N12<522673467 021

WU ...... @










Zeitschrift

filr
Kirchengeschichte

102. Band 1991 |
Heft 1

Verlag W. Kohlhammer




Zeitschrift fur Kirchengeschichte ISSN 0044-2925

Herausgegeben von Joachim Mehlhausen, Erich Meuthen, Heiko A. Oberman,
Rudolf Reinhardt, Knut Schiferdiek, Wilhelm Schneemelcher, Georg Schwai-
ger und Manfred Weitlauff,

Verantwortlich fiir den Rezensionsteil: Karl Heinrich Faulenbach.

Die Zeitschrift fiir Kirchengeschichte ist zugleich die Zeitschrift der Sektion fiir
Kirchengeschichte im Verband der Historiker Deutschlands.

Inhalt 102. Band (Vierte Folge XL) Heft 1

Untersuchungen
Brigitta Stoll: Die Vita Augustini des Possidius als hagiographischer Text . 1

Hans Eberhard Mayer: Fontevrault und Bethanien — Kirchliches Leben
iAajor und Jetusalemiim 12 Jahdhanderr 2 L e o oo 14

Ludwig Falkenstein: Leistungsersuchen Alexanders III. aus dem
ersten Jahrzehnt seines Pontifikates . . & v v vk e e v s 45

Martin George: Die Filschung der Wahrheit und des Guten — Gestalt und

Wesenides Antichrst im 19, Jabrhundest 0 0 e m s e 76
Laterarische:Berichte und Anzeigens . 5 L. o et s e e s 103
Anschriften der Mitarbeiter an diesem Heft . . . . . . . . . . 142

Die Zeitschrift erscheint jihrlich in drei Heften mit einem Gesamtumfang von 27 Bogen. Der Bezug
des Jahrgangs 1991 kostet im Abonnement DM 199, — inclusive Porto- und Versandkosten; das Ein-
zelheft DM 69, — zuziiglich Versandkosten. In den Bezugspreisen sind 7 % MWSt. enthalten. Kiin-
digung des Abonnements nur zum Abschluff des laufenden Bandes méglich.

Verlag und Anzeigenverwaltung: W. Kohlhammer GmbH, Hefbriihlstrafie 69, Postfach 800430,
7000 Stuttgart 80, Telefon (0711) 7863-1, Telex 7-255820. Verlagsort: Stuttgart. Gesamtherstellung:
W. Kohlhammer GmbH, Stuttgart. 1991. Printed in Germany.

Zuschriften, Anfragen und Manuskripte fiir den Aufsatzteil sind zu richten an Prof. Dr. Erich
Meuthen, Historisches Seminar der Universitit, Albertus-Magnus-Platz, D-5000 Kéln 41.
Anfragen, Besprechungsexemplare und Manuskripte fiir den Rezensionsteil sind zu senden an Prof.
Dr. Karl Heinrich Faulenbach, Héhenring 54, 5357 Swisttal-Heimerzheim.

Bei unverlangt eingehenden Rezensionsexemplaren kann keine Gewihr fiir Besprechung und Riick-
sendung iibernommen werden.

Die Zeitschrift und alle in ihr enthaltenen einzelnen Beitrige und Abbildungen sind urheberrechtlich
geschiitzt, Alle Urheber- und Verlagsrechte sind vorbehalten. Der Rechtsschutz gilt auch fiir Verviel-
faltigungen, Ubersetzungen, Mikroverfilmungen und die Einspeicherung und Verarbeitung in elek-
tronischen Systemen. Jede Verwertung bedarf der Genehmigung des Verlages.

Der Verlag erlaubt allgemein die Fotokopie zu innerbetrieblichen Zwecken, wenn dafiir eine Gebiihr
an die VG WORT, Abt. Wissenschaft, Goethestr, 49, 8000 Miinchen 2, entrichtet wird, von der die
Zahlungsweise zu erfragen ist.

Verlag W. Kohlhammer Stuttgart Berlin Kéln



Hhco!

ZEITSCHRIFT
FUR
'KIRCHENGESCHICHTE

102. BAND 1991
VIERTE FOLGE XL

Verlag W. Kohlhammer Stuttgart Berlin KoIn




Zeitschrift fiir Kirchengeschichte ISSN 0044-2925

Herausgegeben von Joachim Mehlhausen, Erich Meuthen, Heiko A. Oberman,
Rudolf Reinhardt, Knut Schiferdiek, Wilhelm Schneemelcher, Georg Schwai-
ger und Manfred Weitlauff,

Verantwortlich fiir den Rezensionsteil: Karl Heinrich Faulenbach.

Die Zeitschrift fir Kirchengeschichte ist zugleich die Zeitschrift der Sektion fiir
Kirchengeschichte im Verband der Historiker Deutschlands.

Inhalt

Luise Abramowski: Die dritte Arianerrede des Athanasius.
Eusebianer und Arianer und das westliche Serdicense . . . . . . . 389

Martin Brecht: Via Antiqua, Humanismus und Reformation —

der Mainzer Theologieprofessor Adam Weil . . ... ... ... 362
Beat Biihler: Zum Schulwesen der Straubinger Ursulinen

i b mindest . St e e e 312
Ludwig Falkenstein: Leistungsersuchen Alexanders III. aus dem

ersten Jahrzehnt seines Pontifikates, Teil 1 . . . . ... ... ... 45

e e e e e s T 175

Martin Friedrich: Vom christlichen Antijudaismus zum modernen
T R S S R D S S e S 319

Martin George: Die Filschung der Wahrheit und des Guten.

Gestalt und Wesen des Antichrist im 19. Jahrhundert . . . . . . . 76
Rudolf Lorenz: Eine Serapion von Thumis zugeschriebene

arapische Vita Antomtic. & oo s, iSssan e & S 348
Christoph Markschies: ,,Hie ist das recht Osterlamm® . . . . . . . . 209

Hans Eberhard Mayer: Fontevrault und Bethanien. Kirchliches
Leben in Anjou und Jerusalem im 12. Jahrhundert . .. ... . . 14

Wichmann von Meding: Eine Schleiermacher zugeschricbene Predigt . 386

Heinz Ohme: Zum Vorgang der kaiserlichen Subskription
ant shumenischenifllensilen oy = 7 =0 o DR 145

Bernhard Raspels: Der Einflufl des Christentums auf die Gesetze
zum Gefingniswesen und zum Strafvollzug von Konstantin d. Gr.
bis Justinian

II




Meinolf Schumacher: Die Spriinge der Fische. Eine Speisevorschrift
m:Mesphorleund Alllegorese -0 iaE m S Dol

Brigitta Stoll: Die Vita Augustini des Possidius als hagiographischer
IS e e R ST B e TR

Hans-Friedrich Traulsen: Aus Schleiermachers letzten Tagen

Jiirgen Wehnert: Die Auswanderung der Jerusalemer Christen
nach Pella — historisches Faktum oder theologische Konstruktion? .

231

111



VERZEICHNIS DER BESPROCHENEN WERKE

Bedoutlle, G. / Roussel, B. (Hrsg.): Le temps de Réformes et la Bible
(S.256) Pitassi

Besier, Gerhard / Thierfelder Jorg / Tyra, Ralf (Hrsg.): Kirche nach der
Kapitulation. Band 1: Die Allianz zwischen Genf, Stuttgart und Bethel
(S.284) Nowak

Bayer, R.: Die Kénigin von Saba (8. 104) Schulze

Bayreuther, Erich (Hrsg.): Philipp Jakob Spener: Schriften, Band XV, 1.2:
Letzte Theologische Bedencken und andere Brieffliche Antworten 1711
(S.266) Koster

Biblia Patristica, Index des citations et allusions bibliques dans la littérature
patristique, Band 4 (S. 114) Bienert

Borner, E.: Dritter Orden und Bruderschaften der Franziskaner in Kur-
bayern (S. 132) Bischof

Bujanda, J. M. de: Index des Livres Interdits VII: Index D’Anvers 1569,
1570, 1571 (S. 265) Baumer

Casula, Carlo Felice: Domenico Tardini (1888—1961) (S.276) Biumer

Christensen, T.: Rufinus of Aquileia and the Historia Ecclesiastica Lib.
VIII-IX (S. 115) Wiinsche

Dinzelbacher, P. / Bauer, D. R. (Hrsg.): Religiése Frauenbewegung und
mystische Frommigkeit im Mittelalter (S. 135) Wehrli-Johns

Drobner, H. R.: Bibelindex zu den Werken Gregors von Nyssa (S. 114) Bie-
nert

Eckermann, Willigis / Kuropka, Joachim (Hrsg.): Neubeginn 1945 zwischen
Kontinuitit und Wandel (S. 282) Nowak

Euw, A. v.: Liber viventium Fabariensis (S. 118) Haacke

Filschungen im Mittelalter (S.116) Vogtherr

Goff, James R. jr.: Fields White Unto Harvest (S. 417) Hollenweger

Giisgen, Johannes: Die katholische Militirseelsorge in Deutschland zwischen
1920 und 1945 (S. 277) Faulenbach

Gutheil, Jorn-Erik / Zoske, Sabine (Hrsg.): ,Dafl unsere Augen aufgetan
werden ...“ (S.282) Nowak

Hehl v. Ulrich / Repgen, Konrad (Hrsg.): Der Deutsche Katholizismus in
der zeitgeschichtlichen Forschung (S. 419) Nowak

Honée, Eugéne: Der Libell des Hieronymus Vehus zum Augsburger
Reichstag 1530 (S. 262) Immenkdtter

Jasper, D.: Das Papstwahldekret von 1059 (S. 123) Benz

Jaspert, Bernd / Ratschow, Karl-Heinz / Tillich, Paul: Ein Leben fiir die
Religion (S. 428) Dembrowski

Jockenhével, Klaus: Rom / Briissel / Gottorf (S. 272) Biumer

Kaiser, Jochen-Christoph / Greschott, Martin (Hrsg.): Der Holocaust und
die Protestanten (S. 425) Gring

Kasper, Walter: Wahrheit und Freiheit (S. 426) Huber

IV



Kervingant, M. T.: Des Moniales face a la Révolution francais (1790—1816)
(S.271) Haacke

Klappert, Bertold / Norden, Glinther van (Hrsg.): Tut um Gottes willen
etwas Tapferes! Karl Immer im Kirchenkampf (S. 279) Nowak

Krausen, E. (Bearb.): Germania, N. F. 24: Die Bistiimer der Kirchenprovinz
Salzburg. Das Bistum Freising. 1: Das Augustiner-Chorherrenstift Die-
tramszell (5. 110) Kohl

Lampe, P.: Die stadtromischen Christen in den ersten beiden Jahrhunderten
(S.111) Klein

La piedad mariana en Espana. Varios autores. Siglos XIX y XX, 1800—1960
(S.111) Garcia y Garcia

Lawrence, C. H.: Medieval Monasticism (S. 139) Haacke

Liebmann, Maximilian: Theodor Innitzer und der Anschluff Osterreichs
Kirche 1938 (S. 121) Wolfel

Lectures anciennes de la Bible (S. 113) Bienert

Lorenz, Eckehart: Ki-chliche Reaktionen auf die Arbeiterbewegung in
Mannheim 1890—1933. (S. 428) Klocker

Lutherisches Kirchenamt, Kirchenkanzlei der Evangelisch-methodistischen
Kirche: Vom Dialog zur Kanzel- und Abendmahlsgemeinschaft (S. 285)
Wainwright

Matheson, Peter (Hrsg.): The collected works of Thomas Miintzer (S. 257)
Junghans

Merle, G. G. (cur.): Esperienze religiose e opere assistenziali nei seccli XII e
XIII (8. 131) Capizzi

Miethke, J. / Bihler, A.: Kaiser und Papst im Konflikt (S. 124) Kortim

Hillet, H. / Poulle, E. (Hrsg.): Le vota de soustraction d’obédience en 1898
(S. 136) Muller

Moller, Bernd (Hrsg.): Theologie in Géttingen (S.281) Bammel

Miiller, Bernhard: Vernunft und Theologie (S. 274) von Meding

Pagano, Sergio M. / Ranieri, Concetta: Nuovi Documenti su Vittoria
Colonna e Reginald Pole (S. 264) Biumer

Pauli, Frank: Miintzer: Stationen einer Emporung (S.261) Junghans

Pellegrini, L.: Specchio di Donna (S. 134) Haacke

Reumann, Klauspeter (Hrsg.): Kirche und Nationalsozialismus (S.422)
Nowak

Rieks, A.: Franzésische Sozial- und Mentalititsgeschichte (S. 108) Greschat

Runciman, St.: Hiresie und Christentum. Der mittelalterliche Manichiismus
(S.130) Capizzi

Scholz, Franz: Zwischen Staatsrison und Evangelium (5. 275) Nowak

Schreiber, Matthias: Friedrich Justus Perels (S. 280) Meier

Schweizer, Albert: Gespriche iiber das Neue Testament (S. 415) Grofler

Sievernich, Michael / Switek, Giinter (Hrsg.): Ignatianische Eigenart und
Methode der Gesellschaft Jesu (S. 414) Biumer

Spener, Philipp Jacob: Consilia et Iudicia Theologica Latina (S. 269) Schicke-
tanz

v



Stlirner, W.: Peccatum und Potestas (S. 126) Helmrath

Tallenbach, G.: Die westliche Kirche vom 10. bis zum frithen 12. Jahrhun-
dert (S. 120) Haendler

Trebbi, Giuseppe: Francesco Barbaro, Patrizio Veneto e Patriarca di Aqui-
leia (S. 266) Bauer

Wassmann, Harry: Der ,Fall Bultmann® in Wiirttemberg (1941—1953)
(S.278) Schmithals

VI



VERZEICHNIS DER REZENSENTEN

Aring (S. 425)

Bammel (S. 281)
Bauer (S. 266)

Baumer (S. 264, 265, 272, 276, 414)

Benz (S: 123)
Bienert (S. 113, 114)
Bischof (S. 132)

Capizzi (S. 130, 131)
Dembowski (S. 428)
Faulenbach (S. 277)
Garcia y Garcia (S. 111)
Grifler (S. 415)
Greschat (S. 108)
Haacke (S. 118, 134, 139, 271)
Haendler (S. 120)
Helmrath (S. 126)
Huber (S. 426)
Hollenveger (S. 417)
Immenkotter (S. 262)

Junghans (S. 257, 261)

Kloppert (S. 279)
Klein (S. 111)
Klocker (S. 428)
Kaoster (S. 266)
Kohl (S. 110)
Kortiim (S. 124)

Meding, von (S. 274)
Meier (S. 280)
Miiller (S. 196)

Nowak (S. 275, 282, 284, 419,
422)

Pitassi (S. 256)
Schicketanz (S. 269)

Schmithals (S. 278)
Schulze (S. 104)

Vogtherr (S. 116)

Wainwright (S. 285)
Wehrli-Johns (S. 135)
Wolfel (S. 421)
Wiinsche (S. 115)

VII






UNTERSUCHUNGEN

Die Vita Augustini des Possidius
als hagiographischer Text

Von Brigitta Stoll

Die Vita Augustini zeichnet sich vor andern zeitgendssischen Viten durch
zwei Besonderheiten aus: die beinahe vollstindige Absenz alles Wunder-
haften und die Tatsache, dafl sich sowohl Einzelfakten als auch grofere
Erzdhlzusammenhinge innerhalb der Vita anhand von Augustins eigenen
Schriften und anderen zeitgenossischen Quellen iiberpriifen lassen. Dies hat
dazu gefiihrt, daff die Lebensbeschreibung des Possidius bis heute im Allge-
meinen als realititsgetreue und historisch zuverldssige Schilderung gilt.! Daf}
Possidius mehrere Jahre die vita communis seines Helden in Hippo teilte und
auch als Bischof von Calama mit Augustin in Kontake blieb, ja, daf er, vor
den Vandalen aus Calama nach Hippo gefliichtet war, gar Zeuge von Augu-
stins Tod wurde, erh6hte noch die Glaubwiirdigkeit seiner Darstellung, so
dafl gerade der Schilderung von Lebensende und Tod Augustins ,all the
marks of authenticity“? zugebilligt wurden.

Allerdings lieflen sich seit lingerem auch kritische Stimmen héren. Der
Vergleich der Vita mit den Confessionen und anderen Schriften Augustins
fiel in verschiedener Hinsicht zuungunsten der Darstellung des Possidius aus.

Bastiaensens 1985 erschienenes Oxforder Referat zieht gleichsam die
Bilanz dieses kritischen Forschungsansatzes, wenn er Possidius der Simplifi-
zierung komplexer Sachverhalte bezichtigt und ihm Ubertreibung und

! M.-F. Berrouard, Art. Possidius (DS XII/2, 1986) 1997—2008, bes. 2006; Ch.
Mohrmann, La ,,Vita Augustini®, Vita di Cipriano Vita di Ambrogio Vita di Agostino
(Vite dei Santi IIT, Milano, 2. Aufl. 1981) XLII ff.; M. Schanz /C. Hosius, Geschichte
der romischen Literatur bis zum Gesetzgebungswerk des Kaisers Justinian, IV/2: Die
Literatur des fiinften und sechsten Jahrhunderts (Handbuch der Altertumswissenschaft,
8. Abt., IV. Teil, 2. Bd., Miinchen 1971 = Nachdruck 1920) 471. — Zu den hagiogra-
phischen Elementen des Textes vgl. R. Grégoire, Riflessioni sulla tipologia agiografica
della ,Vita Augustini® di Possidio, Misceganea di studi Agostiniani in onore di P.
Agostino Trape (Augustinianum XXV, Rom 1985) 21—26 und die zahlreichen Arbeiten
M. Pellegrinos, v. a. Possidio, Vita di S. Agostino a cura di M. Pellegrino (Milano 1955);
ders., Sull’antica biografia cristiana: Problemi e Orientamenti, Studi in onore di Gino
Funaioli (Rom 1955) 354—369; M. van Uytfanghe, L’empreinte biblique sur la plus
ancienne hagiographie occidentale, Le Monde latin antique et la Bible, hg. ]. Fontaine/
Ch. Piétri (Bible de tous les temps 2, Paris 1985) 565 f?.

2 A. Bastiaensen, The inaccuracies in the Vita Augustini of Possidius, Studiz Pa-
tristica 16 (TU 129, Berlin 1985) 486. :
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2 Brigitta Stoll

schénfirberische Verdrehung historischer Fakten ankreidet. Der Titel des
Referates ist bezeichnend fiir das im Hintergrund stehende Forschungsinter-
esse: ,, The Inaccuracies of the Vita Augustini.“ Inaccuracies sind solche Text-
bestandteile, die nicht mit den Schriften Augustins iibereinstimmen und
damit dem Anspruch auf reine und unverfilschte Wiedergabe der histori-
schen Realitit nicht gerecht werden. Das Corpus der Werke Augustins gilt
als Maf¥stab fiir Historizitit, die Ubereinstimmung damit ist mafigebliches
Kriterium zur Einschitzung der Vita Augustini. Das Urteil der diesem
Ansatz verpflichteten Forscher iiber die Qualitit der von Possidius gebo-
tenen Lebensbeschreibung Augustins fillt in der Regel negativ aus. Der Ver-
fasser sei ,als Biograph unselbstindig und im letzten auch unproduktiv®, er
schwanke zwischen ,,angstlichem Bemiihen um vordergriindige Genauigkeit
und Wahrheit“ und ,Ungenauigkeit und Unbekiimmertheit im grofien und
erweise sich darin ,spitantik im schlechten Sinne des Wortes®.?> Courcelle
faflt sein Urteil in die priagnante Alternativformel ,,comble de maladresse ou
tendance hagiographique®.*

Ahnliche Ergebnisse zeitigte der Versuch, abstrahierte antike biographi-
sche Typen als Maf8stab und Richtschnur einer Beurteilung der Augustinvita
zu nehmen. Der Text des Possidius galt gegeniiber seinen angeblichen Vor-
bildern hiufig nurmehr als defizitir und unzulinglich. Mohrmann® bemin-
gelt etwa die willkiirliche und unzusammenhingende Struktur der ersten
18 Kapitel, die sich nur schlecht mit den aus den Cisarviten Suetons
bekannten Strukturen in Ubereinstimmung bringen lasse.®

Inzwischen wichst die Einsicht, daff weder Historizitit noch die Uberein-
stimmung mit gewissen Traditionen der antiken Biographie Primirinten-
tionen frither christlicher Viten darstellen. Gewiff, die Frage nach dem Ver-
haltnis der Texte zu den genannten Kriterien ist legitim. Betrachtet man die
Viten allerdings ausschlieflich aus dieser Perspektive, so wird man ihrer
Figenart kaum gerecht. Erfolgversprechender ist der Weg, den van Uyt-
fanghe unter der Bezeichnung ,hagiographischer Diskurs* eingeschlagen hat.”
Gemeint ist damit ein komplexes Beziehungsnetz von Textelementen, -funk-
tionen und Einzelmotiven, wie sie in einer gewissen Dichte fiir hagiographi-
sche Texte typisch sind und in unterschiedlichen literarischen Gattungen auf-
treten. Grundlegend sind nach der Definition van Uytfanghes insbesondere
die Beziehung der behandelten Personen zum Géttlichen, das Verhiltnis von

3)H.—]. Diesner, Possidius und Augustinus, Studia Patristica 6 (1962) 350—365 (350/
351).
* P, Courcelle, Les confessions de Saint Augustin dans la tradition littéraire. Anté-
cédents et postérité (Paris 1963) 614. Vgl. auch Ch. Courtois, Les Vandales et PAfrigue
(Paris 1955) 166.

5 Mohrmann (Anm. 1) XLV.

6 Mohrmann (Anm, 1) XLV.

7 M. van Uytfanghe, Art. Heiligenverehrung IT (Hagiographie) RAC (Lfg. 105/106,
1987) 150—183.
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Die Vita Augustini des Possidius als hagiographischer Text 3

Aussage und geschichtlicher Wirklichkeit und die erbauliche, apologetische
oder belehrende Funktion des Textes. Der Vorzug dieser Betrachtungsweise
gegeniiber herkémmlicher hagiographischer Forschung liegt vor allem in
ihrer Flexibilitit. Die Kriterien zur Untersuchung hagiographischer Texte
stammen nicht aus unabhingigen, textfremden Instanzen (literarische Gat-
tung, Historizitdt etc.). Interpretiert wird aufgrund textimmanenter Struk-
turen. Jeder Text kann in der fiir ihn typischen Mischung unterschiedlicher
Elemente gewiirdigt und ernstgenommen werden. Damit entspricht van Uyt-
fanghes Ansatz der immer wieder festgestellten® Individualitit spitantiker
biographischer Literatur.

Um die Untersuchung der Augustinvita auf Elemente des hagiographi-
schen Diskurses geht es im Folgenden. Es wird sich dabei zeigen, dafl viele
Einzelheiten, die bisher als Indizien fiir die mangelhaften darstellerischen
Fahigkeiten des Possidius galten, als Ausdruck seines bewufiten Gestaltungs-
willens zu verstehen sind. Die Einbettung der Vita in den hagiographischen
Diskurs schafft damit auch die Voraussetzung fiir den Vergleich mit antiken
biographischen Traditionen, wie ihn neuestens Lawless fordert.®

Possidius dufierst sich in der Praefatio der Vita prizise iiber die Funktion
seiner schriftstellerischen Titigkeit. Er schreibt ,,mei memor propositi, quo . ..
omnipotenti ac divinae Trinitati per fidem servire decrevi ... studens aedifi-
cationi prodesse sanctae ac verae Christi Domini catholicae ecclesiae,
(Praef. 1). Propositum und divinae Trinitati servire sind gebriuchliche aske-
tische Termini.!® Die Augustinvita ist Konsequenz des von ihrem Verfasser
einmal gefallten Entscheides zur vita ascetica. Die schriftstellerische Betiti-
gung Possidius’ ist nicht Selbstzweck sondern seelsorgerliche Aufgabe, denn
sie dient der Erbauung der Kirche. Erbauung umschreibt Possidius weiter als
die schriftliche Vermittlung dessen, was er beziiglich des Lebens und der
Gewohnheiten Augustins selber gesehen und gehért hat und als Enthiillen
und Bekennen der Werke Gottes (praef. 7). Die Authentizitit des Berichteten
ist durch die Augenzeugenschaft des Verfassers garantiert. Als Kriterien
seiner Berichterstattung nennt Possidius veritas Patris und caritas ecclesiae
filiorum."! Damit sind die Koordinaten dessen abgesteckt, was Erbauung als
hauptsichliche Textfunktion bezeichnet. Possidius setzt darin die Aufgabe
Augustins fort, dessen Schriften bezeugen, daf} er ,quantum lucente veritate

8 Vgl. dazu G. Luck, Die Form der suetonischen Biographie und die frithen Heili-
genviten, Mullus. Festschrift Th. Klauser (JAC.E.1 1964) 2301f.; D. Hoster, Die Form
der friihesten lateinischen Heiligenviten von der Vita Cypriani bis zur Vita Ambrosii
und ihr Heiligenideal (Diss. KoIn 1963) 30 et passim; A. Dihle, Die Evangelien und die
griechische Biographie, Das Evangelium und die Evangelien. Vortrige vom Tibinger
Symposium 1982, ing. P. Stuhlmacher (WUNT 28, Tiibingen 1983) 382—411.

9 G. Lawless, Augustine of Hippo and his monastic rule (Oxford 1987) 36.

10 Vgl. dazu die Erlduterungen von Bastiaensen in Mohrmann (Anm. 1) 339f. (m.
Lit.-Angaben).

11 Vegl. zu den Begriffen Bastiaensen (Anm. 10) 341/342.



4 Brigitta Stoll

videre conceditur, recte ac sane fidei, spei et caritatis catholicae ecclesiae
vixisse” (c.31,9). Erbaulichkeit kann damit als ein literarischer Vermittlungs-
prozefl? verstanden werden, den neben religiosen Komponenten auch isthe-
tische Maflstabe kennzeichnen, Form und Inhalt sind sehr eng aufeinander
bezogen. Die formalen Darstellungsmittel sind zentral, denn sie dienen der
moglichst anschaulichen Schilderung des nachahmenswerten Vorbildes.

Eines der auffalligsten Merkmale hagiographischer Texte ist das Fehlen
einer konsequent durchlaufenden absoluten Chronologie, e¢in Merkmal, das
auch die Vita Augustini kennzeichnet. Der Text setzt sich aus kiirzeren und
lingeren Einzelszenen ohne kontinuierlichen Handlungsverlauf zusammen.
Die einzelnen Episoden verbindet Possidius in der Regel durch relative
Datierungen in der Art von brevi consequenti tempore (c.28,4), sequenti
tempore (c. 6,8; 17,9), eodem tempore (c.3,3; 4,1; 6,6 etc.), am (c. 7,4), post
(c.13,214,1;15,5 etc.) oder mox (c.2,1)."* Die gegenseitige Zuordnung der
Szenen erfolgt unter dem Gesichtspunkt grofieméglicher Erbaulichkeit. Den
Erzihlrhythmus wechselt der Autor passend zum jeweils dargestellten Inhalt.
Die ersten beiden Kapitel der Vita werden gerahmt durch knappe Angaben
zur Herkunft Augustins, seiner Ausbildung und Titigkeit als Rhetoriklehrer
und der Reaktion der Familie auf den Entschluf}, sich taufen zu lassen und
ein asketisches Leben zu fithren. Der Verzicht auf die Karriere als Rhetorik-
dozent schlieft die Rahmennotizen ab. In diesen Rahmen stelle Possidius
seine Darstellung von Taufe und asketischer conversio. Die in den Confes-
siones als komplexe innere Entwicklungsprozesse beschriebenen Vorginge
reduziert der Autor auf die Begegnung zwischen Augustin und Ambrosius.
Er stilisiert die Szene zur Bekehrung des noch in der manichiischen Irrlehre
befangenen Helden durch Ambrosius, den Vertreter der fides catholica. Die
Erzahlung liuft in raschem Tempo auf den Hohepunkt, die Taufe, zu. Pos-
sidius setzt an dieser Stelle die Paronomasie, eines seiner beliebtesten Stil-
mittel ein, um den Erzéhlrhythmus zu beschleunigen: ,, Et provenit Dei libe-
ratoris clementia ... protinusque in fide catholica confirmatus, proficiendi in
religione ... propinquantibus diebus sanctis paschae salutis aquam perciperet®
(¢- 1,5). Das Zeitadverb mox bindet die Taufszene eng an den in der Folge
dargestellten Entschlufl Augustins zur asketischen Lebensweise. Der erzih-
lerische Ablauf kommt zum Stillstand. Possidius stellt die conversio Augu-
stins als Erfilllung dreier neutestamentlicher Nachfolgeworte (Lk. 12,32f.;
Mt. 19,21; 1. Kor. 3,12) dar. Nur durch et verbunden stehen die drei Bibel-
zitate nebeneinander. Mit dem Stilmittel der Redundanz weist der Autor auf
die exemplarische Bedeutung des erzihlten Ereignisses.

12 Vel. dazu H. Kech, Hagiographie als christliche Unterhaltungsliteratur. Studien
zum Phanomen des Erbaulichen anband der Ménchsviten des bl. Hieronymus (Gop-
pinger Arbeiten zur Germanistik 225, Géppingen 1977) 146, 157 et passim.

> Vgl. zu ihnlichen Beobachtungen beziiglich der Ambrosiusvita W. Berschin, Bio-
graphie und Epochenstil im lateinisc%en Mittelalter, Bd. 1. Von der Passio Perpetuae zu
den Dialogi Gregors des Grofien (Quellen und Untersuchungen zur lateinischen Philo-
logie des Mittelalters 8, Stuttgart 1986) 223.
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Nacheinander folgen die Schilderung der vita communis in Tagaste und die
Begegnung mit einem unbekannten agens in rebus (c.3), die Priesterweihe
(c.4), Klostergriindung und die Erlaubnis zu predigen (c.5) und die erste
Hiretikerdisputation mit dem Manichier Fortunatus (c. 6). Es handelt sich
jeweils um einzelne Szenen, die nur durch die oben erwahnten Mittel der
relativen Chronologie untereinander verbunden sind. Inhaltlich geht es um
die verschiedenen Karrierestufen Augustins, als deren Krénung die in
Kapitel 8 dargestellte Weihe zum Bischof erscheint und, damit verbunden,
um verschiedene Stationen auf seinem asketisch-monastischen Weg. Die vita
monastica Augustins und seine Karriere tiber die Stufenleiter der kirchlichen
Hierarchie gehdren zusammen.

Die auffillig enge Verbindung beider Elemente ist eines der wesentlichsten
Merkmale der Augustinvita.' Es wird zu fragen sein, ob es sich dabei nicht
um eine fir das 5. und 6. Jahrhundert typische Augustinrezeption handelt,
die unter Ausblendung der groflen geschichtstheologischen und soteriologi-
schen Entwiirfe monastische und kirchliche Aspekte ins Zentrum riickt.

Vorerst zuriick zu den von Possidius zur Variation des Erzihlrhythmus
eingesetzten Stilmitteln. Die Kapitel 7 bis 18 sind durch den Kampf Augu-
stins gegen Hiresie und Irrlehre bestimmt. Der Autor konfrontiert seine
Hauptfigur mit einzelnen Gegnern und grofleren Gruppen aus dem Lager der
Donatisten, Manichier, Arianer und Pelagianer. Die einzelnen Szenen hat
Possidius mehrheitlich nach dem Muster der Bekehrung Augustins durch
Ambrosius aufgebaut.’® Inhaltlich mehr oder weniger parallel, variieren sie
dennoch ein zentrales Motiv in stindiger Steigerung: der Kampf Augustins
gegen die unterschiedlichen Spielarten von Hiresie und Irrlehre bringt der
Kirche Einheit und Frieden.

Wieder setzt der Autor dazu Bibelzitate ein. Diesmal handelt es sich um
Kombinationen aus verschiedenen Summaren vor allem der Apostelge-
schichte (Apg. 4,29; 5,42; 6,7 etc.),'® die sowohl in der Art eines Rahmens in
c.7,1 und c.18,7 als auch als verbindende Elemente zwischen einzelnen
Szenen eingesetzt werden. Durch geschicktes Variieren dhnlicher Zitate setzt
Possidius abwechselnd dynamische und statische Akzente: die substanti-
vierte Wendung augmentum ecclesiae (c. 10,3) wird abgel6st durch die Ver-
balkonstruktion multum crevit ecclesia (c.12,4). In c¢. 9,1 nimmt Possidius
Motive aus dem ersten Rahmenteil von c. 7,1 auf und steigert das dort Aus-
gesagte durch Zusitze. Der Rahmen in c. 7,1 umschreibt Augustins Kampf
gegen die Hiresie mit der Wendung ,,Et docebat et praedicabat ille, privatim
et publice, in domo et in ecclesia, salutis verbum ...“. In c. 9,1 variiert Pos-
sidius ,verbum salutis aeternae alacriter ac gnaviter pullulante atque cres-
cente Domini ecclesia praedicabat“. Heifit es im ersten Rahmenteil: ,,Dei dono

" Vegl. dazu Pellegrino (Anm. 1) 27f.; 34.

;5 Zur Abfolge der verschiedenen Begegnungen vgl. Pellegrino (Anm. 1 erster Titel)
221

16 Vegl. dazu Vita Ambrosii, c. 13.14.16.
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levare in Africa ecclesia catholica exorsa est caput, quae multo tempore illis
convalescentibus baereticis . .. seducta et pressa et obpressa iacebat® (c. 7,2) so
hilt der zweite Rahmenteil den endgiiltigen Sieg der vera fides tiber den Irr-
glauben als Kronung von Augustins Lebenswerk fest: i/l divinitus donatum
est, ut de suorum laborum fructu etiam in hac vita gandere provenisset, prius
quidem in Hipponiensis ecclesiae regione ... unitate ac pace perfecta, deinde in
aliis Africae partibus ... pullulasse et multiplicatam fuisse Domini ecclesiam
pervidens® (c.18,7).

Ein weiteres Charakteristikum des hagiographischen Diskurses betrifft die
Reduktion und Stilisierung der handelnden Personen. Augustin steht als
Hauptfigur im Zentrum. Thm sind alle Nebenfiguren kontrastierend oder
stiitzend zugeordnet. Die Erzihleinheiten bestehen meist aus der Konfronta-
tion Augustins mit einzelnen Nebenfiguren oder grofleren Gruppen, die je
nach ihrem Verhiltnis zur Hauptfigur durch entsprechende Stereotype
gekennzeichnet sind.

Ambrosius ist die wichtigste Nebenfigur; sein Verhalten in unterschiedli-
chen Aufgabenbereichen des Bischofsamtes wird fiir Augustin vorbildlich.”
Auf seine zentrale Stellung in der Darstellung der Taufe wurde bereits hinge-
wiesen, Ambrosius vermittelt dem in Irrtum und Hiresie befangenen Augu-
stin den wahren Glauben und die Lehre der Kirche. Ambrosius verkdrpert
den wahren Glauben, Augustin die Hiresie. Possidius deutet die Szene in
denselben Kategorien wie spiter die Hiretikerdisputationen Augustins: die
Hiresie wird besiegt, der Glaube gestirkt.'® Wiederholt sich so in den ein-
zelnen Szenen immer wieder derselbe Prozef}, so steht das Ganze doch unter
dem Vorzeichen einer sich zuspitzenden Auseinandersetzung apokalypti-
schen Ausmafies. Je grofier der Erfolg von Augustins Bemithungen ist, desto
mehr steigert sich der Widerstand der Gegner. Stiirzen sich anfinglich sogar
Hiretiker auf die Schriften Augustins,'? so verwandelt sich ihre Begeisterung
rasch in erbitterte Ablehnung. Vertreter des Donatismus rufen auf zum
Mord, sie schnauben vor Wut, fiirchten weder Gott noch die Menschen,
berauben, - verstimmeln und téten Laien und Bischofe (c:9,4; 13,4 et
passim).

Auch hier setzt Possidius als Stilmittel geschickt variierte Bibelzitate ein,
verwendet daneben aber auch geliufige Topoi aus der antiken Geschichts-
schreibung.”® Wenn der Zorn der Donatisten auf die Erfolge Augustins zum

17 Pellegrino (Anm. 1 erster Titel) 26f. weist auf den apologetischen Charakter der
Hinweise auf Ambrosius in c. 1; 24; 26.

8 paulatim haeresis illa miseratione divina eius ex animo pulsa est . .. in fide catho-
lica confirmatus* (¢.1,5). — Nach der Disputation mit dem Manichier Fortunatus: ,per
memoratum Dei hominem omninm cordibus . .. error ille ablatus, catholica est intimata
ac retenta sincera religio. (c. 6,8).

19, Et hos eius libros atque tractatus mirabili Dei gratia procedentes ac profluentes . ..
ipsi quoque haeretici concurrentes cum catholicis ingenti ardore andiebant ... (c.7,3).
%% Die Darstellung des Vandaleneinfalls ist stark von antiker Kriegsgreueltopik
bestimmt. Capello (G. Capello, Il latino di Vittore di Vita, Atti della societa italiana
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ersten Mal erwihnt wird, dann in Gestalt einer Kombination mehrerer bibli-
scher Bilder, nicht aber als direktes Zitat: ,irati furiosa loquebantur ... et ut
lupum occidendum esse in defensionem gregis sui dicebant et tractabant.”
(c. 9,4). Die Reaktion beschrinkt sich hier noch auf verbale Polemik. Die
nichste einschligige Notiz weist auf eine gesteigerte Emotionalitdt, die in
Gewaltanwendung umschligt: ,adcensi exardescebant ira gravissima et into-
lerabiles persecutiones unitati ecclesiae compactis faciebant“ (c.10,5). Im
nichsten Beispiel stellt Possidius die Reaktion der Hiretiker als Erfiillung
eines Schriftwortes dar: , Atque hinc, ut scriptum est, peccator videns irasce-
batur, dentibus suis frendebat et tabescebat“ (c. 11,6). Die verschiedenen geg-
nerischen Formationen interessieren wenigér als konkrete historische Grup-
pierungen denn als Verkorperungen gottfeindlicher Michte. Die sich wieder-
holenden stilistischen Darstellungsmittel nivellieren bestchende Unterschiede
und bewirken eine gewisse Enthistorisierung. Die Vertreter der einzelnen
hiretischen Gruppierungen unterliegen ebenfalls einer Stilisierung. Sie
zeichnen sich durch Arroganz, Uneinsichtigkeit und Egoismus aus, ver-
fiihren ihre Gemeinden und kénnen die ihnen anvertrauten Amter nur in per-
vertierter Weise wahrnehmen.?!

Mit der offiziellen Verurteilung des Pelagianismus durch Kaiser Honorius
finden die Auseinandersetzungen ein vorliufiges Ende. Possidius markiert es
durch den bereits erwihnten Rahmen aus ¢. 18,7. Allerdings bildet erst das
Ende der Vita mit der Darstellung des Vandaleneinfalls in Nordafrika den
inhaltlichen Fluchtpunkt: Die Verfolgung der Kirche flammt heftiger auf
denn je zuvor.

Wieder gelangt das Stilmittel der Redundanz zum Einsatz. Possidius
beschreibt die Vandalen aus einer doppelten Perspektive. Eine stark von
antiker Kriegsgreueltopik durchsetzte Schilderung (c.28,4/5) wird verstarkt
durch eine zweite, interpretierende Darstellung aus der Sicht Augustins

per il progresso delle scienze 25 [1937] 74—108, bes. 106f.) und in Ubernahme seiner
Resultate auch Courtois (Ch. Courtois, Victor de Vita et son oenvre [Alger 1955]10,70)
halten die Schilderung der Vandalen durch Possidius (Vita Aug. c. 28,4—9) fiir die Vor-
lage der entsprechenden Darstellung bei Victor von Vita, Hist.pers. 1,1 (CSEL 7,1-6).
Die Elemente des Topos begegnen aber in unterschiedlicher Zusammensetzung und
Ausfiihrlichkeit hdufig. Vgl. etwa Quodvultdeus, De temp. barbarico 11,V,4—13
(CChr. SL 60,476,12—477,43) und Capreolus von Karthago, ep. 1,1 (PL 53,845 B). Zur
Herkunft des Topos aus den Rhetorenschulen und der antiken Verwendung vgl. E.
Skard, Sallust und seine Vorginger. Eine sprachliche Untersuchung (Symbolae Oslo-
enses Fasc. Supplet. XV, Oslo 1956) 231,

Allerdings miissen konkrete historische und geographische Angaben, die in entspre-
chenden Erzihlzusammenhingen stehen, durchaus ernst genommen werden. Das gilt
etwa fiir die Notiz des Possidius iiber den Brand Hippos nach dem Tod Augustins
(c. 28,10). Zwar [aft sich die Angabe weder archiologisch verifizieren noch durch Paral-
leltexte erharten. Weil sie aber als einzige konkrete Angabe aus dem topischen Kontext
hervorsticht, ist sie ernstzunehmen. (Gegen M. Pizzica, Possidio e la caduta di Ippona,
Romanobarbarica 7 [1982/83] 181ff.).

21 Charakteristisch ist z. B, die Darstellung des Manichaers Fortunatus in c. 6.
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(c.28,6f.). Zum Schluf} schaltet sich in einer in der ersten Person formu-
lierten Passage der Autor als Augenzeuge ein. Das Geschehen deutet er als
Gericht Gottes und bittet zusammen mit den anderen vor den Vandalen nach
Hippo geflohenen Bischofen um Gottes Hilfe (c. 28,13). Damit nicht genug:
Possidius erginzt seine Ausfithrungen durch eine Originalquelle und schiebt
einen Brief Augustins zur Frage nach dem Verhalten der Bischéfe und Kle-
riker angesichts der Verfolgungen ein.

Kein anderes Ereignis wird so ausfiihrlich und perspektivenreich geschil-
dert. Das geschieht nicht zufillig, handelt es sich doch bei den Vandalen um
Kirchengegner, die den Lesern Possidius® vertraut sind.

Neben den aktiv am Geschehen beteiligten Personen iibernehmen nicht
niher beschriebene Gruppen die Funktion stummer Zeugen des Sieges der
Wahrheit tiber die Irrlehre. Es kann sich dabei sowohl um anonyme Predigt-
hérer wie um bekannte Augenzeugen (Possidius, Bischofe etc.) handeln.??

Die genannten Merkmale des hagiographischen Diskurses und die entspre-
chenden Stilmittel sind Teil einer Erzahlhaltung, die an die Identifikationsbe-
reitschaft der Leser appellieren will. Possidius realisiert Erbaulichkeit, indem
er Emotionen weckt. Am deutlichsten lifit sich dies am Schlufiteil der Vita
zeigen: Die ausfiihrliche historische Verankerung von Lebensende und Tod
Augustins fihrt den Lesern ihre eigene Gegenwart vor Augen. Possidius
macht ihnen ein doppeltes Identifikationsangebot. Er nimmt die Erfahrung
existentieller Bedrohung in den Wirren der Verfolgung auf und interpretiert
sie durch die Kategorie des Gottesgerichtes. Verfolgung ist mehr als ein indi-
viduelles Schicksal, sie ist nota ecclesiae. Der cinzelne Leser weifl sich als
Glied einer Kirche, die an den erlittenen Verfolgungen erstarkt und wichst.
Wichtig ist aber vor allem Augustins Haltung angesichts der Vandalen. Sein
Lebensende ist geprigt von Bufitrauer und Gebet.

Schon bevor Possidius den Vandaleneinfall als Gericht Gottes deutet, gibt
er seinen Lesern mehrmals Hinweise auf das Bufiverhalten Augustins.?® Die
Notiz, auch die nach Hippo gefliichteten Bischofe — ,etiam ipsi nos* —
hitten angesichts des gottlichen Gerichts Bufie getan (c. 28,13), intensiviert
den emotionalen Charakter der Erzihlung. Das gilt auch fiir die Fortsetzung.
Hier wie dort schreibt der Autor aus der Perspektive des Augenzeugen.

%2 Vgl. dazu Lk. 6,8; 14,4 etc. Einschligige Stellen in der Vita Augustini: c. 7,8; 15,6
etc.

3 Bufitrinen und Klage vgl. c.28,6.12 et passim. Daf innerhalb dieser Darstellung
ein Hinweis auf den Empfang der letzten Kommunion fehlt, hat mit der Emotionalitit
und der mangelnden Selgstsicherheit Augustins nichts zu tun! (Gegen A. Stuiber, Der
Tod des Aurelius Augustinus, Jenseitsvorstellungen in Antike und Christentum.
Gedenkschrift fir A. Stuiber [JAC. Erg.-Bd.9, 1982] 6£.). Der letzte Teil der Vita ist
nicht einfach als historisches Protokoll zu lesen, sondern analog zu den tibrigen Teilen
als ein nach Mafigabe der Erbaulichkeit stilisierter Text. — Die Gabe der Tranen ist im
Ubrigen ein typisch monastisches Motiv. Vgl. dazu K. Heussi, Der Ursprung des
Maénchtums (1936) 190f.; B. Steidle, Die Trinen, ein mystisches Problem im alten
Ménchtum, Benedikt. Monatsschrift 20 (1938) 181—187.
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Augustin bietet im Gebet sein Leben gegen die Befreiung der belagerten Stadt
(c.29,1).%* Possidius deutet die daraufhin einsetzende Krankheit und den
Tod im Licht dieser Bitte: ,Nec suum sane Dominus famulum fructu suae
precis fraudavit: nam et sibi et eidem civitati, quod lacrimosis depoposcit pre-
cibus, in tempore inpetravit.“ (c.29,3). Kaum zufillig folgen im Anschlufl
daran zwei kurze Notizen zur Wirksamkeit Augustins als Krankenheiler
(c.29,4/5). Noch ein letztes Mal bringt Possidius das Thema Bufle zur
Sprache. Der sterbende Augustin hilt sich an die von ihm selbst gepredigten
Grundsitze, Christen miifiten vor dem Tod wiirdig Bufle tun. Er laft sich die
Buflpsalmen Davids an die Wand heften und verbringt seine letzten Tage im
Gebet (c. 31,2). Die iiberaus stark akzentuierte Biifferhaltung des sterbenden
Augustin prigt den letzten Teil der Vita. Possidius zerdehnt hier die Hand-
lung zum Andachtsbild. Augustin wird zum Ausdruckstriger einer erbauli-
chen Haltung. Die Absicht des Autors ist deutlich: der Leser soll sein eigenes
Verhalten an dem der Hauptfigur ausrichten. Bufitrauer ist die angemessene
Reaktion auf die andauernde Not der Kirche. Durch solche Identifikations-
angebote lenkt Possidius den Blick seiner Leser aus der Gegenwart in eine
von Hoffnung erfiillte Zukunft. Die Einlésung entsprechender Lesererwar-
tungen meint der Begriff der Erbauung.

Emotionen weckt der Autor aber auch da, wo er als Augenzeuge das
Geschehen begleitet und kommentiert. So dufiert er angesichts der Bekeh-
rung des Manichiers Firmus Staunen und Bewunderung, Gefiihle, die der
Leser nachempfinden kann und die ins Lob Gottes miinden: ,nos gui tunc
aderamus ... profundum consilium Dei pro salute animarum admirantes et
stupentes, glorificavimus sanctum eins nomen et benediximus, qui cum
voluerit et unde woluerit et guomodo voluerit ... salutem operatur ani-
marum.“ (c. 15,6).

Die Behandlung der Hauptgestalt des Textes durch den Autor ist recht gut
erforscht.2* Die wichtigsten biblischen Darstellungskategorien sind die des
Propheten und Apostels. Possidius setzt auch hier explizite Schriftzitate?®
neben frei gestalteten biblischen Motiven (Hirt, Wichter) ein, um Augustins
Wirken anschaulich zu machen. Epitheta wie homo Dei (c. 4,3; 6,8), sanctus
homo (c.13,5), vir sanctus (c.2,2), oder famulus Dei (c.12,1) evozieren

24 Das entsprechende Rollenverstindnis des Bischofs begegnet schon bei Augustin,
dann aber auch in der zeitgendssischen Literatur hiufig. Vgl. etwa Augustin, sermo 156/
157 (PL 38,270ff.); ep. 111 (CSEL 34, bes. 647ff.): De excidio urbis Romae sermo
(CChr.SL 46,249—262). Quodvultdeus, De temp. Barbarico 1, 11,7 ff. (CChr.SL 60,
425,22ff.) verwendet sogar den Begriff intercedere/intercessio! Die entsprechenden
biblischen Typologien sind die drei Gerechten Noah, Daniel und Hiob nach Ez. 14,14
und Dan. 9,20, Paulus (Eph. 3,14.16) und das Gleichnis vom Feigenbaum (Lk.
13,6—8). Vgl. auch Vita Fulgentii 28,65.

% Vel. dazu Grégoire (Anm. 1) 22 ff.; Mohrmann (Anm. 1) LIV ff.; M. Pellegrino,
S. Agostino visto dal suo primo biografo Possidio, Augustiniana Napoli a S. Agostino
nel XVI Centenario della nascita (Neapel 1955) 45—61.

26 Wichtig sind etwa Ez. 33,7 (c. 19,5); Apg. 4,29.31; 13,26; 1. und 2. Tim. etc.
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berithmte Vertreter der asketisch-monastischen Tradition,?” vor allem Anto-
nius. Damit sind typische Motive verbunden: Augustin wirkt als Werkzeug
Gottes (c.3,5). Der Segen®® und die Barmherzigkeit Gottes, die gottliche
providentia (c. 3,5) lenken sein Handeln. Das Leben und die Lehre Augustins
stimmen {iberein (c.31,10).? Seine Titigkeit ist von Anfang an erfolgreich
und die fama seiner Wirksamkeit verbreitet sich weitherum. Das fiihrt zur
Bildung eines grofien Schiiler- und Nachfolgerkreises, der Augustin in seiner
Wirksamkeit unterstiitzt (c. 115 12,5 etc.). Wie Antonius befindet sich auch
Augustin bis zu seinem Tod im Vollbesitz seiner geistigen und kérperlichen
"Fahigkeiten (c. 31,5).

Wichtiger noch als diese Einzelmotive ist zweifellos die stark akzentuierte
Titigkeit Augustins als Prediger, Lehrer und Schriftsteller. Vor allem in den
dem Kampf gegen die Haresie gewidmeten Kapiteln 5 bis 18 ist die Dichte
der entsprechenden Verweise auffillig.”® Die Leistungen Augustins als
Schriftsteller hebt Possidius an markanten Punkten der Vita hervor. So
schliefit etwa Kapitel 18 mit einer ausfithrlichen Betrachtung zur beeindruk-
kenden Zahl der Schriften Augustins®! und ihres Inhaltes und weist auf das
am Ende der Vita beigefugte Verzeichnis der augustinischen Schriften
(c. 18,10). Das gleiche Thema eroffnet auch den letzten Teil der Vita. Possi-
dius erwihnt die Uberarbeitung vieler Schriften gemif der ecclesiastica regula
(c.28,1) und nennt zwei Alterswerke namentlich: die Retractationes und das
Speculum (c.28.1.3). Das fillt umso stirker ins Gewicht, weil sonst kaum
konkrete Titel aufgefiihrt werden. Am Ende seiner Lebensbeschreibung hebt
Possidius den bleibenden Wert der Biicher Augustins hervor (c. 31,9).

Trotzdem reicht all dies nicht aus, um die Vita Augustini ohne weiteres als
»Schriftstellerbiographie®>? zu bezeichnen. Die erwihnten Notizen diirfen
nicht isoliert vom Kontext interpretiert werden. Die Biicher Augustins
gehoren in den Zusammenhang des Kampfes gegen die Hiresie. Einziges Ziel
ist die Erbauung der christlichen Leser (c. 18,9). Die Schriften Augustins ver-
groflern den Radius der miindlichen Lehr- und Predigttitigkeit 6rtlich und

%7 Vgl. dazu L. Th. Lorié, Spiritual terminology in the latin translations of the Vita
Antonii (LCP X1, Nijmegen 1955) 34 ff.; 71 ff. etc.; B. Steidle, ,Homo Dei Antonius®
Zum Bild des ,Mannes Gottes® im alten Monchtum, Antonius Magnus Eremita
356—1956. Studia ad Antiguum Monachismum spectantia, ed. B. Steidle (Studia Ansel-
miana 38, Rom 1956) 148—200; M. Puzicha, ,,Vita Tusti“ (Dial. 2,2), Grundstrukturen
altkirchlicher Hagiographie bei Gregor dem Grofen, Pietas. Festschrift B. Kitting
(JAC. Erg.-Bd. 8, 1980) 284f.

28 Vgl. dazu Grégoire (Anm. 1) 221.; Pellegrino (Anm. 24) 57.

2% Vel. dazu Puzicha (Anm. 27) 306f.

3¢ Suchworte praedicare, docere, sermo etc.: 3,2; 5,2.3.4; 7,1.3; 9,1.2; 11,2.4; 15,1;
18,1.9.10; dictare, emendare, epistulam dare etc.; c.3,3; 7,1; 9,3; 11,5; 17,9;
18,1.91.19,5f.; 24,2.11; 28,1—3; 31,6 ff.

31 Der Hinweis ist topisch, vgl. M. Pellegrino, Reminiscenze letterarie agostiniane
nella Vita Augustini di Possidio, Aevum 28 (1954) 40.

32 Berschin (Anm. 13) 240.
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zeitlich.?® Uber den Inhalt der Schriften Augustins erfahren wir aus den
Notizen des Possidius kaum konkrete Einzelheiten.

Die wichtigsten Merkmale des hagiographischen Diskurses sind damit
genannt. Noch nicht ausfiihrlich behandelt wurde bisher die Frage nach dem
EinfluB antiker Traditionen. Sie stellt sich etwa beziiglich der Gliederung der
Augustinvita, die in gewisser Weise an die Casarviten Suetons erinnert.

Der Autor selber gibt mehrfach Hinweise auf die Gliederung seines
Textes. Dazu gehort nicht die oft zitierte Notiz aus der Praefatio, es sei ,de
praedicti venerabilis viri et exortu et procursu et debito fine” (praef. 3) zu han-
deln®*. Wichtiger sind zwei andere Bemerkungen. Einmal der Hinweis auf
die Gliederung der Confessiones ,qualis ante perceptam gratiam fuerit qua-
lisque iam sumpta viveret” (praef.5), der zu Beginn des dritten Kapitels
leicht abgewandelt als Signal fiir einen thematischen Neueinsatz aufge-
nommen wird.*® Ferner der Satz, Possidius wolle in seiner Lebensbeschrei-
bung auf das Leben und die mores Augustins eingehen (praef. 1). Tatsichlich
unterbricht die Darstellung der mores c. 19—27 die Schilderung des Lebens.
Insofern erinnert die Gliederung an das Vorbild Suetons.

Der Aufbau der Vita bleibt trotzdem umstritten. Haben wir es mit einem
dreigliedrigen oder im Gegenteil mit einem viergliedrigen Text zu tun? Von
den Vertretern einer vierteiligen Struktur gliedert Weiskotten®® wie folgt:

c.1-5: Einleitung.

c.6—18: Antihiretische Wirksamkeit.
c.19-27: Mores.

c.28—31: Letzte Lebenszeit und Tod.

Harnack, Romeis und Diesner méchten dagegen das Leben (c. 1—5) von den
Taten (c. 6—18) unterscheiden.”” Berschin®® wiederum gliedert:

c.1-7: Werdegang bis zur Wahl als Bischof.
c.8-21: Offentliches Wirken.
c.22-27: Private Grundsirtze.

c.28—31: Tod.

Die Unterscheidung von Leben und Taten verfingt nicht, weil beides durch
den von Possidius verwendeten Episodenstil verbunden wird.>* Wenig iiber-

Vol i30T 30 P15 1840,

3 Vol. dazu Pellegrino (Anm. 1 erster Titel) 20 ff.

35 Ac placuit ei percepta gratia ... ad Africam ... remeare.“ (c.3,1).

3% H.T. Weiskotten, Sancti Augustini Vita scripta a Possidio Episcopo (Princeton
1919) 20.

57" A. Harnack, Possidius. Augustins Leben (Abhandlungen der preuflischen Aka-
demie der Wissenschaften, Jg. 1930, Phil.-hist. Klasse, Berlin 1930); K. Romeis, Das
Leben des beiligen Kirchenvaters Augustinus, beschrieben von seinem Freunde Possi-
dius (Berlin 1930); Diesner (Anm. 4) 352.

38 Berschin (Anm. 13) 226.

3 So bereits Pellegrino (Anm. 1 erster Titel) 22, Anm. 4.
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zeugend ist auch die Abtrennung einer die ersten fiinf Kapitel umfassenden
Einfithrung. Als Einfithrung kénnen héchstens die ersten beiden Kapitel der
Vita bezeichnet werden. Dies kénnte jedenfalls das oben erwihnte Schema
»ante perceptam gratiam/iam sumpta gratia® nahelegen. Die Taufe wiirde
dann den Beginn des christlichen Lebens Augustins markieren, ein Gedanke,
der in frithen hagiographischen Schriften mehrfach begegnet.*® Auch die von
Berschin vorgeschlagene Unterteilung in &ffentliches Wirken und private
Grundsitze zielt am Textinhalt vorbei, ganz abgesehen davon, daff der
Begriff ,private Grundsatze® unscharf ist. Betrifft denn beispielsweise die
Verwaltung des Kirchengutes wirklich ,private Grundsitze“ Augustins?
Und wie steht es mit den disziplinarischen Mafinahmen fiir die vita com-
munis der Kleriker (c. 25) oder mit den Verhaltensregeln fiir den Umgang mit
dem weiblichen Geschlecht (c. 26)? All das fillt doch in den Aufgabenbereich
des Klostervorstehers und Bischofs und ist damit alles andere als ein privater
Grundsatz. Auch die durchwegs asketisch-monastische Firbung der Darstel-
lung macht die genannte Aufteilung in 6ffentlich und privat unwahrschein-
lich.

Eine dreigliedrige Struktur, wie sie etwa durch Pellegrino und Mohrmann
vertreten wird,*! ist vorzuziehen:

c. =18 Chronologisch geordnete Erzihlung des Lebens
bis zum Hohepunkt.

e 19=27: Mores.

Gi28 =31 Tod.

Die Lebensbeschreibung bildet bis zum Abschluff der antihiretischen
Kimpfe eine Einheit. Taufe und Bischofswahl bedeuten gewif} wichtige Sta-
tionen; sie sind aber durch den von Possidius verwendeten Episodenstil eng
mit dem restlichen Text verbunden, so daf§ eine Aufteilung der Vita an diesen
Punkten wenig sinnvoll wire. Entsprechendes gilt fiir die von Pellegrino*
vorgeschlagene Unterteilung der Hiretikerkimpfe in zwei durch Karriere-
stufen Augustins bezeichnete Phasen, nimlich c.6—7: Presbyterat und
¢. 9—18: Episkopat.

Ein Testament hat Augustin als pauper Dei nicht verfaft. Sein Vermichtnis
an die Kirche bestand aus dem von ihm herangezogenen Klerus, den Kléstern
und den Biichern der Bibliothek von Hippo (c.31,8). Diese drei Elemente
bilden nicht nur inhaltliche Schwerpunkte der Vita Augustini, sondern mar-
kieren zentrale Inhalte und Triger abendlindischer Kultur seit der Spatan-
tike: Kleriker und Ménche iiberliefern der Nachwelt das Erbe der Antike in
Buchform.

0 Vgl. z.B. Vita Cypriani c.2,1: ,Siquidem hominis Dei facta non debent aliunde
numerari nisi ex quo Deo natus est*.

#1 Pellegrino (Anm. 1) 21; Mohrmann (Anm. 1) XLV.

42 Pellegrino (Anm. 1) 21.
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Mit der Stilisierung seines Helden zum biicherschreibenden Ménch und
Kirchenmann hat Possidius ein Augustinbild geschaffen, wie es insbesondere
fiir das 5. und 6. Jahrhundert typisch ist. Verschiedene in dieser Zeit entstan-
dene Exzerptensammlungen aus Augustins Werken, so der Sentenzenkom-
mentar Prospers oder die , Excerpta ex operibus S. Augustini“ Eugipps sind in
dieser ,,Synthese des Monchischen und des Kirchlichen*? der Augustinvita
vergleichbar. Antistes und episcopus nennt Eugipp Augustin im Widmungs-
brief der Excerpta. Alle Rechtgliubigen verehren ihn und lesen seine
Schriften; von besonderem Nutzen fiir die Kirchenleiter sind Augustins anti-
hiretische Schriften.* Dafl Possidius seinen Helden in der dargestellten
Weise stilisiert hat, spricht nicht gegen den Wert des Textes als historische
Quelle. Das hat die Forschung lingst gezeigt.*® Historische Fakten und Ele-
mente des hagiographischen Diskurses sollten auch in der Vita Augustini
nicht langer als einander ausschlieflende Gegensitze behandelt werden.

43 R, Lorenz, Der Augustinismus Prospers von Aquitanien, ZKG 73 (1962) 232.

# Eugipp, Excerpta ex operibus S. Augustini (CSEL 9, Wien 1885) 1,16ff. Der
Be%riff antistes ebd. 3,16; episcopus ebd. 1,16.

5 Vgl. dazu die in Anm. 1—4 genannte Literatur.



Fontevrault und Bethanien
Kirchliches Leben in Anjou und Jerusalem
im 12. Jahrhundert

Von Hans Eberhard Mayer

Fir Theodor Schieffer
zum achtzigsten Geburtstag

Vor etwas mehr als zehn Jahren gelang mir der Nachweis, daff das Nonnen-
kloster St. Lazarus in Bethanien, das als im Jahre 1138 gegriindet galt, in
Wahrheit ein Doppelkloster fiir Nonnen und Ménche nach dem Muster von
Fontevrault in Anjou war und 1143 von Kénig Fulko von Jerusalem, zuvor
Graf von Anjou, und seiner Gemahlin Melisendis gestiftet wurde.! Diese
Meinung erfuhr jedoch kiirzlich Widerspruch von Denys Pringle, der erneut
in Bethanien ein benediktinisches Kloster nur fiir Nonnen sah, obwohl in
Bethanien zwei Kirchen schon im 12. Jahrhundert vorhanden waren.2 Von
diesen beiden Kirchen erklirte Pringle die eine iiber dem Lazarusgrab zur
Konventskirche der Nonnen, die andere zur Kirche Simons des Aussitzigen.
Die Pilger hitten entweder in dieser gebetet oder aber in der unter der Kon-
ventskirche befindlichen Grotte mit dem Grab des hl. Lazarus, aber nie in
der dariiber befindlichen Westkirche der Nonnen. Damit ordnete Pringle die
Gebiude in Bethanien ein in die Reihe der im HI. Land erhaltenen Doppel-
kirchen, die freilich meist tibereinander gelegen sind.

Ich bin weit davon entfernt, Pringles Auffassung auf die leichte Schulter zu
nehmen, denn er hat in allen seinen Publikationen die schriftlichen Quellen
mit grofler Vollstandigkeit benutzt und mit Verstand interpretiert. Dennoch
kann seine Auffassung iiber Bethanien nicht unkorrigiert bleiben.

Ich fasse meine fritheren Resultate nochmals kurz zusammen, ehe ich sie
ausbaue. Am 5. Februar 1138 nahmen Fulko und Melisendis einen Besitz-
tausch mit dem Kapitel des HI. Grabes in Jerusalem vor. Sie gaben dem Stift
den Ort Thecua in Judaea und erwarben dafiir die befestigte (JL. 7318)
Kirche des hl. Lazarus, eine seit dem 4. Jahrhundert als Kirche bezeugte

! Hans Eberhard Mayer, Bistiimer, Kloster und Stifte im Konigreich Jerusalem.
Schriften der Monumenta Germaniae Historica 26, Stuttgart 1977, §. 372—402.

2 Denys Pringle, The planning of some pilgrimage churches in Crusader Palestine,
World Archaeology 18 (1987) 356f.

ZXG 102, Band 1991/1



Fontevrault und Bethanien 15

wichtige Kultstitte, in Bethanien vor Jerusalem, damit diese Kirche religioso
conventui monachorum seu sanctimonialinm devotius quam antea deser-
viret.> Das bedeutet nicht, dafl man noch keine Vorstellung hatte, ob man
hier Ménche oder Nonnen ansiedeln wollte, wie Pringle meinte, sondern wie
so oft im Mittellatein bedeutet sex hier einfach et: Ménche und Nonnen
sollten das neue Kloster bewohnen. Fiir deren Lebensunterhalt figten die
Chorherren vom HI. Grab Einzelbesitz in und um Jerusalem dazu sowie vier
genannte Dérfer, die — soweit bekannt — bei Bethanien lagen. Dabei war die
Rede von quicumque regulariter introducends sunt sacre religionis cultores, so
daf klar ist, da das Kloster erst noch zu griinden war. Im Gegenzug erhielt
das Stift vom Konig das Dorf Thecua in Judaea, dessen Einwohnern gestattet
wurde, Salz und Asphalt am Toten Meer zu sammeln, das bekanntlich das
reinste Bitumen der Welt liefert. Die Urkunde des Konigspaares war ein Vor-
gang von herausragender Wichtigkeit, denn keine Urkunde eines Konigs von
Jerusalem hat eine lingere Zeugenliste. Zahlt man den Patriarchen, den Prior
und die zwanzig Stiftsherren im Context mit, so waren insgesamt einund-
neunzig Personen an der Beurkundung beteiligt, und der Zeugenliste ist
anzumerken, dafl man auf eine moglichst vollstindige Reprisentation des
Episkopats Wert legte. Wegen eines schwelenden Streites zwischen dem
Patriarchen von Jerusalem und dem Erzbischof von Tyrus war der letztere
abwesend und mit thm die Mehrzahl seiner Suffragane, aber das macht das
Prinzip der erstrebten Vollstindigkeit nur umso deutlicher. In einer verlo-
renen weiteren Schenkung schenkte Kénig Fulko (nach Februar 1138, aber
vor seinem Tod am 10. November 1143) dem nun schon gegriindeten Kloster
den Ort Bethanien.*

Wir horen dann wieder von Bethanien am 10. Januar 1144, als Papst Cele-
stin II. nicht nur den Tausch von 1138, sondern auch die Klostergriindung
bestitigte, genauer gesagt die Absicht des Konigspaares hierzu (JL. 8481).
Damals weilte eine Gesandtschaft des Chorherrenstifts vom Hl. Grab in
Rom, die im Januar 1144 ausdriicklich erwihnt wird und damals mehrere
Urkunden fiirr das Stift erwirkte (JL. 8479. 8481. 8482), aber wegen der
Schiffahrtspause im Winter schon im Herbst 1143 angekommen sein mufi. In
JL. 8481 hatte die Kurie denn auch noch keine Kenntnis vom Tod des Kénigs
Fulko am 10. November 1143 (anders in JL. 8652 vom 14. September 1144:
egregie memorie Fulcone). Die Gesandten hatten eine noch an Innocenz II.
(T 24. September 1143) gerichtete Supplik des Kénigspaares und des gesamten
Episkopats des Reiches mitgebracht, in der sie den Papst ersuchten, das Pro-
jekt zu bestitigen, was er auch tat. Es war die Rede davon, dafl die Stifter
monastice religionis wiros aut mulieres in ecclesia sancti Lazari, que in
Bethania sita est, stabiliri desiderant. Der Papst bestimmte, ut in eadem beati

3 Reinhold Rohricht, Regesta regni Hierosolymitani, Innsbruck 1893, Addita-
mentum ebd. 1904 (kiinftig: RRH), n® 174.
4+ RRH n° 562b, dazu Mayer, Bistiimer, S. 382—387.
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Lazari ecclesia iuxta ... regis et regine peticionem et ordinationem viri aut
mulieres monastice professionis ... statwantur. Das sieht nach erst noch zu
vollziehender Besiedelung aus, und nur das Wort ordinatio verrit, daf auch
der Kurie bekannt war, daf in Bethanien klosterliches Leben bereits exi-
stierte. Dennoch wird man davon ausgehen miissen, dafl dieses erst kurz vor
Fulkos Tod eingerichtet worden war, so daff die Griindung seit Februar 1138
sich uber funf Jahre lang hinzog.

Da alles bereits vollzogen war und man nur eine pipstliche Bekriftigung
einer schon bestehenden Korporation wollte, macht viri aut mulieres, dis-
junktiv gemeint, hier noch weniger Sinn als 1138 monachi seu sanctimoniales.
Das ant bedeutet auch hier et. Kaum war die Gesandtschaft aus Rom zuriick,
da bestatigte der neue Kénig Balduin III. zwischen dem 8. Mirz und dem
31. August 1144 den Tausch von 1138 und sprach nun von den in Bethanien
nach der Regel angesiedelten Nonnen. Wilhelm von Tyrus schreibt die
Griindung Bethaniens filschlich allein der Konigin Melisendis zu, die von
vornherein ein Nonnenkloster zur Versorgung ihrer Schwester Iveta geplant
habe.?

Aber in Bethanien lebten nicht nur Nonnen, sondern auch Ménche; es war
ein Doppelkloster, in dem unter der Leitung der Abtissin auch Ménche
lebten und den Nonnen dienten. Im Jahre 1180 wurde ein Giitertaugch zwi-
schen dem Abt von Josaphat und der Abtissin von Bethanien erneuert und
bezeugt von zehn Ménchen von Josaphat (de monachis), sechs Nonnen von
Bethanien (ex parte abbatissae), darunter der priorissa Odelina und de fra-
tribus autem frater Petrus Sancti Lazari praeceptor, frater Palacius et frater
Gilabertus (RRH n° 591a). Noch klarer wird die Sache 1184 in RRH n°®
640a, wenn man das Regest dieser Urkunde im Inventar von Manosque von
1531 (Departementalarchiv Marseille 56 H 58) fol. 86 hinzunimmt, wo die
Abtissin Melisendis von Bethanien handelte assensu et voluntate totius capi-
tuli eiusdem ecclesie dominarum et fratrum, was die iibergeordnete Stellung
der Nonnen wiinschenswert klar zum Ausdruck bringt.

Das alles war Pringle nicht genug, obwohl allein RRH n® 6402 hinreichend
ist, denn die fratres miissen Ménche sein, da Laienbriider in einem reinen
Nonnenkloster ebenso wenig zu suchen hatten wie normalerweise Monche;
man hitte dort Laienschwestern gehabt. Aber ich trage dem bisherigen
Beweismaterial jetzt noch RRH n° 327 von 1157 bei, wo die Abtissin Iveta
von Bethanien handelte concilio dominarum nostrarum sanctimonialium et
tocius capituli nostri. Da die Nonnen bereits genannt sind, kénnen sich unter
dem Kapitel nur die auch zum Kloster gehérigen Monche verbergen.

Auch die Patrozinien deuten in diese Richtung. Fontevrault, von Anfang
an durch Jahrhunderte der aristokratischste Frauenkonvent in Frankreich
und ein Ort, der sich dem Touristen von auflen noch heute mehr als eine

> RRH n° 226: sanctimonialibus in prefata ecclesia regulariter statutis. Wilhelm von
Tyrus, Chronique XV.26, ed. R.B. C. Huygens, Corpus Christianorum. Continuatio
Mediaevalis 63. 63A, 2 Binde, Turnhout 1986 (kiinftig: WT), S.709.
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kleine Stadt denn als ein Kloster darbietet, barg innerhalb seiner Mauern
mehrere Konvente: Das sogenannte Grofle Kloster der Nonnen, das der
Jungfrau Maria geweiht war, den Mannerkonvent des Evangelisten Johannes,
ferner ein der Maria Magdalena geweihtes Haus fiir gestrauchelte biiflende
Frauen, aber auch fiir hochgestellte Damen, die sich ohne Gelubde nach
Fontevrault zuriickzogen, ferner eine Leproserie St. Lazarus, und schliefilich
ein Krankenhaus St. Benedikt. Mindestens die erstgenannten vier Konvente
gab es schon im 12. Jahrhundert, denn der Nekrologeintrag von Fontevrault
fiir Heinrich II. von England erwihnt ausdriicklich seine Bautitigkeit in St.
Lazarus und St. Maria Magdalena.® Die Patrozinien waren fiir Fontevrault
von grofler Bedeutung, nicht nur weil hier angespielt wurde auf die Idee, die
hinter der Institution der Doppelkléster mit der in der Offentlichkeit schon
bald angegriffenen Unterordnung der Ménche unter die Nonnen stand. Die
biblische Rechtfertigung war die Einsetzung des Evangelisten Johannes in ein
Sohnesverhiltnis zur Jungfrau Maria durch Christus (Joh. 19,26f1.).
Auflerdem waren diese beiden Patrozinien, Maria fiir die Frauen und der
Evangelist Johannes fiir die Manner, noch vom Griinder Fontevraults, dem
groflen Volksprediger Robert von Arbrissel, festgelegt worden.”

Der Ort Bethanien war durch den Bericht der Evangelien unweigerlich
besetzt durch den hl. Lazarus und seine beiden Schwestern Maria und
Martha, die dort mit Jesus verkehrt hatten und wo Lazarus von den Toten
auferweckt worden war. Das Hauptpatrozinium der Nonnen mufite hier St.
Lazarus sein, aber damit begegnet man bereits einem der Patrozinien von
Fontevrault. Obwohl es klar ist, dafl wir unter der von Jesus geheilten Maria
aus Magdala am See von Tiberias (Marc. 15,40 u. 6.), dann der Biiflerin, die
Jesus die Fiifle salbte und sie mit ihrem Haar trocknete (Luc. 7,36—50), und
Maria, der Schwester des Lazarus, die Jesus in Bethanien salbte (Marc. 14,3;
Matth. 26,7; Joh. 12,3), wenigstens zwei, wenn nicht drei Personen zu ver-
stehen haben, glaubte das ganze Mittelalter unerschitterlich an die Identitit
aller drei, und aus Maria von Magdala wurde Maria Magdalena, deren zen-
traler Kultort dann zwangsliufig Bethanien war. Die zweite Kirche Betha-
niens scheint seit alter Zeit Simon dem Aussitzigen geweiht gewesen zu sein,
so daf} fiir ein Patrozinium Maria Magdalena, erst recht aber fir ein Patrozi-
nium Johannes Evangelista fiir den Minnerkonvent in Bethanien kein Platz
mehr war. Die Nonnen hatten aber auch ein Stadtkloster in Jerusalem, und
dieses hatte mit Johannes Evangelista ein weiteres der Patrozinien von Fon-
tevrault.®

6 Bibliothtque Nationale Paris, Ms. lat. 5480, Bd. L, S. 3, gedruckt in (Anonymus),
Extrait du Grand Nécrologe de Fontevraud, (Bulletin de la) Société des lettres, sciences
et arts du Saumurois 4 n°® 11 (1913) 51.

7 Vita b. Roberti de Arbrisello auctore monacho Fontis Ebraldi Andrea, ut creditur,
Mi?ne PL 162, 1057f.

Chronique d’Ernoul et de Bernard le Trésorier, ed. Louis de Mas Latrie, Société de
Phistoire de France, Paris 1871, S. 206.
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Die Rekrutierung von Nonnen fiir Bethanien scheint nicht einfach
gewesen zu sein, denn die oberen Chargen kamen iiberwiegend von auflen.
Ist das fiir die erste Abtissin selbstverstindlich, so kam die zweite Abtissin
Iveta aus St. Anna in Jerusalem.® Der dritten Abtissin Eva (RRH n° 569a.
591a) begegnen wir 1157 noch als Abtissin Avis von S. Maria Grandis in
Jerusalem (RRH n° 327). Hier finden wir auch eine Priorin Odolina von .
Maria Grandis, die 1178 und 1180 Priorin von Bethanien war (RRH n° 569a.
591a). Die vierte Abtissin Melisendis (RRH n° 640a) stieg dagegen innerhalb
des Klosters auf, denn sie war schon 1178 und 1180 als einfache Nonne in
Bethanien (RRH n° 569a. 591a). Die Praecentrix Alamandina kénnte gleich-
falls innerhalb des Klosters aufgestiegen sein, wenn sie nicht 1157 noch zu S.
Maria Grandis oder zu St. Anna gehért hatte (RRH n® 327. 569a. 591a),
wohingegen die Nonne Ermengard aller Wahrscheinlichkeit nach aus St.
Anna Gibergetreten war (RRH n® 327. 569a). Dieser Fall wirft die Frage auf,
warum man innerhalb einer Stadt von einem in ein anderes Kloster iibertrat,
ohne daff damit eine Beférderung verbunden war. Das war an sich ja nicht
statthaft, aber diese Regel duldete die allgemeine Ausnahme, daf man stets
zu einer strengeren Lebensform iibertreten durfte. Waren S. Maria Grandis
und St. Anna normale Benediktinerinnenkléster, so hatte der Orden von
Fontevrault eine wesentlich strengere Regel, die nicht nur die permanente
Abstinenz von Fleisch vorsah, sondern vor allem das ewige Schweigen.!® Das
mag zugleich erkliren, warum man innerhalb Bethaniens nicht immer genii-
gend geeigneten Nachwuchs hatte zur Besetzung der hheren Chargen, und
warum Eva, Odolina und vielleicht Alamandina nur zum Ubertritt bewogen
werden konnten, wenn man ihnen in Bethanien eine gleichwertige leitende
Funktion garantierte. Dann mag der gréflere Reichtum Bethaniens den Aus-
schlag gegeben haben, denn das Doppelkloster, das als das reichste Kloster
im Lande galt, besafl im Gegensatz zu anderen Nonnenkldstern des Landes
nicht nur eine Dependance in der Stadt Jerusalem selbst und auswirtige Prio-
rate bei Nablus und in Tripolis, sondern vor allem die auflerordentlich
gewinntrachtige Oase Jericho, !!

Iveta, die Schwester der Kénigin Melisendis und zweite Abtissin von
Bethanien, wurde 1119 oder 1120 geboren!? und vollendete daher 1138, als
die Griindung Bethaniens eingeleitet wurde, ihr 18. oder 19., 1143 ihr 23.
oder 24. Lebensjahr. Als Abtissin war das etwas jung. Etwas spiter verlangte

9 WT XV.26, S.709. .

1% Migne, PL 162, 1079. Die Regel ist nur in einer spiten Uberarbeitung erhalten,
aber schon Wilhelm von Malmesbury (+ 1142), Gesta regum Anglorum, ed. William
Stubbs, Rolls Series 90, II, London 1889, S.512, wuBite um das ewige Schweigen.

11 Mayer, Bistiimer, S.357, 373, 384. WT XI.15, XV.26, 5519, 710,

'2 Fulcher von Chartres, Historia Hierosolymitana 111.44, ed. Heinrich Hagen-
meyer, Heidelberg 1913, S.770: aetate quinguennem im Sommer 1125.
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man hierfiir ein Mindestalter von 30 Jahren.!* Es mufite also zuvor eine an-
dere Abtissin Bethanien regieren. Wilhelm von Tyrus, der 1130 geboren
wurde, wihrend der Griindungsjahre Bethaniens also noch ein Schulkind
war und 1145—1165 in Europa weilte, berichtet, man habe in Bethanien zu-
nichst annosam quandam et in religione probatam venerabilem matronam
zur Abtissin eingesetzt. Ihren Namen verrit er nicht. Nach ihrem Tode habe
die Konigin Melisendis dann ihre Schwester Iveta, bisher einfache Nonne in
St. Anna, zur Abtissin von Bethanien gemacht.!* Dies war gewif} nach dem
Tode des Konigs Fulko, denn den Namen der ersten Abtissin erfahren wir
aus RRH n° 226 von 1144, als sie noch amtierte. Sie hiefi Mathilde.

Wer war sie? Sie ist zuvor und danach im HI. Land nicht nachzuweisen,
aber man denkt natiirlich sofort an Koénig Fulkos Tochter Mathilde von
Anjou, die zweite Abtissin von Fontevrault. Das laflt sich nicht mit Sicher-
heit beweisen. Wohl aber lift sich zeigen, dafl es méglich war und von einer
inneren Logik gewesen wire. Da Bethanien ein Doppelkloster nach dem
Vorbild von Fontevrault war, ist klar, daf die treibende Kraft bei der Griin-
dung Bethaniens zunichst der Konig Fulko war, und Melisendis, die Wil-
helm von Tyrus als die alleinige Griinderin nennt, die mafigebliche Rolle erst
nach Fulkos Tod 1143 iibernahm und von da an die Versorgung Ivetas im
Auge hatte, der sie etwas schuldig war (s. unten S. 361.). Aber das brauchten
nicht notwendigerweise auch Fulkos Pline zu sein.

Dieser ging gern mit geistlichem Gefolge ins HI. Land. Als er 1120 erst-
mals aus Anjou dorthin reiste, nahm er den Bischof von Angers, Rainald von
Martigné, mit.!®> Im Jahre 1129 zog Fulko erneut ins HI. Land, diesmal fiir
immer, um dort Melisendis zu heiraten und sich auf die Thronfolge vorzube-
reiten. Seine Grafschaft Anjou, wo er so lange erfolgreich gewirkt hatte,
iibergab er seinem Sohn Gottfried Plantagenet. Diesmal sollte der Abt Odo
von Marmoutier bei Tours (1124—1137) mitziehen, der bereits einmal dort
gewesen war und einen Bruder dort hatte, den er wiedersehen wollte. Odo
war im Mai 1128 in Le Mans, als Fulko das Kreuz nahm.'¢ Aber gegen diesen
Plan erhob sich in einem durchweg zu 1129 datierten Brief der Abt Gottfried
von Vendéme (1093 —1132), einer der streitbarsten Kirchenménner in Anjou.
Odo mége nicht erneut nach Jerusalem ziehen, es einmal gesehen zu haben,
miisse geniigen. Es sei dies auch gegen die monastischen Geliibde (scil. der
stabilitas loci). So wie den Laien die Reise nach Jerusalem aufgetragen sei, so
sei sie den Monchen vom Papst verboten worden. Er selbst habe von Papst
Urban II. gehért, wie dieser den Laien den Kreuzzug geboten, den Ménchen

13 T iber Sextus, lib. I, tit.6, c.43, ed. E. Friedberg, Corpus iuris canonici 11
(Leipzig 1881) 968.

14 WT XV.26, S.7091.

15 Joséphe Chartrou, L’Anjou de 1109 4 1151, Paris 0. J. (1928), S. 183.

16 Chartrou S.369 n°® 39; zum Datum Hans Eberhard Mayer, The Succession to
Baldwin II of Jerusalem: English Impact on the East, Dumbarton Oaks Papers 39
(1985) 147.
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aber ausdriicklich untersagt habe. Auch durch die Liebe zu seinem Bruder,
»der vielleicht schon tot ist oder sterben kann, bis Thr dorthin kommt¥, solle
sich sein Sinn nicht zu Verbotenem bewegen lassen.!” In einem viel zitierten
Brief an die Mdnche von Vallombrosa vom Oktober 1096 untersagte
Urban II. den Monchen tatsichlich die Teilnahme am Kreuzzug.!® Aber
Gottfrieds Brief ist ein nicht unbetrichtlich friiheres und bisher ignoriertes
Zeugnis fiir dieses Verbot, denn mindestens spielte Gottfried an auf den Auf-
enthalt Urbans in seinem Kloster im Februar 1096 (JL. 1, 685), aber wahr-
scheinlich meinte er schon das Konzil von Clermont, auf dem Urban im
November 1095 den Kreuzzug erstmals proklamierte. Gottfried war nimlich
auf dem Konzil. Spiter explizierte er seinem Erzfeind, dem Bischof Ulger
von Angers (1125—1148) eine Regelung, die der Papst dort getroffen hatte,
und fuhr Ulger mit der ihm eigenen Unverbliimtheit an: ,, Werter Herr, Thr
seid ja nicht dabei gewesen auf jenem Konzil. Ich aber war dort, der ich die
Wahrheit in dieser Sache weif}. “!® Tatsichlich blieb 1129 Odo von Marmou-
tier zu Hause, denn 1130 ist er urkundlich in Frankreich bezeugt und 1131
nahm er am Konzil von Reims teil.?°

Es ist aber bislang vollig unbeachtet geblieben, dafl ein Eremit zusammen
mit Fulko in den Osten ging, dem dort eine grofle Laufbahn beschieden war,
nimlich der kiinftige Patriarch von Jerusalem Wilhelm (1130—1145). Ich
habe erst kiirzlich mich ohne Kenntnis dieses Umstandes mit ihm befaf}t, als
ich der neuen Mannschaft nachging, mit der sich Kénig Fulko im Osten
umgab,?! und ich habe gezeigt, daff Patriarch Wilhelm unter Fulko entgegen
der landliufigen Meinung ein auflerordentlich einflufireicher Mann, ja gera-
dezu quasi Fulkos Premierminister war.?? Auch unterstellte ich, daf Fulko,

17 Gottfried von Venddme, Epistola IV.21, Migne, PL 157, 162. Odos erster Auf-
enthalt im HI. Land fillt vielleicht ins Jahr 1126, als in einer Urkunde fiir das Benedik-
tinerkloster S. Maria im Tal Josaphat bei Jerusalem, wo der Benediktiner Odo wohl
absteigen mochte, ein bisher unidentifizierter Odo abbas als Zeuge erscheint (RRH n®
115; vor 1. September). Zwar ist Odo 1126 ein einziges Mal in Frankreich bezeugt, und
zZwar wegen Eer Beteiligung Heinrichs 1. von England vor Mitte September, aber ich
kann ihn in diesem Jahr sonst in Frankreich nicht nachweisen, und eine Tatigkeit in der
Nihe von Rouen, wo auch Heinrich sich im Marz befand, hitte Odo natiirlich die
Abreise mit dem Friithjahrspassagium noch erlaubt. Philibert Barret, Cartulaire de Mar-
moutier pour le Perche, Documents sur la province de Perche 3. Serie 2, Mortagne
1894, §.37 n° 23 = Regesta regum Anglo-Normannorum 2, Oxford 1956, n® 1439,
Zum Itinerar Heinrichs I. ebenda 2, S§. XXX.

18 Rudolf Hiestand, Vorarbeiten zum Oriens pontificius III. Papsturkunden fiir
Kirchen im Heiligen Lande, Abhandlungen der Akademie der Wissenschaften in Gét-
tingen, philol.-hist. Klasse, 3. Folge 136, Gottingen 1985, S. 88 n® 2.

Gottfried von Vendéme, Epistola I11.12, Migne, PL 157, 118.

20 A. de Tremault, Cartulaire de Marmoutier pour le Vend6mois, Patis und Ven-
d6me 1893, S.333 n° 37. Giovanni Domenico Mansi, Sacrorum Conciliorum nova et
amflissima collectio 21, Florenz 1776, 467.

! Hans Eberhard Mayer, Angevins versus Normans: The New Men of King Fulk of
An)'ou, Proceedings of the American Philosophical Society 133 (1989), passim.
% Bernhard von Clairvaux, Brief 393, Sancti Bernardi opera, ed. Jean Leclercq und
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der seit Mai 1129 im HI. Land war, bei der Ernennung 1130 die Hand mit im
Spiel hatte, auch wenn er erst 1131 Konig wurde, aber es blieb ungeklart,
warum sich Fulko gerade auf ihn stiitzte, da Wilhelm aus Mesen (franzésisch
Messines) bei Ypern im belgischen Westflandern stammte,? wihrend Fulkos
neue Entourage sonst bevorzugt aus Anjou kam. Der Grund hierfiir liegt
allerdings offen zutage, und ich benutze die Gelegenheit, um meine frithere
Studie zu erginzen. Bisher liest man als Wilhelms cursus honorum:
1116 Kanoniker am HI. Grab (JL. 6528), 1128—1130 Prior daselbst,?*
Patriarch 1130 (nach September 27) — 27.September 1145.” Nun ist die
Identitit mit dem Kanoniker von 1116 eine reine Vermutung, die man sofort
streichen muf, wenn sich eine bessere Moglichkeit erdffnet. Fiir die Identitit
mit dem Prior spricht das gewichtige Zeugnis Wilhelms von Tyrus, der aber
damals gerade erst zur Welt kam und selbst in ihm niherer Zeit nachweislich
nicht einmal bei seinen eigenen Amtsvorgingern auf dem Erzstuhl von Tyrus
die Personalverhiltnisse am HI. Grab richtig kannte.?® Angesichts dieser
Sachlage kann Wilhelm zwei Wilhelme leicht verwechselt haben.

Es gibt nimlich eine ganz andere Vorgeschichte des Patriarchen Wilhelm
von Jerusalem in der Chronik des Zisterzienserklosters Fontaines-les-Blan-

H. Rochais, VIIL, Rom 1977, S. 364 = Migne, PL 182, 600 hielt ihn fiir ebenso beschif-
tige wie sich selbst: In multis occupatus scribo vobis in multis occupato, und mahnte ihn
dringend zur Mafigung, denn nicht wie eine Magd dem Herrn sei ihm seine Kirche
anvertraut, sondern wie die Mutter dem Sohn und Maria dem Johannes. Trotz des
unverkennbaren Zitats des fiir die Doppelkléster wichtigsten Bibelworts (Joh. 19,26£.),
handelte sich Patriarch Wilhelm diese Reprimande wohl weniger Bethaniens wegen,
sondern eher durch seinen Streit mit dem Erzbischof Fulcher von Tyrus um das Pallium
und die Kirchenprovinz Tyrus ein, in dem eine gewaltsame Ader Wilhelms seinem
Klerus gegeniiber hervortritt: JL 7906. 7943. John Gordon Rowe, The Papacy and the
Ecclesiastical Province of Tyre (1100—1187), Bulletin of the John Rylandl:s) Library 43
(1960) 180f.

23 WT XII1.26, S. 622 (vgl. den Apparat zu Zeile 88).

24 JL 7318 von September 1128. RRH n° 126.127.128.129.133.134; RRH n°® 121
gehért zu 1129, s. Rudolf Hiestand, Chronologisches zur Geschichte des Kénigreiches
Jerusalem, Deutsches Archiv 26 (1970) 223, Anm. 15, 229, Anm. 60.

25 WT XII1.26, XVL.17, S. 622, 738. Zu Wilhelms Laufbahn generell Reinhold R6h-
richt, Syria sacra, Zeitschrift des Deutschen Palistina-Vereins 10 (1887) 7, 42; Bernard
Hamilton, The Latin Church in the Crusader States. The Secular Church, London
1980, S. 68f. und unten Anm. 27.

26 WT XII1.26, S.622. Ebd. XVIL.17, S.739 schreibt Wilhelm, nach dem Intrusus
Radulf (1146—1151) sei Peter von Barcelona, der Prior der Grabeskirche, Erzbischof
von Tyrus geworden. Die Urkunden ergeben ein anderes Bild. Sie zeigen 1130/
1131—1148 sehr hiufig einen Prior Petrus, der nie von Barcelona genannt wird und
1151 Erzbischof von Tyrus ist (RRH n° 137. JL 9260. RRH n° 266). Daneben finden
wir ab 1119 einen Kanoniker Petrus von Barcelona am HI. Grab, der ab 1130 erscheint
als Petrus Barchinonensis subprior und teils mit der Bezeichnung Subprior, teils als Peter
von Barcelona nachweisbar ist bis 1144 (RRH n°® 90a.133.226, wo beide gemeinsam auf-
treten; der 1177 in RRH n® 543 auftretende Kanoniker Petrus von Barcelona ist natur-
lich ein anderer), aber nie Prior der Grabeskirche oder gar Erzbischof von Tyrus wurde.
Wilhelm von Tyrus hat die beiden also durcheinandergeworfen.
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ches.” Die Chronik ist verfalt vom siebten Abt Peregrinus, der bald nach
dem Ende der Chronik (1212) gestorben sein muf, also nur wenig jinger war
als Wilhelm von Tyrus. Was fir diesen nur eine marginale Angelegenheit
war, namlich die Laufbahn des Patriarchen Wilhelm von Jerusalem, war fiir
Peregrinus von zentraler Wichtigkeit wegen der Reliquien seines Klosters.
Seine Informationen iiber die Frithgeschichte von Fontaines hatte er miind-
lich von zwei dortigen Ménchen, die nach seinen Angaben um die Jahrhun-
dertmitte gelebt haben miissen und die er in seinem Noviziat noch kennen-
gelernt hatte. Um 1125 liefen sich in Fontaines an unwirtlichem, noch unge-
rodetem Orte einige Eremiten nieder, denen der Erzbischof von Tours im
Jahre 1127 die Grindungsschenkung bestitigte.?® Unter ihnen war ein
gewisser clericus Willelmus vir religiosus und ein Lambertus miles Flandrensis
mit Beinamen Magnus. Im Jahre 1134 wurde nicht ohne Schwierigkeiten die
klosterliche Lebensform eingefithrt und Fontaines eine Tochterabtei von
Savigny, das sich seinerseits unter Abt Serlo in den vierziger Jahren, gefolgt
von Fontaines, den Zisterziensern anschlofl.

Damals war Wilhelm nicht mehr in Fontaines. Thn hatte die Sehnsucht
nach dem HI. Land gepackt. Er erbat von seinen Oberen — die es dem Ere-
miten natirlich auch bezahlten mufiten — die Erlaubnis und reiste ab. Bei der
Feier der Ostervigil, die sich alljihrlich mit dem pyrotechnischen und von
Gregor IX. 1238 in harten Worten untersagten Unfug des Osterfeuers ver-
band, das wahrscheinlich auf der kalkulierten Selbstentziindung bestimmrer
Ingredienzen beruhte, war es Wilhelms Licht, das vom himmlischen Feuer
entziindet wurde. Er wurde nunmehr von den Groflen befragt, wer er sei,
und sagte se esse de Gallia et huc advenisse a Turonia et quod esset de Fon-

2?7 Historia prelatorum et possessionum ecclesiae b. Mariae de Fontanis, ed. Lucas
d’Achéry, Spicilegium sive coﬁectio veterum aliquot scriptorum, ed. Etienne de Baluze,
I1, Paris %17, S.573—580; besser als Historia monasterii g Mariae de Fontanis Albis bei
André Salmon, Recueil de chroniques de Touraine, Collection de documents sur I’hi-
stoire de Touraine 1, Tours 1854, S.257—291. Auf diesen Bericht wies in der ilteren
Literatur allein der Altmeister Reinhold Réhricht, Syria sacra, S. 7, Anm. § hin, dem so
leicht nichts entging, Da er aber selbst sonst nirgends Gebrauch machte von dem
Bericht, blieb er in der Literatur praktisch unbenutzt, und so ging es auch Guy Oury,
Guillaume de Messines, ermite de Fontaines-les-Blanches devenu patriarche de Jéru-
salem, Bulletin trimestriel de la Société archéologique de Touraine 37 (1973) 225—243.
So stand denn nichts davon zu lesen in der Biographie Nationale de Belgique 8, Briissel
1884—1885, S. 436, und die in der Historia de Fontanis berichtete Reliquienschenkung
Wilhelms an Messines fehlt auch bei A. Frolow, La relique de la Vraie Croix. Recher-
ches sur le développement d’un culte, Archives de I’Orient chrétien 7, Paris 1961. G.
Oury folgend hat a.ﬁerdings soeben |. Pyke im Dictionnaire d’histoire et de géographie
ecclésiastique 22, Paris 1988, Spalte 958—960 den Bericht benutzt, allerdings hilt er mit
Oury zu Unrecht daran fest, dafl Wilhelm 1120 in den Orient ging, weil beide nur die
Identifizierung mit dem Kanoniker von 1116 preisgeben.

28 Erzbischof Hildebert von Tours bestitigte 1127 die Schenkung des Ortes Fon-
taines an Fontaines-les-Blanches (Salmon, Recueil 8. 281), was kurz nach der Griindung
war. Wilhelm, der von Fontaines aus in den Osten ging, kann also nicht schon 1120
dorthin gereist sein.
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tanis eremita. Und tatsichlich liegt Fontaines in der Gemeinde Autréche,
Dépt. Indre-et-Loire, arrond. Tours, cant. Chiteau-Renault. Peregrinus
erzihlt weiter: Da kurz zuvor der Patriarch von Jerusalem verstorben war,
wurde der Eremit Wilhelm zum Nachfolger erkoren. Zu spiterem Zeit-
punkt, noch vor 1134, reiste dann Lambertus Magnus in den Orient zu
seinem einstigen Miteremiten. Auch er zeigte anfangs keinerlei Neigung
zuriickzukehren. Méglicherweise erhoffte er sich Protektion vom flimischen
Landsmann, dem Patriarchen. Das scheint diesen, der vielleicht an seine ere-
mitische Vergangenheit nicht mehr geriihrt wissen wollte, alarmiert zu
haben, denn als die Zeit der Schiffsabfahrten gekommen war, redete er Lam-
bert ins Gewissen, gab ihm auch das Geld fiir die Heimreise und als Mit-
bringsel ein Stiick vom Wahren Kreuz, ein weiteres vom HI. Grab und
andere Reliquien, daneben noch seinen eigenen Tragaltar. Lambert mufite
heim, und mit ihm reisten die kostbaren Reliquien nach Fontaines.

Die Geschichte hat keine entscheidenden Schwachstellen. Patriarch Wil-
helm war ein Mann, der Reliquien schitzte und einzusetzen wufllite. Als am
Ende seines Lebens Reliquien Johannes des Tdufers in Sebaste gefunden
wurden, teilte er dies in einer Enzyklika sofort der ganzen Christenheit mit
und bewilligte 40 Tage Ablaf fur die Pilger, die nach Sebaste kamen und zum
Wiederaufbau der dortigen Kirche beitrugen (RRH n° 235). Bernhard von
Clairvaux dankte Wilhelm fiir ein Stiick des Wahren Kreuzes, ein weiteres
schickte er der Abtei in seinem Geburtsort Messines, und wahrscheinlich war
es Wilhelm, von dem der Abt Petrus Venerabilis von Cluny Reliquien des
HI. Grabes und der Jungfrau Maria erbat.?? Natiirlich ernannte man nie-
manden zum Patriarchen, nur weil er vom Osterfeuer ausgezeichnet worden
war, aber wenn der Thronfolger Fulko just Wilhelm als neuen Patriarchen
haben wollte, dann empfahl es sich, an ihm das Feuerwunder zu exerzieren.
Wilhelm war ein Flame, aber er wanderte ins Hl. Land ein aus der Gegend
von Tours, wo Fulko ebenso Graf gewesen war wie in Angers. Das ist ange-
sichts der massiven Patronage, die Fulko im geistlichen wie im weltlichen
Bereich seinen engeren Landsleuten angedeihen lieff, entscheidend.

Wann spielt der Bericht? Patriarch Stephan von Jerusalem starb am 12. Juni
1130. Patriarch Wilhelm ist erstmals faRbar beim Tod des Konigs Balduin II.
am 21. August 1131, aber so lange wartete man natiirlich mit der Besetzung
des Patriarchats nicht und Hiestand hat fiir Wilhelms Wahl einen Termin

29 RRH n° 235. Bernhard von Clairvaux, Brief 175, ed. Jean Leclercq und H.
Rochais, Sancti Bernardi opera VII, Rom 1974, 5.393 = Migne, PL 182, 336 = Frolow,
Relique S.323 n° 324. ]. Yernaux, Une relation du XTI siecle sur I’institution de la pro-
cession de Messines, Annales de la Société d’émulation de Bruges 60 (1910) 243—249.
The Letters of Peter the Venerable, ed. Giles Constable, I, Cambridge, Mass., 1967,
220 n° 83. Dort heifit es zwar, der ungenannte Patriarch sei Cluniazenser, was Wilhelm
nicht war, aber das gilt fiir alle Patriarchen von Jerusalem zur Zeit des Abtes Petrus
(1122—1156).
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nach dem 27. September 1130 ermittelt.>® Das Feuerwunder an dem einge-
wanderten Eremiten muf sich also zu Ostern 1130 ereignet haben. Wegen
des frithen Ostertermins jenes Jahres (30. Mirz), zu dem die Schiffahrt iiber-
haupt erst wieder aufgenommen wurde, mufl der Eremit schon 1129 zuge-
wandert sein, d. h. er kam im Mai 1129 gemeinsam mit Fulko, als auch der
Fontaines benachbarte Seigneur Hugo von Amboise ins Hl. Land zog.?!
Fulko mag ihn schon aus der Touraine gekannt haben, denn gerade dort for-
derte er das Eremitenwesen,”” mindestens aber kannte er ihn seit der gemein-
samen Uberfahrt und war wohlberaten, als er ihn zum Patriarchen erheben
lief8, denn Wilhelm schwankte bis zu Fulkos Tod nie in seiner Loyalitit.?® Es
war klar, dafl Fulko in Wilhelm fiir alle Pline, die er fiir Bethanien hegte,
einen wohlwollenden Partner hatte, dem das etwa 100 km von Fontaines ent-
fernt liegende Fontevrault auch ein Begriff war.

Kaum war Fulko im September 1131 Kénig von Jerusalem geworden, da
zog er seine Halbschwester nach, die Grifin Ermengard von der Bretagne,
die auf seine ausdriickliche Einladung hin ins HI. Land ging. Dort erwies sie
sich freilich als ebenso sprunghaft wie in Europa. Nachdem ihre erste Ehe
mit dem Grafen von Poitiers zerbrochen, vielleicht nicht einmal konsumiert
worden war, heiratete sie 1092 den Grafen oder Herzog Alain Fergent von
der Bretagne. Als dieser 1096—1101 im HI. Land war, regierte sie fiir ihn das
Herzogtum. Wihrend der Jahre 1106 und 1107 zog sie sich erstmals nach
Fontevrault zuriick, ohne indessen den Schleier zu nehmen, da sie ja verhei-
ratet war. Im 1108 war sie wieder in der Bretagne, betrieb aber jetzt die
Scheidung von Alain mit der Begriindung, er habe sie betrogen. Robert von
Arbrissel, ihr geistlicher Betreuer in Fontevrault, schrieb ihr einen langen
Brief — das einzige Zeugnis aus der Feder dieses berithmten Volkspredigers —,
in dem er ihr in diirren Worten auseinandersetzte, es fehlten ihr die Beweise,
vor dem Richter werde sie scheitern. Sie blieb bei threm Mann. Aber bald,
vielleicht unter ihrem Einfluf}, dankte er zugunsten seines Sohnes Conan III.
ab und ging ins Kloster, wo er 1119 starb. Sie ging etwa gleichzeitig erneut
nach Fontevrault, mindestens in der Absicht, dauernd dort zu bleiben, aber
vielleicht doch mit Geliibden, denn sonst hitte ihre Riickkehr in die Welt
nicht einen derartigen Skandal erregt. Jedenfalls hat man sie in Fontevrault als

30 WT XIII.28, S.625 ohne Namensnennung; vgl. aber ebd. XIV.2, S.634 vom
14. September 1131 und RRH n° 139 vom 21. September 1131. Hiestand, Chronologi-
sches S.229; derselbe, Chronologisches zur Geschichte des Konigreiches Jerusalem 1m
12. !ahrhunden, Deutsches Archiv 35 (1979) 543 f.

31 WT XIIL.24, S.618f. Gesta Ambaziensium dominorum, ed. Louis Halphen und
René Poupardin, Chroniques des comtes d’Anjou, Collection de textes pour servir 1
’étude et a ’enseignement d’histoire, Paris 1913, S. 116.

= (]Ehartrou S.367 n° 38. Uber das bliihende Eremitentum dieser Gegend ebd.
S. 1631

3 Den schon 1128 amtierenden Prior Wilhelm der Grabeskirche mufl man bei dieser
Rekonstruktion allerdings trotz des entgegenstehenden Berichts des Wilhelm von Tyrus
als spiteren Patriarchen von Jerusalem streichen; s. oben S.21.

ZKG 102. Band 1991/1

)



Fontevrault und Bethanien 25

eine der dortigen Nonnen betrachtet. Aber kaum war Robert von Arbrissel
im Februar 1117 gestorben, da kehrte sie 1118 in die Bretagne zuriick, wo sie
nun ihrem Sohne bei der Regierung half. Auch sie enging nicht dem Zorn
Gottfrieds von Venddme, der sie wegen ihrer Riickkehr in die Welt heftig
tadelte. Im Jahre 1128 war sie mit ithm in Le Mans bei der Kreuznahme
Fulkos von Anjou. :

Ehe Fulko 1129 in den Orient aufbrach, versammelte er in Fontevrault
seine Frau und seine beiden Séhne und seine zwei Tochter um sich, aber auch
Ermengard mit ihrem Sohn Conan war zugegen. Bald danach trat sie in das
zisterziensische Priorat Larrey bei Dijon ein. Auf dem Wege nach Vézelay
besuchte sie dort 1132 ihr Sohn Conan IIL. Dann aber folgte sie der Einla-
dung Fulkos in den Osten, lebte erst bei Nablus, wo sie eine Kirche am
Jakobsbrunnen baute, und hielt sich dann in dem Nonnenkloster St. Anna in
Jerusalem auf. Im Juni 1135 war sie wieder in der Bretagne und griindete dort
susammen mit Conan ein Kloster. Sie lebte alsdann, immer in der Welt, bis
nach 1146, wo sie letztmals nachweisbar ist. Gestorben ist sie am 1.Juni
(1147). Unter diesem Tagesdatum nahm man sie in Fontevrault in das
Nekrolog auf mit dem lapidaren Zusatz Fontis-Ebraldensis monacha.>* Was
Fulko mit ihr im HI. Land vorhatte, ist nicht recht zu sehen, eine exempla-
rische Abtissin hitte sie jedenfalls nicht abgegeben. Die wenigen Nach-
richten, die wir haben, deuten auch eher darauf hin, daf} ihr eine Funktion in
St. Anna zugedacht war. Aber was immer Fulko im Sinn gehabt haben mag,
ging unter in der politischen Unruhe seiner Anfangsjahre, die in Jerusalem
wie in Antiochia, wo er Regent war, gleichermafien stiirmisch waren.? Als
nach dem Scheitern der gefihrlichen Revolte des Grafen Hifgo von Jaffa 1134
Fulkos Versuch einer Alleinherrschaft vorbei war und die Konigin Meli-
sendis den ihr zustehenden Einfluf austibte, scheint ein weiterer Aufenthalt
Ermengards im Osten sinnlos gewesen zu sein, so daf sie zuriickkehrte,
allerdings so desillusioniert, daf} sie selbst nicht mehr ins Kloster zuriickging,
weder zu den Zisterzienserinnen von Larrey, noch zu den Benediktinne-
rinnen von Fontevrault.

Die isolierte Betrachtung der Kreuzfahrerstaaten ohne Beriicksichtigung
der steten Riickkoppelung an Europa, wie sie auch fiir Bethanien geiibt

3 Ermengards beste Biographie bei J. de Pétigny, Lettre inédite de Robert d’Ar-
brissel 3 la comtesse Ermengarde, Bibliothéque de I'Ecole des Chartes 15 (1854)
209—235. Vgl. auch Mayer, Angevins versus Normans S. 8. Gottfried von Vendome,
Epistola V.23, Migne, PL 157, 205. Urkunde von 1128 bei Chartrou §. 369 n° 39; vgl.
S.372 n° 40, Urkunde von 1129 bei Jean de La Mainferme, Clypeus nascentis Font-
ebraldensis ordinis contra priscos et novos eius calumniatores, II, Paris 1688, S.237:
Conan IIL. von der Bretagne macht in Fontevrault eine Schenkung an das Kloster.
Unter den Zeugen mater mea Ermengardis. Nekrolog von Fontevrault ebd. II 238.

3 Zu Jerusalem s. Mayer, Angevins versus Normans, passim sowie Mayer, Studies
in the History of Queen Melisende of Jerusalem, Dumbarton Oaks Papers 26 (1972)
102—111 und fiir Antiochia Claude Cahen, La Syrie du Nord 4 Iépoque des croisades
et la principauté franque d’Antioche, Paris 1940, S.350—357.
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worden ist, hat ihre Gefahren. Betrachtet man die Sache vom Westen her, so
ist schwer zu sehen, wie Graf Fulko V. von Anjou, einmal zum Konig von
Jerusalem aufgestiegen, iberhaupt etwas anderes griinden konnte als ein Klo-
ster nach der Art von Fontevrault. Dort hatte der bedeutende Volks- und
Kreuzzugsprediger Robert von Arbrissel 1101 unter dem Schutz des Bischofs
von Poitiers und bald auch unter dem der Pipste sein Doppelkloster Fontev-
rault ins Leben gerufen. Es war von der ersten Minute an ein Erfolg, beson-
ders bei den Damen des Hochadels. Das lag nicht nur daran, dafl die dortige
Lebensform, in der die Nonnen den Ton fiir die in dienender Funktion in
einem eigenen Konvent lebenden Mdnche angaben, dieser Schicht von
Frauen zusagen mochte, es lag auch an der Personalpolitik Roberts. Zu jung-
friulich ins Kloster eingetretenen Frauen ohne Lebenserfahrung hatte er fiir
leitende Funktionen kein Zutrauen. Er griff zweimal zu Witwen. Zur ersten
Priorin ernannte er Hersendis, die Schwester des Grafen Hubert von der
Champagne und Witwe des Wilhelm von Montsoreau (Dépt. Maine-et-
Loire, arrond. Saumur), die iibrigens auch mit dem Grafenhause von Anjou
verwandt war. Aber als Gehilfin gab er ihr sogleich Petronilla von Chemillé
bei, die nach dem Zeugnis des Balderich von D6l (in abbatissam promota es,
quamuis thalamorum inquietudini prius deservisses) gleichfalls als Witwe in
Fontevrault eingetreten war. Sie war schon zu Lebzeiten der Hersendis deren
standige Begleiterin und iibte vermutlich schon damals einen erheblichen
Einfluf} aus. Nach dem Tod der Hersendis 1109 machte Robert sie erst zur
Priorin und 1115 zur ersten Abtissin.*

Petronilla war eine auflergewdhnlich bedeutende Frau, die ihr Kloster in
ihrer langen, bis 1149 wihrenden Amtszeit auf einen atemberaubenden
Expansionskurs steuerte und selbst 16 Priorate griindete.’” Aus dem Kloster
Fontevrault machte sie den gleichnamigen Orden. In den Gerichtssalen war
sie ebenso zu Hause wie in der Klausur. Sie baute den pipstlichen Schutz und
die Unabhingigkeit vom Didzesan aus, erwirkte eine Fiille papstlicher Privi-
legien, regte den Adel und Hochadel zu Stiftungen an, baute ihr Kloster aus
zu einem Ort der Zuflucht, an den hochgestellte Witwen sich zuriickziehen
konnten, ohne gleich die Geliibde ablegen zu miissen, verkehrte mit den
Michtigen dieser Welt bis hinauf zum Ké6nig von Frankreich und zum Papst,
stritt und verglich sich mit anderen Klostern iber Landereien, kimpfte gegen
die Dibzesane auch zugunsten ihrer Priorate. Zutreffend nennt sie das
Nekrolog von Fontevrault incomparabilis et irrecuperabilis mater nostra.>

3 Ernennung der beiden bei Balderich von Dél, Vita b. Roberti de Arbrissello,
Migne, PL 162, 1054. Beider Witwenstand ebd. Spalte 1043 und Chartrou S. 329 n® 7.
Hersendis und Petronilla zusammen: Ebd. S. 321 n° 1, 336 n°® 11, 341 n° 17, die letzten
beiden von Chartrou viel zu spit datiert.

37 Dictionnaire d’histoire et de géographie ecclésiastique 17, Paris 1971, S. 963.

38 Ausziige des 17. Jahrhunderts aus dem Groflen Nekrolog von Fontevrault, Depar-
tementalarchiv Angers 101 H 22565, S, 242, Druck bei Baltazar Pavillon, La vie du bien-
heureux Robert d’Arbrissel, Patriarche des solitaires de la France et instituteur de
I’ordre de Font-Evraud, Saumur 1667, S.578.
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Als Petronilla starb, schlug der Didzesan zuriick. Der Bischof von Poitiers,
der intellektuell bedeutende Gilbert de la Porrée, verweigerte die Weihe der
neuen Abtissin, es sei denn sie leiste ihm einen Obéddienzeid, was sie verwei-
gerte. Erst auf eine eindeutige pipstliche Intervention hin erfolgte die Weihe
(JL. 9348 vom 7. September 1149). Die von Petronilla miterkimpfte Freiheit
von der Dibzesangewalt war erfolgreich verteidigt worden. Auch diese Frage
nihert Bethanien an Fontevrault an. Dort brauchte der Konig Fulko ja die
Einwilligung des Patriarchen als des Didzesans zur Griindung eines Klosters
vor Jerusalem, und er brauchte das Kapitel des Patriarchen, um tiberhaupt
erst einmal die Lazaruskirche fiir sein geplantes Kloster in die Hand zu
bekommen. Der Patriarch sorgte im Februar 1138 gleich vor, denn sein Ein-
verstindnis war konditioniert: Die Neugrindung misse auf immer in Treue
und Gehorsam der Grabeskirche und dem Patriarchen von Jerusalem unter-
stehen, der sich seinerseits verpflichtete, Bethanien dieselbe Rechtsstellung
einzuriumen wie anderen Benediktinerklostern seiner Didzese. Nicht
schlechter als diese sollte Bethanien gestellt sein, aber auch nicht besser. Eine
Neuauflage der Stellung Fontevraults wollte der Patriarch in Jerusalem ver-
meiden.

Petronilla pflegte insbesondere die Beziehungen zur griflichen Familie von
Anjou. Sowohl Graf Fulko V., der spitere Griinder Bethaniens, wie seine
erste Frau Eremburg von Maine (f 1126) iiberschiitteten Fontevrault gera-
dezu mit Schenkungen. Als Robert von Arbrissel 1117 starb, ritt Fulko zum
Begribnis nach Fontevrault.?? Seine ilteste Tochter Mathilde trat, wie wir
sehen werden, in Fontevrault als Nonne ein. Dorthin hatte sich zweimal
Fulkos Halbschwester Ermengard von der Bretagne zuriickgezogen, um eine
Existenz der Frommigkeit zu fithren. Noch bekannter war es der Zeit, daff
Fulkos Mutter Bertrada von Montfort desgleichen tat, nachdem 1108 Kénig
Philipp I. von Frankreich gestorben war, dessen Liaison mit ihr so viel
Skandal erregt hatte.* In Fulkos Urkunden als Graf von Anjou ist die
Kénigin Bertrada eine vertraute Erscheinung, fast immer in Urkunden fiir
Fontevrault.*' Auch dies wurde in Bethanien imitiert. Fulko von Anjou hatte
eine Tochter Sibylle. Er verheiratete sie zuerst mit dem ungliicklichen Wil-
helm Clito, Graf von Flandern, spiter mit dessen Nachfolger in Flandern,
Dietrich vom Elsaff, der mit vier Aufenthalten im HI. Land (1139 noch unter
Kénig Fulko, 1147—1148 beim zweiten Kreuzzug, 1157—1158 und 1164) ein
besonders eifriger Pilger war.*? Im Jahre 1157 brachte er seine Gemahlin

39 Chartrou S. 262 n° 34.

40 Wilhelm von Malmesbury, Gesta regum Anglorum, ed. William Stubbs, Rolls
Series 90, 11, London 1889, S.480.

41 Chartrou S. 325 n° 5, 327 n° 6P, 332 n° 9, wo ein weiterer Aufenthalt Fulkos in
Fontrevrault bezeugt ist, 334 n° 95, 335 n° 11, 339 n° 14. Nur zweimal finden wir sie
bei Chartrou auflerhalb titig, einmal 1110 fiir Marmoutier und einmal 1113—1115 fiir
Nioiseau (ebd. S.323 n° 3, 339 n° 15).

;2 Reinhold Rohricht, Die Deutschen im Heiligen Lande, Innsbruck 1894, S.23,
o
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Sibylle mit, die als Fulkos Tochter aus erster Ehe eine Halbschwester des
damals regierenden K&nigs Balduin III. war. Wilhelm von Tyrus sagt uns
nur, daf} sie mit ihm ankam, und verschleiert geradezu die Tatsache, daff sie
nicht mit nach Europa zuriickging, indem er sie 1164 erneut mit ithrem
Mann kommen [iflt. Freilich tritt sie inzwischen handelnd in seiner
Chronik auf, bei der Wahl des Patriarchen Amalrich von Jerusalem Ende
1157 / Anfang 1158, als ihr Mann aber noch im Hl. Land war. Aber allem
Anschein nach war sie auch 1161 im HI. Land, als ihre Nichte Sibylle
geboren wurde, denn da diese nach ihr benannt wurde, dirfte die Grifin
von Flandern die Patin und also bei der Taufe anwesend gewesen sein.*?
Deutlich wurde Robert von Torigni: Gegen den Willen ihres Mannes sei
Sibylle von Flandern (die Robert filschlich Mabiria nennt) zuriickge-
blieben, und zwar bei der Abtissin von St. Lazarus in Bethanien. Dort ver-
brachte sie ein rundes Jahrzehnt.*

Da Petronilla 34 Jahre lang Abtissin war, zuvor Priorin und davor ver-
heiratet gewesen war, mufd sie ein betrichtliches, wenn nicht biblisches
Alter erreicht haben. Es war verstindlich, daff sie auch einmal miide
wurde. Der Moment war 1136 gekommen, denn am 5. Januar 1137 schrieb
ihr Papst Innocenz II. alarmiert aus Pisa, er habe vernommen, dafl sie die
Ruhe suche und sich zuriickziehen wolle. Er untersagte es ihr rundheraus,
aus welchem Grunde auch immer.* Petronilla blieb, noch fast 13 Jahre
lang. Was sie 1136 genau vorhatte, wissen wir nicht. Aber es war die Zeit,
in der Fulko im Osten ernsthaft seine Grindung Bethanien vorbereitet
haben muf}, die er am 5. Februar 1138 einleitete. Es kann damals unméglich
seine Absicht gewesen sein, noch fast sechs Jahre zuzuwarten, bis er das
Kloster wirklich einrichtete. Wenn er es aber jetzt nach dem Vorbild von
Fontevrault griindete, so brauchte er eine Abtissin von aufien. Ermengard
von der Bretagne stand nicht mehr zur Verfiigung, falls Fulko an sie fir
diesen Posten jemals ernsthaft gedacht haben sollte. Nach dem von Robert

43 WT XVIIL16.20, XIX.4.10, S.833, 840, 869, 876.

# Robert de Torigni, Chronique, ed. Léopold Delisle, Société de Ihistoire de Nor-
mandie, I, Rouen 1872, S.325. Ernoul S. 21 {. Chronicon Hanoniense quod dicitur Bal-
duini Avennensis, MG SS XXV 445. Iohannes Longus, Chronica s. Bertini, MG SS
XXV 802. Im 13. Jh. berichtet Ernoul als einziger, daf Iveta abzudanken anbot, wenn
Sibylle bereit sei, Abtissin zu werden, was diese aber ablehnte. Das mag eine spite Aus-
schmiickung sein. Wenn es aber stimmt, dann hitte sich Iveta das Gefiihl dafiir erhalten
oder wire vom Konigshaus nachdriicklich daran erinnert worden, dafl Bethanien eine
angiovinische Griindung war, in der Sibylle eher am Platz war als die aus der Ardennen-
dynastie stammende Iveta. Einen Riicktritt einer weiteren Abtissin von Bethanien ver-
muten wir unten S. 35 auch fiir Mathilde von Anjou. Zur Sache vgl. ansonsten Nicolas
Huyghebaert, Une comtesse de Flandre a Béthanie, Les Cahiers de St.-André 21 (1964)
3=42

45 JL 7809; zum Datum Johannes Ramackers, Papsturkunden in Frankreich, V,
Neue Folge V, Abhandlungen der Akademie der Wissenschaften in Géttingen, philol.-
hist. Klasse, Géttingen 1956, S.36 Anm. 1.
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von Arbrissel in Fontevrault etablierten Vorbild sollte es eine Witwe, min-
destens eine Frau in reiferen Jahren sein. Petronilla wire eine ideale Losung
gewesen. Thr selbst hatte dieser Posten die erwiinschte Ruhe gegeben, denn
aus vielerlei Griinden war an eine Fontevrault vergleichbare Expansion fiir
Bethanien iiberhaupt nicht zu denken. Sie hitte einen im Verhiltnis zu
ihrer bisherigen Existenz ruhigen Lebensabend an den heiligen Stitten der
Christenheit verbringen kénnen. Man kann das wirklich nur als Frage hin-
stellen. Aber immerhin: Wenn Petronilla ausfiel, so wire es verstindlich,
daf die eigentliche Klostergriindung sich noch so lange hinzog. Fiir ein
Doppelkloster nach der Art seines Lieblingsklosters Fontevrault brauchte
Fulko als Abtissin von Bethanien moglichst eine sozial hochstehende
Witwe, die bereit war, sich der strengen Regel von Fontevrault zu unter-
werfen, die méglichst Verwaltungserfahrung hatte und bei der man Loya-
litit zum Hause Anjou voraussetzen konnte. Wie hitte Fulko hierbei seine
eigene Tochter Mathilde iibersehen konnen?

Sein Vater, Graf Fulko IV. von Anjou, hatte aus zwei Ehen zwei Sohne,
Gottfried und eben Fulko V. Von diesen hatte Gottfried die legitimeren
Anspriiche auf Anjou, wurde jedoch enterbt. Er verband sich darauf gegen
den Vater mit dem Grafen Elias von Maine, der ihn mit seiner Tochter
Eremburg verlobte. Die Ehe kam nicht zustande, weil Gottfried 1106
getdtet wurde. Eremburg wurde daraufhin mit Fulko V. verheiratet, wohl
spitestens 1107, denn die ilteste Tochter Mathilde wurde 1120 im Alter
von 12 Jahren Witwe, war also 1108 geboren.* Sie wurde 1113 verlobt mit
Wilhelm Aetheling, dem einzigen ehelichen Sohne Heinrichs I. von Eng-
land. Es war ihr eine glinzende Zukunft als Konigin von England zuge-
dacht.- Die Hochzeit fand im Juni 1119 in Lisieux statt, aber bereits im
November 1120 ertrank ihr Mann im Armelkanal bei der Tragddie des
Weiflen Schiffes. Sie blieb zunichst am englischen Hofe, zumal ihr Vater
Fulko V. gerade im HI. Land war, als das Ungliick passierte. K6nig Hein-
rich 1. soll fiir sie nach einem anderen Mann gesucht haben, aber ohne
Ergebnis. Es war ja in der Tat nicht leicht, jemanden zu finden, der Wil-
helm Aetheling gleichwertig gewesen wire. Als Fulko aus dem HI. Land
zuriick war, hatte er in England nichts mehr zu erwarten, wo die Thron-
folge jetzt vollig offen war. Er wandte sich daher von Heinrich ab und
Ludwig VI. von Frankreich zu und verheiratete seine jiingere Tochter
Sibylle 1123 mit Wilhelm Clito, der — von Sibylle bereits geschieden —
nach der Ermordung Karls des Guten von Flandern 1127 zum Grafen von

46 Ordericus Vitalis, Historia ecclesiastica, ed. Marjorie Chibnall, Oxford
Medieval Texts, VI, Oxford 1978, 330. Ebd. S. 302 sagt Ordericus, sie sei 1120 so wie
ihr Mann etwa 17 Jahre alt gewesen. Dann aber wire sie 1102 geboren, als ihre
Mutter jedoch noch verlobt war mit Fulkos Halbbruder Gottfried Martell. War sie
aber 1108 geboren und somit 1120 zwélf Jahre alt, dann ist der Ansatz der Ehe ihres
Vaters mit 1109 bei Chartrou S.4 mit Anm. 4 zu spit. Fest steht jedenfalls, daff
Fulko V. beim Tode seines Vaters Fulko IV. im April 1109 bereits verheiratet war. 5.
Louis Halphen, La comté d’Anjou au XI° siecle, Paris 1906, S. 190 und 337 n° 318.
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Flandern aufstieg, im Moment aber Anspriiche auf die Normandie hatte
und auf England erhob. Sibylles Ehe bedeutete den Bruch Fulkos mit Eng-
land, und er war klug genug, zuvor 1121 seine Tochter Mathilde aus Eng-
land zuriickzubeordern.*

Auf Anraten des Bischofs Gaufrid von Chartres trat Mathilde als
Nonne in Fontevrault ein.*® Die iltere Literatur hat diesen Akt meist kurz
nach dem Ungliick von 1120 angesetzt, vielleicht begiinstigt dadurch, dafl
man eine Urkunde, die Mathilde als Nonne auweist, verkehrt zu 1120
setzte, obwohl sie zu 1129 gehdrt. An dem verkehrten Ansatz mag so viel
richtig sein, daff Mathilde méglicherweise bereits einige Zeit in Fon-
tevrault lebte, ehe sie die Geliibde ablegte. In jedem Fall wurde auch ihr
Leben erst endgiiltig geregelt, nachdem ihre Mutter Eremburg 1126
gestorben war und Fulko 1128 und 1129 tber eine neue Ehe mit der
Thronfolgerin von Jerusalem verhandelte und 1129 endgiiltig in den Osten
ging. Er iibergab seine Grafschaften Anjou, Maine und Touraine an seinen
Sohn Gottfried Plantagenet, den er 1128 in einer neuerlichen Anndherung
an England mit der neuen Thronfolgerin, der Kaiserin-Witwe Mathilde,
verheiratete. Sibylle wurde erneut in Flandern versorgt, als Wilhelm Clito
im Juli 1128 in St.-Omer starb und der neue Graf von Flandern, Dietrich
vom Elsaf}, Sibylle heiratete. Fulkos jiingerer Sohn Elias ging damals leer
aus, erhob sich daher 1129 und 1145 gegen Gottfried, von dem er erfolglos
die Grafschaft Maine verlangte, wurde schliellich 1145 von Gottfried ein-
gekerkert und starb in der Gefangenschaft, nicht das einzige Opfer solch
briiderlicher Zuneigung im Hause der Grafen von Anjou. Man darf
annehmen, dafl Fulko ihm auch etwas zugedacht hatte, ohne daff dariiber
Niheres bekannt wire.

Wihrend der Verhandlungen waren im Frithjahr 1128 sowohl die Abtissin
Petronilla wie der fiir Mathildes Klostereintritt verantwortliche Bischof Gau-
frid von Chartres am Hofe von Anjou.* Ehe Fulko im Frithjahr 1129 in den
Osten aufbrach, begab er sich nochmals nach Fontevrault und bestitigte der
Abtei alle seine frithefen Schenkungen. Mit anwesend waren seine zwei
Sohne und seine beiden Téchter, quarum una, id est Mathildis, paulo ante pro
dei amore se velari fecerat.”® Anwesend waren aber auch Fulkos Halbschwe-
ster Ermengard von der Bretagne und ihr Sohn Conan III., wie sich aus einer

47 Simeon von Durham, Opera omnia, ed. Thomas Arnold (Rolls Series 75), II,
London 1885, S.263.

48 Ordericus Vitalis VI 330: post decem annos desponsationis suae, also 1129. Zu der
Urkunde dieses Jahres s. unten Anm. 50.

49 Chartrou S. 367 n° 38; zum Datum Mayer, Succession to Baldwin II, S. 147.

50 Chartrou S. 372 n° 40, datiert ire volens Therusalem, a. ab inc. domini 1120, aber
auch Ildeberto Turonorum archiepiscopo (1125—1133), Ulgerio Andegavorum episcopo
(1126—1148), was die Urkunde nach 1126 einreiht, so daﬁ sie zur zweiten Jerusalem-
fahrt Fulkos im Jahr 1129 gehort, was schon La Mainferme II 218 erkannte, der sie I*
(1684) 60 noch zu 1120 angesetzt hatte nach dem Vorbild von Pavillon S. 619 n°® 218.
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in Fontevrault 1129 datierten Urkunde Conans ergibt, in der seine Mutter als
Zeugin auftrat, und in der es heiflt, die Schenkung erfolge unter anderem fiir
mea cognata Fulchonis comitis Andegavorum filia noviter ibi facta
monacha.>!

Es ist also eindeutig, dafl Mathilde erst den Schleier nahm, als Fulko sein
Haus bestellte. Dabei mufl man sich auch Gedanken gemacht haben um ihre
Zukunft. Dafl Petronilla noch zwanzig Jahre lang Fontevrault regieren
werde, war sicher nicht vorauszusehen, andererseits war sie wahrhaftig auch
noch nicht gebrechlich, so daff eine Karriere Mathildes in Fontevrault zwar
denkbar schien, letztendlich auch eintrat, aber nicht gerade in naher Zukunft
zu erwarten stand. Um so eher mufite Fulko daran denken, Mathilde in
seinem neuen Reich zur Abtissinnenwiirde zu verhelfen — es sei denn, Petro-
nilla hitte sich 1137 wirklich zuriickgezogen und der dann neunundzwanzig-
jahrigen Mathilde in Fontevrault den Weg freigemacht zum Posten der
Abtissin, den sie schliefllich 1149 erhielt.

Seit dem 17. Jahrhundert wird Mathilde eine rasche Karriere in Fontevrault
zugeschrieben. Wenige Jahre nach ihrem Eintritt sei sie dort Priorin
geworden.? Doch kann davon keine Rede sein. Die Urkunden von Fontev-
rault sind bisher nie systematisch ediert worden, die Archivalien sind dezi-
miert. Aussagen tiber einzelne Klosterinsassinnen sind daher nur mit einer
gewissen Vorsicht machbar. Aber die Historiographen des Klosters und des
Ordens haben im 17. Jahrhundert doch eine Menge Urkunden gedruckt, ins-
besondere sind das Werk von Pavillon und die drei Binde von La Mainferme
wahre Fundgruben. Die Priorinnen von Fontevrault, in der Literatur zutref-
fender als Grofipriorinnen bezeichnet, waren grofimichtige Frauen, die im
gesamten Orden die zweite Geige spielten, nicht nur im Mutterkloster.
Bereits Petronilla war der Sache nach Grofipriorin neben der Priorin Her-
sendis von Champagne. Thr selbst stand als Grofipriorin dann die noch von
Robert von Arbrissel vor 1117 ernannte Augardis zur Seite.> Sie begegnet

51 Michel Cosnier, Fontis-Ebraldis exordium complectens opuscula duo, Flexiae (=
La Fléche) 1641, S. 181. Pavillon S. 619 n® 221. La Mainferme II 237.

92 Honorat Nicquet, Histoire de P’ordre de Font-Evraud, Paris 1642, S.408. Von
den Neueren Célestin Port, Dictionnaire historique, géographique et biographique de
Maine-et-Loire et de I’ancienne province d’Anjou, *II, Paris 1978, S. 422.

53 Ausziige aus dem Grand Nécrologe de Fontevrault, Bibliothéque Nationale Paris,
Ms. lat. 5480, Bd. I, S.2: 17. Mai. Domina Augardis a beato magistro nostro Roberto
olim ecclesiae priorissa ordinata. La Mainferme 11 247: Undatierte Urkunde, im Datum
Fuleone iuniore Andegavensium comite, also vor 1129; 1129: Ebd. IT 32 und II 253 (eo
tempore quo dominus Fulco comes Andegavensium Hierusalem perrexit secundo, a. ab
inc. domini 1129); 1140—1149: Ebd. II 269: Undatierte Urkunde der Abtissin Petro-
nilla, daher spitestens 1149. Unter den Zeugen Gala abbas de Oratorio, den ich nicht
habe datieren kénnen, und Abt Serlo von Savigny, daher nach 1140. Serlos Amtszeit
wird allgemein ab 1140 angesetze: Gallia christiana ed. nova XI* 544. Claude Auvry,
Histoire de la congrégation de Savigny, ed. Auguste Laveille, Société de Ihistoire de
Normandie, II, Rouen 1897, S.319. Die Klosterchronik von Savigny, ed. Etienne
Baluze, Miscellanea novo ordine digesta opera et studio Joannis Dominici Mansi, I,
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urkundlich vor 1129, 1129 und 1140—1149. Um 1130 war sie kurzfristig auch
Priorin in Beaulieu im Roannais.>* Wenigstens bis 1140 war Augardis also
Groflpriorin von Fontevrault und versperrte Mathilde den Weg in dieses
Amt. Die Literatur hat Augardis diese Wiirde sogar falschlich noch fir 1149
zugeschrieben aufgrund einer Verbriiderungsurkunde zwischen dem Abt
Petrus Venerabilis von Cluny und Fontevrault, in der aufler Petronilla noch
die Priorin Augardis und M. priorissa de Hospitio genannt ist.>®

Man wird nicht annehmen diirfen, daff Augardis zwei Amtsperioden hatte.
Eine unter Abtissin Petronilla amtierende Grofipriorin Florentia muf also
ihre Nachfolgerin gewesen sein. Wir begegnen ihr als Priorin und Zeugin in
einer undatierten Urkunde iiber einen Tausch, den Petronilla mit dem Abt
Fulcher II. von Orbestier machte und der in das Jahr 1140 gehért.>® Nach-
dem der Rechtshandel mit dem Abt getitigt war, wurde er etwas spiter von
Petronilla im Kapitel von Fontevrault bestitigt. Unter den Zeugen dieses
Vorganges lesen wir: De sanctimonialibus Florentia priorissa, Mathildis sub-

Lucca 1761, S.327 erwahnt nur Serlos Tod, nicht seine Wahl. Sein Vorginger starb
1138. Ein danach amtierender Abt Ewanus wird in der Literatur gelegentlich angezwei-
felt, doch mufl man aufgrund von Robert de Torigni, Chronique IT 189, der ihm aus-
driicklich eine kurze Amtszeit bescheinigt, seine Existenz fiir gesichert halten. Serlo ist
erstmals nachgewiesen am 19. September 1143; Clovis Brunel, Recueil des actes des
comtes de Pontieu, Collection de documents inédits sur ’histoire de France, Paris 1930,
S.44 n° 27. Undatiert ist Augardis ferner belegt bei La Mainferme II 314, auflerdem in
undatierten Verbriidderungen Fontevraults, s. Anm. 55.

3 Wilhelm Wiederho%d, Papsturkunden in Frankreich III., Nachrichten der K.
Gesellschaft der Wissenschaften in Géttingen, philol.-hist. Klasse 1907, Beiheft, S. 21
n° 2: Innocenz II. an die Priorin Agardis von Beaulieu von 1130; S. 23 n° 3: Derselbe
an die dortige Priorin Juliana von 1132; S.25 n° 4: Derselbe an die dortige Priorin
Alcharda von 1142,

55 Louis-Auguste Picard, L’ordre de Fontevrault de 1115 a 1207, 0. O. u. J. (Saumur
1934), S.79 mit dem Datum des 18. Mirz 1149, doch ist das Stiick in Wahrheit unda-
tiert. Druck bei La Mainferme IT 444, besser bei Ludovic de Vauzelles, Histoire du
prieuré de la Magdeleine-lez-Orléans de I'ordre de Fontevraud, Paris und Orléans 1873,
S$.209 n°® 4. Man muf sich auch davor hiiten, in der mit M. abgekiirzten Priorin etwa
Mathilde von Anjou sehen zu wollen. Es handelt sich vielmehr um Marcilia Riveria, die
erste Priorin des als Hospitium bekannten Fontevristenpriorates La Madeleine vor den
Toren von Orléans. S. Gallia christiana ed. nova VIII® 500: Der Bischof von Orléans
gibt 1113 ecclesiam Mariae Magdalenae de Hospitali, guae est in p‘roavectu Aurelianensis
civitatis an Fontevrault. — Etwa zur selben Zeit kam es zu einer undatierten Verbriide-
rung zwischen Fontevrault und der Abtei Morigny bei Etampes (La Mainferme und
Vauzelles a.a.0.), in der neben Petronilla und der Priorin Augarda auch M. loci illius,
ubi haec gerebantur, priorissa genannt wird, und diese Verbriiderung erfolgte im xeno-
dochium sanctarum mulierum, quod Hospitale vocatur et sitwm est prope muros urbis
Auwurelianensis. Ein drittes undatiertes Stiick dieser Art, diesmal mit St.-Maurice d’An-
gers (La Mainferme II 443) nennt ebenfalls Petronilla und die Priorin Algardis.

%6 La Mainferme II 473. Paul Marchegay und Louis de La Boutetiére, Cartulaire du
prieuré de Libaud, Archives historiques de Poitou 1 (1872) 55 n° 1. Unter den Zeugen
auch die Nonne Juliana von Breteuil, eine uneheliche Tochter Heinrichs I. von England
und Hauptactrice eines besonders blutriinstigen Dramas der normannischen
Geschichte; Ordericus Vitalis VI 210—214, 278.
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priorissa. Man wird nicht fehlgehen in der Annahme, daff man das Amt der
Priorin nach dem Tode der Augardis am 17. Mai (1140) geteilt hatte in das
einer GrofRpriorin des Ordens und das einer Subpriorin, wohl der Sache nach
einer Klaustralpriorin fiir Fontevrault, und daf} es sich bei der Subpriorin um
Mathilde von Anjou handelte, deren Karriere in Fontevrault also erst 1140
begann, als sie zweiunddreiflig Jahre alt war.

Danach héren wir von Mathilde in Fontevrault nichs mehr bis 1149, weder
als Subpriorin, noch als Grofipriorin, noch sonst irgendwie. Als Petronilla
am 24. April 1149 gestorben war, wurde Mathilde von Anjou zur zweiten
Abtissin gewihlt,”” was nahelag, wenn man sich die Gunst des griflichen
Hauses von Anjou erhalten wollte, erst Gottfried Plantagenets (1129—1151),
dann Heinrichs II. von England (Graf von Anjou ab 1151, Konig von Eng-
land 1154—1189). Die Rechnung ging voll auf. Das Nekrolog von Fontev-
rault hebt hervor, dafl Heinrich interventu matertere sue Mathildis abbatisse
dem Kloster viele Schenkungen machte,”® und er machte Fontevrault auch
zur Grablege seines Hauses, wo man in der Kirche heute noch die wunder-
baren polychromen Grabmonumente Heinrichs, seiner Frau Eleonore von
Aquitanien und seines Sohnes Richard Léwenherz sehen kann.

Gehen wir zuriick in das Jahr 1143, als der am 20. November 1143 gestor-
bene Koénig Fulko von Jerusalem endlich seinen langjihrigen Plan der Griin-
dung eines Doppelklosters in Bethanien verwirklichte. Es sollte nach dem
Modell von Fontevrault eingerichtet werden und bedurfte daher moglichst
einer Abtissin von dort, wenn nicht iiberhaupt auch sonstiger Religiosen von
Fontevrault, wie sie immer wieder zur Besiedelung der Priorate des jungen
Ordens ausgesandt wurden. So etwas ging natirlich nicht ab, ohne dafl
Petronilla konsultiert wurde, und von beiden Seiten her war aus familienpo-
litischen wie ordensstrategischen Griinden Mathilde von Anjou die ideale
Kandidatin. Sie war Witwe und Nonne in Fontevrault. Sie hatte 1143 mit
35 Jahren das notwendige Alter, sie war die Tochter des koniglichen Griin-
ders, sie war fiir den Posten einer Abtissin im Orden als prominentes Mit-
glied der griflichen Familie von Anjou pridestiniert, sie hatte als Subpriorin
von Fontevrault praktische Erfahrungen in der Leitung einer klosterlichen
Gemeinschaft und ihre Wahl mufite das Wohlwollen des Hauses Anjou nicht
nur fiir Bethanien, sondern auch fiir Fontevrault erhalten.

Und daran ist kein Zweifel: Im Jahre 1144 hief die erste Abtissin Betha-
niens Mathilde (RRH n° 226). Dafl sie nur ¢eine Platzhalterin fiir die zweite
Abtissin Iveta, die Schwester der Konigin Melisendis von Jerusalem, gewesen

57 Als Abtissin ist Mathilde erstmals bezeugt in JL 9348 vom 7. September 1149 und
in einer Einigung mit dem Abt Julius von Corona von 1150 (Chartularfragment von
Fontevrault aus dem 12. Jahrhundert, Bibliotheque Nationale Paris, Ms. lat. 2414
fol. 22¥; La Mainferme II 487).

3 BLbhotheque Nationale Paris, Ms. lat. 5480, Bd.I, S.3. Vgl. Regesta re
Anglo-Normannorum 1066—1154 III, ed. H. A. Cronne und R. H. C. Davis, O rd
1968, S.124£. n° 329—332 (Heinrich nur als Graf von Anjou).
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wire, ist zweifellos nur eine eigenwillige Interpretation von Wilhelm von
Tyrus, der in seinem Fundationsbericht die Klostergriindung, ja sogar den
einleitenden Landtausch vom Februar 1138 allein der Konigin zuschreibt,
obwohl er in einem Diplom des Kénigs beurkundet wurde (RRH n® 174), in
dem Melisendis nur Mitausstellerin war, und Wilhelm den Griindungsvor-
gang auch richtig nicht bei 1138, sondern dort einordnete, wo er hingehort,
niamlich kurz vor Fulkos Tod.?® Tatsache ist, daff Melisendis bei der ersten
sich bietenden Gelegenheit ihre Schwester Iveta zur Abtissin machte, doch
war dies erst nach dem Tode Fulkos, da Iveta 1119 oder 1120 geboren wurde
und somit bei Fulkos Tod Ende 1143 maximal 24 Jahre alt war (s. oben
S.18). Sicherlich stimmt Wilhelms Bericht auch insoweit, daff Melisendis
Bethanien reich ausstattete, und das mag im Osten allmihlich dazu gefithre
haben, dafl man sie als die Griinderin betrachtete, obwohl Fulko das Projekt
seit 1138 betrieben hatte. Aber fiir den Nachruhm rachte es sich natiirlich,
dafd er es erst gegen Ende seines Lebens in die Tat umgesetzt hatte.

Iveta sah es im iibrigen ganz anders. Wir treffen sie urkundlich erstmals
1157 als Abtissin von Bethanien (RRH n° 327). Thre Amtsfithrung ist aus
Quellenmangel schwer zu beurteilen. Sie scheint ihr Klostergut mit durch-
schnittlicher Qualitit verwaltet zu haben, aber eine Petronilla war sie nicht;
in der Offentlichkeit spielte sie keine Rolle. Selbst als ihre beiden Schwestern
Hodierna und Melisendis und die Tochter ihres Schwagers Fulko 1157 in eine
Patriarchenwahl bestimmend eingriffen, war sie nicht mit von der Partie.®
Im Dezember 1177 erwirkte sie eine wichtige Bestitigung von Koénig Bal-
duin IV., ihrem Grofineffen,®! im folgenden Jahr war sie bereits verstorben
und ihre Nachfolgerin Eva war im Amt (RRH n® 5692.591a).%

Als ihre Schwester, die Kénigin-Witwe Melisendis, auf ithrem letzten
langen Krankenlager lag mit einem Ubel, das sich liest wie ein Schlaganfall
(aliguantisper lesa memoria, corpore quast consumpto, lecto decumbens multo
tempore, paucissimis ad eam reserato accessu, iacebat quasi dissoluta), da
wurde sie gepflegt von ihren beiden Schwestern, der Grifin Hodierna von
Tripolis und der Abtissin von Bethanien. Und nochmals wurde Iveta inner-
halb der Familie titig, denn bei ihr in Bethanien wurde ihre Grofinichte
Sibylle, die Tochter des Kénigs Amalrich von Jerusalem, erzogen.®® Die
Familienehre ebenso wie die reichlichen Wohltaten, die Melisendis Bethanien
erwiesen hatte, machten die Krankenpflege zum Gebot der Stunde, aber man
mag zweifeln, ob Iveta mit dem Herzen dabei war.

Iveta hielt Kontakte mit Fontevrault. Das war selbstverstindlich, denn
Fontevrault hatte bei der Griindung Bethaniens Pate gestanden. Aber man

5 WT XV.26, S.7091.

60 WT XVIIL.20, S.840.

61 RRH n° 562b; zum Datum Mayer, Bistimer, S. 385f.

62 RRH n° 5692.591a. Da Iveta an einem 6. September (1178; s. unten S. 35) starb,
mufl RRH n° 569a danach ausgestellt sein.

63 WT XVIIL27, XXI.2, S. 850f., 962.

ZKG 102. Band 1991/1



Fontevrault und Bethanien 35

mufl sehen, wie sie diese Kontakte hielt. Als sie 1178 starb, da wurde sie ins
Grofe Nekrolog von Fontevrault eingetragen. Dieses ist verloren, aber seine
Existenz ist schon 1115 bezeugt.%* Wir sind angewiesen auf verschiedene
ungedruckte und gedruckte Ausziige daraus sowie auf das Nekrolog des
Tochterhauses Fontaines bei Meaux, das das Nekrolog von Fontevrault
kopierte und deshalb schon frithzeitig nach Fontevrault zuriickkam.® Unter
dem 6.September (VIII. id. Sept.) (1178) finden wir folgenden Eintrag:
Migravit a seculo domina Iudit venerabilis abbatissa Sancti Lazari, que eccle-
siam nostram plurimum diligens praeciosissimam pyxidim (?) continentem in
se gloriosum lignum sancte crucis et aliorwm sanctorum reliquias nobis misit.%
Iveta, die sich auf ihrem Siegel Judith nannte, hitte nicht von seiten ihrer
Mutter Morphia eine halbe Armenierin sein miissen, wenn si¢ nicht eine
Gegenleistung fiir die Reliquie verlangt hitte, und damit diese ja nicht ver-
gessen werde, lief sie sie auf das Reliquiar eingravieren, das sie nach Fontev-
cault schickte: Iudith abbatissa b. Lazari de Bethania, filia regis Balduini,
reposuit has pretiosas reliquias in hoc sacro loculo et misit eas sacro conventul
Fontis-Ebraldi etc. (sic), rogans, ut pro tanto munere obitus sui diem, cum
illum aundierint, in martyrologio scribant et in publico conventu concelebrent
et anniversarios Parentum suorum similiter.%” Es ist klar, daff Iveta von nun
an die Todestage der Verwandten nach Fontevrault mitteilte, damit diese ins
Nekrolog eingetragen und die Verwandten der Kultfeier teilhaftig wiirden.
Auf die Mutter Morphia scheint sie dabei keinen Wert gelegt zu haben, denn
sie steht im Gegensatz zum Vater nicht drin. Dafl ihr Schwager Fulko von
Anjou drinsteht, braucht nicht auf sie zuriickzugehen, denn er war vor 1129
ein derartiger Wohltiter Fontevraults gewesen, daf er auf jeden Fall hinein-
gekommen wire. Aber als Fulkos Sohn Balduin III. am 10. Februar 1163
starb, machte sie Mitteilung, denn er ist in dem Nekrolog enthalten, wihrend
sein Bruder, Kénig Amalrich (+ 11.Juli 1174), der die Kirche finanziell

64 Chartularfragment von Fontevrault aus dem 12. Jahrhundert, Bibliothéque Natio-
nale Paris, Ms. lat. 2414 fol. 102¥, wo in einer von 1115 datierten Urkunde gas marty-
ro[o§ium anniversarium von Fontevrault erwihnt wird.

6" Jean-Loup Lemaitre, Répertoire des documents nécrologiques frangais, Recueil
des historiens de la France, Obituaires 7/2, II, Paris 1980, 5. 643.

66 Departementalarchiv Angers 101 H 2255, 5,252, Pavillon S. 580 druckt arcam
statt pyxidim. Das trifft den Sinn, aber ich habe arcam in der Handschrift in Angers, die
Ausziige des 17, Jahrhunderts aus dem Grofien Nekrolog von Fontevrault enthilt, nicht
Jesen konnen. Das Wort enthilt zweifellos ein x und dies brachte mich auf pyxidim, was
aber fiir den verfiigbaren Platz zu lang ist; die griechische Form pyxin wire auch eine
Méglichkeit.

67 La Mainferme I%, 49, dort mit dem Zusatz Mainfermes, sie habe die Reliquien an
Petronilla geschickt, was — falls richtig — den Beginn der Amtszeit Ivetas auf eine Zeit
vor dem Tode Petronillas am 24. April 1149 festlegt. Mit geringfiigigen Varianten steht
die Tnschrift auch bei Pavillon S. 622 n° 234 mit dem Zusatz: ,Ces mots sont écrits sur
le reliquiaire de cette abbaisse.“ — Zu Ivetas Siegel s. Gustave Schlumberger, Sigillogra-
phie de I"Orient latin, Bibliothéque archéologique et historique 37, Paris 1943, S.122 n°
130.
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bedriickte, fehlt. Dagegen stehen in dem Nekrolog unter dem 21. Dezember
(1161 oder spiter) ihre Schwester, die Grifin Hodierna von Tripolis, und
unter dem 21.Januar (1146 oder spiter; vgl. RRH n° 234a) ihre ilteste
Schwester, die Firstin Alice von Antiochia, Fulkos grofle Widersacherin in
Nordsyrien, verzeichnet.®® Diese beiden hatten mit Fontevrault wirklich
nichts zu tun. Thr Eintrag kann ebenso wie der Balduins ITI. nur auf Ivetas
Betreiben zuriickgehen. Das Nekrolog ist, wie gesagt, nicht vollstindig
erhalten, aber wenn Balduin II., Fulko, Balduin III., Hodierna, Alice und
Iveta selbst drinstehen — denn auch hier muf} sie ja dafiir Sorge getragen
haben, daff ihr Tod nach Anjou gemeldet wurde — und in die Ausziige
gelangten, obwohl in Anjou kaum jemand gewuflt haben dirfte, wer Alice
und Hodierna waren, dann miifite ein Eintrag der am 11. September 1161
verstorbenen Koénigin Melisendis von Jerusalem auch noch erhalten sein,
wenn er nur in dem Nekrolog gestanden hatte. Wir gehen daher davon aus,
daf Iveta den Tod ihrer dltesten Schwester Melisendis ebenso wenig mitteilte
wie denjenigen des Konigs Amalrich, obgleich Melisendis Bethanien tiberaus
reichlich bedacht hatte und immerhin die Gemahlin des in Fontevrault so
hoch verehrten Fulko V. von Anjou war.

Es hatte seine Griinde, wenn Iveta zwar die kranke Melisendis pflegte, die
Feier ihres Jahresgedichtnisses in Fontevrault aber hintertrieb. Balduin IL
von Jerusalem hatte vier Téchter gehabt, von denen Melisendis als die alteste
mangels eines Sohnes die Thronfolge antrat. Aber Iveta war als einzige
geboren worden, als Balduin II. bereits Koénig war; die anderen drei
stammten aus seiner Zeit als Graf von Edessa. Schon Wilhelm von Tyrus hebt
diesen Punkt hervor, ohne die Konsequenzen aufzuzeigen.®® Darauf wurde
spater aber die Theorie der Porphyrogenneta angewandt, die in der Konse-
quenz bedeutete, dafl Iveta vor Melisendis den Thron hitte erben sollen. Man
hat dies in Jerusalem rechtzeitig gesehen, und alles deutet darauf hin, dafl
Iveta im Zusammenhang mit der Versorgung aller vier Tochter nach dem Tod
der Mutter 1126 oder 1127 aus der Thronfolge entfernt wurde, indem man sie
zum Eintritt in das Nonnenkloster St. Anna in Jerusalem zwang, wofiir man
die Begriindung leicht in der sarazenischen Geiselhaft fand, in der Iveta fiir
ihren Vater 1124—1125 gewesen war. Obwohl sie damals erst fiinf Jahre alt
war, wurden ihr sexuelle Beziehungen mit Sarazenen angedichtet, was im
Adel ein uniiberwindliches Ehehindernis war und deshalb in der Regel die
klosterliche Existenz nach sich zog.” Es war ein Justizskandal, wie thn Wil-

68 Ausziige s. XVII aus dem Groflen Nekrolog von Fontevrault, Departementalar-
chiv Angers 101 H 2255, S, 234 (Adelaidis = Alice von Antiochia und Hodierna), 251
(Balduin II.), 257 u. 311 (Fulko). Boutillier du Retail und Piétresson de St.-Aubin,
Obituaires de la province de Sens IV, Recueil des historiens de la France, Obituaires 4,
Paris 1923, S. 189 (Balduin IIL. aus dem Nekrolog des Fontevristenpriorates Fontaines
bei Meaux).

6 WT XIL4, S.551.

70 Mayer, Bistlimer, S.250—257. Jonathan Riley-Smith, The Feudal Nobility and
the Kingdom of Jerusalem 1174—1277, London 1973, S. 104, 108.
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helm von Tyrus in dem vergleichbar gelagerten Fall der Konigin Arda hart
angriff.”! Es ist zutiefst verstindlich, dafl Iveta dafiir sorgte, dafl Melisendis
in das Nekrolog von Fontevrault nicht eingetragen wurde, die ihr in ihrer
Sicht — Primogenita anstelle der Porphyrogenneta — den Thron abgejagt
hatte.

Sieht man in der Abtissin Mathilde von Bethanien von 1144 Fulkos
Tochter Mathilde von Anjou, so erhebt sich dagegen freilich ein ernst zu neh-
mender Einwand. Wilhelm von Tyrus schreibt, es sei bei der Klostergriin-
dung, also kurz vor Fulkos Tod, annosa quedam et in religione probata vene-
vabilis matrona zur Abtissin eingesetzt worden.”? Das lafit sich leicht mit
Mathilde von Anjou vereinbaren. Annosa hat ja nicht die Bedeutung einer
alten Frau in unserem und im klassischen Sinne, sondern es sollte dartun, dafl
die Abtissin in einem Alter stand, das die nétige Erfahrung garantierte und
dem Kirchenrecht standhielt. Im iibrigen hatte Wilhelm eine Tendenz, seine
Figuren iibermifig alt erscheinen zu lassen. Von Konig Fulko sagte er, er sei
1131 grandevus und iiber 60 Jahre alt gewesen, was seine Geburt auf etwa
1070 festlegen wiirde, obgleich er nachweislich erst 1090 oder 1092 geboren
wurde, also rund 20 Jahre spiter. Ebenso wenig war der Patriarch Fulcher
von Jerusalem 1155 longevus et fere centenarius.’> Mathilde war bei der
Griindung Bethaniens 35 Jahre alt, aber wenn man das Alter ihres Vaters um
volle 20 Jahre erhdhte, so mufite das natiirlich auf sie zurtickwirken. Auch
matrona palt gut auf sie, denn auch hierunter diirfen wir uns keine ange-
jahrte Dame vorstellen, sondern es bedeutet entweder Nonne schlechthin
oder aber ,verheiratete Frau“,”* und Mathilde von Anjou war ja bekanntlich
Witwe.

Wilhelm von Tyrus fihrt in seinem Fundationsbericht aber fort, Iveta sei
zur Abtissin gemacht worden, nachdem die ehrwiirdige Matrone gestorben
sei. Das ist natiirlich mit Mathilde von Anjou, die 1149 Abtissin von Fontev-
rault wurde, nicht zu vereinbaren. Aber Wilhelm, der 1130 geboren wurde,
und 1145—1165 in Europa war, ist ja iber die Griindung Bethaniens kurz
nach 1140 nicht gut unterrichtet. Sein Fundationsbericht mufl ihm spiter von
jemandem souffliert worden sein, der Fulkos Anteil an der Griindung
schlankweg unterdriickte. Aber auch iiber Mathilde von Anjou unterrichtet
Wilhelm uns unzutreffend. Er schreibt, sie sei mit Wilhelm Aetheling verlobt
worden, der aber noch vor der Hochzeit (antequam convenirent) ertrunken

71 WT XI.1, S.495f.

72 WT XV.26, S.7091.

73 WT XIV.1, S.631. Chartrou, S. 1. WT XVIIL6, S.818. Bernard Hamilton, The
Latin Church in the Crusader States. The Secular Church, London 1980, .72 hilt thn
fiir etwa 70 Jahre alt.

74 Novum glossarium mediae latinitatis, Stichwort matrona. Zur ersten Bedeutung
vor allem Abilard, Regula monialium, ed. Terentius Mc Laughlin, Abelard’s Rule for
Religious Women, Medieval Studies 18 (1956) 251: In monasteriis ... una omnibus
praesit matrona.
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sei, woraufhin Mathilde in Fontevrault eingetreten sei. Es kann aber nach der
einhelligen Aussage der anderen Quellen iiberhaupt kein Zweifel bestehen,
dafl die Ehe tatsichlich geschlossen wurde.” Wilhelm kann also auch iiber
die erste Abtissin von Bethanien schlecht informiert gewesen sein. Da sein
Gewihrsmann — eher eine Gewihrsfrau in Bethanien — verschwieg, daf8
Bethanien eine Grindung Fulkos war, hatte er auch allen Anlafl zu unter-
driicken, wenn Fulkos Tochter dort die erste Abtissin war, deren Namen er
nicht einmal preisgibt. Der Wahrscheinlichkeitsbeweis dafiir, daf tatsichlich
Mathilde von Anjou die erste Abtissin Bethaniéns war, ist an sich ziemlich
gut zu fithren, auch wenn wir keine positive Nachricht haben, dafl sie je im
Osten war. Er wird natiirlich hypothetisch durch Wilhelms Nachricht, die
erste Abtissin sei im Amt gestorben, aber dagegen mufl eingewandt werden,
daft Wilhelm weder fiir Bethanien, noch fiir Mathilde ein zuverlissiger Chro-
nist ist.

Das nétigt natiirlich zu der Frage, wie man sich denn den Gang der Dinge
innerhalb unserer Hypothese vorzustellen hat, nach der Mathilde von Anjou
erste Abtissin von Bethanien und noch 1144, also kurz nach Fulkos Tod, im
Amt war. Solange Fulko lebte, konnte ihr nichts passieren. Nach Fulkos Tod
aber kamen fiir so Manchen harte Zeiten. Melisendis {ibernahm jetzt weitge-
hend die Macht im Reich, denn sie hatte aus der 1129 begriindeten Samtherr-
schaft einen eigenen Anteil daran und verwaltete als Regentin fiir ihren bis
Mitte 1145 minderjahrigen Sohn auch noch dessen Teil. Fulko hatte zu
Beginn seiner Regierung eine sehr eigenwillige Personalpolitik gefiihrt mit
dem Ziel, sich — gegen Melisendis natiirlich — eine eigene Klientel aufzu-
bauen. Jetzt kam die Zeit der Reaktion. In Beirut mufite Guido Brisebarre,
der Fulko mit zum Thron verholfen hatte, 1144 seinem Bruder Walter 1. wei-
chen, den er selbst in den frithen 30er Jahren dort verdringt hatte. Erst nach
des Konigs Volljahrigkeit konnte Guido 1145 zuriickkehren. Sidon, das
ungeachtet eines guten Anspruchs Walters von Caesarea, eines getreuen Par-
teigingers des Konigs Fulko im Jahre 1134, unter kéniglicher Verwaltung
gestanden zu haben scheint, ging 1147 an einen neuen Baron Gerhard von
Sidon, der keine familiire Bindung mit der alten Seigneursfamilie hatte.”® Es
war selbstverstandlich, dafl Melisendis auch die Kirche zu kontrollieren
suchte, was im Episkopat natiirlich schwieriger war als bei den Baronen.
Patriarch Wilhelm von Jerusalem, wohl die stirkste Stiitze des verstorbenen

75 WT XIV.1, S.633. Florentius von Worcester, Chronicon ex chronicis, ed. Ben-
jamin Thorpe, II, London 1849, S. 72. Simeon von Durham, II, 263. Wilhelm von Mal-
mesbury, Gesta regum Anglorum, ed. William Stubbs, Rolls Series 90, II, London
1889, 8. 482. Ordericus Vitalis VI 302. Suger von St.-Denis, Vie de Louis le Gros, ed.
Auguste Molinier, Collection de textes pour servir a I'étude et i Penseignement de I’hi-
stoire, Paris 1887, S.91.

76 Hierzu s. Mayer, Angevins versus Normans, passim und Hans Eberhard Mayer,
The Wheel of Fortune. Aristocratic Vicissitudes under Kings Fulk and Baldwin IIT of
Jerusalem, Speculum 65 (1990) 205—223.
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Kénigs, wurde vom Tod im September 1145 aus dem Wege gerdumt. In dem
neuen Patriarchen Fulcher, bei dessen Wahl sie und der Kénig mitzureden
hatten, mufl sie sich verrechnet haben: er war aus Eisen. Das zeigte sich sehr
bald an seinem letztlich erfolgreichen Widerstand gegen die Erhebung des
koniglichen Kanzlers Radulf zum Erzbischof von Tyrus.

Eine Abtissin Mathilde von Anjou, die Tochter des wenig geliebten
Gemabhls, in Bethanien mufite Melisendis ein Dorn im Auge sein. Es war
natiirlich an sich nicht méglich, sich einer rechtmifig gewihlten Abtissin zu
entledigen, aber man konnte ihr das Leben sauer machen, so dafl sie von
selbst ging, oder man konnte plétzlich entdecken, daf} sie nicht rechtmiflig
ins Amt gekommen war. Es ist in diesem Zusammenhang immerhin auf-
schluffreich, dal Wilhelm von Tyrus fiir die Erhebung Ivetas zur Abtissin
von Bethanien betont, dafl Melisendis sie de consensu domini patriarche (es
war wohl Fulcher) et sororum sanctimonialinm coniventia ernannte, wihrend
fiir die Vorgingerin nur davon die Rede ist, daf§ sie von Melisendis (an sich
wire richtiger: von Fulko) ernannt wurde. Sollte damals ein jetzt als verpont
geltender unzulassiger Laieneinflufl vorgelegen haben? Das lie sich dann
leicht als Simonie ausgeben und entsprechend verwenden. Entscheidend war,
daf der Patriarch Melisendis gewihren lieff. Diesem Intransigenten, der das
heimatliche Angoumois im Zorn verlassen hatte, weil sein Bischof Gerard
von Angouléme dem schismatischen Papst Anaklet I anhing, war sicher
nicht verborgen geblieben, daf die Grafen von Anjou sich wenig um die
neuen Rechtsauffassungen kiimmerten, wenn es um die Macht in der Kirche
ging. Wenn als Bischofe von Angers 1081—1124 mit Gottfried von Tours,
Gottfried von Mayenne und Rainald von Martigné drei Schne grofier
Vasallen des Grafenhauses aufeinander folgten, ist klar, wer hier ernannte.
Und Abt Gottfried von Vendome sorgte dafiir, dafl Graf Fulko V. in Rom
denunziert wurde, weil er 1117 bei der Wahl des Erzbischofs von Tours
seinen Kandidaten Gilbert favorisiert und durchgesetzt hatte. Auch kannte
Fulcher wohl die 1137 von Ludwig VI. und Ludwig VII. von Frankreich
bewilligte Freiheit kirchlicher Wahlen fiir Bistimer und Kloster in Aquita-
nien.”” Wenn Mathilde gehen mufite, so war dies ein Zeichen, dal nunmehr
in Jerusalem weniger rauhe Sitten gelten sollten, wie sich auch sogleich am
Fall der Besetzung des Erzbistums Tyrus zeigen sollte.

Wir kennen durchaus Fille von Abten, die im Unfrieden aus ihren euro-
piischen Kléstern schieden und im HI. Lande neue Karrieren begannen.
Patriarch Fulcher selbst war ein Beispiel dafir. Nach 1130 wegen des
Schismas aus seiner Stellung als Abt von Cellefrouin vertrieben, ging er als
einfacher Kanoniker nach Jerusalem. Ebenso bekannt ist der europaische

77 Chartrou S. 197. Die Privilegien von 1137 fiir die aquitanische Kirche bei Achille
Luchaire, Louis VI de Gros. Annales de sa vie et de son régne, Paris 1890, §.265 n° 581;
Druck bei Jean-Auguste Brutails, Cartulaire de I'église collégiale St.-Seurin de Bor-
deaux, Bordeaux 1897, S. 350 n° 352, wiederholt von Ludwig VIL. bei Achille Luchaire,
Etudes sur les actes de Louis VII, Paris 1885, 5. 97 n° 1.
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Skandal des 1122 vom Papst abgesetzten Abtes Pontius von Cluny, der
gleichfalls im HI. Land Zuflucht suchte. Ein Abt, der ein offener und sogar
gestindiger Betriiger war, konnte dennoch 1099 zum ersten Leiter der Kirche
von Josaphat und 1101 zum ersten Erzbischof von Caesarea aufsteigen. Der
iibernichste Vorsteher Josaphats, Gilduin mit Namen aus dem Hause Le
Puiset, war Ménch in Cluny und zuvor in St.-Martin-des-Champs, als er
1120 in den Osten ging, immerhin mit Erlaubnis des Abts von Cluny. Dort
wurde er sofort Abt von Josaphat, da er ein Blutsverwandter des Konigs war.
Um dieselbe Zeit oder friher ging der aus seinem Kloster vertriebene Abt
Gerhard ins Hl. Land, wo er Prior der Grabeskirche wurde. Amalrich, der
Abt des Klosters Gottesgnaden bei Kalbe, ging 1135 ins HI. Land und wurde
dort Abt des Primonstratenserklosters St. Joseph und Habakuk.”®

Das war natiirlich weitgehend eine Einbahnstrafle, was daran lag, daff die
lateinische Kirche des Ostens eine Einwandererkirche war, schon weil sie
nicht iiber Bildungsméglichkeiten verfiigte, die denen in Europa vergleichbar
gewesen wiren. Sie mufite deshalb auch Leute beschiftigen, die unter
Schwierigkeiten aus Europa geschieden waren, und das mufite auf gewisse
unruhige Elemente in Europa anziehend wirken. In der Weltkirche kam es
hin und wieder vor, daff man aus dem Osten zuriick nach Europa ging und
dort Karriere machte, allen voran der Patriarch Jakob Pantaleon von Jeru-
salem, der als Urban IV. Papst wurde, und der Archidiakon von Tyrus
Johannes Pisanus, der als einziger Kirchenvertreter des Ostens zum Kardi-
nalat aufstieg.”® Aber im monastischen Bereich war es extrem selten, und ich
kenne hier nur den Fall der Ermengard von der Bretagne.

Die Schwierigkeit bei der Riickwanderung lag darin, dal man anders als im
Osten in Europa nicht unter Druck stand, vertriebene Abte oder Abtissinnen
angemessen zu beschiftigen. Aber Mathilde von Anjou hitte in Fontevrault

78 Hans Eberhard Mayer, Guillaume de Tyr a ’école, Mémoires de I’Académie des
sciences, arts et belles-lettres de Dijon 127 (1985—1986, erschienen 1988) 258 (Fulcher).
Ordericus Vitalis VI 170, 310 (Pontius). Vgl. Gerd Tellenbach, Der Sturz des Abtes
Pontius von Cluny und seine geschichtliche Bedeutung, Quellen und Forschungen aus
italienischen Archiven und Bibliotheken 62—63 (1963) 13—55 und H. E.]. Cowdrey,
Abbot Pontius of Cluny, Studi Gregoriani 11 (1978) 177—277. John L. La Monte, The
Lords of Le Puiset on the Crusades, Speculum 17 (1942) 109 (Gilduin). Die Zwie-
faltener Chronik Ortliebs und Bertholds, ed. Erich Konig und Karl Otto Miiller,
Schwiabische Chroniken der Stauferzeit 2, Stuttgart 1941, S. 196 (Gerhard). Vgl. auch
Bernold von Konstanz, Chronik, MG SS V 466. Nichts wird von der Vertreibung
berichtet in Monachi anonymi Scaphusensis De reliquiis sanctissimi crucis et dominici
sepulchri Scaphusam allatis, Recueil des historiens des croisades, Historiens occiden-
taux V, Paris 1895, S. 337. Wahrscheinlich wollte auch Abt Ernst von Zwiefalten, der
1146 sein Amt niedergelegt hatte, im HI. Land bleiben, wurde dort aber schon wihrend
des zweiten Kreuzzuges getdtet; Annales Zwifaltenses, MG SS X 56. Fundatio mona-
sterii Gratiae Dei, MG SS XX 688f. (Amalrich); vgl. Adalbert von Miilverstedt, Regesta
archiepiscopatus Magdeburgensis I, Magdeburg 1876, S. 409 n°® 1051, 423 n° 1089 und
Sigyeberti Continuatio Valcellensis, MG SS VI 640.

? Zu Johannes Pisanus s. Mayer, Guillaume de Tyr i Pécole, passim.
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natiirlich einen Platz gehabt, an den sie hitte zuriickkehren kénnen. Nach
Petronillas Tod wurde sie 1149 dort Abtissin; Fulkos Grofziigigkeit gegen-
{iber Fontevrault machte sich fiir seine Tochter und das Haus Anjou bezahlt,
dessen Freigebigkeit unter Heinrich II. von England in Fontevrault neue
Triumphe feierte. Am 22. Mai 1154 ist Mathilde in Fontevrault gestorben:

XI kal. iun. Migravit a saeculo Mathildis abbatissa, quae secunda post
Petronillam primam Fontis-Ebraldensis abbatissam eandem ecclesiam,
nolens renitens, suscepit regendam, quae transacto post electionem suam
quingue annorum curriculo peccatis nostris exigentibus, ut credimus spe-
ramus confidimus, in vera confessione fidei secessit in paradisum dolorem
nobis relinquens et lachrimas.*®

Exkurs

Die Legatenurkunden von angeblich 1136

Oben S. 32f. wurde eine fiir die Biographie Mathildes von Anjou wichtige,
undatierte Urkunde iiber einen Tausch der Abtissin Petronilla von Fontev-
rault mit dem Abt Fulcher II. von Orbestier benutzt, die in das Jahr 1140
gehére. Die Herausgeber haben im Grundsatz richtig beobachtet, daff die
Urkunde in den Zeitraum nach dem 1. August 1137 (im Datum wird Lud-
wig VIL als Kénig genannt) und vor dem 6.Oktober 1140 (es wird der
damals verstorbene Bischof Wilhelm Alelmus von Poitiers als lebend
genannt) fallen mufl. Ausgestellt war das Stick in St.-Hilaire de Poitiers in
Anwesenheit des pipstlichen Legaten (1132—1143), Bischof Gaufrid von
Chartres, des Erzbischofs Gaufrid von Bordeaux (1136—1158), des Bischofs
Lambert von Angouléme (1136—1148), des Bischofs Wilhelm Alelmus von
Poitiers (1124—1140), der Archidiakone Arnold Qui-non-ridet® und Chalo

80 Bibliothéque Nationale Paris, Ms. lat. 5480, Bd. I, 8.2, gedruckt in Anonymus,
Extrait du Grand Nécrologe de Fontevraud, (Bulletin de la) Société des lettres, sciences
et arts du Saumurois 4 n° 11 (1913), S. 50, auflerdem bei Pavillon S. 587 und verkiirzt in
Boutillier du Retail und Piétresson de St.-Aubin, Obituaires de la province de Sens IV,
Recueil des historiens de la France, Obituaires 4, Paris 1923, S.191. In der Literatur
liest man als Todesjahr durchgehend 1155, als Todestag gelegentlich den 31. Mai. Letz-
teres beruht darauf, daff man in Pavillons Wiedergabe fes Eintrags 11 kal. Tun. fir IT
kal. Tun. hielt. Ersteres hangt mit dem falschen Ansatz des Beginns der Amtszeit zu
1150 zusammen, wobei JL 9348 iibersehen wurde; vgl. oben S. 33.

81 Der offenbar notorisch Humorlose schreckte tatsichlich vor nichts zuriick,
denunzierte er doch seinen eigenen Bischof Gilbert de la Porrée, den bedeutendsten
Philosophen der Zeit, wegen angeblicher Irrlehre beim Papst, so daff Gilbert nach man-
chem Hin und Her im Mirz 1148 vor Eugen IIL auf dem Reimser Konzil erscheinen
muflte, wo er dann freilich triumphierte. Auguste Berthaud, Gilbert de la Porrée évéque
de Poitiers et sa philosophie, Poitiers 1892, S. 263—304. Suitbert Gammersbach, Gilbert
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de Mella von Poitiers und des meines Wissens anderweitig nicht bezeugten
Abtes Gerhard von Le Breuil-Herbaud, ferner Petronillas und des Abtes von
Orbestier, also sichtlich bei einer Regionalsynode. Hierfiir — so die Editoren
— komme in Poitiers nur 1137 (Krénung Ludwigs VIL in Poitiers im August
1137) oder 1139 in Betracht, als der Legat im Anschlufl an das Lateranum II
ganz Aquitanien durchreiste und in drastischer Weise mit den letzten Spuren
des anakletianischen Schismas aufriumte.?? Schon La Mainferme zog eine
ganze Reihe undatierter Urkunden von Fontevrault, darunter auch diese,
zusammen und lief} sie bei einer Synode von Poitiers 1136 ausgestellt sein, bei
der auch der hl. Bernhard zugegen gewesen sei, von dem allerdings nicht eine
datierte und lokalisierte Urkunde von 1136 vorhanden ist. An verschiedenen
Stellen der Editio nova der Gallia christiana wurde dieses Konzil von Poitiers
von 1136 zementiert, so dafl es dabei blieb, so noch bei Picard und selbst bei
Janssen.®> Doch ist die Sache weniger einfach. Bei dieser Gelegenheit sollen
folgende, allesamt undatierte Urkunden ausgestellt worden sein: 1) Der
Tausch zwischen Petronilla von Fontevrault und Fulcher von Orbestier; 2)
Einigung zwischen Fontevrault und dem Bischof und Kapitel von Poitiers
betreffend den Wald von Born. Anwesend: Der Legat Gaufrid von Chartres,
die Erzbischéfe Gaufrid von Bordeaux und Hugo von Tours, die Bischofe
Wilhelm Alelmus von Poitiers, Joscelin (von Soissons?), Hamelin von
Rennes, Wilhelm von Saintes, Briccius von Nantes, Hugo Paganus von Le
Mans, Lambert von Angouléme und Petronilla, also 1136—1140; 3) Einigung
zwischen Petronilla und dem Abt Mascelin von St.-Cyprien de Poitiers.
Anwesend: Der Legat Gaufrid von Chartres und Petronilla, jedoch entgegen
Gallia christ. ed. nova IT%. 1318 nicht Bernhard von Clairvaux, also wegen
des Endes von Gaufrids Legation vor 23.September 1143, doch kann das
Stiick auch frither liegen, denn der herkémmliche Ansatz der Amtszeit des
Abtes Mascelin beruht fiir den Anfang eben auf der traditionellen Annahme
einer Synode in Poitiers 1136, die auch diese Sache regelte; 4) Einigung zwi-
schen Petronilla von Fontevrault und dem Abt Matthaeus (1128—1155) von
St.-Florent-lez-Saumur. Anwesend: Bischof Wilhelm Alelmus von Poitiers,
Bernhard von Clairvaux, Petronilla sowie der Legat, also 1132—1140; 5) Von
dem Legaten vermittelter Vergleich zwischen Marmoutier und dem Bischof
Briccius von Nantes. Anwesend: Die Erzbischofe von Tours, Bordeaux und
Bourges.? Wegen des letzteren ist der Ansatz zu 1136 problematisch, da er

von Poitiers und seine Prozesse im Urteil der Zeitgenossen, Neue Munstersche Beitrige
zur Geschichtsforschung 5, Kéln 1959, S.76—103.

82 Chronique de Morigny, ed. Léon Mirot, Collection de textes pour servir a I’étude
et 4 I’enseignement de Phistoire, Paris 1909, S.721.

8 La Mainferme II 493. Picard S.93. Wilhelm Janssen, Die pépstlichen Legaten in
Frankreich vom Schisma Anaklets II. bis zum Tode Coelestins ITII. (1130—1198),
Kélner Historische Abhandlungen 6, Kéln 1962, S.23 mit Anm. 29.

84 Urkunde 1: Oben Anm. 56. Urkunde 2: Pavillon S. 613 n° 196. Urkunde 3: Louis
Rédet, Cartulaire de I’abbaye de St.-Cyprien de Poitiers, Archives historiques de
Poitou 3 (1874) 306 n® 506. Urkunde 4: Paul Marchegay, Cartulaires du Bas-Poitou,
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sonst in der ganzen Serie nie vorkommt. In Frage kommen konnte aber die
Weihnachtskurie Ludwigs VIL in Bourges 1137.%

Unbezweifelbar ist, daf} es in diesen Jahren eine Synode in Poitiers gab.
Dies geht aus der Urkunde n° 1 deutlich hervor, und der Legat stellte 1136
eine Urkunde fiir St.-Hilaire de Poitiers aus.%¢ Aber die Urkunde n° 2 ist
nicht in Poitiers ausgestellt, sondern in loco, qui antiquitus Conolium appel-
latur, und nur die Urkunde n° 1 ist mit Sicherheit in Poitiers ergangen, ist
aber wie alle anderen undatiert. Die Anwesenheit Bernhards von Clairvaux
ist nur fiir die Urkunde n°® 4 belegt, die aber gleichfalls undatiert ist. Gleich-
wohl hat unter anderem sie die Basis dafiir abgegeben, Bernhard im Mirz
1136 einen Aufenthalt in Poitou zuzuschreiben. Diese Annahme wurde
dadurch verstirkt, dal man eine Urkunde des Legaten fiir Bernhard, in der
Gaufrid von Chartres die Griindung und Schenkung von Grice-Dieu durch
Graf Wilhelm von Poitou bestitigte, wahrscheinlich richtig zu 1136 ansetzte,
da der Graf bereits im Frithjahr 1137 starb.’” Bernhard war also 1136 in
Poitou, was man auch zu einer regionalen Synode benutzt haben wird, doch
ist keineswegs gesagt, daf} alle oben zitierten Urkunden bei dieser Gelegen-
heit ergingen, bei denen nur im Fall von Nummer 4 Bernhards Anwesenheit
gesichert ist. Aber eine Ausstellung der Nummer 1 im Jahr 1136 ist schon
wegen der Nennung Ludwigs VIL im Datum als Kénig von Frankreich und
Herzog von Aquitanien ausgeschlossen. Das Stiick muf} vielmehr zu Ende
1140 angesetzt werden. Der Legat hielt sich damals mehrfach in der Region
auf. Auf papstliche Anweisung intervenierte er in Angelegenheiten von St.-
Florent-lez-Saumur, und zwar an Ort und Stelle, 1142 half er Fontevrault
gegen den Bischof Ulger von Angers. Er begab sich hierfiir nach Fontevrault
und versammelte, wie wir aus seiner Urkunde zugunsten der Abtei Noyers
erfahren, die Erzbischéfe von Tours und Bordeaux sowie die Bischofe von
Poitiers, Nantes und Rennes um sich. Man muf also wahrscheinlich von
einer Vielzahl solcher Regionalsynoden ausgehen. Ende 1140 befand sich der
Legat in der Umgebung des Kénigs in Poitou, denn er unterschrieb am

Les Roches-Baritaud 1877, S. 30 n°® 22. Urkunde 5: Hyacinthe Morice, Mémoires pour
servir de preuves a I'histoire ecclésiastique et civile de Bretagne, I, Paris 1742, Spalte
577

85 Ordericus Vitalis VI 508.

8 Louis Rédet, Documents pour Ihistoire de Iéglise de St.-Hilaire de Poitiers,
Mémoires de la Société des Antiquaires de ’Ouest 1847, S. 132 n° 118.

87 Georges Musset, L’abbaye ae la Grice-Dieu, Archives historiques de la Saintonge
et de I’Aunis 27, Paris und Saintes 1898, S. 134 n° 1 zu 1135 oder 1136. Gallia christiana
ed. nova II°, 387 n° 8 ohne Datum. Alexandre Teulet, Layettes du Trésor des Char-
tes 1, Paris 1863, S. 47 n°® 64 zu 1135, als Gaufrid von Chartres und Bernhard von Clair-
vaux in Aquitanien beim Grafen waren, aber in Parthenay, nicht in Poitiers, wo sich
damals noch immer der anakletianische Legat Aegidius von Tusculum hielt; Janssen
S.21. Auch verbietet die Nennung des Erzbischofs Gaufrid von Bordeaux in der
Urkunde jedes Datum vor 1136.



44 Hans Eberhard Mayer

28. Dezember in St.-Jean-d’Angely ein Diplom Ludwigs VIL.® In diese Zeit
fiel eine scharfe Auseinandersetzung um die Wahl des Bischofs von Poitiers.
Bischof Wilhelm Alelmus war am 6. Oktober 1140 gestorben. Jetzt trat der
erste Testfall fiir die Diplome Ludwigs VI. und VIL. von 1137 ein, in der sie
in ganz Aquitanien die Freiheit aller kirchlichen Wahlen, den Verzicht auf
den Treueid und auf die Einkiinfte wihrend der Sedisvakanzen bewilligt
hatten,®® und natiirlich kam es sofort zum Streit zwischen dem Kénig und
dem Episkopat. Gegen den erklirten Willen des Konigs wurde der Abt Gri-
moard von Alleux gewihlt, obwohl er kernig erklirt hatte, er wolle licber
leprds als Abt, lieber Martyrer als Bischof sein — ein Mann nach meinem
Geschmack! Aber dazu mufiten mindestens der Legat und der Erzbischof
von Bordeaux nach Poitiers eilen, um fiir Grimoards Wahl zu sorgen; am
26. Januar 1141 wurde er geweiht.”® Der Vergleich zwischen Fontevrault und
Orbestier ist noch zu Lebzeiten des Bischofs Wilhelm Alelmus ausgestellt, so
daf} er nicht direkt mit einer Synode aus Anlafl der Wahl Grimoards ver-
bunden werden kann, aber er fillt in die Zeit zwischen dem 17. Mai (1140) als
dem Todestag der Grofipriorin Augardis von Fontevrault,”! da zur Zeit des
Vergleichs bereits Florentia Grofipriorin war, und dem 6. Oktober 1140 als
dem Todestag des Wilhelm Alelmus, eher an das Ende dieses Zeitraums, als
der Legat und der Kénig in Poitou weilten und sicherlich auch ein guter Teil
des Episkopats der Region, wie er uns in der Zeugenliste entgegentritt, bei
Hofe waren. Es mag 1136 durchaus eine Synode in Poitiers stattgefunden
haben, aber sie ist nicht gesichert und muf} vor allem als eine alle kirchlichen
Streitfille der Region richtende Supersynode gestrichen werden.

88 JL 8319 von 1139—1143. Ramackers, Papsturkunden in Frankreich, Neue
Folge V, S.122 n° 51 von 1141/42. JL 8263 weist aus, daf§ diese Interventionen vor Ort
geschahen. Fontevrault gegen Bischof Ulger: JL 8333; vgl. Chartrou S. 188. C. Cheva-
lier, Cartulaire de I'abbaye de Noyers, Tours, 1872, §.562 n° 534. Diplom Lud-
wigs VIL: Th. Grasilier, Cartulaire de ’abbaye royale de Notre-Dame de Saintes, Car-
tulaires inédits de la Saintonge, Niort 1871, S.50 n°® 47, dazu Luchaire, Etudes S. 84
Anm. 2.

8 . oben Anm.77.

90 Alfred Richard, Histoire des comtes de Poitou, II, Paris 1903, S.73. Marcel
Pacat;t, Louis VII et les élections épiscopales dans le royaume de France, Paris 1957,
S.92¢%.

91§, oben Anm. 53.
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Leistungsersuchen Alexanders III.
aus dem ersten Jahrzehnt seines Pontifikates*

Von Ludwig Falkenstein

Theodoro Schieffer
Magistro Octogenario

1. Vorbemerkung

Dafl Alexander II1. und seine Kurie sich nach Ausbruch des Schismas fort-
wihrend grofen finanziellen Sorgen gegeniibersahen, ist lingst bekannt.'
Gerade fiir das erste Jahrzehnt seines Pontifikates gibt es mehrere pipstliche
Schreiben, die ihre Adressaten zu finanziellen Leistungen fir den Papst und
die rémische Kirche aufrufen. Einige dieser Schreiben hat im Jahre 1906
Fedor Schneider in einem gewichtigen Beitrag zur papstlichen Finanzge-
schichte ausgewertet, in dessen Rahmen er eigens auf die ,Staatsschulden®

* Vorliegender Aufsatz ist ein Teilergebnis einer gréfleren Studie zum Codex 964
der Bibliotheque municipale in Atras. Prof. Odilo Engels (Kéln) hat mich durch die
Uberlassung von Kopien zweier Urkundenabschriften, M. Pierre Gérard, Conservateur
en chef aux Archives départementales de la Haute-Garonne (Toulouse), durch die grofi-
ziigige Zusendung von mehreren Photokopien zu grofflem Dank verpflichtet. Der Lie-
benswiirdigkeit meines Freundes Jean-Loup Lemaitre (Paris) und Dr. Timothy Reuters
(Miinchen) verdanke ich mehrere Ablichtungen mir in Aachen nichs erreichbarer Lite-
ratur. Den Siglen und Abkiirzungen liegt das Abkiirzungsverzeichnis der Theologi-
schen Realencyclopidie zugrunde.

I Die grofle Schuldenlast der Alexandriner wird auch erwihnt in dem Schreiben Vic-
tors IV. an den Grafen Raimund der Provence und dessen Frau, JL —, (1161) X1 17, bei
Paul Kehr, Papsturkunden in Spanien. Vorarbeiten zur Hispania pontificia 1. Katalanien
(AGWG.PH, N.F. 18/2), Berlin 1926, 371—372, Nr. 87: ,Ad hoc enim laborant, ut
pro maximo debito quo tenentur astricti soluendo et insatiabilis sue auaritie fame
replenda ecclesias expolient, rapacitates consuetas et simonias exerceant...“; dazu
Ders., Zur Geschichte Victors IV. (Oktavian von Monticelli), NA 46 (1926) 53—85,
ebd. 67—73, und Ders., Das Papsttum und der katalanische Prinzipat bis zur Vereini-
gung mit Aragon, APAW.PH 1926, 1, Berlin 1926, 64. Vgl. ferner unten Anm. 230. Zu
den Schulden und finanziellen Sorgen des Papstes allgemein Hermann Reuter,
Geschichte Alexanders des Dritten und der Kirche seiner Zeit 1, Leipzig 21860, IT 1860,
111 1864, ebd. III, 505—506; Fritz Geisthardt, Der Kimmerer Boso (HS 293), Berlin
1936, 66; Johannes Haller, Das Papsttum III, Urach 21952, 168.
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Alexanders II1. einging.? Was die papstlichen Schreiben zur Eintreibung des
Zinses angeht, den die zinspflichtigen Kirchen, vor allem Kloster, der romi-
schen Kirche schuldeten, so sind einige von ihnen 1892 von Paul Fabre in
seinem grundlegenden Buch iiber den Liber censuum der romischen Kirche,?
andere von Georg Schreiber in seinen immer noch unentbehrlichen Studien
zu Kurie und Kloster im 12. Jahrhundert,* wieder andere 1934 von Karl
Jordan in einem beachtenswerten Aufsatz zur papstlichen Finanzgeschichte
im 11. und 12. Jahrhundert herangezogen worden.® Vor allem aber hat Wil-
liam E. Lunt in seinen fiir die Kenntnis der pipstlichen Einkiinfte im Mittel-
alter fundamentalen, aber leider auf dem Kontinent nur wenig beachteten
Werken aus den Jahren 1934 und 1939 mehrere der Briefe Alexanders III.
sowohl zu pipstlichen Leistungsersuchen als auch zum Zins verwertet, die
im folgenden erértert werden.® Schlieflich hat sich 1963 Aryeh Grabois
gleichfalls mit mehreren Schreiben Alexanders IIL. befafit, als er die Bedeu-
tung der Aufenthalte von Papst und Kurie in Frankreich wihrend des
12. Jahrhunderts fur die Entwicklung des papstlichen Finanzwesens unter-
suchte.” :

Uberblickt man die gesamten pipstlichen Schreiben aus dem ersten Jahr-
zehnt seines Pontifikates, die sich mit dem Ersuchen Alexanders III. um
finanzielle Leistungen an ihre Empfanger wenden, so mufl auffallen, dafl nur
ein ganz geringer Teil von ihnen auf die Archiviberlieferung einer Kirche
oder gar eines Bischofs zuriickgeht.® Thre Mehrheit rithrt dagegen aus zeitge-

2 Vgl. Fedor Schneider, Zur dlteren papstlichen Finanzgeschichte, QFIAB 9 (1906)
1—37, ebd. 4, 6—7, 13; jetzt auch in: Ders., Ausgewdiblte Aufsitze zur Geschichte und
Diplomatik des Mittelalters vornehmlich in ltalien, Aalen 1974, 151—187, ebd. 154,
156—157, 163.

3 Vgl. Paul Fabre, Etude sur le Liber censunm de Péglise romaine (BEFAR LXII),
Paris 1892, 158—159.

4 Vgl. Georg Schreiber, Kurie und Kloster im 12. Jabrbundert. Studien zur Privile-
gierung, Verfassung und besonders zum Eigenkirchenwesen der vorfranziskanischen
Orden vornebmlich anf Grund der Papsturkunden von Paschalis I1. bis auf Lucius I11.
(1099—1181) 1-I1 (KRA hg. v. Ulrich Stutz, 65—68), Stuttgart 1910, ebd. I, 36—37.

5 Vgl. Karl Jordan, Zur papstlichen Finanzgeschichte im 11. und 12. Jabrbundert,
QFIAB 25 (1933—1934) 61—104, ebd. 74 u. 76; jetzt auch in Ders., Ausgewdahlte Auf-
sdtze zur Geschichte des Mittelalters (KiHiSt 29), Stuttgart 1980, 85—128, ebd. 98 u.
100.

6 Vgl. William E. Lunt, Papal Revenues in the Middle Ages I-TI (RoC XIX), New
York 1934; Ders., Financial Relations of the Papacy with England to 1327 (Studies in
Anglo-Papal Relations during the Middle Ages I) (Tﬁﬁe Mediaeval Academy of America,
Publication 33), Cambridge/Mass. 1939.

7 Vgl. Aryeh Grabois, Les séjours des papes en France an XII° siécle et leurs rapports
avec le développement de la fiscalité pontificale, RHEF 49 (1963) 5—18; jetzt auch in:
Ders., Civilisation et société dans I’Occident médiéval, London 1983, Nr. II (mit der-
selben Seitenzihlung).

8 Vel. dazu die Beispiele unten Anm. 33, Anm. 44 und Anm. 46. Da bei Bischofen
und Erzbischéfen meistens erst im 13. Jahrhundert eine kontinuierliche Archivfiihrung
einsetzte, sind auch Papsturkunden fiir Bischofe und Erzbischofe nur gelegentlich tiber
die Archive der Domkapitel iiberliefert worden; vgl. dazu Dietrich Lohrmann,
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nossischen Sammlungen von Briefen,” von denen auf die Sammlung des
Codex Arras 964 der mit Abstand grofite Anteil entfillt.!? Diese Sammlung
enthilt nahezu ausschlieflich Papstbriefe, die an Heinrich von Frankreich,
den Bruder Kénig Ludwigs VIL., entweder unmittelbar gerichtet sind oder
aber Angelegenheiten betreffen, mit denen er als Bischof von Beauvais
(1149—1161) und als Erzbischof von Reims (1162—1175) befafit wurde.!
Obwohl man die Erhaltung dieser Sammlung nur einem Uberlieferungszufall
verdankt, kommt ihren zahlreichen pipstlichen Schreiben fir die Beurteilung
der Bezichungen Alexanders III. zu einem hochrangigen Mitglied des Epis-
kopates aus der franzésischen Krondomine, vor allem aber fir die Bewer-
tung des im Jahre 1159 ausgebrochenen Schismas eine nicht geringe Bedeu-
tung zu.

Gerade in den Anfingen des Schismas war der damalige Bischof von Beau-
vais zum wichtigsten Helfer der alexandrinischen Seite im Konigreich Frank-
reich geworden.!? Thm hatte der Papst seine ersten Legaten nach Ausbruch
des Schismas, den Kardinalpriester Heinrich von Ss. Nereo ed Achilleo und
den Kardinaldiakon Oddo von S. Nicola in Carcere, angelegentlich emp-
fohlen.!® Thm hatte er fiir ihre grofziigige Aufnahme und fir ihre ratkriftige
Unterstiitzung in Beauvais nachdriicklich gedankt.!* Und in einem Schreiben
an ihn hatte Alexander III. im Hinblick auf die Synode zu Beauvais im Juli

Kirchengut im nérdlichen Frankreich. Besitz, Verfassung und Wirtschaft im Spiegel der
Pagstpri'vile ien des 11.—12. Jabrhunderts (Pariser HS 20), Bonn 1983, 125—126.

Zu solcien Sammlungen von Briefen vgl. Giles Constable, Letters and Letter-Col-
lections (TSMAO 17; A—II), Turnhout 1976, 56—62.

10 Vol. die unten in den Anm. 21, 69—70, 82, 107, 125, 144, 164, 174 genannten
Pag)stbriefe. g

1 Eine vorliufige Ubersicht iiber die Papstbriefe der Handschrift bietet Johannes
Ramackers, Papsturkunden in Frankreich, N.F. TII: Artois (AAWG.PH 3. F., 23),
Géttingen 1940, 17—22. Die Handschrift wurde im 19. Jahrhundert um mehrere Lagen
beraubt; dazu Philip Grierson, La bibliothéque de St-Vaast d’Arras an XII¢ siécle,
RBen 52 (1940) 117—140, ebd. 120—122. Da ihre Texte aber schon von Edmond
Marténe/ Ursin Durand, Veterum scriptorum et monumentorum historicorum, dogma-
ticorum, moralium amplissima collectio 11, Parisiis 1724, 622—1011, von wenigen schon
bekannten Ausnahmen abgesehen, publiziert wurden — leider nicht in der urspriingli-
chen Reihenfolge und nicht immer unter genauer Wiedergabe ihrer Texte und Rubra
(vgl. unten Anm.115—116) —, diirften Textverluste durch die Beraubung nicht ent-
standen sein.

12 Vgl. Werner Ohnsorge, Die Legaten Alexanders I11. im ersten Jabrzebnt seines
Pontifikats (1159—1169) (HS 175), Berlin 1928, 38; Jean Rousset de Pina, in: Ray-
monde Foreville/Jean Rousset De Pina, Du premier Concile de Latran a I'avénement
d’Innocent II1, 2éme partie (HE 9/2), Paris 1953, 61; Wilhelm Janssen, Die papstlichen
Legaten in Frankreich vom Schisma Anaklets II. bis zum Tode Coelestins I11.
(1130—1198) (KHAD 6), Koln/Graz 1961, 62.

13 Vel JL 10600, (1159) X1I 12, PL 200, 81D—82B, Nr. 8; dazu Janssen, Legaten 62.

14 yeol. JL 10636, (1160) XI 29, PL 200, 96AD, Nr.22: ,... dilectos quoque filios
nostros card(inales) apostolice sedis legatos, quibus in partibus illis negotium gcclesie
commisimus exsequendum, benigne recipiens et honeste pertractans in causa gcclesig
utilis admodum ac necessarius extitisti. . .“. Vgl. ferner unten Anm. 16.
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1160, auf der sich der franzésische Episkopat in seiner Mehrheit fiir ihn ent-
schied,!® sogar bemerkt, seine Anerkennung als Papst rechne er keinem Men-
schen mehr an als thm.!'® Gerade auch spiter, als das ehemals so problemlos
gut erscheinende Verhiltnis des Papstes zum nachmaligen Erzbischof von
Reims zunehmend von starken Spannungen beherrscht wurde,!” hat Alexan-
der III. seinen Adressaten Heinrich von Frankreich an dessen unbedingte
Ergebenheit gegen ihn in den Anfingen des Schismas erinnert.!®

Daf} gerade dieser Uberlieferung, obwohl sie keineswegs vollstindig ist,"”
auch fiir die Bewertung der verschiedenen Leistungsersuchen Alexanders I11.
im ersten Jahrzehnt seines Pontifikates eine wichtige Rolle zufillt, soll im fol-

15 Vgl, Chronique de Robert de Torigny, abbé du Mont-Saint-Michel, publ. par
Léopold Delisle, I (Société de I'histoire de Normandie), Rouen 1872, 328; MGH, 5§
VI, 5117. Zu dieser Synode vgl. Mary G. Cheney, The recognition of Pope Alexan-
der I11: some neglected evidence, EHR 84 (1969) 474—497.

16 Vgl, JL 10660, (1161) IV 7, PL 200, 111B—112D, Nr. 40: ,Ex eorundem cardina-
lium relatione cognouimus, quanto tempore eos et familias ipsorum in domo propria
retinueris et expensis tuis quam laute quam liberaliter procuraueris et quanta eos stu-
dueris caritatis affectione tractare. Nostram uero receptionem que in concilio in Frantia
celebrato sollempniter facta est, magis quam tibi nulli mortﬁium imputamus®; dazu
Ohnsorge, Legaten (wie Anm. 12) 40; Janssen, Legaten (wie Anm. 12) 62, wo freilich

_in Anm. 9 irrtiimlich auf JL 10644 an Ludwig VII. verwiesen wird. Der in JL 10660 dem
Bischof von Beauvais erteilte Auftrag betraf die Abtei Cluny und ihren Abt; vgl. Dieter
Higermann, Ein Brief Erzbischof Christians I. von Mainz an die Monche von Cluny.
Cluny und das Papstschisma von 1159, ADipl 15 (1969) 237—250, ebd. 242; Giles Con-
stable, The Abbots and Anti-Abbot of Cluny during the Papal Schism of 1159, RBen 94
(1984) 370—400, ebd. 379—380, 388—389.

17 Dazu Ludwig Falkenstein, Analecta pontificia Cameracensia. Zu Datum und
Inhalt mebrerer Mandate Alexanders II1. betreffend Cambrai (1169—1172), AHP 21
(1983) 35—78, ebd. 71—75; Ders., Pontificalis maturitas vel modestia sacerdotalis?
Alexander I11. und Heinrich von Frankreich in den Jabren 1170—1172, ebd. 22 (1984)
31—88, ebd. 73—77; Ders., Alexander I11. und die Abtei Corbie. Ein Beitrag zum
Gewohnbeitsrecht exemter Kirchen im 12.Jabrbundert, ebd. 27 (1989) 85—195, ebd.
156—157.

18 Vgl. JL 11347, (1167) IV 30, PL 200, 443C, Nr. 438: ,Cum sincerissime deuo-
cionis tue feruorem a nostre promotionis principio certis et manifestis indiciis cognoue-
rimus, ita quod fratres nostros ex parte nostra in regnum Francorum uenientes ea cum
affectione receperis, quod cum eis nostrum et gcclesi¢ negocium tamquam proprium
semper et ubique gessisti, super discrecione tua satis non possumus admirari, si ea que
de Tornacensis gcclesie negocio sunt nobis relata, ueritati subsistunt.“ Der Erzbischof
hatte ,post appellationem et specialem prohibitionem ex parte nostra factam® gleich-
wohl den Domdekan von Tournai nach dessen Wahl durch das Domkapitel zum
Bischof der Didzese konsekriert; vgl. auch JL —, (1168) III 16, bei Johannes Ramak-
kers, Papsturkunden in den Niederlanden (AGWG.PH 3.F., 8—9), Berlin 1933—1934,
256—257, Nr. 121; dazu Cyrille Vleeschouwers, Chronologische problemen aangaande
de bisschoppen van Doornik (1146—1218): Episcopaatsjaren en jaarstijl, ASEB 117
(1980) 5—55, ebd. 19—21. :

19 Dazu, daf die Sammlung des Codex Arras 964 keineswegs alle an Heinrich von
Frankreich ergangenen Papstschreiben Alexanders I1I. enthilt, vgl. vorerst Ludwig Fal-
kenstein, Appellationen an den Papst und Delegationsgerichtsbarkeit am Beispiel
Alexanders 111. und Heinrichs von Frankreich, ZKG 97 (1986) 36—65, ebd. 57—59.
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genden aufgezeigt werden. Dabei empfiehlt es sich, alle in dieser Sammlung
iberlieferten Schreiben Alexanders III. mit heranzuziehen, soweit sie sich
mit finanziellen Leistungen oder mit dem Zins der zinspflichtigen Kirchen
befassen. Zugleich sollen auch solche Schreiben erwihnt werden, die freiwil-
lige Leistungen des Erzbischofs von Reims oder seine Vermittlung von
Spenden und Krediten an den Papst und die Kardinile bezeugen. Dadurch
fallt auch auf die verschiedenen Arten der einzelnen Leistungsersuchen
Alexanders II1. genaueres Licht.

Um diese Schreiben, die wie alle papstlichen Briefe vor dem Pontifikat
Gregors VIIL (1187) in ihren Datumsangaben aller Jahresangaben entbehren
und allein Ausstellort und Monatstag nennen,?® dennoch aufs Jahr genau
datieren zu kdnnen, ist stets auch darauf zu achten, von welchen Boten oder
Uberbringern sie im einzelnen beférdert und zugestellt worden sind.

2. Der Aufruf zu finanziellen Leistungen
vom Beginn des Jabres 1161

Das erste nachweisbare Schreiben Alexanders III. an Heinrich von Frank-
reich mit dem Ersuchen um finanzielle Leistungen ist JL 10656, (1161) II
18.2! Sein Adressat, mit dem neuen Papst ohnehin schon aus Zeiten vor
dessen Pontifikatsantritt befreundet,?? war damals noch Bischof von Beau-
vais. Was also lag, so kénnte man im Hinblick auf die Rolle, die Heinrich
von Frankreich als eine der wichtigsten Stiitzen der Alexandriner spielte,
zunichst denkén, fiir Alexander II1. bei seiner finanziellen Bedringnis im
Februar 1161 niher, als sich auch an den kéniglichen Prinzen auf dem
Bischofsstuhl in Beauvais zu wenden, dazu noch mit dem Bemerken: Bene-

20 Angaben zu Inkarnationsjahr oder Pontifikatsjahr fehlen bis dahin ebenso wie die
Indiktionszahl. Die Kanzlei Gregors VIIL lief erstmals die Indiktionszahl zu Aus-
stellort und Monatstag hinzufiigen, wihrend in der Kanzlei Clemens’ I11. die Indik-
tionszahl durch die Angabe des Pontifikatsjahres ersetzt wurde, die fortan fir alle
Papstbriefe verbindlich wurde; vgl. L. Schmitz-Kallenberg, Die Lebre von den Papstur-
ﬁeunden, in: Urkundenlebre 1-11 (GdG, hg. von Aloys Meister, 1/2), Leipzig/Berlin

1913, 95. ;

21 Vgl PL 200, 108D—109C, Nr. 36.

22 1nJL 10595, (1159) XI 8, PL 200, 80AD, Nr. 6, spielt Alexander IIL., dhnlich wie
auch am Ende von JL 10636 (wie oben Anm. 14), auf seine, in frithere Zeiten zuriick-
gehende personliche Freundschaft zu Heinrich von Frankreich an. Anders, als Marcel
Pacaut, Alexandre I11. Etude sur la conception du pouvoir pon?“iml dans sa pensée et
dans son oenvre (EEMA 11), Paris 1956, 59, Anm. 2, vermutet, dirfte diese am ehesten
auf einen der drei fiir die Jahre 1151, 1154 und 1155 nachweisbaren Besuche des
Bischofs von Beauvais an der papstlichen Kurie zuriickgehen; vgl. dazu Falkenstein,
Appellationen (wie Anm. 19) 45—46.
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ficia siquidem et obsequia que in necessitate prestantur, consuenerunt semper
reciptentibus existere gratiora?®

Wer indes das Schreiben JL 10656 als einen besonderen pipstlichen:Ver-
trauensbeweis fiir Heinrich von Frankreich ansihe, dem mifiten beim Lesen
des Inhaltes Zweifel kommen. So wird namlich im letzten Satz ganz allge-
mein gesagt, die Summe, mit welcher der Bischof den Papst zu unterstiitzen
gedenke, solle er dem Uberbringer des vorliegenden Schreibens anweisen,
den er, der Papst, dazu ,in jene Gegenden® entstandt habe, und auflerdem
solle er thm, dem Papst, dariiber eine briefliche Mitteilung zukommen
lassen.?*

Leider wird der Uberbringer des Schreibens, der zugleich als Kollektor
fungieren sollte, weder namentlich erwihnt noch durch eine Abkiirzung
seines Namens kenntlich gemacht. In der Kopie des Schreibens innerhalb der
Sammlung des Codex Arras 964 ist nicht einmal Raum freigelassen worden,
in den man seinen Namen oder dessen Abkiirzung hatte eintragen konnen.
Jedoch spricht alles dafiir, da} er in derselben Sache nicht nur den Bruder des
Konigs in Beauvais aufsuchen sollte. Mit den Worten ad partes illas war ihm,
shnlich wie bei einer Entsendung von pipstlichen Legaten,” wohl ein
bestimmtes Gebiet, etwa die Kirchenprovinz Reims, wahrscheinlich sogar
das Konigreich Frankreich, fiir seine Aufgabe zugewiesen. Zudem hatte die
Aufforderung des Papstes an den Adressaten, ihm iiber geleistete Unterstiit-
zung eine briefliche Mitteilung zu machen, eine Kontrollfunktion. Eine
solche Mafinahme zur Uberwachung von Summen und Boten wird erst da

23 Nicht nachgewiesen in den Carmina medii aevi posterioris latina 2/1: Proverbia
sententiaeque latinitatis medii aevi, hg. v. Hans Walther, Gottingen 1963.

+ ,In quocumque autem te nobis contigerit subuenire, illud dilecto filio nostro latori
presentium quem propter hoc ad partes ilgias duximus destinandum, te uolumus assig-
nare et nobis idipsum litteris tuis significes.“ Eine dhnliche Aufforderung zur Kontrolle
eingegangener Gelder findet sich am Ende von JL 11256, (1166) 1 18; vgl. unten
Anm. 134; vgl. auch JL 11342, (1167) III 17, unten Anm. 148.

25 In JL 10600 (wie Anm. 13) sagt Alexander IIL., er habe die beiden Kardinallegaten
»in regnum Francorum® zu entsenden beschlossen. Vgl. auch die Urkunde des Kardi-
nals Oddo fiir die Abtissin der Benediktinerinnenabtei Bourbourg von (1161) bei
Ramackers, Papsturkunden in den Niederlanden (wie Anm. 18) 225—226, Nr.94. — In
JL 10644, (1161) I 7, an Ludwig VIL., PL 200, 100A—101C, Nr. 29, heifit es von den-
selben Kardinilen: ,,quos pro necessitate ecclesie, pro honore quoque et utilitate regni
et tua ad partes illas destinauimus. . .“ Von dem Kardinallegaten Oddo heifit es in JL
10780, (1162) IX 9, Ramackers, Papsturkunden in Frankreich 111 (wie Anm. 11) 107,
Nr. 15: ,dum ipse legationis officio in illis partibus fungeretur®; vgl. auch JL 10835,
(1163) 111 18, PL 200, 204C—205A, Nr. 140, und JL —, (1162—1165), Brug. 36.6, bei
Emil Friedberg, Die Canones-Sammlungen zwischen Gratian und Bernhard von Pavia,
Leipzig 1897, 157; zur zeitlichen Einreiﬁung dieser Dekretale vgl. Ludwig Falkenstein,
Decretalia Remensia. Zu Datum und Inbalt einiger De-krem%en Alexanders 111. fiir
Emyﬁnger in der Kirchenprovinz Reims, in: Miscefimea Rolando Bandinelli papa Ales-
sandro I11. Studi raccolti da Filippo Liotta (Accademia Senese degli Intronati), Siena
1986, 155—216, ebd. 189—191.
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vollends sinnvoll, wo es um Betrige verschiedener Herkunft und unter-
schiedlicher Hohe geht,

Noch aus einem weiteren Grund wire die Annahme, das Schreiben kénne
ein personlicher und vertraulicher Hilferuf des Papstes an ein ihm schon aus
fritheren Zeiten befreundetes Mitglied des Episkopates aus der Krondomine
Frankreichs? gewesen sein, ganz unwahrscheinlich, denn JL 10656 enthilt
die Aufforderung an den Bischof von Beauvais, er solle auch die Abte und
Kirchenprilaten seiner Didzese zu einer solchen Leistung ermahnen.”’ All
dies legt vielmehr den Riickschlufl nahe, daf es sich hierbei um eine allge-
meine Aufforderung zu finanziellen Leistungen an den Papst gehandelt hat,
von der lediglich ein Uberlieferungszufall aus der Sammlung des Codex
Arras 964 fiir die Didzese Beauvais nihere Kunde gibt.

Daf sich das pipstliche Hilfeersuchen nicht allein auf die Di6zese Beauvais
erstreckt haben kann, offenbart auch der Kontext, der seinem Adressaten bit-
tend und ermahnend ins Gedichtnis ruft, welch zahlreiche und welch grofie
Beschwernisse und Beschrankungen die rémische Kirche zum Schutze ihrer
eigenen und aller Kirchen Freiheit ertrage; auch solle er bedenken, was die
Glieder dem Haupte zur Unterstiitzung der Kirche und zur Einl6sung von
Schulden, von denen es bedringt werde, schuldig seien.?®

Diese Einschitzung des Schreibens JL 10656 lafit sich umgehend besti-
tigen. Im dritten Teil des Codex Vaticanus Reginensis lat. 179, dem mit
Abstand umfangreichsten und bedeutendsten Uberlieferungszeugen der in
der Regularkanonikerabtei Saint-Victor vor den Mauern der Stadt Paris ent-
standenen Briefsammlungen,? findet sich ein nahezu gleichlautendes pipst-

26 Vgl. Anm. 22. Reuter, Geschichte I (wie Anm. 1) 180, unterschatzt die Schreiben
JL 10656 und JL 10655 (wie unten Anm. 30) ganz erheblich, wenn er von Alexander I1L.
meint: ,Statt zu geben, mufite er vielmehr die franzésischen Geistlichen um Liebes-
spenden bitten,“ Dazu, daf es hierbei nicht um unverbindliche ,Liebesspenden® ging,
vgl. unten Anm. 140.

27 Abbates quoque et alios ecclesiarum prelatos in tuo episcopatu constitutos ad hoc
idem cum omni diligentia exhorteris“.

28 Tn tanto itaque necessitatis articulo constituti caritatem tuam rogamus plurimum,
monemus et exhortamur attentius, ut ad mentem reuocans, quot et quanta grauamina et
angustias Romana ecclesia pro sua et omnium ecclesiarum libertate tuenda hoc tempore
paciatur, considerans etiam, quid membra capiti debeant ad subuentionem ecclesie et ad
soluenda debita, quibus premitur, manum Ebera!it.atis extendas et nobis tue consola-
tionis auxilium in tanto articulo largiaris.“ Auf die inhaltliche Seite dieses Satzes mit der
exemplarischen Gleichsetzung der Freiheit der rémischen Kirche mit der aller anderen
Kirchen sowie die in ihm enthaltene Begriindung fiir das Leistungsersuchen kann hier
nicht niher eingegangen werden. Vgl. jedoch unten Anm. 221.

29 74 der Handschrift und den Briefsammlungen vgl. zuletzt Ludwig Falkenstein,
Ein vergessener Brief Alexanders I11. an einen ,Rex Hibernorum' (mit einer Liste der im
Codex Vaticanus Reg. Lat. 179 iiberlieferten Papst- und Kurialkorrespondenz), AHP 10
(1972) 107—160; Frangois Gasparri, Manuscrit monastique ou registre de chancellerie?
A propos d’un recueil épistolaire de Pabbaye de Saint-Victor, ]S 1976, 131—140; Peter
Classen, Rom und Paris: Kurie und Universitit im 12, und 13. Jabrbundert, in: Ders.,
Studinm und Gesellschaft im Mittelalter, hg. v. Johannes Fried (SMGH 29), Stuttgart
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liches Schreiben, das nur einen Tag zuvor an Hugues de Champfleury,
Bischof von Soissons, der gleichzeitig das Amt des koniglichen Kanzlers
bekleidete, ausgefertigt worden war: JL 10655, (1166) II 17.%° Auch dieses
Schreiben sollte dem Bischof von seinem Uberbringer ausgehindigt werden,
der zugleich als Kollektor zum Empfang der erwarteten Summe Geldes aus-
ersehen war. Dieser wird auch hierin weder mit seinem vollen noch mit abge-
kiirztem Namen genannt, jedoch hat der Kopist in der Abschrift dafiir eigens
Raum ausgespart. Es ist ziemlich unwahrscheinlich, dafi JL 10655 und JL
10656 von verschiedenen Kollektoren befordert worden sind. Vielmehr ist an
ein und denselben Uberbringer fiir die beiden Ausfertigungen eines Aufrufes
zu denken. Auch diirfte die Vermutung nahe liegen, dafl der ungenannte
Kollektor verschiedene Ausfertigungen dieses papstlichen Schreibens zumin-
dest fiir alle Bischéfe der Kirchenprovinz Reims, also fiir den Erzbischof und
seine elf Suffragane, in seinem Gepick hatte. Gleichwohl bleibt zu klaren, ob
dem Kollektor allein die Kirchenprovinz Reims zugedacht war, in der
Alexander III. bei Bischéfen wie Heinrich von Frankreich und Hugues de
Champfleury auf besonders zuverlissige Anhinger rechnen konnte. Eine
derartige Vermutung konnte sich bisher allenfalls auf zwei Uberlieferungszu-
falle stiitzen. So wird man fragen diirfen, ob sich das papstliche Ersuchen um
finanzielle Unterstiitzung im Februar 1161 aufler auf die Kirchenprovinz
Reims auch auf die anderen Metropolen und ihre Suffragane erstreckt hat, die
entweder im Konigreich Frankreich lagen oder auf deren Besetzung der
Kénig von Frankreich Einfluff nehmen konnte, also auf Sens, auf Tours und
auf Bourges.?!

1983, 127—-169, ebd. 133—143; Dietrich Lohrmann, Papsturkunden in Frankreich,
N. F. VIII: Diczese Paris 1: Urkunden und Briefsammlungen der Abteien Sainte-Gene-
vieve und Saint-Victor (AAWG.PH 3.F., 174), Gottingen 1989, 82—106.

30 Vgl. PL 200, 107D—108C, Nr. 35. Bis auf das Initium, einen kurzen Bedingungs-
satz und den letzten Satz stimmen die Texte von JL 10655 (,Illa deuotionis integritas®)
und JL 10656 (,,Illius deuotionis integritas“) sonst wortlich tberein. In JL 10655 an den
Bischof von Soissons fiigte man zwischen die Worte ,auxilium in tanto articulo“ und
Slargiaris“ (vgl. das Ende des Zitates in Anm. 28) noch hinzu: ,si absque graui detri-
mento ecclesie tue fieri poterit“. Der Grund dafiir ist leicht zu erraten, denn in dem
Satz: ,In tanto itaque® (wie Anm.28) wurde zwischen ,constituti“ und ,caritatem
tuam® eingeschoben: ,de preterita quidem subuentione tibi gratias exsoluentes.*
Offenbar hatte Hugues de Champfleury schon im Laufe des Jahres 1160 Alexander III.
mit Geld unterstiitzt; so zutreffend Grabois, Les séjours des papes (wie Anm. 7) 12. Zu
dhnlichen Ausnahmen fiir Heinrich von Frankreich vgl. unten Anm. 137. Im letzten
Satz fehlt zwischen ,latori presentium® und ,te uolumus“ der Relativsatz: ,quem
propter hoc ad partes illas duximus destinandum.

31 Vel. Grabois, Les séjours des papes (wie Anm.7) 12, der unter Hinweis auf JL
10655 und JL 10656 schreibt: ,Au début de 1161, le pape langa un nouvel appel 4 I’épis-
copat frangais. demandant des subsides.“ Spuren einer Uberlieferung fiir eine gleichlau-
tende Ausfertigung des papstlichen Leistungsersuchens aus diesen drei Kirchenpro-
vinzen sind mir bisher nicht bekannt geworden. Da sein Text auch keinerlei Anlafl bot,
ihn in die Chartulariiberlieferung einer Kirche aufzunehmen, kann allenfalls ein Zufalls-
fund erhofft werden. Zur Uberlieferung bischéflicher Archive im 12. Jahrhundert vgl.
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Obwohl m. W. bislang kein Zeugnis bekannt geworden ist, das eine solche
Annahme rechtfertigen konnte, lfit sie sich dennoch kaum umgehen. Im
Jahre 1913 hat nimlich Wilhelm Wiederhold ein nahezu gleichlautendes
Schreiben Alexanders ITI. an den Abt der Regularkanonikerabtei Saint-
Sernin in Toulouse publiziert.? Nur der erste Satz des Kontextes aus den
beiden Schreiben JL 10655 und JL 10656 findet sich hierin nicht. Begreiflich-
erweise unterblieb hierbei auch die nur fiir Bischofe einleuchtende Aufforde-
rung, die Abte und Kirchenprilaten ihrer Di6zesen zu einer solchen Leistung
anzuhalten. Leider blieb das Schreiben an den Abt von Saint-Sernin, obwohl
im Original erhalten und auch diplomatisch ein besonders bemerkenswertes
Beispiel fiir eine Littera clausa,” in der Folgezeit entweder vollig unbe-
achtet®* oder aber der Fehldeutung ausgesetzt,® weil Wiederhold es, in
Unkenntnis der beiden Schreiben JL 10655 und JL 10656, irrtimlich zu
1173—1174 hatte einreihen wollen.?® Erst Wilhelm Janssen hat es zutreffend

oben Anm. 8. Aufmerksamkeit bedarf auch die Frage, ob es nicht Urkunden gibt, die
gleichsam ein Echo auf das papstliche Leistungsersuchen bezeugen; zu einem solchen
Beiszpiel fiir Santiago de Compostela vgl. unten Anm. 49.

37 Vgl. Wilhelm Wiederhold, Papsturkunden in Frankreich VII: Gascogne, Guienne
und Languedoc, NGWG.PH 1913: Beiheft, Berlin 1913, 134135, Nr. 86; jetzt auch in
Ders., Papsturkunden in Frankreich. Reiseberichte zur Gallia pontificia Il (Acta Roma-
norum pontificum, 8), Citta del Vaticano 1985, 844—845, Nr. 86.

33 Original, Toulouse, Archives départementales de la Haute-Garonne, 101 H 509:
23,6 cm breit, 13,5 cm hoch. Das Pergament ohne Plica war durch zwei horizontale
Faltungen in drei ungleich grofie und schrig zusammengelegte Felder unterteilt. In der
Mitte erfolgte Querfaltung. Durch die bei der Faltung erlangte Schriglage verschob sich
beim zweifachen Durchléchern das linke obere Reciteck so stark, daf} es statt zweiler
Lécher nur eines fiir die Bullenschnur hat. Nach der Bullierung wies das Stiick nur noch
eine Breite von 11,6 cm und eine Hohe von 5,4 cm auflen bzw. 4,6 cm innen auf. Die
auf der Aufenseite befindliche Inscriptio ,, Abbati Sancti Saturnini* ist jedoch keines-
wegs von gleicher Hand wie der Kontext, wie Wiederhold, ebd. VII, 134 (II, 844)
glaubte, wohl aber von derselben Hand, die auch die Datierung der Littera eintrug.
Nach erfolgter Bullierung diirfte das Stiick nochmals gefaltet worden sein. Zu den Lit-
terae clausae vgl. Schmitz-Kallenberg, Papsturkunden (wie Anm. 20) 97; Peter Herde,
Beitriige zum pipstlichen Kanzlei- und Urkundenwesen im dreizebnten Jabrbundert
(Miinchener Historische Studien, Abt. Geschichtliche Hilfswissenschaften 1), Kall-
miinz 21967, 72—78.

34 Sowohl Ohnsorge, Legaten (wie Anm. 12) 34, Anm. 102, als auch Sibekow (wie
unten Anm.42) haben weder das Schreiben an den Abt von Saint-Sernin noch die
Schreiben JL 10655 — JL 10656 bemerkt, die auch Wiederhold unbekannt blieben.
Geisthardt, Der Kimmerer Boso (wie Anm. 1) 21, Anm. 20 und 66, kannte dagegen die
Schreiben an die Bischéfe von Soissons und Beauvais, ihm blieb aber das Schrei%)en an
den Abt von Saint-Sernin verborgen. Vgl. auch Grabois, Les séjours des papes 12, der
die Schreiben an den Abt von Saint-Sernin und an Empfinger in Spanien nicht beriick-
sichtigte und lediglich von einem Aufruf an den franzésischen Episkopat sprach (vgl.
das Zitat oben Anm. 31).

35 Vgl. Marcel Pacaut, Lowis VII et Alexandre I (1159—1180), RHEF 39 (1953)
5—45, ebd. 36, wo das Schreiben auf Grund der Fehlzuweisung von Wiederhold irr-
tiimlich zu 1173 eingereiht und zudem sein Inhalt mifiverstanden worden ist.

36 Nels Wiederho%d, Papsturkunden in Frankreich VII, 134 (11, 844).
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datiert: JL —, (1161) III 13.% Daf} der Papst in diesem Fall unmittelbar an
den Abt von Saint-Sernin herantrat, ohne, wie in JL 10655 und JL 10656 vor-
gesehen, den Weg tiber den Didzesanbischof zu nehmen, geschah allein des-
halb, weil die Abtei nicht nur der romischen Kirche zinspflichtig, sondern
vor allem auch exemt war.?® Im iibrigen legt das Beispiel den Riickschluf}
nahe, daf} weit iiber die Kirchenprovinz Reims, ja selbst liber die Didzesen
der franzosischen Krondomine hinaus zahlreiche Ausfertigungen desselben
pipstlichen Schreibens an die Bischoéfe, aber auch an die Abte exemter
Abteien und wohl auch an die Vorsteher und Korporationen exemter Kolle-
giatstiftskirchen ergangen sein dirften. Andererseits wirft die Ausfertigung
fiir den Abt von Saint-Sernin in Toulouse die Frage auf, ob es damals an der
pipstlichen Kurie ein Verzeichnis exemter Kirchen gegeben hat,* oder ob
solch gezielte Ausfertigungen etwa auf mundlich vermittelte Erfahrungen
pépstlicher Legaten und ihrer Begleiter oder auf solche pipstlicher Subdia-
kone oder Kapelline zuriickgingen, die schon frither ,in dieselben
Gegenden® gelangt waren.*

37 Vgl. Janssen, Legaten (wie Anm. 12) 78, der zwar den Hinweis von Sibekow auf
das gleichzeitig an den Bischof von Siglienza ausgefertigte pipstliche Schreiben (wie
unten Anm. 44) kannte, ohne jedoch JL 10655 — JL 10656 zu ﬁerﬁcksichtigen.

38 Vgl. Le Liber censuum de église romaine, éd. par P. Fabre/L. Duchesne, I-1I
(BEFAR.R 6/1), Paris 1889—1905, ebd. I, 209; dazu Volkert Pfaff, Der Liber Censuum
von 1192, III: VSWG 44 (1957) 220—242, 325—351, ebd. 335, Nr. 606. Zur Exemtion
der Abtei vgl. nur das feierliche Privileg Innocenz’ IL.: JL 8215a, 1142 I 27, Cartulaire
de Pabbaye de Saint-Sernin de Toulouse (844—1200), publ. par C. Douais, Paris/ Tou-
louse 1887, 481—483, Nr.6; ferner die feierlichen Privifegien Alexanders III., JL
11621a, 1169 V 11, Cartulaire 483—486, Nr. 7, und JL 12690a, 1176 111 25, Cartulaire
487—489, Nr. 9. Dazu Schreiber, Kurie und Kloster I (wie Anm. 4) 199, II, 335—337.
Wie das Beispiel vermuten lifit, bewirkte allein der exemte Rechtsstatus einer Kirche,
nicht jedoch deren Zinspflichtigkeit ein eigenes pipstliches Schreiben und eine eigene
Heranziehung zu Leistungen fiir den Papst unter Umgehung des Didzesanbischofs. Zur
Unterscheidung zwischen exemten und zinspflichten Kirchen vgl. unten Anm. 54. Zur
Heranziehung einer bloff zinspflichten Kirche vgl. unten Anm. 84.

39 Ebenso wie die Erfassung aller Bischéfe in Westeuropa die Existenz eines Provin-
ciale an der Kurie voraussetzt, ebenso wenig ist ein eigenes Vorgehen bei exemten
Kirchen, wenn man es nicht dem Zufall iiberlief}, ohne ein Verzeichnis solcher Kirchen
an der pipstlichen Kurie denkbar. Jedoch hat sich ein solches nicht erhalten. Ein Ver-
zeichnis, das im Liber censuum XIX, éd. Fabre/Duchesne, I, 243—247, iiberliefert
wird, enthilt keineswegs nur exemte Kirchen; dazu Volkert Pfaff, Das Verzeichnis der

" romunmittelbaren Bistiimer und Kloster im Zinsbuch der rémischen Kirche (LC
nr. XIX), VSWG 47 (1960) 71—80; Thérése Montecchi Palazzi, Cencius camerarius et
la formation du ,Liber censunm’ de 1192, MEFRM 96 (1984) 49—43, ebd. 67—68. Wie
lickenhaft Verzeichnisse solcher Art waren, steht dahin. Selbst bei Kirchen, die der
rémischen Kirche nur zinspflichtig waren, besteht die begriindete Annahme, ,dass die
Kurie Alexanders III. damals (1168—1170) kein erschépfendes Verzeichnis zinspflich-
tiger Anstalten besass“; so Schreiber, Kurie und Kloster 1 (wie Anm. 4) 37; vgl. auch
Jordan, Zur papstlichen Finanzgeschichte (wie Anm.5) 74 (98). — Zu dem Albinus
zugeschriebenen Provinciale, Le Liber censuum, éd. Fabre /Duchesne, 11, 96—106, vgl.
zuletzt Uta-Renate Blumenthal, Cardinal Albinus of Albano and the ,Digesta pauperis
scolaris Albini®, ms. Ottob. lat. 3057, AHP 20 (1982) 7—49, ebd. 9, Anm. 4.

#0 Dafl neben den papstlichen Legaten gerade im 12. Jahrhundert auch pipstliche
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Anders als in den erwihnten Schreiben an die Bischofe von Soissons und
Beauvais werden in dem Schreiben an den Abt von Saint-Sernin auch seine
Uberbringer mit abgekiirztem Namen angefiihrt. Sie sollten auch als Kollek-
toren die erwartete Summe Geldes in Empfang nehmen: T(heodin), Sub-
diakon der romischen Kirche,* und L(eo), Kapellan des Jac(inthus), Kardi-
naldiakons von S. Maria in Cosmedin. Da Jacinthus selber in den Jahren
1154—1155 als papstlicher Legat tiber Sidfrankreich nach Spanien und Por-
tugal gegangen war,* liegt die Vermutung nahe, daf} sein Kapellan Leo kaum
zufillig im Mirz 1161 mit der ihm zugedachten Aufgabe betraut wurde.®

Dafl das papstliche Leistungsersuchen in den Monaten Februar und Marz
1161 sich keineswegs nur auf das Kénigreich Frankreich, geschweige denn
allein auf die Kirchenprovinz Reims beschrinkte, sondern eher als ein auf
ganz Westeuropa ausgedehntes Unternehmen fiir die gesamte alexandrinische
Obédienz bewertet werden muf}, von dem nur ganz wenige Uberlieferungs-
zufille Zeugnis ablegen, zeigt eine weitere Ausfertigung des Schreibens, die
Alexander III. dem Bischof von Sigiienza, einem Suffragan des Erzbischofs
von Toledo, iibermitteln lieff. Sie trigt dasselbe Datum wie die Ausfertigung
fiir den Abt von Saint-Sernin in Toulouse und wurde 1910 von Toribio Min-
guella y Arnedo publiziert JL —, (1161) III 13.** Abgesehen von einer

Subdiakone und Kapelline mit Gesandtschaften und dhnlichen Auftrigen bedacht
wurden, hebt hervor Reinhard Elze, Die péipstliche Kapelle im 12. und 13. Jahrbundert,
ZRG.K 36 (1950) 145—204, ebd. 161—164; jetzt auch in: Ders., Pdipste — Kaiser —
Kénige und die mittelalterliche Herrschaftssymbolik. Ausgewaihlte Aufsatze hg. v. Bern-
hard Schimmelpfennig / Ludwig Schmugge, London 1982, Nr. II (mit derselben Seiten-
zihlung). Dazu, daB sie dem Episkopat und den Kirchenprilaten auch die Einladungen
zu Konzilien zuzustellen hatten, vgl. Falkenstein, Ein vergessener Brief (wie Anm. 29)
116—123.

#1 Zu Theodin vgl. Johannes Matthias Brixius, Die Mitglieder des Kardinalkolle-
giums won 1130—1181, Phil. Diss. Straflburg, Berlin 1912, 66, Nr.30, 126—127,
Nr. 175; ferner Helene Tillmann, Die papstlichen Legaten in England bis zur Beendi-
gung der Legation Gualas (1218), Phil. Diss. Bonn, ebd. 1926, 68—72; Janssen, Legaten
(wie Anm. 12) 86—88.

42 Vgl. Gerhard Sibekow, Die papstlichen Legationen nach Spanien und Portugal bis
zum Ausgang des XII. Jabrbunderts, Phil. Diss. Berlin, ebd. 1931, 48—52. Vgl. auch
das Urteil iiber Jacinthus bei Paul Kehr, Das Papsttum und die Konigreiche Navarra
und Aragon bis zur Mitte des X11. Jabrhunderts, APAW.PH Jg. 1928, 4, Berlin 1928,
52: ... die Persénlichkeit dieses Mannes, der fiir die ganze zweite Hilfte des XIL. Jaht-
hunderts sozusagen das spanische Referat an der Kurie gehabt. . .*

4 Damit soll nicht behauptet werden, dafl Leo schon 1154—1155 den Jacinthus auf
seiner Legatenreise begleitet habe, obwohl dies denkbar wire, wohl aber, daff Leo als
Kapellan dieses Kardinals mit entsprechenden Informationen und Instruktionen ver-
sehen worden sein diirfte.

# Vgl Toribio Minguella y Arnedo, Historia de la didcesis de Sigiienza y des sus obi-
spos 1, Madrid 1910, 417, Nr. LXII. Dazu Sibekow, Pﬁpstlicie Legationen (wie
Anm. 42) 52—53, wo ,der fithlbare Geldmangel* Alexanders ITI. als Anlaff der Reise
genannt wird, freilich mit der Fehleinschitzung: ,Die Legation vollzog sich in aller
Stille, weil die pomphafte Reise eines Kardinals die Augen Friedrich Barbarossas auf
sich gelenkt hitte.“ Es handelte sich aber gar nicht um eine ,Legation®, sondern um die
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kleinen Variante bei ihrem Initium entspricht ihr Wortlaut ganz dem Inhalt
des Schreibens JL 10656, (1161) II 18, an den Bischof von Beauvais.*® In dem
Schreiben an den Bischof von Siglienza werden, wie schon in dem Schreiben
an den Abt von Saint-Sernin in Toulouse, wiederum T(heodin) und L(eo) als
Uberbringer genannt, die zugleich auch die dem Papst zugedachte Summe
Geldes in Empfang nehmen sollten. Wie das Schreiben auflerdem vermuten
lat, war den beiden Kollektoren wohl das gesamte Konigreich Kastilien fiir
ihre Titigkeit zugewiesen worden.

Daf sich ihr Auftrag jedoch nicht nur auf Kastilien beschrinkte, sondern
sie auch als Kollektoren fiir das Kénigreich Leén ausersehen waren, diese
Annahme wird noch von einem weiteren Uberlieferungszufall nahegelegt. Im
Archiv des Domkapitels von Lugo hat sich nimlich gleichfalls das Original
einer papstlichen Littera clausa erhalten, die an M(artin), Erzbischof von
Santiago de Compostela, gerichtet war: JL —, (1161) III 13.* Auch ihr
Wortlaut entspricht, abgesehen von seinem leicht variierten Initium, dem des
Schreibens an den Bischof von Beauvais (JL 10656). Nur werden die beiden
Kollektoren und Uberbringer, Theodin und Leo, wie schon in den Schreiben
an den Abt von Saint-Sernin und an den Bischof von Sigiienza als presentium
portitores (nicht latores) apostrophiert. Abweichend von den Schreiben an die
Bischofe von Soissons und Beauvais sowie an den Bischof von Sigiienza wird
der Erzbischof von Santiago de Compostela jedoch aufgefordert, die
Bischéfe, Abte und Kirchenprilaten seiner Kirchenprovinz zu einer solchen
Leistung zu ermahnen.*” Ob daraus gefolgert werden darf, dafl die Suffra-
gane des Erzbischofs von Santiago de Compostela etwa keine eigenen Aus-
fertigungen desselben pipstlichen Leistungsersuchens erhalten hitten,
erscheint keineswegs einleuchtend.

Entsendung von Kollektoren ,ad subuentionem ecclesie et ad soluenda debita®, fiir
deren Durchfithrung ein Subdiakon der rémischen Kirche durchaus angemessen war.

4 Vel. oben Anm. 21.

# Einen ersten Hinweis lieferte Geisthardt, Der Kammerer Boso (wie Anm. 1) 21,
Anm. 20, der jedoch ,von einer mit J.-L. 10655, 10656 ungefihr gleichlautenden
Urkunde fir Lugo aus dem unverdffentlichen Material von Herrn Geheimrat Kehr®
spricht. Prof. Odilo Engels (Kéln) habe ich fiir die Mitteilung zu danken, daff das Ori-
ginal (Arch. Capit. de Lugo, Leg.3 ohne Nr.) als Littera clausa ohne Plica je sechs
Locher an beiden Seitenrindern aufweise. Es entspricht somit der Ausfertigung fiir den
Abt von Saint-Sernin in Toulouse, oben Anm.33. Wie die Littera in das Archiv des
Kapitels von Lugo geriet, vermag ich nicht zu sagen. Zu dem Erzbischof vgl. R. A. Flet-
cher, The Episcopate in the Kingdom of Ledn in the Twelfth Century (OHM), Oxford
1978, 58—59, der darauf hinweist, dafl der Erzbischof zweimal von seinem Sitz ver-
trieben worden war.

# Der Satz lautet hier, anders als oben Anm.27: ,Episcopos quoque et abbates
aliosque ecclesiarum prelatos in tuo archiepiscopatu const(it)utos ad hoc idem cum
omni diligentia exhorteris.

*8 Das Schreiben ist allein an den Erzbischof von Santiago de Compostela, nicht aber
zugleich auch an seine Suffragane adressiert. Dies legt die Annahme nahe, daf seine Suf-
fragane in eigens an sie gerichteten Ausfertigungen iiber das papstliche Leistungsersu-
chen informiert worden sein diirften. Vielleicht steckt hinter der Formulierung im
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In jedem Falle verdient noch Erwihnung, dafl gerade aus dieser Gegend
zugleich auch ein Zeugnis fiir das Wirken der beiden pipstlichen Kollektoren
vorliegt. In Santiago de Compostela selbst erhielten Theodin und Leo, wie
aus einer Urkunde vom 21. August 1162 hervorgeht, 20 Silbermark, die aus
dem Erlés von vier eigens verkauften Landstiicken herrithrten.*

Ziemlich sicher erstreckte sich die Kollektorentitigkeit des Theodin und
des Leo auch noch auf das Kénigreich Portugal, denn gleichfalls hier lassen
sich ihre Spuren verfolgen, freilich im Rahmen von Zinserhebungen fiir die
romische Kirche. Auch dies legt die Annahme nahe, daff ihnen genau die-
selben Gebiete zugedacht waren, die der Kardinal Jacinthus wihrend seines
Auftrages in den Jahren 1154—1155 als papstlicher Legat aufgesucht hatte.*

Wahrscheinlich hatten die pipstlichen Boten, die im Februar oder im Mirz
1161 in das westliche Europa entsandt wurden, zusitzlich noch den Auftrag,
in den der romischen Kirche zinspflichtigen Kirchen den jeweils filligen Zins
einzutreiben.” In dem Konvent der Regularkanoniker von S. Cruz de
Coimbra in Portugal, welcher der rémischen Kirche zinspflichtig war, hin-
digten Prior und Konvent im Januar 1162 dem Theodin nicht nur den Zins
fiir die fiinf vorausgegangenen Jahre, sondern auch zusitzlich noch eine
Summe in derselben Hohe aus.*® Dies ging wohl auf eine pipstliche Anord-
nung zuriick, die den jeweiligen Boten gleichsam in Form einer besonderen
Vollmacht mit auf den Weg gegeben worden war. Hinweise darauf, dafl die
der romischen Kirche zinspflichtigen Kirchen, selbst wenn sie nicht exemt
waren,>* dennoch gesonderte und eigens fiir sie redigierte Ausfertigungen

Schreiben an den Metropoliten die Absicht, aus Anlafl des Leistungsersuchens eigens
eine Provinzialsynode einberufen zu lassen, auf der das Geleite der Kollektoren und die
Leistungspflicht zur Sprache kamen. Dazu, dafl Aufrufe zur Leistung der procuratio
canonica an den Papst gerade auch Gegenstand von Synodalverhandlungen in einer
Kirchenprovinz sein konnten, vgl. unten Anm. 98.

# Vel. Antonio Lopez Ferreiro, Historia de la santa A. M. iglesia de Santiago de
Compostela TV, Santiago 1901, 276—277; die Urkunde ebd., Apéndices 84—86, Nr. 33;
Ausziige bei Ohnsorge, Legaten (wie Anm. 12) 34, Anm. 102, der im Hinblick auf diese
Urkunde sagt, es sei ,Hauptzweck® der beiden Abgesandten gewesen, ,,Geld locker zu
machen®; vgl. auch Sibekow, Pipstliche Legationen (wie Anm. 42) 52—53; Geisthardt,
Der Kimmerer Boso (wie Anm. 1) 22.

30 Vel. oben Anm. 42. s

51 Uber die der rémischen Kirche zinspflichten Kirchen vgl. Fabre, Etude sur le
Liber censuum (wie Anm. 3) 32—71; Schreiber, Kurie und Kloster I (wie Anm. 4) 9—26.
Zum blofen Einsammeln des Zinses reichten auch Boten aus, iiber deren Weihegrad
oder Rang sich die pipstlichen Schreiben mitunter ausschweigen.

52 Vgl. Le Liber censuum; ed. Fabre/Duchesne, 1 (wie Anm. 38) 222; Pfaff, Der
Liber Censuum 111 (wie Anm. 38) 342, Nr. 655.

53 Vgl. Carl Erdmann, Papsturkunden in Portugal (AGWG.PH 20/3), Berlin 1927,
380, Nr. 159 (2). Dazu Ders., Das Papsttum und Portugal im ersten Jahrbundert der
portugiesischen Geschichte, APAW.PH 1928, 5, Berlin 1928, 42; Lunt, Papal Revenues
I (wie Anm. 6) 37—38.

54 Zur besonderen Stellung der exemten Kirchen vgl. oben Anm. 38. Zur genauen
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desselben Leistungsersuchens erhalten hitten wie exemte Kirchen, gibt es
freilich nicht.>

Die fiinf bisher bekannt gewordenen Beispiele zeigen hinlanglich deutlich,
daf} sie ausnahmslos Ausfertigungen ein und desselben Aufrufes gewesen
sind. Sie sollten entweder den Bischéfen oder Abten exemter Abteien, wahr-
scheinlich auch den Vorstehern und Korporationen exemter Kollegiatkirchen
von denselben pipstlichen Boten ausgehindigt werden, die als Bevollmich-
tigte zugleich auch die zu erwartenden Geldsummen entgegenzunehmen
hatten. Eine Kontrolle iiber deren Eingang und deren Hohe sollte in allen
Fillen durch eine briefliche Riickantwort der jeweiligen Adressaten an den
Papst gewihrleistet werden. Dafl die pipstliche Kanzlei daneben auch noch
Empfehlungsschreiben an die Herrscher der Linder ausfertigte, in die man
die Boten Alexanders III. entstandte, diirfte selbst dann vorausgesetzt
werden, wenn es nicht dazu noch einen konkreten Hinweis gibe.*

In allen fiinf Ausfertigungen wird iibereinstimmend Friedrich I. als ile
tyrannus et uehemens persecutor ecclesie apostrophiert. Zusitzlich wird
darauf hingewiesen, daf} der Kaiser jenen die Zuginge habe versperren lassen,
von denen die rémische Kirche sonst in Zeiten der Not geeignete Unterstiit-
zungen zu empfangen pflege.”” Damit wird ein Anlaf fiir das Leistungsersu-
chen des Papstes genannt. Gerade diese Bemerkung wirft aber sofort die
Frage auf, wie denn angesichts solcher Schwierigkeiten die zu erwartenden
Geldsummen noch den Papst und die romische Kirche unmittelbar hitten
erreichen sollen. War demnach iiberhaupt daran gedacht, diese Geldsummen
erst nach Italien zu transferieren? Oder waren sie von vornherein dazu

Unterscheidung zwischen Exemtion und Zinspflichtigkeit vgl. JL 14037, (ca. 1177) X
5.33.8; Neuedition bei Walther Holtzmann, Kanonistische Erginzungen zur Italia pon-
tificia, QFIAB 38 (1958) 67—175, ebd. 97, Nr.111 (separat: Tiibingen 1959, 79,
Nr.-111).

55 Es wird sich zudem zeigen, dafl die der rémischen Kirche zinspflichtigen Kirchen
selbst fiir die Leistung der procuratio canonica von den Bischéfen im Rahmen ihrer
Di6zesen bzw. vom Erzbiscﬁof im Rahmen der Kirchenprovinz herangezogen wurden;
vgl. Anm. 84. Nur die exemten Kirchen bildeten hierbei eine Ausnahme; vgl. Anm. 38.

% Vel. die oben Anm. 49 zitierte Urkunde von 1162 VIII 21, in der es von Alexan-
der IIL. heiflt, dafl er seine beiden Boten ,in Yspaniam ad regem dominum Fernandum
et ad omnes Yspaniarum ecclesias miserit“. Vgl. auch das Empfehlungsschreiben
Alexanders II1. an Alfons II. von Aragon, in dem der Konig um Aufnahme des Subdia-
kons P. gebeten wird, der in pipstlichem Auftrag die Bischéfe und Abte zur Synode
von Tours einladen sollte: JL —, (1162) XII 7, bei Kehr, Papsturkunden in Spanien 1
(wie Anm. 1) 381—382, Nr. 95; dazu Falkenstein, Ein vergessener Brief (wie Anm. 29)
118.

57 ,Qualiter autem ille tyrannus et uehemens persecutor ecclesie Fred(ericus) uide-
licet uniuersalem omnium matrem sacrosanctam Romanam ecclesiam persequatur
eamque sine causa opprimat et infestet, ad discrecionis tue notitiam non ambigimus
peruenisse. Qui utique tamquam leo rapiens et rugiens (Ps. 21.14) positus in insidiis,
aditus uiarum ita per satellites barbarice feritatis obstruxit, quod illi iam non ualeant
usque ad nos transire, a quibus Rom(ana) ecclesia in necessitatibus suis oportuna reci-
pere suffragia consueuit.”
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bestimmt, entweder dem Papst irgendwo im westlichen Europa ausgehandigt
oder aber bei den Templern in Paris deponiert zu werden, von denen sich
ohnehin bald zeigen sollte, daf} sie auf das engste in die Finanzprobleme
Alexanders III. miteinbezogen waren?*

So wenig sich dazu hier Antworten geben lassen, so sehr dringt sich ande-
rerseits der Eindruck auf, daf hinter fiinf Uberlieferungszufillen in Umrissen
ein breit angelegtes Unternehmen Alexanders III. erkennbar wird, das sich,
England vielleicht ausgenommen,® auf das gesamte westliche Europa
erstreckte. Wenn nicht alles tiuscht, war man in den Monaten Februar und
Mirz des Jahres 1161 an der Kurie Alexanders III. in Anagni mit einem Plan
befafit, dessen Durchfithrung die pipstliche Kanzlei moglicherweise wochen-
lang beschiftigt hat.®°

Noch bevor auf die genaue Art dieses pipstlichen Leistungsersuchens
niher eingegangen werden kann, ist nochmals auf den in die Kirchenprovinz
Reims entsandten pipstlichen Boten zuriickzukommen. Zwar lassen sich
iiber ihn bislang nicht einmal Vermutungen anstellen, da die beiden Zeug-
nisse JL 10655 und JL 10656 sich dariiber vollig ausschweigen. Aber ein
anderer Sachverhalt muf auffallen. Nur wenig mehr als zwei Wochen nach
den Daten fiir JL 10655 und JL 10656 (1161 II 17/18) lieff Nicolas de Mon-
tiéramey, ehemals Zisterzienser aus Clairvaux, der sich mit seinem Abt Bern-
hard als dessen Sekretir entzweit hatte, mehrere pipstliche Schreiben in
Anagni impetrieren, darunter Empfehlungsschreiben an die Erzbischofe von
Sens und Reims sowie an den Grafen der Champagne. Das an ihn selbst
gerichtete Schreiben Alexanders III. hat sich noch dazu in der Sammlung des

58 Vgl. unten Anm. 114, 117, 134, 175. Die klassische Arbeit von Léopold Delisle,
Mémoire sur les opérations financiéres des Templiers, MIF, Académie des Inscriptions et
Belles-Lettres 33/2 (1889) 1—248, hitte unschwer schon in den sechziger Jahren des
12. Jahrhunderts einsetzen kdnnen.

59 Der Grund fiir diese Ausnahme kénnte in der Haltung Heinrichs II. und in der
Abgabe des Peterspfennigs aus England bestehen, der tatsichlich 1161 auch gezahlt
worden ist; vgl. The Great Roll of the Pipe for the Eighth Year of the Reign of King
Henry the Second, A.D. 1161—1162 (The Publications of the Pipe Role Society, 5),
London 1885, 61: ,Et de denar. Sci Petri .XL. S.“. Zu seiner Leistung vgl. z. B. Alexan-
ders IT1. Schreiben an Gilbert Foliot, Bischof von London, JL 11205, (1165) VI 8, PL
200, 373D—375C, Nr. 349 (gegen Ende); dazu die Antwort des Bischofs an den Papst,
The Letters and Charters of Gilbert Foliot, by Z.N. Brooke/ Adrian Morey/C. N. L.
Brooke, Cambridge 1967, 202—206, Nr. 155 (gegen Ende). Dazu Lunt, Financial Rela-
tions (wie Anm.6) 48—55, ebd. 50. Zu JL 11205 vgl. ferner Schneider, Zur dlteren
papstlichen Finanzgeschichte (wie Anm. 2) 6 (156). Zum Peterspfennig vgl. auch Jordan,
Zur papstlichen Finanzgeschichte (wie Anm. 5) 77—79 (101—104). Grabois, Les séjours
des papes (wie Anm. 7) 13. Freilich schliefit die Zahlung des Peterspfennigs keineswegs
Subsi(ﬁenzah.lungen aus England aus, wie das Beispiel von 1173 zeigt; vgl. unten
Anm. 140. Ob dies aber auch schon vor dem Kompromif§ von Avranches (1172) der Fall
war, ist schwer zu entscheiden. Zumindest eine dichterische Aufierung kénnte darauf
hindeuten; vgl. unten Anm. 80.

60 Uber genaue Zahlen der denkbaren Ausfertigungen des Aufrufes und der Empfeh-
lungsschreiben (vgl. oben Anm.56) soll hier nicht spekuliert werden.
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Codex Arras 964 erhalten: JL 10658, (1161) III 6.6! Angesichts dieser zeitli-
chen Nihe zu den Schreiben an Bischéfe in der Kirchenprovinz Reims und
angesichts dieser Uberlieferung ist die Frage erlaubt, ob Nicolas de Monti-
éramey mit der Beforderung dieser Ausfertigungen des papstlichen Lei-
stungsersuchens oder vielleicht mit dem Geleite der in ihnen angekiindigten
Boten an den Episkopat der franzésischen Krondomine, sei es im Auftrage
Heinrichs von Frankreich, sei es im Auftrag der in Frankreich weilenden
pipstlichen Legaten etwas zu tun hatte.®

Eines diirfte freilich schon hier unbestreitbar sein: Die verschiedenen Aus-
fertigungen ein und desselben pipstlichen Leistungsersuchens aus den
Monaten Februar und und Mirz 1161 haben deutlich gemacht, dafl das an
den Bischof von Beauvais gerichtete Schreiben JL 10656, keineswegs ein per-
sonlicher Hilferuf Alexanders II1. an einen Bischof seines Vertrauens in der
franzosischen Krondomine, ja einen kéniglichen Prinzen gewesen ist. Es war
vielmehr auch nur eine Routinesache der pipstlichen Kanzlei im Rahmen
eines groflangelegten, auf ganz Westeuropa sich erstreckenden Unterneh-
mens. Mit diesem Ergebnis dringt sich zugleich die weitere Frage auf, wie
denn dieses offenbar von langer Hand vorbereitete Leistungsersuchen an die
Kirchen der alexandrinischen Obddienz in Westeuropa insgesamt zu beur-
teilen ist.

61 Vgl. PL 200, 109D—110B, Nr. 38, in dessen Text die Schreiben an die Erzbischofe
von Sens und Reims sowie an den Grafen der Champagne bezeugt werden. Nicolas war
damals Prior von Saint-Jean-en-Chatel in Troyes, einem Priorat von Montiéramey; zu
Nicolas vgl. Henri D’Arbois de Jubainville, Histoire des ducs et des comtes de Cham-

e 111, Paris 1861, 146—147, 192—199; The Letters of Peter the Venerable 1-11 ed.

%ns Constable (HHS 78), Cambndge/Mass 1967, ebd. II, 316~330; und die deutsche
Fassung von John F. Benton, Der Hof von Champagne als literarisches Zentrum, in:
Literarisches Mizenatentum. Ausgewahlte Forschungen zur Rolle des Gonners ‘und
Aufrraggebers in der mlttelaherhc%len Literatur, hg. v. Joachim Bumke (WdF 598),
Darmstadt 1982, 168—231, ebd. 174—177. Die Urkunde von 1164 mit einem besonders
eintriglichen Gunsterweis fiir Nicolas findet sich vollstindig bei Henri Laurent, Choix
de documents inédits pour servir a Phistoire de Pexpansion commerciale des Pays-Bas en
France an Moyen Age (XI1I°—XIII* siécle), BCHAB 98 (1934) 335—416, ebd. 343—346,
Nr. 2.

62 Wohl seit ihrem gemeinsamen Aufenthalt in Clairvaux waren Nicolas und Hein-
rich von Frankreich befreundet; vgl. Constable, The Letters of Peter the Venerable 11,
320—324. Zusammen mit dem Bischof von Beauvais weilte Nicolas Anfang 1154 an der
pipstlichen Kurie in Rom; vgl. Dietrich Lohrmann, Papsturkunden in Frankreich,
N. F. VII: Nordliche Ile-de-France und Vermandois (AAWG.PH 3. E., 95), Géttingen
1976, 335—336, Nr.75. Zwei Empfehlungsschreiben Hadrians IV. fiir Nicolas an
Samson, Erzbischof von Reims, und Heinrich, Bischof von Beauvals, JL 10941 — JL
10942 (1157—1159) 111 8, PL 188, 1596D— 1597A Nr. 219-220, sind in der Sammlung
des Codex Arras 964 iiberlicfert. Zur Uberheferung der Briefe des Nicolas mit dem
Widmungsschreiben an Heinrich von Frankreich vgl. Peter Rassow, Die Kanzlei St.
Bernbards von Clairvanx, SMGB 34 (1913) 63—103, 243—293, ebd. 279—290. — Zu
den damals in Frankreich und in den festlindischen Gebieten Englands weilenden
pipstlichen Legaten vgl. Janssen, Legaten (wie Anm. 12) 65—75.
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Zunichst darf daran erinnert werden, dafl allen fiinf bisher bekannt gewor-
denen Ausfertigungen, ob sie sich nun an einen Metropoliten richteten, wie
das Schreiben an den Erzbischof von Santiago de Compostela dartut, oder an
Bischofe adressiert waren, wie die Schreiben an die Bischdfe von Soissons,
Beauvais und Sigiienza bezeugen, oder sich an den Vorsteher einer exemten
Kirche wandten, wie das Beispiel fiir den Abt von Saint-Sernin in Toulouse
gezeigt hat, nahezu derselbe Wortlaut zugrunde lag. Das Ersuchen Alexan-
ders III. um finanzielle Zuwendungen war darin keineswegs in die Form
einer bloflen Bitte gekleidet, sondern glich vielmehr einer durchaus verbind-
lichen Aufforderung.

Dazu sei nochmals an einen Satz erinnert, der sich nur in den Ausferti-
gungen fiir die Bischéfe, nicht aber in der Ausfertigung fiir den Abt der
exemten Abtei Saint-Sernin fand. Gemeint ist die Aufforderung, auch die
Abte und Kirchenprilaten ihrer Diézesen zu einer solchen Leistung anzu-
halten.®

Gerade diese Aufforderung liflt aufhorchen. Erinnert sie nicht an die Lei-
stungen im Rahmen der procuratio canonica? Hier seien nur zwei Zeugnisse
aus dem 12. Jahrhundert erwihnt, aus denen gut hervorgeht, wie geradezu
selbstverstindlich den grofien Kirchen ihre Verpflichtungen waren, bei der
Leistung der procuratio canonica fiir den reisenden Papst mit herangezogen
zu werden. Da ist zum einen der Wortlaut eines Briefes, den Wibald als Abt
von Stablo an den Kardinalpriester Jordan gerichtet hatte. Im Rahmen der
1147—1148 erfolgten Reise Eugens III. nach Frankreich und in das mittelal-
terliche Reich war in der Dibzese Liittich offenbar eine Anordnung de ser-
vitio enim procurationis domni pape erlassen worden. Wibald betont, dafl er
und seine Abtei sorgsam und bereitwillig als erste und dazu noch plus quam
portionem, que Stabulense monasterium contingere estimata est, diese Lei-
stung erbracht hitten und damit ihren Verpflichtungen nachgekommen
seien.®* Zum anderen waren schon um die Mitte des 12. Jahrhunderts die

63 Vgl. oben Anm. 27 und 47.

64 Vel. Monumenta Corbeiensia, edidit Philipp Jaffé (Bibliotheca rerum Germani-
carum 1), Berlin 1864, 141, Nr. 64; Recueil des chartes de labbaye de Stavelot-Mal-
medy, publ. par Joseph Halkin/C.-G. Roland, I, Bruxelles 1909, 400—401, Nr. 198;
dazu Ursmer Berliére, Le droit de procuration ou de gite: Papes et légats, BCLAB 1919,
509—538, ebd. 511; Helmut Gleber, Papst Eugen I1I. (1145—1153) unter besonderer
Beriicksichtigung seiner politischen Tétigkeit (BMANG 6), Jena 1936, 87 (Verwechs-
lung des Briefempfingers); Carlrichard Briihl, Zur Geschichte der procuratio canonica
vornehmlich im 11. und 12. Jabrbundert, in: Le istituzioni ecclesiastiche della ,Societas
christiana® dei secoli XI—XII: Papato, cardinalato ed episcopato (Miscellanea del
Centro di Studi medioevali, VII), Milano 1974, 419—431, ebd. 426; jetzt auch in: Ders.,
Aus Mittelalter und Diplomatik. Gesammelte Aufsitze 1, Hildesheim 1989, 323335,
ebd. 330; Franz-Josef Jakobi, Wibald von Stablo und Corvey (1098—1158) benedikti-
nischer Abt in der friiberen Stanferzeit (Abhandlungen zur Corveyer Geschichtsschrei-
bung, 5 = Veroffentlichungen der Histor. Kommission fiir Westfalen, X), Miinster
i. W. 1979, 108. — Das Beispiel verdient insofern Beachtung, als es zeigt, dafl die Lei-
stung der procuratio canonica fir den Papst auch dann fillig wurde, wenn dieser nicht
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Stiftskanoniker der Kollegiatkirche von Saint-Omer in der Didzese
Thérouanne darin iibereingekommen, dafl in susceptione sanctarum reli-
quiarum sew in procuratione Romani pontificis, cardinalis aut legati aut
archiepiscopi (scil. Remensis) zwei Drittel der entstehenden Kosten auf den
Stiftspropst, ein Drittel dagegen auf die Stiftskanoniker entfallen sollten,
denn sie liefen diese Vereinbarung sogar in die Dispositio eines feierlichen
pipstlichen Privilegs Hadrians IV. einriicken: JL 10580, 1159 VII 30.%

Die beiden Beispiele lassen erkennen, dafl die einzelnen Kollegiatkirchen
und Abteikirchen einer Dibzese mit zur procuratio canonica fiir den rei-
senden Papst herangezogen wurden, und der Brief des Wibald zeigt, daff
diese Kirchen ihre jeweils nach einem bestimmten System berechneten oder
geschitzten portiones zu leisten hatten, denn Wibald hebt gerade hervor, dafl
er und seine Abtei freiwillig mehr an Leistungen aufgebracht hitten, als ihnen
zubemessen worden sei.

War demnach das breit angelegte pipstliche Leistungsersuchen aus den
Monaten Februar und Mirz 1161 ein verdeckter Aufruf Alexanders III. zur
Leistung der procuratio canonica und damit die mehr oder weniger verschlei-
erte Bekanntgabe von pipstlichen Reiseplinen? Indes ist zur Geschichte der
procuratio canonica fiir den Papst auf seinen Reisen bisher zu wenig bekannt,
um die Frage schon hier sicher beantworten zu kénnen. Jedoch stellen sich
allein deshalb Zweifel an einer solchen Annahme ein, weil die bekannten Bei-
spiele fiir die Leistung der procuratio an den reisenden Papst zumindest die
Vermutung gestatten, dafl solche Leistungen erst fillig wurden, wenn der
Papst sich bereits auf Reisen befand.

einmal die zugehérige Kirchenprovinz, geschweige denn die Didzese beriihrte, in der
die leistungspflichtige Kirche lag. Zur Reise und zum Itinerar Eugens IIL vgl. Gleber,
ebd. 63—104, 196—199. — Zur procuratio canonica fiir den Papst vgl. weiterhin Lunt,
Papal Revenues 1 (wie Anm. 6) 107—111, dessen Ansicht, ebd. 107, das Recht auf pro-
curatio sei aus dem weltlichen Anspruch frinkischer Lehnsherren auf eine gewisse
Gastung bei ihren Vasallen entstanden, mit Sicherheit nicht zutrifft, denn schon zuvor
lieRen sich Bischéfe fiir ihre Aufwendungen auf ihren Visitationsreisen Geld zahlen;
vgl. nur den herben Tadel, den noch Beda fiir solche Praktiken fand; Epistola Bede ad
Ecgbertum episcopum 7, in: Venerabilis Baedae opera historica, rec. Carolus Plummer,
I, Oxonii 1896, 410—411.

65 Vgl. Ramackers, Papsturkunden in Frankreich 11 (wie Anm. 11) 98—100, Nr. 45.
Die Bestimmung iiber die Aufteilung von entstehenden Kosten zwischen dem Stifts-
propst und den Stiftskanonikern verdient nicht nur im Hinblick auf die procuratio
canonica Beachtung: ,Morem uero antiquitus in ecclesia uestra rationabiliter institutum
presenti pagina roboramus, ut in susceptione sanctarum reliquiarum seu in procuratione
Romani pontificis, cardinalis aut legati aut archiepiscopi uestri duas partes prepositus,
terciam canonici ponant. Item si pro ecclesie uestre commodo Romam uel Remis aut
alium in locum uos exire contigerit, duas expense partes prepositus, terciam canonici
faciant. Quod si proprium et priuatum prepositi negocium fuerit, de toto sibi respon-
deat.* Zur ,susceptio sanctarum reliquiarum® vgl. Pierre Héliot/Marie-Laure Cha-
stang, Quétes et voyages de reliques au profit des églises francaises du moyen age, RHE
59 (1964) 789—822; 60 (1965) 5—32.
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Vollig suspekt wird eine solche Annahme zudem, wenn man den Inhalt des
pipstlichen Leistungsersuchens aus den Monaten Februar und Mirz 1161 mit
den Ausfertigungen jener Schreiben vergleicht, mit denen Alexander IIL
nach Beendigung der Synode von Tours im Mai 1163 zur Leistung von hone-
stae procurationes fiir sich und fiir die Kardinile aufrufen liefl und von denen
noch die Rede sein wird. In den oben erwihnten Ausfertigungen von 1161 ist
dagegen der Zweck der erwarteten Geldleistung mit den Worten um-
schrieben: ad subuentionem ecclesie et ad soluenda debita.*®

Ebenfalls muf zu bedenken geben, dafl das pipstliche Leistungsersuchen
sich selbst auf solch entlegene Gegenden wie die Konigreiche Spaniens und
Portugals erstreckte, Lander also, die Alexander III. auch wihrend seines
Exils nicht von fern her beriihrte, geschweige denn aufgesucht hat.

Grofere Klarheit 1Rt sich jedoch erst gewinnen, wenn auch die {ibrigen
Zeugnisse fiir Leistungen an den Papst ausgewertet worden sind.

3. Leistungen im Rahmen der Procuratio canonica

a) Der Aufruf vom Juni 1163 und das Zeugnis fiir eine voraufgehende
Leistung

Nachdem das Konzil von Tours im Mai 1163 beendet worden war,* erging
ein Aufruf Alexanders ITI. zur Leistung von honestae procurationes. Die
Sammlung des Codex Arras 964 hat vor der gewaltsamen Beraubung ihrer
Handschrift®® zwei Versionen dieses Aufrufs tiberliefert, die beide am selben
Tag aus Tours datiert sind: JL 10880 — JL 10881, (1163) VI 5. Die erste Ver-
sion ist allein an Heinrich, Erzbischof von Reims, adressiert;*’ die zweite
dagegen ist an ihn, seine Suffraganbischéfe sowie an alle Abte und Prioren
der Kirchenprovinz gerichtet.”® Beide Schreiben sind jedoch, anders als die

66 Zum Auftauchen der Begriffe subuentio und subuenire in JL 11256 und JL 11342
vgl. unten Anm. 132 und Anm. 146 und 147,

67 Zum Datum des Konzils von Tours vgl. Boso, Vita Alexandri 111, Le Liber Pon-
tificalis, Texte, introduction et commentaire par L. Duchesne, II (BEFAR.R 3), Paris
1889—1892, 408; dazu Robert Somerville, Pope Alexander I11 and the Council of Tours
(1163). A Study of Ecclesiastical Politics and Institutions in the Twelfth Century (Publi-
cations of the Center for Medieval and Renaissance Studies, UCLA 12), Berkeley/Los
Angeles/London 1977, 11. Zur Abfassungszeit dieses Teils der Vita Alexandri IIT des
Boso vgl. Odilo Engels, Kardinal Boso als Geschichtsschreiber, in: Konzil und Papst.
Festgabe fiir Hermann Tiichle, hg. von Georg Schwaiger, Miinchen/Paderborn/ Wien
1975, 147—168, ebd. 153=154; jetzt auch in Ders., Stauferstudien. Beitrdge zur
Geschichte der Staufer im 12, Jabrhundert, hg. von Erich Meuthen/Stefan Weinfurter,
Sigmaringen 1988, 203—224, ebd. 209-210.

8 Zu den Verlusten der Handschrift vgl. oben Anm. 11.

8 Vgl. PL 200, 233AB, Nr. 165.

70 Vgl. ebd. 233CD, Nr. 166.
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verschiedenen Ausfertigungen fir das Leistungsersuchen zu Beginn des
Jahres 1161, nicht einfachhin textgleich oder doch nahezu gleichlautend.

In JL 10880 an Heinrich von Frankreich wird der Erzbischof daran erin-
nert, dafl die thm benachbarten (circumpositi) Erzbischofe, Bischéfe und
Abte dem Papst und seiner Kurie bis jetzt (bactenus) fiir notwendige procu-
rationes gesorgt hitten.”” Da der Papst in den Erzbischof besondere Hoff-
nung und Zuversicht setze, gebiete er ihm, seine Suffraganbischéfe und die
gesamten Abte in seiner Kirchenprovinz dazu zu ermahnen, ihm, dem Papst,
und seinen Kardinilen honestae procurationes zu leisten und ihm diese bis
zum kommenden Fest des seligen Jakobus (25. Juli) nach Tours tiberstellen
zu lassen.”

Zwei Umstinde mussen sofort an diesem Wortlaut auffallen. Einmal
erweckt die Bemerkung iiber die dem Erzbischof von Reims benachbarten
Erzbischofe, Bischofe und Abte und ihre bisherigen Leistungen zumindest
bei einem unbefangenen Leser den Eindruck, als sei der Erzbischof von
Reims bisher noch nicht zur Leistung von procurationes fiir den Papst und
die Kurie herangezogen worden. Zum anderen ist nicht zu iibersehen, dafd
zwar das Schreiben allein an Heinrich von Frankreich adressiert ist, er selbst
aber gleichwohl darin nicht zur Leistung von procurationes aufgefordert
wird. Dies kann nicht gut auf ein Schreiberversehen zuriickgehen. Aber
welch einleuchtende Erklarung konnte es hierfiir geben? Sollte etwa der Erz-
bischof von Reims, anders als bei dem pipstlichen Leistungsersuchen zu
Beginn des Jahres 1161, jetzt von der nach dem kirchlichen Gewohnheits-
recht sonst filligen Leistung der procuratio canonica ausgenommen
werden?”*

Das zweite Schreiben an den Erzbischof, seine Suffraganbischéfe sowie an
alle Abte und Prioren seiner Kirchenprovinz (JL 10881) beschriinkt sich hin-
gegen darauf, die Adressaten zur Leistung von honestae procurationes fiir den
Papst und die Kardinile anzumahnen und die Weisung zu iibermitteln, die
nun filligen Beitrige bis zum kommenden Fest des sel. Jakobus nach Tours
zu {ibersenden. Es schlieft mit dem eigens an die Abte und Prioren gerich-

71 Vel. oben Anm. 21, Anm. 30, Anm. 44, Anm. 46.

72, Discretionis tuae prudentiam non credimus ignorare, qualiter circumpositi tibi
fratres nostri archiescopi et episcopi et abbates nobis et curiae nostrae hactenus in pro-
curationibus necessariis providerunt.

7% ,Unde quoniam de te praecipuam inter ceteros spem fiduciamque tenemus, frater-
nitati tuae per apostolica scripta mandamus et commonemus attentius, quatinus suffra-
ganeos tuos episcopos et universos abbates per tuam provinciam constitutos ad honestas
procurationes nobis et fratribus nostris faciendas prompta sollicitudini exhortari stu-
deas, ut eas hinc ad primum festum beati Jacobi honeste possimus utiliterque recipere
... . Dazu Lunt, Papal Revenues 1 (wie Anm. 6) 107, Anm. 396,

™ Das wire nicht undenkbar. Zu einer ausdricklich in JL 11256 vom Papst
erwihnten Ausnahme fiir Heinrich von Frankreich vgl. unten Anm. 137. — Es gibt auch
keinen hinreichenden Grund, an ein weiteres, heute verlorenes Schreiben in derselben
Sache an den Erzbischof von Reims zu denken.
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teten Bemerken, der Papst werde, falls sie sich vielleicht nicht zu einer Lei-
stung verstiinden, eine Sentenz, die der Erzbischof gegebenenfalls kanonisch
iiber sie verhingen werde, seinerseits bestitigen.”

Grabois hat mit dem ausdriicklichen Hinweis auf JL 10880 — JL 10881
gemeint, damals sei die apostolische Kammer, um der Kurie feste Einkiinfte
zu sichern, zu zwei Neuerungen gelangt. Die erste sei die Bepfriindung eines
Teils der Kurialkleriker in den Di6zesen vor Ort gewesen. Die zweite habe
in der Schaffung einer sicheren Besteuerung aller Bischofssitze und Kloster
bestanden. Diese Steuer sei durch die Metropoliten eingezogen worden, und
deren Hahe habe durch jeden Erzbischof festgesetzt werden miissen. Selbst
die exemten Abteien seien zu einer anteiligen Leistung an dieser Steuer ver-
pflichtet worden.”® Allein, die Formulierungen in den Schreiben JL 10880 —

75 Quod si qui vestrorum, dilecti filii abbates et priores, id efficere forte neglexerint,
sententiam quam praefatus archiepiscopus in vos propter hoc canonice promulgaverit,
nos auctore domino ratam habebimus.

76 Vgl. Grabois, Les séjours (wie Anm.7) 13—14: ,Pour établir ses assises finan-
citres, %a chambre pontificale avait procédé a deux innovations. La premiére était de
pourvoir une partie du personnel de la cour pontificale de prébendes dans les dioceses;
cette assignation des revenus se faisait par la recommandation du pape, soit au roi, soit
au prélat intéressé ... En ce qui concerne la personne méme du souverain pontife, les
cardinaux et d’autres personnages importants de la suite pontificale, le chambrier devait
chercher des moyens pour assurer I’équilibre du budget papal et notamment pour rem-
bourser les emprunts contractés. Le moyen choisi fut celui d’établir une contribution
sur tous les évéchés et les monastéeres de France. Cette contribution fut pergue par les
métropolitains, son montant devant étre établi par chaque archevéque. Les agbayes
exemptes furent obligées aussi de participer A cette contribution ...“. Zum Erweis fiir
seine erste These hat Grabois, eb:E 13, Anm. 40, auf JL 11183, (1165) IV 25, PL 200,
354CD, Nr. 330 sowie auf Geoffrey Barraclough, Papal Provisions. Aspects of Church
History Constitutional, Legal and Administrative in the Later M:'dd[ep Ages, Oxford
1935, 133—134, hingewiesen. Aber der Hinweis hilt nicht das, was er aus dem
Schreiben folgern wollte. In dem Schreiben JL 11183, das gleichfalls im Vat. Reg, lat.
179 iiberliefert ist (vgl. oben Anm. 29), begriindet Alexander III. sein Vorhaben, einen
Archidiakonat in der Didzese Chartres an einen seiner Kleriker zu verleihen, vor Lud-
wig VII. wie folgt: ,quod cuidam clerico nostro uiro honesto et litterato et omnibus
bonis suis pro fifeiitate nostra et deuotione ecclesie spoliato quendam archidiaconatum
Carnotensem concederemus.“ Es ging somit um einen ganz besonderen Fall. Barra-
clough, ebd. hat das Beispiel gar nicht erwihnt. Der in JL 11183 nicht namentlich
erwihnte Kleriker des Papstes diirfte Petrus von Pavia gewesen sein, den Thomas
Becket ,,Carnotensis archidiaconus® nennt; vgl. Materials for the History of Thomas
Becket, Archbishop of Canterbury, by James Craigie Robertson /. Brigstocke Sheppard
(RBMAS), London 1885, 105, Nr.576; 128, Nr.586; 133, Nr. 589; 183, Nr.613. In
seinem Bericht an Alexander III. nennt dagegen Magister Vivian im selben Zusammen-
hang denselben Petrus von Pavia ,Papiensis archidiaconus®; vgl. Materials, ebd. 81,
Nr. 563; vgl. auch Alexanders I1I. JL 11710, (1170) I 19, ebd. 201, Nr. 623; PL 200,
637C—639D, Nr.676. Hippolyte Delehaye, Le légat Pierre de Pavie chanoine de
Chartres, Revue des questions l?lzistoriques 51 (1892) 244—252, ebd. 245—250, hat sich
zwar vehement gegen diese, m. W. zuerst von A. Clerval vorgenommene Identifikation
gewandt, dabei aber wie schon dieser das Schreiben JL 11183 ganz iibersehen. Zur
Annahme einer Hiufung von Benefizien besteht angesichts des Inhaltes dieses pépstli-
chen Schreibens nicht der geringste Anlafl. Vgl. auch Reuter, Geschichte 11 (wie Anm. 1)
455; gleichfalls Tillmann, Die papstlichen Legaten (wie Anm.41) 65—66, die jedoch
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JL 10881 lassen lediglich erkennen, daf es sich um Ausfertigungen eines Auf-
rufes zur Leistung der procuratio canonica gehandelt hat. Zudem ist es iiber-
haupt nicht gesichert, dafl nicht, dhnlich wie zu Beginn des Jahres 1161, auch
jetzt noch einzelne Ausfertigungen an die einzelnen Bischéfe der Kirchen-
provinz Reims ergangen sind. Dafl bislang noch keine solche Littera aufge-
taucht ist, besagt angesichts ihrer geringen Uberlieferungschancen noch
nichts.”” Vielmehr ist daran zu erinnern, daff auch im Falle des pipstlichen
Leistungsersuchens zu Beginn des Jahres 1161 zum einen der Erzbischof von
Santiago aufgerufen wurde, die Bischofe, Abte und anderen Kirchenprilaten
seiner Kirchenprovinz zu einer Leistung zu ermahnen,”® zum anderen aber
auch einzelne Bischofe dieselbe Weisung fiir sich und die Abte und Kirchen-
prilaten ihrer Didzese erhielten.”” Daraus folgern zu wollen, die pipstliche
Kanzlei habe entweder nur jeweils einzeln die Bischéfe einer Kirchenprovinz
oder aber nur deren Metropoliten und Suffragane gleichsam kumulativ mit
Ausfertigungen bedacht, erscheint bedenklich. Eher kénnte ein an den
Metropoliten und seine Suffragane sowie die Abte und Prioren der Kirchen-
provinz adressiertes Schreiben im Rahmen eines Leistungsersuchens darauf

hindeuten, dafl dem Erzbischof der Kirchenprovinz eine besondere Rolle

beim Koordinieren und Kontrollieren der Leistungen, vielleicht auf einer
Provinzialsynode, zugedacht war.

Angesichts der Eindeutigkeit, mit der in den beiden Schreiben JI. 10880 —
JL 10881 von procurationes die Rede ist, 1aflt sich wohl nicht von einer Neue-
rung der apostolischen Kammer und erst recht nicht von einer festen Steuer
sprechen.

Da aber noch weitere, gleichzeitig ergangene Ausfertigungen der pipstli-
chen Kanzlei fir andere Kirchenprovinzen der franzésischen Krondomine
bisher nicht bekannt geworden sind, ist nicht sicher zu entscheiden, ob zu
Beginn des Monats Juni 1163 nach Beendigung des Konzils von Tours nur
die Kirchen der Kirchenprovinz Reims oder auch die Kirchen anderer
Kirchenprovinzen zur Leistung der procuratio canonica mit herangezogen
worden sind.

Ein naheliegender Einwand gegen diese Interpretation der beiden Schrei-
ben JL 10880 — JL 10881 ist jedoch der Zeitpunkt ihrer Ausfertigung. Wenn

nicht bemerkt haben, daf} der Archidiakon von Pavia mit dem von Chartres identisch
ist. Zu Petrus von Pavia vgl. zuletzt Dietrich Lohrmann, Petrus von S. Grisogonus und
St. Viktor in Paris. Zur Vorgeschichte eines Legaten Alexanders I11. in anireich, in:
Deus qui mutat tempora. Menschen und Institutionen im Wandel des Mittelalters. Fest-
schrift fiir Alfons Becker, hg. von Ernst-Dieter Hehl u. a., Sigmaringen 1987, 259—268,
ebd. 261.

77 Zur besonders schlechten Uberlieferung von bischoflichen Archiven im 12. Jahr-
hundert vgl. oben Anm. 8. Da pipstliche Schreiben mit einem Aufruf zu Leistungen
einer Kirche auch nicht zur Uﬁerlieferung in einem Chartular pridestiniert waren,
konnte nur ein Uberlieferungszufall einmal ein Exemplar eines solchen Schreibens
zutage bringen.

78 Vel. oben Anm. 47.

72 Vel. oben Anm. 27.
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die Leistung der procuratio canonica und die Ausiibung des Visitations-
rechtes durch den Empfinger dieser Leistung urspriinglich in einem ursich-
lichen Verhiltnis zueinander gestanden haben,*® dann mufl der Zeitpunkt, zu
dem die beiden Schreiben gehoren, sofort eine weitere Frage provozieren.
Alexander III. befand sich, als er das Konzil in Tours halten lief§, bereits seit
mehr als einem Jahr in Frankreich und hatte nach lingeren und kiirzeren
Aufenthalten vornehmlich in Bischofsstidten das Land bereist. Da in JL
10880 der Erzbischof von Reims daran erinnert wird, dafl die ihm benach-
barten Erzbischéfe, Bischéfe und Abte bislang fiir procurationes gesorgt
hitten, ist die Annahme ganz unwahrscheinlich, dafl erstmals im Juni 1163
dem reisenden Papst und seinen Kardinilen Leistungen im Rahmen der pro-
curatio canonica zugeflossen sein sollen.

Hat es demnach schon vor Anfang Juni 1163 Anzeichen fiir die Leistung
der procuratio canonica an den in Frankreich reisenden Papst gegeben? Oder
lebte Alexander III. im ersten Jahr seines unfreiwilligen Aufenthaltes in
Frankreich neben den Mitteln aus getitigten Anleihen noch von den Ein-
nahmen aus dem Peterspfennig in England und von den nach und nach ein-
treffenden Geldern, die ihm die Kirchen in Westeuropa auf Grund seines

80 Vgl. dazu Briihl, Zur Geschichte (wie Anm. 64) 426—427 (331). Einen allzu engen
Zusammenhang zwischen Visitationsrecht und Leistung der procuratio canonica wird
man jedoch nicht postulieren diirfen. Genau so wenig wie die Leistung der procuratio
canonica durch die Abtei Stavelot-Malmedy schon zur Voraussetzung hatte, dafl Eu-
gen II1. die Kirchenprovinz Kéln, geschweige denn die Diozese Liittich hatte betreten
miissen (vgl. oben Anm. 64), genau so wenig hatte die geforderte Leistung vom 5. Juni
1163 (vgl. Anm.69 und Anm.70) zur Vorbedingung, dafl Alexander IIL. in die
Kirchenprovinz Reims, geschweige denn in die Didzese Thérouanne (vgl. das Beispiel
Saint-Bertin, unten Anm. 83) hatte kommen miissen. — Gerade in diesem Zusammen-
hang muf} auf fiinf Distichen eingegangen werden, mit denen Stephan von Rouen in
seinem historischen Gedicht Draco Normannicus (111, 12, 883—892) tendenzios auf Lei-
stunﬁen eingeht, die Alexander II1. nach seiner Flucht in das Kénigreich Frankreich den
Kirchen der ,Franci, Normanni, Pictavi, Andegavenses, Angli® auferlegt habe. Sie
sollen die Indignation des am 10. XI. 1164 verstorbenen Erzbischofs Hugues d’Amiens
von Rouen hervorgerufen haben; vgl. Le Dragon normand et autres poemes d’Etienne
du Rouen, publ. par Henri Omont (Société de I'Histoire de Normandie), Rouen 1884,
150; Chronicles of the Reigns of Stephen, Henry II., and Richard I, 11, ed. by Richard
Howlett (RBMAS), London 1885, 740. Lunt, Financial Relations (wie Anm. 6) 176,
Anm. 2, dachte dabei an Subsidien. Da Stephan von Rouen diese Begebenheit aber
unmittelbar hinter den Bericht tiber die Reise Alexanders III. ins Exil nach Frankreich
gesetzt hat, kénnten damit jedoch viel eher die Leistungen im Rahmen der procuratio
gemeint sein (,Expensis igitur que secum detulit ille, ecclesias statuit munera ferre sibi.
Omnibus indicit quot libras ipse requirit, ut censum referant mittit ubique suos®).
Wahrscheinlich wird sich die Frage nicht restlos kliren lassen, da der Dichter nicht
streng chronologisch verfihrt, denn unmittelbar danach erwihnt er den Tod des Erzbi-
schofs Theobald von Canterbury (18. IV. 1161). Zu Stephan von Rouen vgl. Max
Manitius, Geschichte der lateinischen Literatur des Mittelalters Il (HAW IX, 2/3),
Miinchen 1931, 690—694; Beryl Smalley, The Becket Conflict and the Schools. A Study
of Intellectuals in Politics, Oxford 1973, 186—189.
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Leistungsersuchens aus dem Beginn des Jahres 1161 zukommen liefien?8!
War somit das Leistungsersuchen Alexanders II1. zu Beginn des Jahres 1161
am Ende nicht doch eine verdeckte Aufforderung zur Leistung der procu-
ratio canonica und damit eine von langer Hand vorbereitete Mafinahme
zumindest fiir die erste Zeit seines erzwungenen Exils gewesen?

Da unmittelbare Zeugnisse fiir die Filligkeit von Leistungen zur procu-
ratio canonica des reisenden Papstes in der Zeit zwischen Mai 1162 und Mai
1163 bisher nicht, auch nicht iiber eine der erwihnten beriihmten Briefsamm-
lungen, deren hochwillkommene Zeugnisse uns nur allzu oft den realisti-
schen Blick auf die sonst so triimmerhafte Uberlieferung pipstlicher
Schreiben ein wenig verstellen, bekannt geworden sind, diirfte eine Beant-
wortung der Frage nicht leicht sein.

Gleichwohl liefert ein Papstschreiben aus der Sammlung des Codex Arras
964 einen wichtigen Hinweis. Nur wenige Tage bevor die vom Papst in JL
10880 — JL 10881 fiir die Ablieferung der Leistungen gesetzte Frist, der
25. Juli 1163, ablief, lief Alexander III. aus Déols ein Schreiben an Heinrich,
Erzbischof von Reims, ergehen. Es war als Antwort auf ein vorausgegan-
genes, heute aber verlorenes Schreiben des Erzbischofs an den Papst gedacht.
Darin ging es in der Hauptsache um die Erhebung eines bestimmten Kandi-
daten auf den Bischofsstuhl in Chalons-sur-Marne: JL 10910, (1163) VII
22.%2 Am Ende dieses Schreibens richtete der Papst an seinen Adressaten die
Bitte, dem Abt von Saint-Bertin (Didzese Thérouanne), da dieser ihm, dem
Papst, hinreichend angemessen und ergeben Leistungen erbracht habe und da
dessen Kirche bekanntlich besonders schwer bedriickt werde, die zweite der
beiden procurationes fiir den Papst, die man dem Vernehmen nach dem Abt
auferlegt habe, nun auf Intervention des Papstes hin zu erlassen.??

81 Wie allein die oben Anm. 53 zitierte Quittung iiber die Einzahlung des Zinses,
aber auch die Anm.49 angefiihrte Urkunde vom 21. August 1162 erkennen lassen,
diirften die von den beiden Kollektoren Theodin und Leo eingesammelten Summen
ohnehin erst im Laufe des Jahres 1162 Alexander III. erreicht haben. — Zu den
Anleihen vgl. Schneider, Zur alteren pipstl. Finanzgeschichte (wie Anm.2) 7—13
(157—163); Geisthardt, Der Kimmerer Boso (wie Anm. 1) 69—70.

8 Vel. PL 200, 250D—251C, Nr. 187; dazu Ludwig Falkenstein, Alexander II1. und
der Streit wm die Doppelwahl in Chalons-sur-Marne (1162—1164), DA 32 (1976)
444—494, ebd. 460—462.

8 ,Rogamus decetero fraternitatem tuam, ut quia dilectus filius noster .. abbas
Sancti Bertini nobis honorifice satis et deuote seruiuit et ecclesia sua plurimum noscitur
aggrauata, alteram de duabus procurationibus nostris, quas illi accepimus fuisse impo-
sitas, nostro interuentu remittas“. Dazu Grabois, Les séjours (wie Anm.7) 14, Anm. 47;
Brithl, Zur Geschichte (wie Anm.64) 427 (331), Anm.63. Leider ist es mir nicht
gelungen, bisher eine Spur der hier vorausgesetzten friiheren Leistung der procuratio an
den Papst auszumachen. Sie diirfte zwischen der Landung des Papstes in Frankreich
(Mai 1162) und dem Konzil von Tours (Mai 1163) erhoben worden sein. — Wie aus JL
11237, (1165) VIII 22, an Gilbert Foliot, Bischof von London, PL 200, 397D —398D,
Nr. 372 sowie aus dem Antwortschreiben des Bischofs an den Papst, Morey / Brooke,
The Letters and Charters of Gilbert Foliot (wie Anm. 59) 207, Nr. 156, hervorgeht, war
der Abt von Saint-Bertin auch mit der Beférderung der aus England eintreffenden Sum-
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Die Formulierung einer altera de duabus procurationibus dirfte gerade zu
diesem Zeitpunkt zwei Riickschliisse nahelegen. Einmal ist aus zeitlichen
Griinden mit altera wahrscheinlich die mit JL 10880 — JL 10881 angeforderte
Leistung gemeint, deren Frist ja nur drei Tage nach Ausfertigung des Schrei-
bens JL 10910 ablaufen sollte. Zum anderen setzt die Formulierung ebenso
einen ersten, zeitlich fritheren Aufruf zur Leistung der procuratio canonica
fiir den reisenden Papst in der Kirchenprovinz Reims voraus. Wann genau
dieser zwischen Mai 1162 und Mai 1163 erging, muf} freilich vorerst offen
bleiben. Schon dies weist darauf hin, dafl bei der Dauer des Aufenthaltes
Alexanders III. in Frankreich wohl mit wiederholten Leistungen der ein-
zelnen Kirchen im Rahmen der procuratio canonica gerechnet werden muf§
— eine naheliegende Annahme, die sich sehr bald auch umgehend bestitigen
lafie.

Die Schlufbemerkung in JL 10910 bestitigt tibrigens noch eine bereits
frither zu den exemten Kirchen gemachte Beobachtung.®* Ungeachtet einiger
partikulirer Freiheiten, die auch in pipstlichen Privilegien bestitigt worden
waren, ungeachtet auch des pipstlichen Schutzes, den sie genof§ und fiir den
sie einen Anerkennungszins entrichtete,® war die Abtei Saint-Bertin bis zum
Pontifikat Alexanders II1. nicht zur wirklichen Exemtion gelangt,®® weil die

men aus dem Peterspfennig an den Papst beauftragt worden. Dazu Fabre, Etude (wie
Anm. 3) 160; Lunt, Financial Relations (wie Anm. 6) 51—53.

84 Veol. oben Anm. 38. Anders als die wirklich exemten Kirchen wurde Saint-Bertin
hierbei iiber den Metropoliten zur Leistung der procuratio canonica herangezogen.

85 Vel. Pfaff, Der Liger Censuum 111 (wie Anm. 38) 239, Nr. 516. Wie Innocenz’ II.
feierliches Privileg JL 8016, 1139 IV 26, PL 179, 459B—462A, Nr. 398, zeigt, wurde der
Zins sogar ,ad indicium autem huius perceptae a Romana ecclesia libertatis® geleistet.
Auch enthielt das Privileg die Bestimmung ,Stationes vero publicas ab episcopo in
eodem fieri monasterio eumndemque episcopum ibidem frequenter venire, nisi ab abbate
et fratribus vocatus fuerit, omnino prohibemus.“ Dennoch findet sich zugleich der
bischéfliche Vorbehalt: ,salvo iure Tarvanensis ecclesiae vel episcopi. “ Das Original des
Privilegs JI. 8016 mit den Kardinalsunterschriften ist 1987 in den Handel gelangt; vgl.
Maison Charavay, Paris, Lettres antographes et documents historigues, Bulletin d’auto-
grasphes 4 prix marqués, 134° année, Nr. 789, avril 1987, p. 42, Nr. 41570.

% Val. dazu Jean-Francois Lemarignier, Les institutions ecclésiastiques en France de
la fin du X¢ an milien du XII¢ siécle, in: Histoire des institutions frangaises an Moyen
Age, publ. sous la direction de Ferdinand Lot/Robert Fawtier, III: Institutions ecclé-
siastiques, Paris 1962, 117; Schreiber, Kurie und Kloster 1 (wie Anm. 4) 53, hat unter
Hinweis auf Alexanders ITI. JL 12929, (1177) VIII 26, eine Exemtion angenommen;
vgl. Ramackers, Papsturkunden in Frankreich 111 (wie Anm. 11) 145, Nr. 86; auch hat
Schreiber, ebd. I, 75, das Privileg Innocenz’ II. JL 8016 (wie vorige Anm.) ganz im
Sinne einer Exemtion interpretiert, ohne iiberhaupt den Vorbehalt zugunsten des
Bischofs von Thérouanne zu erwihnen. Daf jedoch die Rechte des Bischofs von
Thérouanne, ungeachtet der zeitweiligen Unterstellung unter Cluny, bewahrt worden
sind, betont jetzt zu Recht Charles Dereine, Les limites de Pexemption monastique dans
le diocése de Thérouanne an XI¢ siécle: Messines, Saint-Georges-lez-Hesdin et Saint-
Bertin, Mémoires de la Société d’histoire de Comines-Warneton et de la région 13
(1983) 39—56, ebd. 49—53. — Es ist bedauerlich, dafl die feierlichen Privilegien Eu-
gens I11. JL 8740, Hadrians IV. JL 10132, Alexanders II1. JL 10864 und JL 14398 so-
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Bischéfe von Thérouanne wachsam und nachdriicklich auf ihren Rechten
bestanden hatten und ihr Anspruch auch im bischéflichen Vorbehalt der
pipstlichen Privilegien deutlich zum Ausdruck kam.® Saint-Bertin war
somit vom Erzbischof von Reims wohl im Rahmen der Diézese Thérouanne
zu einer Leistung fiir die procuratio canonica des reisenden Papstes mit
herangezogen worden, und nun bat Alexander III. Heinrich von Frankreich
darum, der Abtei diese Leistung wegen ihm bereits erbrachter Leistungen zu
erlassen.

b) Ein neuer Aufruf zu Beginn des Jabres 1164

Am 10. Mirz entweder 1164 oder 1165 erlangten Abt und Briider der Abtei
Saint-Benoit-sur-Loire in Sens von Alexander III. ein Mandat, dessen
Bestimmungen sich offensichtlich gegen bestimmte Erzbischéfe und Bischofe
richtete. Diese hatten offenbar um dieselbe Zeit die ithnen wegen der Anwe-
senheit des Papstes (propter presentiam nostram) auferlegten Kosten zwar
nicht auf die Abtei selbst, wohl aber auf deren obedientie, kleinere, jeweils
nur von wenigen Monchen besetzte und auf dem Lande gelegene Depen-
denzen nicht nur umgelegt, sondern daraus auch noch weitergehende Forde-
rungen abgeleitet.®® Der Papst verbot jedoch in Zukunft den Erzbischofen

wie die der folgenden Pontifikate nicht bei Ramackers, Papsturkunden in Frankreich 111
(wie Anm. 11) gedruckt worden sind.

8 Zu Innocenz’ I1. JL 8016 vgl. Anm. 85. Das letzte der gedruckten Privilegien ist
Lucius’ II. JL 8630, 1144 V 26, PL 179, 891C—892C, Nr. LL. Seit Eugens IIL. JL. 8740
(»Iustitie et rationis*) war das feierliche Privileg fiir die Abtei zunichst bis Alexander
IIL. JL 10864 einschl. festgelegt, und die Vorbehaltsklausel lautete stets: ,salva diocesani
episcopi canonica iustitia et apostolicae sedis auctoritate. Zur Formel ,salva sedis
apostolicae auctoritate® und zum bischoflichen Vorbehalt vgl. Schreiber, Kurie und
Kloster I (wie Anm. 4) 56—63. Fiir Alexanders III. JL 10864, 1163 V 26, wurde jedoch
nicht das unmittelbar vorausgegangene Privileg, Hadrians IV., JL 10132, 1156 I 27,
vorgelegt, sondern Eugens III. JL 8740. Damit entfiel der in JL 10132 innerhalb des
Verbotspassus zum Bau von Kirchen und Kléstern Drirter eingeschobene zweite Teil
wieder: ,salua nimirum in omnibus apostolice sedis auctoritate et diocesanorum episco-
porum canonica iustitia!® Mit Alexanders III. JL 14398, 1181 V 24 (,In eminenti
apostolice®), wird auch fiir die Folgezeit das feierliche Privileg neu redigiert, und jetzt

_gibt es Anzeichen dafiir, daff man die Stellung der Abtei als exemt ansah. Jedoch
bediirfte die Frage einer genauen Untersuchung. — Auch das Original des Privilegs JL
10864 ist in den Handel gelangt; vgl. Maison Charavay, Paris, Lettres antographes et
documents historigues, Bulletin d’autographes a prix marqués, 136¢ année, Nr.796,
octobre 1989, p. 2, Nr. 42479.

88 Zur Bezeichnung ,obedientia® als Synonym fiir ,cella“ oder ,prioratus® oder
»decania® vgl. Anne-Marie Bautier, De ,prepositus® a ,prior', de ,cella* a ,prioratus‘: Evo-
Iution linguistique et genése d’une institution (jusqu’a 1200), in: Prieurs et prieurés dans
POccident médiéval. Actes du colloque organisé a Paris le 12 novembre 1984 par la [Ve
Section de I'Ecole pratique des Hautes Etudes et 'Institut de recherche et d’histoire des
textes publ. par Jean-Loup Lemaitre (Ecole pratique des Hautes Etudes, IV¢ Section,
Sciences historiques et philologiques, V, Hautes Etudes médiévales et modernes, 60),
Genéve 1987, 1—21, ebd. 20. — Der Grund, selbst solche Dependenzen zur procuratio
canonica heranzuziehen, lag in der Anwesenheit von Ménchen, iiber die der Ortsordi-
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und Bischofen, unter dem Vorwand dieser Leistung den Briidern der Abte,
die iiber solche obedientie verteilt seien, irgendwelche Forderungen aufzuer-
legen oder sie von ihnen zu verlangen (JL 11126).%

Gleichfalls in Sens, am 20. Mirz entweder 1164 oder 1165, liefen Abt und
Briider der Abtei Corbie ein Mandat gegen Gérald, Bischof von Tournai,
impetrieren. Dieser hatte wohl kurz zuvor von der Abtei fiir die in seiner
Diozese gelegene obedientia Huise (ca. 8 km nérdl. Oudenaarde, Dibzese
Tournai, Prov. Ostflandern) aus Anlafl der procuratio fiir den Papst (pro
nostra procuratione) 20 Schillinge verlangt. Der Papst wies jetzt den Bischof
darauf hin, er selbst und seine Vorginger hitten der Abtei Corbie in den
papstlichen Privilegien, die er, der Papst, selbst eingesehen habe, gewahrt,
dafd kein Bischof aufler dem rémischen Bischof in der Abtei oder in ihren
obedientie irgendeine dominatio erlange oder ihr eine Forderung auferlege.
Deshalb verbot Alexander III. dem Bischof, die Dependenz Huise aus Anlafl
der ihm, dem Papst, zu leistenden procuratio (occasione procurationis nostre)
in irgendeiner Form zu belasten und ihr aus diesem Grunde etwas abzuver-
langen. Und dieses Verbot wurde von dem ausdriicklichen Bemerken
begleitet, die Kliger, der Abt und die Briider von Corbie, hitten entspre-
chend der ihnen verliehenen libertas ihm, dem Papst, ,durch ihre eigenen
Hinde eine Leistung erbracht® (JL 11132).%°

Beide Mandate haben miteinander gemeinsam, dafl sie von jeweils exemten
Abteien erwirkt wurden. In beiden Fillen richteten sich deren Klagen nicht
etwa dagegen, dal Dibzesanbischofe die Lasten einer procuratio fir den

narius wie iiber alle Kirchen und Klerikergemeinschaften seiner Didzese, soweit sie
nicht exemt waren, kraft seiner Jurisdiktion und geistlichen Hoheit das Aufsichts- und
Visitationsrecht ausiibte. Grundherrschaftliche Hofe, Grangien und Hofstellen, auf
denen keine Monche saffen, fielen nicht unter diese Bestimmung; vgl. Honorius® II1. P
7827, (1216—1227), an Abt und Konvent von Anchin (ca. 9 km 6stl. Douai, Ditzese
Arras, Dépt. Nord), 5 Comp. 3.26.2, bei Aemilius Friedberg, Quingue compilationes
antiquae nec non Collectio canonum Lipsiensis, Leipzig 1882, 179; vgl. noch unten
Anm. 225.

8 Vel. Recueil des chartes de Pabbaye de Saint-Benoit-sur-Loire, réunies et publiées
par Maurice Prou/ Alexandre Vidier, II/1 (Documents publiés par la Société historique
et archéologique du Gatinais, 6), Paris 1912, 18—19, Nr. CLXXXVI; das Mandat
wurde von der Kanzlei Innocenz’ IIl. transsumiert: P 3735, (1209) V 30, PL 216,
57C—58A, Nr. 48, Schreiber, Kurie und Kloster 1 (wie Anm. 4) 233—234; Grabois, Les
séjours des papes (wie Anm,7) 14, Anm. 44.

% Vgl. Charles Duvivier, Actes et documents anciens intéressant la Belgique, Bru-
xelles 1898, 143—144; Johannes Ramackers, Papsturkunden in Frankreich, N.F. IV:
Picardie (AAWG.PH 3.F., 27) Gottingen 1942, 222, Nr.103: ,Quoniam igitur
secundum libertatem sibi indultam nobis per manus proprias seruierunt, fraternitati tue
per apostolica scripta mandamus, quatinus obedientiam prescriptam occasione procura-
tionis nostre in nullo graues uel propter hoe aliquid ab ea requiras. “ Grabois, Les séjours
des papes (wie Anm.7) 14, Anm. 45, verkehrt den Inhalt des Mandates in sein Gegen-
teil, wenn er erklire: ,Le pape autorise ’évéque de Tournai, Girard, 2 exiger de I’abbaye
exempte de Corbie, la somme de 20 sols pour I’autel de Huysse, a titre de subside pour
la cour pontificale“. Daf} es dabei nicht um Subsidien ging, zeigt der Wortlaut ,0cca-
sione procurationis nostre“!
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Papst unmittelbar auf die in ihren Didzesen liegenden exemten Abteien
umgelegt hitten.” Vielmehr waren in beiden Fillen nur die obedientie
exemter Abteien von Dibzesanbischofen, die sich fiir diese obedientie
zustindig glaubten, zur Leistung einer procuratio an den Papst herangezogen
worden. Gleichwohl gibt es einen deutlichen Unterschied zwischen beiden
Mandaten. Alexander III. verwarf nimlich keineswegs, daf die obedientie
von Saint-Benoit-sur-Loire von Erzbischéfen und Bischéfen zur procuratio
des Papstes mit herangezogen worden waren. Er suchte vielmehr nur dem
Miflbrauch vorzubeugen, dafl dieselben Erzbischéfe und Bischéfe aus Anlafl
einer solchen Heranziehung in Zukunft den auf den obedientie lebenden Brii-
dern der Abtei eigenmichtig weitere Abgaben und Forderungen abverlangen
konnten.”? Dagegen verwarf er im Falle der obedientia Huise, die zu Corbie
gehorte, jegliche Form der Heranziehung fiir die procuratio des Papstes
durch den Diézesanbischof kategorisch. Der Grund fiir das unterschiedliche
Verhalten des Papstes lifit sich schnell nennen. Bei der Abtei Corbie fielen
nimlich ihre celle oder obedientie, anders als bei Saint-Benoit-sur-Loire, seit
langem mit unter die der Abtei gewihrte Exemtion.” Der exemte Rechts-
status sowohl der Abtei als auch ihrer obedientie war zugleich der Grund
dafiir, dafl die Briider von Corbie dem Papst ,,durch ihre eigenen Hinde eine
Leistung erbracht® hatten. Das Beispiel bestitigt erneut die bereits friiher
gemachte Beobachtung, daf} die exemten Kirchen getrennt von der Didzese
und Kirchenprovinz, in der sie lagen, unmittelbar vom Papst zu Leistungen
herangezogen wurden.? Uberdies zeigt das Mandat fiir Corbie, dafl die pro-

%1 Insofern sind die Folgerungen, die Grabois, Les séjours des papes (wie Anm. 7) 14,
Anm. 44, aus der Littera fiir Saint-Benoit-sur-Loire gezogen hat, unzulissig: ,La bulle
d’Alexandre III pour P'abbaye de Saint-Benoit-sur-Loire, qui avait manifesté de 'oppo-
sition A cette organisation de subside, craignant le précédent pour son exemption, est
explicite” (es folgt der Wortlaut — wie hier folgende Anm.). Die grundlegenden Werke
von Lunt (wie oben Anm. 6), in denen sorgfiltig zwischen Subsidien und Leistungen im
Rahmen der procuratio canonica unterschieden wird, sind leider gar nicht zur Kenntnis
genommen worden.

92 Vgl. oben Anm.89: ,Hac siquidem consideratione prouocati et ecclesie uestre,
que proprie beati Petri furis existit, tranquillitati et paci in posterum precavere volentes,
auctoritate apostolica duximus statuendum, ut licet archiepiscopi aut episcopi propter

resentiam nostram aliquod onus ad presens obedientiis uestris imponant, nulli eorum
as sit posthac occasione illa contra antiquam consuetudinem uestram fratribus uestris
per obedientias constitutis aliquas exactiones imponere aut quidlibet ab eis exigere.

% Vgl. Leos IX. Privileg JL 4212, (1050) IV 18, PL 143, 641A—642C, Nr. 35 sowie
die feierlichen Privilegien seit Innocenz’ II., JL 7671, 1135 VI 7, Ramackers, Papstur-
kunden in Frankreich IV (wie Anm. 90) 100—102, Nr. 23. Zu den celle der Abtei Corbie
jetzt ausfithrlich Laurent Morelle, Formation et développement d’une juridiction ecclé-
siastique d’abbaye: Les paroisses exemptes de Saint-Pierre de Corbie (XI¢°— XTI siécles),
in: L'encadrement religienx des fidéles an Moyen-Age et jusqu’an Concile de Trente.
Actes du 109° Congrés National des Sociétés savantes, Dijon 1984, Section d’histoire
médiévale et de philologie 1, Paris 1985, 597—620, ebd. 597—598, 602—606. Zu den Pri-
vilegien Leos IX. und Innocenz’ II. vgl. Falkenstein, Corbie (wie Anm. 17) 94—98 und
1H9=120%

?* Vgl. oben Anm. 38.
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curationes fiir den reisenden Papst damals, wenn nicht ausnahmslos, so doch
ganz {iberwiegend in Geldzahlungen abgeleistet worden sein diirften.”

Da beide Mandate trotz ihrer inhaltlichen Nuancen nicht nur sachlich
dadurch eng zusammen gehéren, dafl sie miflbrauchlichen Praktiken einiger
Dibzesanbischofe gegeniiber exemten Kirchen aus Anlafl einer procuratio fir
den Papst entgegentreten, sondern auch dadurch, daff Awusstellort und
Monatsangabe iibereinstimmen, liegt die Annahme geradezu auf der Hand,
daf ihre genauen Daten nur um zehn Tage voneinander abweichen und beide
Schreiben, wohl in ein und demselben Jahr ergangen, gleichsam das Echo auf
die Folgen eines weiteren papstlichen Aufrufes zur Leistung der procuratio
canonica widerspiegeln. Von wo aus und wann erging ein solcher Aufruf?

Die erste Frage laft sich unschwer beantworten. Da Alexander III. und
seine Kurie sich von Ende September 1163 bis Anfang April 1165 in Sens auf-
hielten, diirfte auch die Aufforderung, dem Papst eine procuratio zu leisten,
von Sens aus ergangen sein. :

Diese Annahme wird durch eine weitere Auflerung bestitigt, die nur
wenige Jahre nach den Ereignissen niedergeschrieben wurde. In einem
bemerkenswerten Dossier, das zwischen 1170 und 1192 aus echten, aber auch
aus falschen Urkunden und risonierenden Texten in der Abtei Saint-Vaast
vor Arras von dem Ménch Guimann zusammengestellt und nach ihm als
Cartulaive de Guimann bezeichnet worden ist,” findet sich eine erzihlende
Passage, die wahrscheinlich dieselbe Leistung fiir den Papst erwihnt, von
deren Auswirkungen auch die beiden Schreiben JL 11126 und JL 11132
Kunde geben.

Der Passus betrifft Auseinandersetzungen mit dem Ende 1163/ Anfang
1164 erhobenen Bischof André von Arras, in welche die exemte Abtei Saint-
Vaast schon kurz nach dessen Amtsantritt verwickelt wurde.”” Der neue
Bischof bestritt dem Abt und den Ménchen die Unabhingigkeit von seiner

9 Dazu Brithl, Zur Geschichte (wie Anm.64) 429. Dafl die procuratio canonica
urspriinglich auch fiir den Papst als ,reine Naturalleistung® entrichtet worden sein soll,
scheint mir fraglich zu sein. — Wenn allein die obedientia Huise 20 Schillinge zu ent-
richten hatte, diirfte das Aufkommen fiir jedes altare in einer Didzese nicht unbetracht-
lich gewesen sein. Zur Vermutung, dafl die einzelnen altaria Bemessungsgrundlage fiir
die Umlage der Kosten waren, vgl. Grabois, Les séjours des papes (wie Anm.7) 14.

% Veraltete und umstrittene Ausgabe: Cartulaire de Pabbaye de Saint-Vaast d’Arras,
rédigé an XI1I°¢ siécle par Guimann et publié par [Eugéne-Francois] van Drival, Arras
1875; dazu Ramackers, Papsturkunden in Frankreich, 111 (wie Anm. 11) 8—9; G. Bes-
nier, Le cartulaire de Guiman d’Arras. Ses transcriptions. Les autres cartulaires de Saint-
Vaast, MA 62 (1956) 453—478; vgl. weiterhin Anm. 101 und Anm. 102.

97 Zu seinem Amtsantritt vgl. Roger Berger, Notes sur les évéques d’Arras antérienrs
4 1300, Bulletin de la Commission départementale des Monuments historiques du Pas-
de-Calais 9 (1972) 167—174, ebd. 169. Der Bischof, eine Kreatur Heinrichs von Frank-
reich, war zuvor Abt der Zisterzienserabtei Les Vaux-de-Cernay (ca. 10 km norddstl.
Rambouillet, Diézese Paris, Dépt. Yvelines) gewesen. Nach seiner Erhebung in Arras
kam es jedoch schnell zu einem Zerwiirfnis zwischen ihm und seinem Metropoliten;
vgl. dazu Falkenstein, Pontificalis maturitas (wie Anm. 17) 34—35.
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Jurisdiktion. Guimann stellt den Oberhirten aus Arras nicht ohne anekdo-
tenhafte Ziige seinem Metropoliten Heinrich von Frankreich, Erzbischof von
Reims, entgegen, von dem er voller Genugtuung zu berichten wuflte, wie
gewissenhaft er den exemten Rechtsstatus der Abtei Saint-Vaast respektierte.

»Als auflerdem®, so sagt Guimann in diesem Zusammenhang, ,bei dem
sich verschlimmernden langen Schisma die Francia den Herrn Papst
Alexander wie eine Tochter den Vater im Schofle ihres Zuspruches pflegte
und wahrend des Aufenthaltes dieses Papstes und seiner gesamten Kurie in
Sens die notwendigen Dinge fur die Kirche einsammeln lieff, da kamen samt-
liche Abte, von Erzbischof Heinrich im Auftrage des Herrn Papstes ange-
mahnt, in Reims zusammen. Als dieser zahlreich besuchten Versammlung
auch der Abt von Saint-Vaast beiwohnte, redete der Erzbischof ihn mit dem
Gliickwunsch an: ,Es war gar nicht deine Pflicht, auf unsere Anmahnung hin
zu kommen, da du ein Abt und Ménch bist, der auf besondere Weise dem
Herrn Papst zugehort. Von dir werden wir gar nichts annehmen, da wir dem
Herrn Papst von unserem, nicht von seinem Eigen eine Leistung erbringen
miissen®. 8

Man hat Guimanns ein wenig anekdotenhafte Darlegungen insgesamt mit
Skepsis betrachtet, ihn sogar vereinzelt fiir den Urheber einer der Fil-
schungen gehalten, die er in sein ,cartulaire“ aufgenommen hat.”” Nachdem
jedoch der tiberzeugende Nachweis dazu gefithrt worden war, daf er als Fil-
scher eines Privilegs Benedikts VIII. fiir Saint-Vaast nicht in Betracht
kommen kann,'® verdienen seine Mitteilungen trotz aller Vorsicht erhéhte
Aufmerksamkeit.’®! Tmmerhin machen seine Ausfithrungen zumindest in

98 Cartulaire, par van Drival (wie Anm. 96) 49—50: ,Cum preterea ingravescente
diuturno schismate Francia domnum papam Alexandrum utpote filia patrem in conso-
lationis sue gremio confoveret et, eodem papa cum universa curia Senonis sedente,
necessaria per ecclesiam collecta fieret, universi abbates ab eodem Henrico archiepis-
copo ex parte domni pape summoniti Remis convenerunt. Et cum in celebri conventu
abbas quoque Sancti Vedasti adesset, intuens eum gratulabundus archiepiscopus: Non
erat, inquit, tuum huc ad nostram submonitionem venire, qui domni pape specialiter es
abbas et monachus; a te nichil sumus accepturi, quia domno pape de nostro, non de suo
servitium impendere debemus. . .“, Guimann unterstellt dem Erzbischof von Reims die
Kenntnis des Grundsatzes, demzufolge exemte Kirchen nicht iiber die Didzese und die
Kirchenprovinz, in der sie lagen, zur procuratio fir den Papst herangezogen werden;
vgl. dazu oben Anm. 38. Leider sagt er iiber eine unmittelbare Leistung der procuratio
durch seine Abtei an Alexander III. nichts.

9 Vgl. Léon Voet, Etude sur deux bulles de Benoit VIII pour Saint-Vaast d’Arras,
BCHAB 109 (1944) 187—242, ebd. 240—241, der Guimann fiir den Filscher von JL
+4056 angesehen hat; vgl. Papstregesten 911—1024, bearb. von Harald Zimmermann
(J. F. Bohmer, RI I1/5), Wien/Koln/ Graz 1969, 499—500, Nr. +1273; Edition: Papst-
urkunden 896—1046, bearb. von Harald Zimmermann, II: 996—1046 (DOAW.PH.
177%, Wien 1985, 1041—1043, Nr. +549.

190 Vgl, Jean-Frangois Lemarignier, Le prienré d’Haspres, ses rapports avec abbaye
de Saint-Vaast d’Arras et la centralisation monastique an déZut du XII¢ siécle,
RNord 29 (1947) 261—268, ebd. 262—267. !

101 Vgl. 2. B. das Urteil iiber ihn und sein Oeuvre bei Fernand Vercauteren, Etude
sur les civitates de la Belgigue seconde (Académie royale de Belgique. Classe des Lettres
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dem Zusammenhang, in die er sie stellt, keineswegs den Eindruck von blofler
Fabulierfreude, geschweige denn einer vorsitzlich erlogenen Anekdote.'®
Wihrend als Aufenthaltsort, an dem die neuerliche Forderung zur Lei-
stung der procuratio an den Papst festgelegt worden ist, sowohl durch die
beiden pipstlichen Schreiben JL 11126 und JL 11132 als auch durch die
Erzihlung des Guimann Sens gesichert ist, fillt es schwer, den genauen Zeit-
punke fiir diese Leistung festzulegen. Wie erinnerlich, lief§ sich seine Darle-
gung am Pontifikatsbeginn des neuen Bischofs Andreas Ende 1163/ Anfang
1164 festmachen, der seiner Abtei Saint-Vaast wenig gewogen war.'® Da die
unmittelbar nach der erwihnten Episode auf einer Synode in Reims von Gui-
mann berichteten Ereignisse aber in das spite Friihjahr 1164 fallen miissen,
weil Papst und Kurie nur in diesem Jahr zu diesem Zeitpunkt in Sens
weilten, 1% diirfte im Hinblick auf das Echo, das die Forderungen des Papstes
aus dem Juni 1163 noch im folgenden Monat hervorbrachten,'® am ehesten
der Jahresbeginn 1164 fiir den neuerlichen Aufruf zur Leistung der procu-
ratio canonica an den Papst in Betracht kommen. ' 2

(Der Schlufl dieses Beitrags folgt in Heft 2.)

et des Sciences morales et politiques. Mémoires in-8°, 2° série, 33), Bruxelles 1934, 197;
Ders., Un exemple de peuplement urbain an X1I siécle, le cas d’Arras, Annales de la
Faculté des Lettres et Sciences humaines de Nice 9—10 (1969) 15—27, ebd. 18—20; jetzt
auch in: Ders., Etudes d’histoire médiévale (Collection Histoire Pro Civitate, série in-
89, 53), 5. 1. 1978, 365—377, ebd. 368—370.

102 \as Guimann im Anschluf} an die Begebenheit auf einer Synode in Reims, Car-
tulaire, par van Drival (wie Anm. 96) 50—51, noch zu einer Interdiktsverhdngung durch
Bischof André iiber die Stadt Arras in der Zeit von vor Christihimmelfaﬁrt %)is zur
Pfingstvigil mitteilt, was er iiber die Weigerung der Abtei Saint-Vaast, darauthin den
Gottesdienst einzustellen, ferner iiber eine infolgedessen erhobene Klage des Bischofs
und der Domkanoniker sowie iiber eine schlieflich erfolgte Gerichtsverhandlung an der
Kurie Alexanders III. in Sens vor Papst und Kardinilen berichtet, ist so wider-
spruchslos dargelegt, daf Einwinde oder Zweifel kaum erhoben werden konnen.
Wegen der Zeitangabe und der Ortsangabe (,curiam domni pape Alexandri que tunc
Senonis sedebat, adierunt®) kénnen sich diese Vorginge nur 1164 abgespielt haben.

103 Vol oben Anm. 97.

104 Vgl Anm. 102. Zu Anfang April 1165 brach die Kurie von Sens auf. Zu einer
Synode in Reims von 1164 vgl. vorerst Mansi 21, 1201—1202, wo jedoch der erste Beleg
mit dem Konzil von 1148 verwechselt worden ist.

15 Vl. JL 10910, (1163) VII 22, oben Anm. 80. Das Schreiben erging nur anderthalb
Monate nach den Schreiben JL 10880 — JI. 10881, (1163) VI 5, oben Anm. 69 und 70.

106 Unmittelbare Zeugnisse fiir die Leistung der procuratio canonica seitens der
Kirchen Frankreichs an den Papst von Anfang 1164 sind mir bisher nicht bekannt
geworden, Aus der zeitlichen Einreihung folgt, daff JL 11126 zu (1164) IIT 10 und JL
11132 zu (1164) 111 20 gehoren diirften. Zu einer weiteren Leistung an den Papst vor
dem Aufbruch der Kurie nach Italien, jedoch nicht im Rahmen der procuratio canonica
wohl zu Beginn des Jahres 1165 vgl. unten Anm. 133.



Die Falschung der Wahrheit und des Guten
Gestalt und Wesen des Antichrist
im 19. Jahrhundert

Von Martin George

Antichrist und Antichristentum in der evangelischen Theologie
des 17. bis 19. Jabrbunderts

Die Vorstellung vom Antichrist, eine Vorstellung ,fanatischer Christen, ist
ein licherlicher Irrtum und Betrug, weil sie untrennbar mit dem Gedanken
vom Ende der irdischen Geschichte verbunden ist. So urteilte der Aufkli-
rungstheologe Heinrich Corrodi in seiner ,Kritischen Geschichte des Chi-
liasmus“ im Jahr 1781." Fir ihn, den radikal kritischen Sohn eines pietisti-
schen Pfarrers, und fiir die meisten seiner gebildeten Zeitgenossen waren die
apokalyptischen Visionen des Neuen Testaments obsolet, war die Vorstel-
lung vom Antichrist tatsichlich eine Vorstellung von Fanatikern. Man fihlte
sich im Morgenrot einer neuen Zeit, am Gegenteil des Weltendes. Corrodi
zog in seinem Urteil aber auch ein Fazit der Geschichte der protestantischen
Vorstellungen vom Antichrist bis in seine Zeit. Denn die dringende Sehn-
sucht, mit der Luther die nahe Wiederkunft Christi und den Untergang des
im Papsttum wirkenden Antichrist erwartet hatte,? war lingst einer weniger
apokalyptisch gestimmten und differenzierteren Betrachtung des Wirkens
des Antichrist nicht nur in der rémischen, sondern auch in der eigenen evan-
gelischen Kirche gewichen.

Im 17. und 18. Jahrhundert erkannten viele Evangelische, dafl die ganze
Welt voll Antichristen sei und nicht nur das Papsttum, um es mit einer For-
mulierung Gottfried Arnolds zu sagen.? Die endgeschichtliche Dynamik des
Antichrist wich der Betrachtung dessen, was sich in der eigenen Kirche oft an
»Antichristentum® und an ,kleinen Antichristen® verbirgt, wie Philipp

! H. Corrodi, Kritische Geschichte des Chiliasmus, 2 Bde., Ziirich o.]. (1781),
Bd. 1, S. X.XVII, Bd. 2, S.400, 445,

2 Zu Luthers Naherwartung des Endes der Geschichte vgl. H. Preuf}, Die Vorstel-
lungen vom Antichrist im spiteren Mittelalter, bei Luther und in der konfessionellen
Polemik, Leipzig 1906, S. 167 1.

3 G. Arnold, Unparteiische Kirchen- und Ketzerhistorie vom Anfang des Neuen
Testaments bis auf d};s Jahr Christ 1688, Frankfurt a. M. 1729, Bd. I, Teil 2, S.619b,
Ndr. Hildesheim 1967.
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Jakob Spener das Wirken des Antichrist charakterisierte.* Dabei ging es um
zweierlei Antichristentum in der Kirche. Zum einen wiesen radikale
Kirchenkritiker auf die Herrschsucht der Geistlichkeit, auf die ,vielen
kleinen Pipste* in der evangelischen Kirche hin.> ,Widerchristen unter den
Evangelischen®, schrieb Arnold, ,sind solche, die sich ihre Dekrete anbeten
lassen und eine absolute Herrschaft suchen®,® d. h. Geistliche und Reprisen-
tanten aller kirchlichen Parteien, die mit ,Gewissenszwang und Tyrannei’
,die Wahrheit und den Frieden“ unterdriicken.® Zwang in Glaubensfragen
und Herrschsucht der Verantwortlichen — das sei der Punkt in der kirchli-
chen Gemeinschaft, ,wo der Antichrist zu suchen® ist.” Zum anderen fand
man den Antichrist in der Heuchelei jedes Christen, der die christliche Wahr-
heit und das von Gott geforderte Gute nur mit dem Mund bekennt, aber
etwas anderes will und tut. So hielt schon Jakob Béhme den lutherischen
Pfarrern seiner Zeit vor: ,, Warum heiflet man dich den Anti-Christ? ... Du
fithrest Gottes Gesetze auf deiner Lippen und lehrest das; aber mit deiner
Kraft und Tat verleugnest du es.“!® ,Du begehrest nur viel zeitlich Gut und
Ehren ...“!! Den Antichrist entdeckte man hinter der Maske des ,bloflen
Kirchentumes® der Christen.'? Im 18. Jahrhundert war die Erwartung eines
endgeschichtlichen Antichrist in den Kreisen der frommen Evangelischen
weitgehend der Suche nach den unverinderlichen Charakteristika des Anti-
christlichen in der Kirche und im Inneren des Christen gewichen. Die histo-
rische Figur des Antichrist und der ,,grofie Antichrist* in Rom"? hatten einem
strukturellen Verstindnis des Antichrist in der eigenen Kirche und im
eigenen Herzen Platz gemacht. Und die aufgeklirten Theologen hatten fiir
die Gestalt eines endzeitlichen Antichrist keinen Platz mehr. Er war nur noch
Objekt historisch-kritischer Forschung.'*

Einen Umschwung brachten die revolutioniren Zeitereignisse des ausge-
henden 18. und des beginnenden 19. Jahrhunderts. Das Interesse an der neu-

4 Ph. J. Spener, Theologische Bedenken (1700—1702), Teil II, S. 131 (vgl. H. Preuf,
Vorstellungen, S.261); dhnlich auch ders., Letzte Theologische Bedenken (1711), Teil
111, S. 69, Ndr. in: Schriften, hg. v. E. Beyreuther, Bd. XV/2, Hildesheim 1987 (Anti-
christen in der gelehrten evangelischen Geistlichkeit).

5 G. Arnold, 2.a.0., 1, 2, S. 619b.

§ Aa.O, I 2, S5.926b.

7 Aa.O. L 1, S.444b,

£ Aa.051:2 Si619b]

? Aa.O, [, 1, S.444p.

10 J. Bohme, Beschreibung der drei Prinzipien gottlichen Wesens (1619), Kap. 21,
32, in: Samtliche Schriften 1730, Bd. II, S. 360, Ndr. Stuttgart 1986, Bd. 2. Genauso in:
Von der Gnaden-Wahl (1623), Kap. 10, 43, a.a.0., Bd. XV, 5.180, Ndr. Stuttgart
1957, Bd. 6.

11 Ders., Beschreibung, Kap. 21, 34, Ndr. Bd. 2, S.360f.

12 G, Arnold, 2.2.0., 1, 1, S.444b.

13 Ph. J. Spener, Theologische Bedenken, Teil II, S. 131; dhnlich ders., Letzte Theo-
logische Bedenken, Teil I, S.271, Ndr. Bd. XV/1.

14 G. Seebaf}, Art. ,Antichrist IV“, TRE 3 (1978), S.36—39.
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testamentlichen Weissagung des Antichrist und an ihrer Erfillung in der
niheren Zukunft nahm rapide zu. Das ist nicht verwunderlich. In Zeiten der
Bedringnis hatten Christen immer wieder auf die neutestamentliche Vorstel-
lung vom Antichrist zuriickgegriffen und sie auf ihre Gegenwart angewandt.
Im 13. Jahrhundert nannten Franziskanerspirituale und Joachimiten in ihrer
Verfolgung durch Kaiser und Kirche sowohl Friedrich II. als auch die rémi-
sche Kirche den Antichrist.!® Luther entwickelte seine Sicht vom Papsttum
als Antichrist in der Zeit vom Ablafistreit bis zum Bekanntwerden der papst-
lichen Bannandrohungsbulle im Jahr 1520, also wihrend des romischen Pro-
zesses gegen ihn; er war nach eigenem Bekunden eben durch die Androhung
des pipstlichen Bannes ,endlich gewif} geworden, dafl der Papst der Anti-
christ ist“.!® Im ausgehenden 18. Jahrhundert nun, im Zeitalter der vollen-
deten Aufklirung und der Revolution, sahen sich Christen wieder in
Bedriangnis durch die Macht des Heidentums, vergleichbar nur der
Bedringnis der christlichen Gemeinde, die den zeitgeschichtlichen Hinter-
grund der Aussagen iiber den Antichrist im Neuen Testament bildet.

Das Neuheidentum erschien zunichst nur wenigen als eine apokalyptische
Macht. Unter den Pietisten Wiirttembergs wirkten Johann Albrecht Bengels
zahlreiche Schriften in dieser Hinsicht aufriittelnd.!” Fiir Bengel trug der
Rationalismus, besonders in der Theologie und der Schriftauslegung, apoka-
lyptisch-antichristliche Ziige. Ihn identifizierte er als den ,Antichristia-
nismus® seiner Zeit und Vorlaufer des bald kommenden personlichen Anti-
christ.!® Dariiber hinaus berechnete er das Ende des Wirkens des Antichrist
und den Beginn der tausendjihrigen Herrschaft Christi auf Erden (Offb 20,2)
auf das Jahr 1836.'° Eine breite Wirkung erzielte diese Sicht aber erst durch
die blutigen Exzesse der Franzésischen Revolution und ithre Wendung gegen
die mit dem Ancien régime verbundene Kirche in den Jahren 1790 bis 1801.
Es kam zur Erweckungsbewegung tiber die Grenzen des Pietismus, ja, der
Konfessionen hinaus, die von einer endzeitlichen Unruhe gekennzeichnet
war: Die Franzdsische Revolution begriff man als apokalyptischen Hohe-

15 E. Benz, Ecclesia spiritualis. Kirchenidee und Geschichtstheologie der franziska-
nischen Reformation, Stuttgart 1934, S.205—315.

16 M. Luther, Brief an Spalatin v. 11. 10. 1520, WA Briefwechsel 2, S. 195,221. Vgl.
die noch vorsichtigere Wortwahl im Brief an Spalatin v. 24.2. 1520, a.a.O,,
S.48,26—49,29. In De capt. Babyl. Eccl. (Okt. 1520), WA 6, S. 537,24—27, bezeich-
nete Luther den Papst nach 2 Thess 2,3 als Mensch der Siinde und Sohn des Verderbens.
— Zur Entwicklung der Antichristvorstellung Luthers vgl. H. Preuf}, Vorstellungen,
S.94—149.

17 Vgl. G. Maier, Die Johannesoffenbarung und die Kirche, Tibingen 1981 (=
WUNT, 25), S.424—440.

18 T.A. Bengel, Gnomon Novi Testamenti (1742), Stuttgart #1887, Praef. § 27,
S. XXVIII und zu 1 Joh 2,18 a.a.0., S. 1010.

- 19 Ders., Erklirte Offenbarung Johannis oder vielmehr Jesu Christi (1740), Stuttgart
1773, S.1061.
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punkt des Aufstandes gegen Gott in Aufklirung, Rationalismus und Materia-
lismus.?°

Johann Heinrich Jung-Stilling gab der Erweckungsbewegung die entschei-
denden apokalyptischen Impulse. Nach seiner Sicht der Heilsgeschichte und
Heilsgeographie folgt auf den Weg des Heils in Christus von Osten nach
Westen nun die grole Gegenbewegung von West nach Ost im Zeichen des
Antichrist. Er und seine Vorboten werden das Werk Christi politisch durch
die Franzosische Revolution und durch weitere militante Ausrottung der
Christen allmihlich vernichten, geistig aber wird er die Kirche Christi durch
Rationalismus, Materialismus und schliefflich durch offenen Atheismus zer-
setzen. Fiir die Kirche bedeutet dieses endzeitliche Geschehen eine Zeit der
Heimsuchung, aber auch der Erweckung und Sammlung im Widerstand
gegen den Antichrist. Fiir die Vorstellung zahlreicher Theologen des
19. Jahrhunderts vom Wesen und von der Funktion des Antichrist war Jung-
Stilling maflgeblich. In seiner ,Siegsgeschichte der christlichen Religion®
finden wir eine gleichartige Charakteristik der Vorlaufer des Antichrist wie
im radikalen Pietismus Arnolds und wie im Biblizismus Bengels. Der Vor-
laufer des personalen Antichrist, das erste Tier aus dem Meer (Offb
13,1—10), ist einerseits die Selbstsucht und die gewaltsame Herrschaft der
rémischen und protestantischen Geistlichkeit.?! Andererseits aber — und das
betont Jung-Stilling viel mehr — ist das erste apokalyptische Tier die ,Eva
Vernunft®, d. h. ,nichts als der Unglaube®, der zum Abfall in allen Konfes-
sionen, ,besonders in der protestantischen Kirche® fiithrt.?> Das Wesen des
Antichrist ist fiir Jung-Stilling eine raffinierte Tauschung der Christen: Der
Antichrist will ,,durch eben die Aufklirung und Vernunftweisheit, denen die
Menschheit so viel zu verdanken hat, . .. das Christentum und seine Religion
... stiirzen®.? Das geschieht vor allem durch die Filschung der christologi-
schen Wahrheit, dadurch, daf Prediger ,Christum auf den Kanzeln fiir einen
bloflen Menschen® erkliren, und durch die Verfilschung des dem gerechtfer-
tigten Christen aufgetragenen Guten in ,blofle Vorschriften der Tugend*
und ,Moralpredigten®, die ,noch nie auch nur einen einigen Menschen
gebessert haben“.?* Das zweite apokalyptische Tier aus der Erde (Offb

20 Vgl. etwa Gottfried Menkens Auslegung von Dan 2,1—45 aus den Jahren 1801/02,
in der er Revolutionen als diabolisch und antichristlich charakterisiert und das Ende des
vierten und letzten Weltreichs nach Dan 2,40—44, das Ende des Rémischen Reichs, fiir
die unmittelbare Zukunft erwartet, weil die europiischen Konigreiche durch die
»konigsmérderische Raserei® der Franzésischen Revolution in Republiken verwandelt
werden, Republiken aber nicht dauerhaft sein kénnen. Endzeiterwartung und Monar-
chismus sind hier — wie bei vielen Vertretern der Erweckung — untrennbar verbunden.
(G. Menken, Das Monarchienbild, in: Schriften, Bd. 7, Bremen 1858, S. 1281, 152£.).

21 1. H. Jung-Stifling, Die Siegsgeschichte der christlichen Religion in einer gemein-
niitzigen Erklirung der Offenbarung Johannis (1798), Nachtrag, in: Simtliche
Schriften, Stuttgart 1835, Ndr. Hildesheim 1979, Bd. 3, S.475f.

22 Aa.0., 3, 5.476—478.

2 Aa.0., 3, 5.4761.

24°A.2.0.,73,'5. 478,
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13,11—-18) stellt fiir Jung-Stilling den Vorliufer des Antichrist in der Form
aulerkirchlichen Pseudoprophetentums dar. Auch hier falscht der Antichrist
die christliche Wahrheit und das christlich verstandene Gute durch ,, Aufkli-
rung und Philosophie“.?® Als wechselnde Werkzeuge des pseudopropheti-
schen zweiten Tieres in seiner Zeit nennt Jung-Stilling Voltaire und seine
Freunde, die Franzosische Revolution von 1789, den Jakobinismus seit 1790
und die Gefangenschaft des Papstes Pius VL. in Frankreich 1798 — fiir ihn
alles Zeichen des beginnenden Sturzes des ersten Tiers und des Nahens des
yeigentlichen Antichrist“.?6 Dessen war sich Jung-Stilling aber erst sicher auf
Grund der apokalyptischen Chronologie Bengels. Danach errechnet sich das
Ende durch die Deutung von Offb 13,5 und 18 auf 666 Jahre Herrschaft des
ersten apokalyptischen Tiers, das die Despotie des Papsttums darstellt. Setzt
man den Beginn der absoluten Herrschaft des Papstes iiber den Kaiser mit
dem Triumph P. Gregors VIL. iiber Heinrich IV. (1073/1077) oder spite-
stens mit dem Sieg P. Alexanders IIL. tber Friedrich I. Barbarossa (1168/
1170) an und addiert dazu 666 Jahre, so kommt man auf einen Zeitraum zwi-
schen 1739 und 1836. Dieses Jahr 1836 propagierte Jung-Stilling im Anschluf§
an Bengel als den Termin, an ,welchem hochstwahrscheinlich der letzte
grofle Kampf ausgekimpft und das herrliche Reich Christi auf Erden
anfangen wird“.?’

Jung-Stillings Wirkung war betrichtlich. So ventilierte der schwibische
Theologe Michael Hahn nach der Riickkehr Napoleons von der Insel Elba
die Moglichkeit, Napoleon sei der tédlich verwundete und wieder genesene
Antichrist (Offb 13,1—3.12; 17,8).28 Noch nach Napoleons Verbannung auf
St. Helena sah August Friedemann Riihle von Lilienstern in ithm den Anti-
christ oder doch zumindest seinen unmittelbaren Vorlaufer nach Offb 9,11.%°
Nach der endgiiltigen Niederlage Napoleons und auf Grund einer Einladung
des von Jung-Stilling tief beeindruckten Zaren Alexanders I. wanderten 1817
Tausende, die das nahe Reich Christi auf Erden erwarteten, in den von Jung-
Stilling verheiflenen Bergungsort im Osten aus, nach Bessarabien, die sid-
liche Ukraine und in den Kaukasus.?® In Rufiland trieb zur gleichen Zeit eine

25 Aa.0., 3, 8.272, 481.

26 A.a.0., 3, S.273, 278. Spiter hielt Jung-Stilling die politischen Folgen der Fran-
zosischen Revolution fiir das Gebiude des Antichrist: Staatsverfassung, Demokratie
und Despotismus an Stelle der Monarchie (Taschenbuch fiir Freunde des Christentums.
Auf das Jahr nach Christi Geburt 1815, Niirnberg 1815, zitiert in: E. Benz, Die abend-
lindische Sendung der 6stlich-orthodoxen Kirche. Die russische Kirche und das abend-
lindische Christentum im Zeitalter der Heiligen Allianz, Akad. d. Wiss. u. d. Lit.
Mainz, Abh. d. geistes- und sozialwiss. Klasse, Jg. 1950/8, S.585).

27 A.a.0., 3, S.10—18, 274—280, hier S. 277.

28 Vel. G. Maier, Johannesoffenbarung (s. 0. Anm. 17), S. 443 f.

29 A.F. Riihle v. Lilienstern, Die nach den gefundenen richtigen Schliisseln nunmehr
deutliche Offenbarung Johannis und ihre Ubereinstimmung mit den Weissagungen aller
ilteren Propheten, auch ganz neue Ansicht der siebzig Wochen Daniels, Marburg,
Cassel 21828, zitiert in: E. Benz, Sendung (s. 0. Anm. 26), S. 587.

30 Vel. H. Petri, Schwibische Chiliasten in Siidrufiland, in: KiO 5 (1962), 8. 75—97,
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eigene durch die Franzdsische Revolution ausgeloste volkstiimliche Apoka-
lyptik ihre Bliten wie naheliegenderweise auch in Frankreich selbst. In
Frankreich sagte man wiederholt im 19. Jahrhundert den Untergang von
Paris voraus.>! In Ruflland hielt das Volk Napoleon fiir den Antichrist, darin
bestirkt durch Predigten und Aufrufe der Geistlichkeit der Russischen
Orthodoxen Kirche.?? Jung-Stilling hat in seinen letzten Lebensjahren noch
die endgiiltige Niederlage Napoleons erlebt und gedeutet. Die Franzésische
Revolution und die Despotie Napoleons seien apokalyptische Vorzeichen,
aber weder Robespierre mit seiner Schreckensherrschaft noch Napoleon
seien schon der verheifiene Antichrist gewesen.’® Der ,eigentliche Anti-
christ“, der Mensch der Siinde (2 Thess 2,3), sei noch nicht gekommen, denn
er werde im Gegensatz zu Napoleon Atheist und Freigeist sein und im
Gegensatz zu Robespierre Jfein®, ,versteckt® und ,schlangenartig” auf-
treten, ,als ein grofes Genie erscheinen® und so hinter der Maske der Ver-
fithrung das Bése verstecken.** Jung-Stilling wandte sich am Ende seines
Lebens gegen jede Identifizierung einer Figur der Zeitgeschichte mit dem
Antichrist, weil dessen biblische Kennzeichen noch nicht alle in der Gegen-
wart offenbart seien.?® Politisch dagegen war ihm in den Geschehnissen der
Franzosischen Revolution die Macht des Antichrist in seiner Zeit ohne jeden
Zweifel offenbar. Und da er die Vorhersage des Beginns des Reiches Christi
auf Erden fiir 1836 nicht widerrief, lief seine Charakterisierung des Antichrist
darauf hinaus, dafl Christen sein Erscheinen in den nichsten Jahren erwarten
sollten und erwarteten.

Nachdem das Jahr 1836 verstrichen war, mufite es zu einer Wende in der
theologischen Deutung des antichristlichen Geschehens der Gegenwart
kommen. Denn die prophetische Apokalyptik war nun auch bei der konser-

hier S. 75—83; M. Geiger, Aufklirung und Erweckung. Beitrage zur Erforschung J. H.
Jung-Stillings und der Erweckungstheologie, Ziirich 1963, S.2931.; E. Benz, Das Reich
Gottes im Osten. Jung-Stilling und die deutsche Auswanderung nach Ruflland, in:
ders., Endzeiterwartung in Ost und West. Studien zur christlichen Eschatologie, Frei-
burg i.Br. 1973, S.118—133; T. Hogy, Jung-Stilling und RuBland. Untersuchungen
iiber Jung-Stillings Verhiltnis zu Rufiland und zum ,Osten® in der Regierungszeit
é{aiser Alexanders 1., Siegen 1984 (= Schriften der Herder-Bibliothek Siegerland, 12),
S20=55:

3 A, Hiibscher, Die groffe Weissagung. Texte, Geschichte und Deutung der Pro-
phezeiungen von den biblischen Propheten bis auf unsere Zeit, Miinchen 1952, S.51£.,
194=196.

32 Vgl. etwa die zeitgendssische Anekdote, Zar Alexander 1. habe sich mit Bonaparte
vor dem Tilsiter Frieden deswegen an der Memel getroffen, damit sich der Antichrist
erst einmal im Fluflwasser taufen lasse, ehe er dem Zaren vor die Augen trete. (Iz staroj
zapisnoj knizki, Russkij Archiv 1875/2, S. 1911£.; fiir den Hinweis c%anke ich Adelheid
Rexheuser.)

33 1.H. Jung-Stilling, Der graue Mann. Eine Volksschrift (1795—1816), a.a.O. (s. 0.
Anm. 21), Bd. 8, S.454f., 486.

3 Ders., Siegsgeschichte, Nachtrag, a.a.0., 3, 5. 479—482.
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vativen Intelligenz in Miflkredit geraten. Uber eine menschliche Einzel-
person als Antichrist und tber den Termin seines Erscheinens zu speku-
lieren, war nach dem Ausbleiben der Errichtung des irdischen Reiches
Christi im Jahr 1836 sogar Pietisten und Biblizisten unméglich geworden.
Die revolutioniren Ereignisse in Paris und Europa waren aber andererseits zu
gewaltig gewesen, um die Vorstellung vom Antichrist und vom Ende der
Geschichte im weiteren Verlauf des 19. Jahrhunderts wieder so licherlich und
tberholt erscheinen zu lassen wie den Aufklarungstheologen. Im Gegenteil,
der Antichrist blieb auf vielfiltige Weise ein Thema des Denkens des 19. Jahr-
hunderts — ein Thema, dem wir im folgenden nachgehen. Wir verfolgen drei
Strémungen:

1. Die theologische Reaktion auf Rationalismus und Revolution.

2. Die historisch-kritische Erforschung der Vorstellung vom Antichrist im
Neuen Testament.

3. Die prophetisch-kritische Beschreibung von Ziigen des Antichrist im
19. Jahrhundert durch Literaten und Philosophen.

Diese drei Stromungen des Denkens stellen Typen der Vorstellung tiber den
Antichrist dar, deren Wirkung bis heute anhilt.:

1. Die theologische Reaktion auf Rationalismus und Revolution

Den Blick in eine eschatologische Zukunft richteten auch nach 1836 eine
Reihe namhafter deutscher Theologen der Erweckung, in pietistischer Tradi-
tion vor allem Carl August Auberlen, in lutherischer Tradition der Erlanger
Johann Christian Konrad v. Hofmann, der Fihrer der preuflischen Erwek-
kungsbewegung Ernst Wilhelm Hengstenberg und der leidenschaftliche Ver-
treter des Neuluthertums aus Kurhessen, August Friedrich Christian Vilmar.
Gemeinsam war ihnen die Ablehnung dessen, was sie die ,kirchengeschicht-
liche” und was sie die ,zeitgeschichtliche® Auslegung der apokalyptischen
Texte des Neuen Testaments nannten, und die Befiirwortung einer von thnen
so genannten ,reichsgeschichtlichen® oder ,offenbarungsgeschichtlichen®
Auslegung.®® Als kirchengeschichtliche Auslegung bezeichneten sie das Ver-
fahren, die neutestamentliche Offenbarung als chronologisch zu fixierende
Prophetie der Hauptereignisse aller Jahrhunderte der christlichen Ara zu
benutzen, so wie es Bengel und Jung-Stilling getan hatten. Dagegen steht das
Verdikt Hengstenbergs: ,Die Offenbarung Johannis ist kein antizipiertes
Kompendium der Kirchengeschichte.“>” An der zeitgeschichtlichen Ausle-

3 Vgl. die reprisentative Terminologie bei C. A. Auberlen, Der Prophet Daniel und
die Offenbarung Johannis in ihrem gegenseitigen Vierhiltnis betrachtet und in ihren
Hauptstellen erliutert, Basel 21857, S. 411, 448.

3 E.W. Hengstenberg, Die Offenbarung des heiligen Johannes fiir solche die in der
Schrift forschen erliutert, Bd. 2, Berlin 21862, S. 272; ebenso Auberlen, 2.2.0., S. 412.
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gung monierten sie die Beschrénkung der neutestamentlichen Prophetie auf
ihre unmittelbare historische Umgebung.? Ihre eigene Auslegung sehen sie
in der Mitte zwischen den beiden abgelehnten Auslegungsweisen: Sie
bestreiten, dafl die Offenbarung des Johannes eine ,detaillierte Zukunftsge-
schichte® sein wolle, behaupten aber, dafl sie ,,das Wesen“ der gesamten Ent-
wicklung des Reiches Gottes und des Weltreiches auf Erden enthiille,? alle
,Wendepunkte®, ,alle grofartigen Krisen® und ,alle Entscheidungskimpfe®
der Weltgeschichte.* Eine Auslegung der neutestamentlichen Prophetie auch
fir die Gegenwart ist fiir sie moglich im Rahmen des Bewufitseins, in der
fortlaufenden ,heiligen Geschichte® Gottes mit den Menschen zu stehen.*!
Fine solche heilsgeschichtliche Auslegung hingt von der gegenwirtigen
Heilserfahrung der Gemeinde Christi ab, wie Hofmann betonte.*” Gemeint
ist nicht die individuelle Heilserfahrung einzelner Christen, wie sie Bengel
seiner Prophetie zugrundelegte, sondern die ,Erfahrung der Kirche“ als
ganzer, die Vilmar ,allein ... die Auslegerin der Weissagung“ nennt, im
Gegeniiber zur historischen Exegese, die hier ergebnislos bleiben muf.*
Zu welchen Resultaten kommen die genannten Theologen mit diesem her-
meneutischen Schliissel? Auberlen, Hofmann und Vilmar beharrten auf
einem personlichen Antichrist, einer menschlichen Person am Ende der
Geschichte als Gipfel des kollektiven Antichristentums, das vor ihm die
Menschheit erschiittert.* Aber der Akzent der Auslegung liegt eindeutig auf
dem allgemeinen Antichristentum, auf dem ,allgemeinen Abfall zu unchrist-
lichem Wesen*, auf der Einschrinkung des Lebens der Menschen ganz ins
Diesseits,*> auf dem ,Materialismus® und ,, Atheismus® des 19. Jahrhunderts,
die nach Vilmar ,viel bestimmtere Erfiillungen des antichristischen Reiches®
sind als ,Rom und die Pipste, selbst in ihren drgsten Zeiten“*. Der Rationa-
lismus gilt der theologischen Reaktion als die gefihrlichste Variante des Anti-
christentums des 19. Jahrhunderts. Der Rationalismus ziehe sich als ,,kosmi-
scher Zug durch die ganze Neuzeit“, enthiillt Auberlen. Er sei der Gegensatz
zum reformatorischen Prinzip, zutiefst irreligids auch im theologischen
Gewand, denn er stelle den Menschen auf sich selbst, und zwar so, ,daf}
zunichst die Moral an die Stelle der Religion tritt® — man denke an die
Moralphilosophie Kants und ihre Prediger auf den Kanzeln —, dann aber

38 Auberlen, a.2.0., S.412f.

39 A.a.0., S.413.

40 Hengstenberg, 2.2.0., 2, S.248, 272, 372.

41 Auberlen, 2.2.0., S. 448.

# 7. Chr. K. Hofmann, Weissagung und Erfiillung im alten und im neuen Testa-
mente. Ein theologischer Versuch, Bd. 2, Nordlingen 1844, §.2871.

4 A F.C. Vilmar, Dogmatik, Bd. 2, Giitersloh 1874, S. 3091

4 Auberlen, 2.2.0., S.349f.; Hofmann, a.2.0., Bd.1, Nordlingen 1841, S.345,
Bd. 2, S.292; ders., Die Offenbarung St. Johannis, hg. v. E.v. Lorentz, Leipzig 1896,
S.180; Vilmar, a.2.0., S.306.

45 Hofmann, Weissagung, 2, S.291; ders., Offenbarung, S. 175.

4 Vilmar, 2.2.0., S.309. Damit setzt sich Vilmar deutlich von Luther ab.
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dergestalt, dafl er in den Varianten des Idealismus, des Materialismus und des
Atheismus zur volligen Lossagung von Gott und zur Vergétterung der
Kreatur fithre, ,was die Apokalypse die Anbetung des Tieres nennt“.* Nach
Hengstenberg zeigt sich das Antichristliche des Rationalismus ebenso in der
,Humanititsreligion®, in der Vergottung des Menschen, wie sie Strauf},
Renan, Fichte, Hegel, Schopenhauer und Heine vollziehen, aber iiber solche
sIrrlehre hinaus auch im politischen Leben, in Revolutionen und in der Bil-
dung einer ,von der Kirche und ihrem Herrn abgewandten 6ffentlichen Mei-
nung®, und sogar im Fortschreiten der Naturwissenschaften.*® Das alles fallt
unter das heilsgeschichtliche Verdikt, es sei das Werk des Antichrist.
Dahinter steht ein tiefes, eschatologisch geprigtes Mifitrauen gegentiber der
sich von der Kirche emanzipierenden Kultur des 19.Jahrhunderts, auch
wenn sie sich noch als christlich auffaflt. Nach Hengstenberg ist erst seinem
Jahrhundert ,die vollkommene Offenbarung des Abfalls und des Antichrist
vorbehalten®, eines Antichrist, der sich hinter der pseudochristlichen Pro-
phetie der ,falschen Weltweisheit verbirgt.*’ Auberlen charakterisiert das
zeitgenossische ,Resultat der christlichen Geschichte® als einen ,Zustand
tiefer Unwahrheit und Liige*: Die Vélker seien innerlich bereits vom Chri-
stentum abgefallen, die Kirche prage sie nur noch duflerlich, gestiitzt auf die
weltliche Macht, die sich ,,Heilige Allianz“ nennt, aber die Kirche fiir ihre
eigenen Zwecke miflbrauche.’® So kommt es aus der eschatologischen
Distanz zur Entwicklung der Kultur, Naturwissenschaft und Politik des
19. Jahrhunderts heraus zum Aufruf der heilsgeschichtlichen Ausleger der
Apokalypse, dal die Endzeit der Scheidung der Gliubigen von den Ungliu-

4 C.A. Auberlen, Die gottliche Offenbarung. Ein apologetischer Versuch, Bd. 1,
Basel 1861, S. 165—168; ders., Der Prophet Daniel, S. 358. Vgl. die polemische Charak-
terisierung der gleichen Phinomene bei A.F.C. Vilmar, Von der falschen Prophetie
unserer Tage (1842), in: Schulreden iiber Fragen der Zeit, Marburg 21852, S. 153—158.

48 E.W. Hengstenberg, Der Antichrist, in: EKZ 76 (1865), Sp.251, 253; ders.,
Offenbarung, Bd. 2, S.276.

4 Ders., Antichrist, Sp. 250, 252; Offenbarung, Bd. 1, S. 23f. — Hengstenberg geht
von einer eigenwillig interpretierten Stellung seiner Zeit in der apokalyptischen Chro-
nologie aus: Im 19. Jahrhundert lebe man in der Periode von Gog und Magog, der
letzten Zeit nach dem tausendjihrigen Reich, in der der Teufel wieder losgelassen ist,
um die Vélker zu verfithren (Offb 20,71.); das Millennium dauerte nach Hengstenberg
von der Kronung Karls d. Gr. bis etwa zum Jahr 1800, was dem Zeitalter des christli-
chen Abendlandes entspreche (Offenbarung, Bd. 2, S.243, 252, 256f., 302). Konse-

uent ist, dafl der Antichrist fiir Hengstenberg kein Individuum mehr ist, wie er nach
ger traditionellen Deutung im ersten Tier aus dem Meer in Offb 13,1—10 symbolisiert
ist, denn dieses Tier ist nach Offb 19,20 bereits vor dem tausendjihrigen Reich Christi
vernichtet. Den Antichrist sicht Hengstenberg vielmehr als ,universalhistorische
Grofle” und als ,personifizierten Gattungsbegriff und ,ideale ... blof8 gedachte
Person®, die in den vielen Antichristen seiner Zeit auf dem Gebiet der Irrlehre als anti-
christlicher Geist und ,,fressender Krebs innerhalb der christlichen Gemeinschaft® wirkt
(Offenbarung, Bd. 2, S. 6f.; Antichrist, Sp. 217—219, 226, 2421.).

50 Auberlen, Der Prophet Daniel, S.362.
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bigen gekommen sei, daff man nur ein ganzer Christ sein konne oder ein
Widerchrist, wie Vilmar predigte.!

Wichtig und der neutestamentlichen Apokalyptik angemessen war in der
heilsgeschichtlichen Auslegung der Erweckung und des Neukonfessiona-
lismus die Aufrechterhaltung der eschatologischen Differenz der Christen
zur Welt und zur Entwicklung des christlichen Glaubens und Lebens in der
Kirche, das gesunde Mifitrauen gegeniiber dem, was sich christlich gibt, aber
die Maske der Liige und des Bésen sein mag. Fatal war aber die innige Ver-
bindung der geistesgeschichtlichen Reaktion auf den Rationalismus mit der
politischen Reaktion auf die Revolution. So nannte Hofmann das der Reli-
gion gegeniiber indifferente Staatsbiirgertum nach dem franzésischen Code
civil ,unmenschlich und ungéttlich“.®? Ganz direkt als Antichristentum
bezeichnete Auberlen das Prinzip der Franzdsischen Revolution, das sich
wiederholt in den ,bestialischen Ausbriichen® des napoleonischen Despo-
tismus, des Sozialismus und Kommunismus manifestiert habe, und dessen
weitere Entfaltung nach dem ,Jahr der Offenbarung” 1848 mit seinen
erneuten Revolutionswirren bevorstehe.>® Vilmar betatigte sich unverbliimt
als Agitator der politischen Reaktion, wenn er die Pseudoprophetie des Anti-
christ in der Volkssouverinitit der Demokratie erblickte, im gesamten Ver-
fassungswerk der Deutschen Nationalversammlung von 1849 und besonders
in der Geistes- und Pressefreiheit, oder auch, wenn er das Zeugnis der evan-
gelischen Kirche einerseits gegen die Hinrichtung Kénig Ludwigs XVI.,
andererseits aber fiir die monarchische Ordnung in allen Landern und fiir die
Erhaltung der Todesstrafe in dieser gottgegebenen Ordnung forderte.’* Der
Preis fiir diese Bindung an die monarchistische Reaktion war hoch, er war zu
hoch. Wie das Ausbleiben des Endes der Geschichte im Jahr 1836 jeder
Berechnung einer apokalyptischen Chronologie ein Ende gesetzt hatte, so
bewirkte diese einseitige politische Festlegung der heilsgeschichtlichen Deu-
tung der apokalyptischen Texte der Bibel nach 1848 eine grundsitzliche
Skepsis der liberalen christlichen Intelligenz gegeniiber jeder Aktualisierung
der Vorstellung vom Antichrist und seiner Vorlaufer fiir die Gegenwart.
Auch aus diesem politischen Grund beschrinkten sich liberale Theologen auf
die zeitgeschichtliche Auslegung der biblischen Texte.

51 A F.C. Vilmar, Die Zukunft des Christentums (1850), in: Zur neuesten Kultur-
geschichte Deutschlands, Bd. 2, Frankfurt a. M., Erlangen 1858, S. 188.

52 Hofmann, Weissagung, Bd. 2, S.377.

53 Auberlen, Der Prophet Daniel, S. XVII, 350f.

5 A F.C. Vilmar, Religion und Politik, in: Zur neuesten Kulturgeschichte
Deutschlands, Bd. 2, S. 212—214; ders., Die Zukunft des Christentums, a.a.0., S. 169;
ders., Von der falschen Prophetie unserer Tage (1842), in: Schulreden, 8. 158. — Daf}
auch John Henry Newman in seinen ,Advent Sermons on Antichrist® (1835) das Zeit-
alter des Antichrist mit dem Zeitalter der Demokratie gleichgesetzt hatte und Freiheit
und Gleichheit der Biirger mit der Versuchung des Bosen, zeigt nur, dafl die theologi-
sche Reaktion in ganz Europa ihre politisch reaktionire Komponente hatte. (J. H.
l;ewman, Der Antichrist nacﬁ der Leﬁre der Viter, hg. v. W. Becker, Miinchen 1951,

.29, 45),
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2. Die historisch-kritische Erforschung der Vorstellung
vom Antichrist im Neuen Testament

Die Vertreter der heilsgeschichtlichen Auslegung der Gestalt des Antichrist
und der neutestamentlichen Apokalyptik waren im 19. Jahrhundert stets eine
Minderheit unter den deutschen evangelischen Theologen geblieben. Bei der
groflen Mehrheit der Exegeten und Kirchenhistoriker setzte sich die zeitge-
schichtliche Auslegung durch. Reprisentativ ist Friedrich Lsckes 1832
erschienene ,Einleitung in die Offenbarung des Johannes®. Liicke beurteilt
die Apokalypse zwar als ,, Werk des prophetischen Geistes im apostolischen
Zeitalter®,”® aber ihr Verfasser Johannes habe nur ,den nichsten zum Teil
schon gegenwirtigen historischen Prozef}“ geschaut, ,von einem bestimmten
historischen Standpunkte in seiner Zeit® aus. Das sei zugleich die
»Schranke®, die die Apokalypse nicht mehr als prophetisches Handbuch der
Kirchengeschichte, schon gar nicht der kirchlichen Zeitgeschichte, benutzbar
mache.”® Die Gestalt des Antichrist war demnach nur noch Gegenstand
riickschauender historisch-kritischer Forschung.

Communis opinio der zeitgeschichtlichen Auslegung wurde die u. a. von
de Wette?” und Liicke®® untermauerte These, das achte, todlich verwundete
und wieder geheilte Haupt des Tieres aus dem Meer in Offb 13,3 und 17,7,
der letzte und entscheidende Antichrist, sei fir den Autor der Offenbarung
der achte rémische Kaiser gewesen, namlich der bald nach der Abfassung der
Apokalypse am Ende des 1. Jahrhunderts der neuen christlichen Ara aus dem
Totenreich zuriickerwartete Nero redivivus. Die Hinweise Theodor Zahns
und Hermann Gunkels, die heidnische Sage vom Nero redivivus sei erst im
2. Jahrhundert mit der johanneischen Weissagung verbunden worden®® und
auch die Zahl 666 des Tieres (Offb 13,18) sei nicht auf Nero zu beziehen,®

35 F. Liicke, Versuch einer vollstindigen Einleitung in die Offenbarung des
Johannes, Bd. 2, Bonn 21852, S.394.

5% A.a.0., S.366f. Den erweckten Vertretern der reichs- oder offenbarungsge-
schichtlichen Auslegung versichert Liicke, ihre ,,unbestimmt ,flieflende’ apokalyptische
Zeitrechnung und Zeichendeuterei“ werde ,ebenso durch Tauschung bestraft werden
... wie unzihlige Male schon die apokalyptische Rechnung ... getauscht worden ist*
(a.2.0., S.1070). — Wenn man auf die Christenverfolgungen durch totalitire atheisti-
sche Staaten im 20. Jahrhundert blickt, mag man Licke aus ieutiger Sicht eines Besseren
belehren wollen, was die heilsgeschichtliche Deutung des Atheismus als Antichri-
stentum der Gegenwart angeht. Damals gehorte zu einer solchen Deutung jedoch pro-
phetische Vollmacht. So setzte sich in der akademischen Theologie des 19. Jahrhunderts
als Wissenschaft die zeitgeschichtliche Auslegung mit der von Liicke propagierten Kon-
selenz durch.

7 W.M.L. de Wette, Kurze Erklirung der Offenbarung Johannis, Leipzig 1848,
S.142, 166—172.

58 E. Liicke, Versuch, Bd. 1, Bonn 21852, S. 253—258.

59 Th. Zahn, Apokalyptische Studien, in: ZkWL 7 (1886), S.352.

60 H. Gunkel, Schoptung und Chaos in Urzeit und Endzeit. Eine religionsgeschicht-
liche Untersuchung tiber Gen 1 und Ap Joh 12, Gortingen 1895, S. 2301., 353—355.
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blieben Episoden der historisch-kritischen Exegese. Das gilt auch von Gun-
kels Bankrotterklirung der zeitgeschichtlichen Erklarungsweise des Anti-
christ und der Apokalypse iiberhaupt, die er wegen ihrer widerspriichlichen
Ergebnisse durch die religionsgeschichtliche Herleitung der entscheidenden
apokalyptischen Motive ersetzt wissen wollte.”! Wilhelm Bousset setzte sich
dagegen mit seinem Kommentar zur Johannesoffenbarung am Ende des Jahe-
hunderts durch. Er bestitigte die zeitgeschichtliche Auslegung des achten
Hauptes des apokalyptischen Tieres als Nero redivivus durch die Datierung
einer weitverbreiteten Erwartung des aus der Unterwelt wiederkehrenden
Nero auf das letzte Dezennium des 1. Jahrhunderts®? und durch die abgewo-
gene Deutung der Zahl 666 des Tieres auf die Worte 1371 vp®. Die tradi-
tions- und religionsgeschichtliche Methode lie er nur neben die zeitge-
schichtliche und literarkritische Untersuchung treten, sie aber nicht ver-
dringen.®* Die exegetische Forschung des 19.Jahrhunderts resiimierte er
objektiv mit den Worten: ,,Die weltgeschichtliche und kirchengeschichtliche
Deutung ist auch von Gelehrten, die an dem spezifischen Offenbarungscha-
rakter der Apokalypse festhalten, allgemein aufgegeben®, sie kann deshalb
einfach bei Seite gesetzt werden®. Denn die Offenbarung sei kein ,die
geschichtliche Zukunft enthiillendes Buch*.®> Und weil die biblische Vorstel-
lung vom Antichrist sich aus der zeitgeschichtlichen Erfahrung und aus iiber-
lieferten apokalyptischen Elementen zusammensetzt, verwirft Bousset auch
jede theologisch begriindete Prophetie iiber die Gestalt des Antichrist aufier-
halb des engen zeitgeschichtlichen Rahmens der Johannesoffenbarung. Bous-
sets Resiimee fand eine iiberraschend geschlossene Bestitigung von seiten des
konfessionellen Luthertums. Bis auf Friedrich Philippi als einzigem nam-
haften Konfessionalisten®® lehnten auch konservative lutherische Universi-
tatstheologen den Gedanken Luthers ab, das Papsttum sei der Antichrist,
weil allgemein anerkannt sei, dafl der Antichrist eine einzelne Person ist, die
auch erst dem Ende der Geschichte angehért.®

61 A.a.0., S.233%.

62 3. Bousset, Die Offenbarung Johannis, Géttingen (11896) #1906, S. 120, 361,
405—408, 410—413; ders., Der Antichrist in der Uberlieferung des Judentums, des
neuen Testaments und der alten Kirche. Ein Beitrag zur Auslegung der Apokalypse,
Gottingen 1895, S.981., 120—124,

& Ders., Offenbarung, S.373f. — Vgl. die in Frankreich dhnlich wirkungsvolle
Interpretation des Antichrist als wiederkehrender Nero bei E. Renan, L’Antéchrist
(1873), in: Oeuyres complétes, Bd. 4, Paris 1949, S. 13721377, 1381—1387.

O A . 5119

65 A.2.0., S.1191.

66 F, A. Philippi (Kirchliche Glaubenslehre, Bd. 6, Die Vollendung der Gottesge-
meinschaft, Giitersloh 1879, S.170—175, 183) beharrt darauf, dafi der Antichrist ein
»Kollektivbegriff* sei und sich im Papsttum verwirklicht habe.

67 Th. Kliefoth, Christliche Eschatologie, Leipzig 1886, S.2171., 220—225; Ch. E.
Luthard, Die Lehre von den letzten Dingen, Leipzig 1861, S. 155; ders., Kompendium
der Dogmatik, Leipzig 21866, S.273; A.F.C. Vilmar, Dogmatik, Bd.2, Giitersloh
1874, S. 306, 309.
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Die Frage stellt sich: Welche Bedeutung hat die Gestalt des Antichrist noch
fiir die Gegenwart, wenn die zeitgeschichtliche Auslegung als die einzig wis-
senschaftlich begriindete gilt? Die konservative Dogmatik tat sich schwer mit
einer Antwort. Lutheraner beharrten wie etwa Theodor Kliefoth im Wider-
spruch zur eigenen exegetischen Einsicht auf dem ,antichristlichen Wesen®
des Papsttums und der rémischen Kirche®® oder auf der ,antichristlichen
Religion des grofien Abfalls“ in der Kultur ihrer Gegenwart,® d. h. letztlich
auf dem Antichristentum, nicht auf einem personalen Antichrist, also ganz
so, wie es die heilsgeschichtliche Auslegung der Erweckung skizziert hatte.
Der Antichrist blieb daneben eine blasse endgeschichtliche Gestalt, die mit
Formeln wie ,Triger der antichristischen Weisheit“’® oder ,Triger der
Siinde“’! keine praktische Bedeutung fiir Glauben und Leben der Christen
gewinnen konnte. Leichter beantwortete die liberale Theologie die Frage
nach der Bedeutung des Antichrist in der Gegenwart, nimlich mit einer Fehl-
anzeige. Die Wiederkunft Christi und sein irdisches Reich verwarf sie als
phantastisch, wenn sie als reales Geschehen aufgefafit werden, und ebenso
das Wirken des Antichrist. Die Apokalyptik galt der liberalen Theologie als
»poetische Form*.” Die Wiederkunft Christi und der Antichrist sollten nun,
wie Adolf v. Harnack formulierte, betrachtet werden in der Vorstellung des
innerlichen Kommens des Reiches Gottes und der innerlichen Widerstinde
dagegen, einer Vorstellung, die der apokalyptischen Uberlieferung ,iiberge-
ordnet sei.”> Auch als Johannes Weifl und Albert Schweitzer zu Beginn des
20. Jahrhunderts die ,konsequente Eschatologie® des historischen Jesus und
seiner Predigt vom Reich Gottes als Kontrapunkt zur enteschatologisierten
Reich-Gottes-Vorstellung der zeitgenossischen liberalen Theologie ent-
deckten, blieb ihnen eine ,iibernatiitlich sich realisierende Endvollendung®
der Geschichte fremd. Schweitzer konnte die Vollendung der Geschichte nur
als ,Resultat der sittlichen Arbeit begreifen®.” Noch einmal — wie bei den
ilteren Vertretern liberaler Theologie, etwa bei Albrecht Ritschl” — ist die
Konsequenz einer solchen ,ethischen Eschatologie®,”® daff der Gedanke an
einen endzeitlichen, personalen Antichrist ganz aufgegeben wird.

68 Th. Kliefoth, Eschatologie, S.217, 222.

6 Ders., Die Offenbarung des Johannes, Teil 3, Leipzig 1874, S. 981.

70 Ders., Eschatologie, S.222. Kliefoth wollte explizit mit der Eschatologie den
Christen eine ethische Ausrichtung geben (a.2.0., S.5), aber mit dem, was er ﬁ%;er den
Antichrist schrieb, konnte er das nicht erreichen.

7L M. Kihler, Die Wissenschaft der christlichen Lehre von dem evangelischen
Grundartikel aus im Abrisse dargestellt, Erlangen 1883, S.447.

72 K. Hase, Evangelische Dogmatik, Leipzig #1850, S.512; R. A. Lipsius, Lehrbuch
der evangelisch-protestantischen Dogmatik, Braunschweig 31893, S. 835, 837, 846f.

73 A. Harnack, Das Wesen des Christentums (1900), Leipzig 1903, S. 37, 40.

74 1. Weif}, Die Predigt Jesu vom Reiche Gottes, Gottingen (11892) 1964, S. XI,
175f. ;fA. Schweitzer, Geschichte der Leben-Jesu-Forschung, Tiibingen (11906) 21913,
S. 6391, 5

75 A. Ritschl, Unterricht in der christlichen Religion, Bonn 31886, S. 3, 70.

76 Es handelt sich um eine eigene Definition seiner Position: A. Schweitzer, Ge-
schichte, S. 635, 637f.
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3. Die prophetisch-kritische Beschreibung
der Gestalt des Antichrist in Literatur und Philosophie

Im letzten Viertel des 19. Jahrhunderts haben einzelne kritische Dichter und
Literaten, die sich auf der Hohe der geistigen Entwicklung ihrer Zeit
befanden, entgegen den Folgerungen liberaler Theologie dennoch wieder
{iber die Gestalt des Antichrist und seine Bedeutung fiir Glauben und Leben
ihrer Zeitgenossen nachgedacht. So wie sich die theologische Entwicklung
vollzogen hatte, ist es nicht verwunderlich, dafl diese Denker prophetische
Geister jenseits der Grenzen der akademischen Theologie waren, dem Boden
des Christentums entstammend, aber ihm kritisch gegeniiberstehend, mit der
inneren Freiheit, die Ziige des Antichrist als Pseudochrist, Verfithrer und
Liigner nach 2 Thess 2,1—12 und 1 Joh 2,18—29 auf die Kirchen und Chri-
sten ihrer Gegenwart zu beziehen. Wir stellen drei solche Entwiirfe der
Gestalt des Antichrist nebeneinander, die in vieler Hinsicht disparat
erscheinen, und fragen nach dem, was im Wesen des Antichrist und des Anti-
christentums in diesen Entwiirfen gemeinsam ist. Es handelt sich um Fedor
Dostoevskijs Erzahlung ,Der Grofinquisitor® aus seinem 1880 vollendeten
Roman ,Die Briider Karamazov®, um Friedrich Nietzsches 1888 in der Form
einer Denkschrift geschriebenes Werk ,Der Antichrist. Fluch auf das Chri-
stentum® und um Vladimir Solov’evs ,,Kurze Erzihlung vom Antichrist® aus
seinen 1899—1900 geschriebenen ,Drei Gesprichen iiber Krieg, Fortschritt
und das Ende der Weltgeschichte®.

Dostoevskij und Solov’ev stellen dem als Erloser und Vorbild verstan-
denen Christus den Antichrist als individuelle Verkérperung des Bosen’” und
als Diener’® und inkarnierten Sohn des Teufels” gegeniiber. Beiden lassen
den Antichrist die Christen ihrer Zeit mit denselben Versuchungen ver-
fithren, mit denen der Teufel Christus nach Mt 4,1—11 parr. verfihrte.®

77 V. Solov’ev, Tri razgovora, in: Sobranie sotinenij V.S. Solov’eva, hg. v. S. M.
Solov’ev und E. L. Radlov, 2. Aufl., Bd. 10, S.-Peterburg o. J. (1914), Ndr. u. 3. Aufl.
Bruxelles 1966 (im folgenden: Russische Gesamtausgabe = RG), §.191 = Drei
Gespriche, in: Deutsche Gesamtausgabe der Werke von Wladimir Solowjew, hg. v. W.
Szylkarski, W. Lettenbauer, L. Miller, Bd. 8, Miinchen 1979 (im folgenden: DG),
S. 256.

78 B, Dostoevskij, Velikij inkvizitor, in: F. M. Dostoevskij, Polnoe sobranie soti-
nenij v tridcati tomach, Bd. 14, Brat’ja Karamazovy, Buch I-IX, Leningrad 1976 (im
folgenden: Russische Gesamtausgabe = RG), S. 234,34—36 = Der Grofiinquisitor, hg.
v. L. Miiller, Miinchen 1985 (= Quellen u. Studien zur russischen Geistesgeschichte, 4)
(im folgenden: M), S.25,11—14.

79 V. Solov’ev, Kurze Erzihlung vom Antichrist, in: Drei Gespriiche, RG 10, 5. 214
= DG 8, S.285 und RG 10, S.219 = DG 8, §.292.

80 Vgl. die eigenstindige Aufnahme der drei Versuchungen Christi in der Kirchenpo-
litik des Groflinquisitors %}ei F. Dostoevskij, Groflinquisitor, RG 14, §.229,35—-237,15
= M, S.16,31—29,34. Solov’ev hat diese Interpretation Dostoevskijs iibernommen,
nach der der Antichrist dieselben Werke tut, zu denen der Teufel Christus hatte tiber-
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Und beide verbinden ihre Schilderung des Wirkens des Antichrist mit der
personlichen Erwartung, dafl das Ende der Welt naht.8! Sie halten sich in
ihrer Charakterisierung des Antichrist an die Grundziige und an Einzelheiten
der biblischen Aussagen. Es ist iibrigens kein Zufall, dafl gerade Russen den
Antichrist als Verkorperung einer iibermenschlichen bosen Macht begreifen
und dies literarisch verbreiten; war in Ruffland doch noch im 19. Jahrhundert
die Ansicht der Altgliubigen verbreitet, der Zar sei der Antichrist und Ver-
treter des Satans.®? Nietzsche setzt Jesus als morbidem Typ innerlicher Reli-
giositat®® und dem gesamten Christentum als der Verneinung des Lebens**
sich selbst als den leibhaftigen Antichrist in einem unbiblischen Verstindnis
des Wortes entgegen, nimlich als der, der die Lebensliige und die nihilisti-
sche Moral Jesu und des Christentums entlarvt, also gerade nicht als Pseudo-
christ und Gesandter des Bosen, sondern als ein kluger Philologe®® — ein
,Antiesel, wie Nietzsche sich auch nennt® —, der die Lige des Christen-
tums aufdeckt®” und seine Pseudomoral verneint® und der nur in diesem Sinn
aktiver Uberwindung des Christentums ,, Antichrist“ und ,,Immoralist* und
,Ubermensch® ist.?? Auch dies scheint kein Zufall zu sein, dafl gerade ein
deutscher Philologe das Christentum wie einen Leichnam seziert und in
seiner Diagnose dessen Tod an den eigenen Fehlern feststellt; hatte Nietzsche
doch an diesem Punkt in Franz Overbeck einen deutschen protestantischen
Theologen als Gleichgesinnten und Freund.” Trotz ihrer gegensitzlichen

reden wollen (Kurze Erzihlung vom Antichrist, RG 10, S.204f. = DG 8, S.273—275;
Die geistlichen Grundlagen des Lebens, RG 3, S.372f. = DG 2, 5.96—98).

81 F, Dostoevskij, Dnevnik pisatelja, 1881, RG 27, Leningrad 1984, 5. 50 = Tage-
buch eines Schriftstellers, 1881, deutsch v. E. K. Rahsin, in: Simtliche Werke, Bd. 5,
Miinchen 1980 (im folgenden: SW), S.602: ,Das Ende der Welt naht. Das Ende des
Jahrhunderts wird sich mit einer Erschiitterung offenbaren, die es noch nie gegeben
hat.“ — Zu Solov’ev s.u. Anm. 1341, 5

82 Vgl. die Sektiererfragmente der Altgliubigen aus dem 19. Jahrhundert, in: Ostli-
ches Christentum. Dokumente, hg. v. H. Ehrenberg, Bd. 1, Politik, Miinchen o. J.
(1923), S.215-233; R.O. Crumney, The Old Believers and the World of Antichrist.
The Vyg Community and the Russian State 1694—1855, Madison, WI 1970,
$.199-218.

83 F, Nietzsche, Der Antichrist, 30, 32, 34, in: Werke, Kritische Gesamtausgabe, hg.
v. G. Colli und M. Montinari, Bd.6/3, Berlin 1969 (im folgenden: WKG), S.199,
201f., 204f.

8 A.a.0., 7, WKG 6/3, S.171.

85 A.a.0., 47, WKG 6/3, S.224.

86 Ders., Ecce Homo. Wie man wird, was man ist (1888), Warum ich so gute Bicher
schreibe, 2, WKG 6/3, S.300.

87 Antichrist, 36, 44, 47, WKG 6/3, S.206, 2171., 223f.

88 A 2.0., 49, 56, 58, WKG 6/3, S.226f., 2371., 243—245.

89 Ders., Genealogie der Moral (1887), 2,24, WKG 6/2, S. 352; Ecce Homo, Warum
ich ein Schicksal bin, 4f., WKG 6/3, S. 365, 368.

9 Vgl. W. Kohler, Christentum und Geschichte bei Franz Overbeck, Diss. (masch.)
Erlangen 1950, S.63—68; E. Benz, Nietzsches Ideen zur Geschichte des Christentums
und der Kirche, Leiden 1956 (= Beih. ZRGG, 3), S. 144—157; K. Lowith, Von Hegel
zu Nietzsche — Der revolutionire Bruch im Denken des 19. Jahrhunderts, in: Simtliche
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Ausgangspositionen — hier die russischen orthodoxen, wenn auch nicht der

Schultheologie verhafteten Christen, dort der dezidierte Feind des Christen-

tums?! — verbindet die drei dennoch ihre Auseinandersetzung mit dem Jesus-

bild der liberalen Theologie ihrer Zeit. Und diese Auseinandersetzung ist der

Grund fiir die Gemeinsamkeiten, die wir in der Darstellung des Wesens des

Antichrist und des Antichristentums bei Dostoevskij, Solov’ev und Nietz-
- sche entdecken kdnnen.

Der Antichrist in Dostoevskijs Erzihlung ,,Der Grofiinquisitor®

Dostoevskijs Antichrist ist geprigt vom Gegensatz zum Bild des wiederkom-
menden Christus, das er in seiner Erzihlung von der Begegnung Christi mit
dem Groflinquisitor in Sevilla im Jahre 1555 zeichnet. Dostoevskijs Christus
ist ein schweigender Christus, in dessen Herzen aber erkennbar ,die Sonne
der Liebe brennt*.”? Sein héchstes Anliegen ist die Freiheit des Menschen,
seine Freiheit des Glaubens?> und der Liebe zu Christus® und seine Freiheit
des Gewissens und der Moral: ein Handeln in der Nachfolge Christi, frei von
Furcht vor ewiger Strafe und von Hoffnung auf ewigen Lohn.” Dies wirft
ihm der Groflinquisitor gerade als das Fundament seiner Lehre vor, das die
Macht des christlichen Klerus unterhéhlt: ,Anstatt des festen alten Gesetzes
sollte der Mensch kiinftig freien Herzens selbst entscheiden, was gut und was
bose sei, und nur Dein Bild als Richtschnur vor sich haben. % Das liberale
und protestantische Prinzip der Freiheit des Geistes pragt dieses Bild
Christi,” der fiir Dostoevskij ,das moralische Modell und Ideal® fiir die

Schriften, Bd. 4, Stuttgart 1988, S.471—485; R. Wehrli, Alter und Tod des Christen-
tums bei Franz Overbeck, Diss. Ziirich 1977, S. 190—216.

91 Mit E. Benz, Nietzsches Ideen, S.56: ,Nietzsche wollte keine Erneverung des
Christentums, im Gegenteil, seine Bemithung hatte nur den Zweck, den christlichen
Lebens- und Geistestypus in seiner Urform rein zu erfassen, um ihn desto nachdriick-
licher verdammen zu konnen.

92 Groflinquisitor, RG 14, §.225,32 f.;226,45—227,6 = M, S.10,20—22; 12,19—26.

93 A.a.0., RG 14, 5.228,44—229,6 = M, S. 15,2434,

% A.a.0., RG 14, S.232,30f. = M, §5.21,23—25.

95 A.a2.0., RG 14, §.232,30-37 = M, S.21,23-31. Vgl. L. Miiller, Dostoevskij.
Sein Leben — sein Werk — sein Vermichtnis, Miinchen 1982 (= Quellen und Studien
zur russischen Geistesgeschichte, 2), S. 94f.

9% Grofiinquisitor, RG 14, §.232,32—34 = M, 5.21,25-28.

97 Vgl. L. Miiller, Dostoevskij, S.95; ders., Der Einflufl des liberalen Protestan-
tismus auf die russische Laientheologie des 19.]Jahrhunderts, in: KiO 3 (1960),
S.21—32, hier S.22—24. Besonderen Einfluff auf Dostoevskij iibte iiber die deutsche
Theologie eines D. F. Straufl hinaus Ernest Renans liberale Schilderung der menschli-
chen und moralischen Grofe der Person Jesu aus. Renan schilderte Jesus in seiner auch
in Rufland verbreiteten ,Vie de Jésus® (Paris 1863, **1891, bes. Kap. XXIII,
S.248—259) als hochstes Ideal der Menschheit, genauso wie spiter Dostoevskij (s. u.
Anm. 98). Zum Einfluf der , Vie de Jésus“ Renans auf Dostoevskij vgl. E. Bryner, Das
,Leben Jesu® Ernest Renans und seine Bedeutung fiir die russische Theologie- und Gei-
stesgeschichte, in: ZSIPh 47 (1987), S.6—38, hier 5.20-25. — Dostoevs%djs Legende
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Menschen seiner Zeit ist.”® Der Antichrist als leibhaftige Person ist in Dosto-
evskijs Erzihlung zum einen der Vertreter der Ketzer verbrennenden und
freiheitsberaubenden Kirche, der Groflinquisitor;”® Kind des Geistes des
Antichrist ist aber auch der fir das 19. Jahrhundert reprasentative Erzahler
der Legende, Ivan Karamazov, der russische nihilistische Intelligenzler, der
sich bewuflt von Christus abwendet und sich zum Teufel, zum ,schreckli-
chen und klugen Geist, dem Geist der Selbstvernichtung und des Nichtseins“
bekennt.!® Beide vertreten das Prinzip der Erniedrigung und Versklavung
der Menschen durch eine Zwangsmoral, weil sie meinen, der Mensch sei so
schwach und gemein geschaffen,!®" daf} er die Freiheit der Wahl im Denken
und Handeln nicht ertragen konne.'% Deswegen herrscht der Antichrist-
Groflinquisitor tiber die Gewissen der Menschen durch Liigen!® und Ver-
fithren,!®* durch die Androhung ewiger Strafen und durch das Versprechen
ewigen Lohns, durch das Monopol der Stindenvergebung und der Definition
dessen, was gut und bose, erlaubt und verboten ist.!® Kurz, der Antichrist
herrscht durch das Mittel des Gesetzes, durch die vorgeschriebene Moral.!%
Aber gerade darin ist er unmoralisch und antimoralisch, weil er dem mafigeb-
lichen moralischen Modell Christus diametral entgegengesetzt ist.!%” Sein

vom wiederkommenden Christus steht dariiber hinaus in der Tradition der spiritualisti-
schen kirchenkritischen Frommigkeit, die der liberalen Anschauung Jesu verwandt ist.
Vgl. E. Benz, Der wiederkehrende Christus. Zum Problem des Dostoevskijschen
»Groflinquisitors®, in: ZSIPh 11 (1934), S.277—298.

%8 So seine Aussage im Tagebuch eines Schriftstellers, 1881, RG 27, S. 56.

9 Groflinquisitor, RG 14, S.236,44—47 = M, S.29,7—11 und Anm. z.5t.: Der
Groflinquisitor identifiziert sich mit der Hure Babylon aus Offb 17,1—6, die auf dem
Tier sitzt, das nach Offb 13,1 der Antichrist ist. Er bekennt damit offen, mit dem Anti-
christ eins zu sein.

100 A.2.Q., RG 14, S.229,35—-38 = M, S.16,31—35 und Anm. z.St.: Dieses
Bekenntnis zum Teufel spricht der Groflinquisitor aus, Ivan identifiziert sich damit.
Dadurch wird auch er in nachgeordneter Weise zum Antichrist, zum Organ des Teufels
in seiner Zeit. — Keinesfalls igentifiziert Dostoevskij einfach den Teufel mit dem Anti-
christ (gegen M. Doerne, Gott und Mensch in Dostoevskijs Werk, Gottingen 21962,
S.78—82). Es fallt allerdings auf, daff der Begriff , Antichrist in der gesamten Legende
vom Groflinquisitor nicht vorkommt. Zur Interpretation der Person des Groflinquisi-
tors und Ivans als Antichrist mufl man die Stellen aus dem ,,Idioten® (1868) und aus den
»Dimonen® (1870/71) heranziehen, in denen Dostoevskij aussagt, die romisch-katho-
lische Kirche predige den Antichrist, nimlich einen Christus, der der dritten Versu-
chung Satans erlegen sei, was wiederum im Papsttum Wirklichkeit geworden sei. Vgl.
die Stellenangaben in: R. Chapple, A Dostoevsky Dictionary, Ann Arbor, MI 1983,
S.194, 249.

101 A .2.0., RG 14, S.233,31—38; 234,13—17 = M, S.23,20—28; 24,20—25.

102 A.2.0., RG 14, S.230,22—26; 232,5—10; 232,22£.34—-37 = M, S.17,37—18,5;
20,29=34;21,12-—14.28—-31.

103 A.2.0., RG 14, 5.231,21-29 = M, §.19,25—34.

104 A 2.0, RG 14, S.238,32—40 = M, S.31,36—32,8.

105 A.a.0., RG 14, S.236,19—41 = M, S. 28,13—29,3. Vgl. L. Miiller, Dostoevskij,
$.95.

106 A2 O RG 14,.8.232,32-37 = M, "5:21,25=31.

197 So nennt Dostoevskij den Groffinquisitor deswegen ,unmoralisch®, weil er
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Wesen ist die Filschung der Wahrheit und des Guten, das im ,Modell und
Ideal® Christus ohne Worte aufleuchtet. Und diese Filschung geschieht
innerhalb der Kirche, dafiir steht die Figur des Grofinquisitors, aber auch im
Nihilismus und im revolutioniren Sozialismus des 19. Jahrhunderts, die sich
auf dem Boden des verfilschten Christentums gebildet haben und fiir die
Ivan Karamazov steht.'%

Nietzsche als Antichrist

Nietzsche wurde zu einem solchen der Kirche entwachsenen nihilistischen
Antichrist wie Ivan Karamazov. Er selbst sah sich seit 1883'% als der Anti-
christ, der Jesus und das Christentum bewuf}t bekimpft!’® und die Kirche,
die nichts als Filschung und Liige ist, vernichtet.!!! Napoleon sah er als
seinen antichristlichen Vorlaufer, als ,Antinomisten® und ,, Aufrithrer” gegen
das Christentum, der aber entgegen der Ansicht im frithen 19. Jahrhundert
kein wahrhaftiger Antichrist war, sondern ,am christlichen Kreuz zerbre-
chend“ endete. Nietzsche selbst dagegen hatte einen hoheren Anspruch,

einen wahrhaft widerchristlichen: Er sah sich als Schépfer und Vollender

einer ,Philosophie des Antichrist“!2 und der ,Umwartung aller Werte®,!*

als ,,Schicksal®, als der, der durch die Entlarvung der Liige und der Unmoral
des Christentums eine neue Epoche herauffithrt.!’* So unterschrieb er sein

Hiretiker verbrennen 1ifit, was Christus nicht tat (Tagebuch eines Schriftstellers, 1881,
RG 27, S. 56.).

108 Fir Dostoevskij ist nicht nur der Nihilismus seiner Zeit eine antichristliche
Gegenbewegung zum Versagen der Kirche (vgl. seinen Roman ,Die Dimonen*®), son-
dern auch der mit Zerstdrung und Totalitarismus verbundene Sozialismus (vgl. Tage-
buch eines Schriftstellers, 1881, RG 27, 5.59 = SW 5, S. 604). Eine Schreckensvision
des totalitiren sozialistischen Staats entfaltet Dostoevskij auch in der Erzihlung vom
Groflinquisitor: Der Sozialismus als ,,Geist der Erde“ erwichst als apokalyptisches Tier
aus der Kirche, um dann tausend Jahre die Christen zu verfolgen; fetztlich tut er aber
nichts anderes als die Kirche des GroRinquisitors, nimlich die Menschen zu versklaven,
um sie angeblich gliicklich zu machen; darum werden sich nach Dostoevskij totalitirer
Sozialismus und rémischer Katholizismus auch in der ferneren Zukunft verbinden, um
gemeinsam die Gewissen der Menschen zu beherrschen (Groflinquisitor, RG 14,
S.230,30—231,10 = M, S.18,11—19,11 und Anm. z. St.; vgl. L. Miiller, Dostoevskij,
S.98—101).

109 E Nietzsche, Brief an Malwida v. Meysenburg, um den 3./4. 4. 1883, Samtliche
Briefe, Kritische Studienausgabe, hg. v. G. Colli und M. Montinari, Bd. 6, Miinchen
1986, Nr. 400, S. 357: , Wollen Sie einen neuen Namen fiir mich? Die Kirchensprache
hat einen: ich bin === ----- der Antichrist.“ (Hervorhebung Nietzsche).

110 V| K. Jaspers, Nietzsche und das Christentum, Hameln o. . (1946), S.25£.; J.
Salaquarda, Der Antichrist, in: Nietzsche-Studien 2 (1973), S. 91-136, hier §. 99f.

111 yol. E. Benz, Nietzsches Ideen (s. 0. Anm. 90), S.28.

112 § Nietzsche, Jenseits von Gut und Bose (1886/87), 256, WKG 6/2, S.211:
Neben Napoleon nennt Nietzsche Goethe, Heine, Schopenhauer, Wagner u. a. als seine
Vorliufer im Antichristentum.

113 Der Antichrist, 62, WKG 6/3, S.251.

114 Ecce Homo, Warum ich ein Schicksal bin, 8, WKG 6/3, 5.371.
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,Gesetz wider das Christentum. Gegeben am Tage des Heils, am ersten Tage
des Jahres Eins (— am 30. September 1888 der falschen Zeitrechnung)“ nicht
mehr als Friedrich Nietzsche, sondern als ,Der .ﬁ_ntichrist“.“s Seine Selbst-
bezeichnungen als , Antichrist*, ,Immoralist®, ,Ubermensch® und ,,Mensch
der Zukunft“!16 zeigen, daf sein Standpunkt sich als Gegensatz zu dem bil-
dete, was er als Wesen der Gestalt Jesu und des Christentums erkannte.!”
In Nietzsches Kennzeichnung Jesu stofien wir wieder auf das Jesusbild der
liberalen Theologie. Zunichst erstaunen positive Ziige, die der ,,Antichrist*
Nietzsche Jesus abgewinnt. Sie erinnern an Dostoevskijs Jesusbild, sind nur
radikaler.!® Jesus sei ein ,heiliger Anarchist® gewesen,'"” der in seinem
Evangelium Siinde und Schuld, Strafe und Lohn abgeschafft habe'* und
dessen Leben nicht ein Glauben, sondern ein einfaches Tun gewesen sei;
diese Ubereinstimmung von Person und Leben nennt Nietzsche ,christliche
Praktik®, und fiir deren Vertreter, den einzigen echten Christen, hielt er
Jesus.'2! Daneben iiberwiegt aber das negative Urteil iiber Jesus. Er habe
einen ,Instinkt-Hafl gegen jede Realitit, gegen die Sinnlichkeit und gegen
das Leben gehabt,'22 weswegen er das Himmelreich nur als inneren Zustand
des Menschen verkiindigt habe.!?* In diesem Realititsverlust Jesu offenbart
sich fiir Nietzsche die Falschung der Wahrheit, die sich im Christentum der
Apostel und der Kirche dann konsequent fortgesetzt hat. Auch das kirchliche
Christentum sei eine ,reine Fiktions-Welt®, die ,die Wirklichkeit falscht,
entwertet® und ,verneint®.12* Die Wirklichkeit und damit die Wahrheit habe
das Christentum gefilscht mit solchen dem Evangelium Jesu hinzugefiigten
Lehren wie der von der Auferstehung und von der persénlichen Unsterblich-

115 Gesetz wider das Christentum, WKG 6/3, S. 252.

116 § o, Anm. 89. .

117 Bezeichnend dafiir das Ende der Selbstbetrachtung Nietzsches: ,Hat man mich
verstanden? — Dionysos gegen den Gekreuzigten ...“ (Ecce Homo, Warum ich ein
Schicksal bin, 9, WKG 6/3, S. 372; Hervorhebung Nietzsche). — Zur Konstruktion der
,Umwertung aller Werte® im stetigen Gegeniiber zum Christentum, vgl.: M. Land-
mann, Nietzsches Lehre vom Bosen, in: ZRGG 1 (1948), S.59—71, hier S.66; K.
Loéwith, Von Hegel zu Nietzsche (s. 0. Anm. 90), S.459~466. Man kann sagen, der
positive Inhalt der Philosophie Nietzsches sei eine antichristliche Bergpredigt, im Kon-
trast zum Original gebildet.

118 Vgl E. Benz, Nietzsches Ideen, S.92—103.

119 Antichrist, 27, WKG 6/3, S. 196.

120 A .a2.0., 33, WKG 6/3, S.203.

121 Ebd. und a.2.0., 39, WKG 6/3, S.209: ,,... im Grunde gab es nur einen Chri-
sten und der starb am Kreuz.“ Nietzsche riumt aber doch grundsitzlich die Méoglich-
keit der ,christlichen Politik® zu allen Zeiten, auch in der Gegenwart, ein (a.2.0., 39,
WKG 6/3, S.209).

122 A 2.0, 29, WKG 6/3, S.198. Darin ist Jesus der Gegentypus des Antichrist
Nietzsche, des ,Ubermenschen® und ,,Dionysos“, der un-moralisch das Leben bejaht.
Vgl. J. Salaquarda, Antichrist, S. 102, 107—109, 123, 127.

123 A 2.0, 32, 34, WKG 6/3, S.202, 204f.

124 A2.0., 15, WKG 6/3, S.179.
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keit, von der Wiederkunft Christi und von einem Endgericht,'?® vor allem
aber mit der ,Liige von einem ,reinen Geist“!?® und der Kehrseite dieser
Lehre, der ,Verachtung des Leibes* und dem ,Hafl ... gegen die Freuden
der Sinne“ und gegen das Leben iiberhaupt.!?” Hier erscheint nun bei Nietz-
sche das kirchliche Christentum auch als die Filschung des Guten. Denn zur
Leibfeindlichkeit kommt die moralische ,,Verneinung des Lebens“!?® durch
die fatale Errichtung einer ,sittlichen Weltordnung® mit den repressiven
Koordinaten Siinde, Schuld und Strafe, die Jesus zwar noch nicht gepredigt
habe, die aber im Christentum der Apostel und der Kirche die ,,Selbstschin-
dungs-Form des Menschen par excellence® sei.'”” Zur pseudomoralischen
Weltordnung des Christentums gehért die Heuchelei der Kirchenmitglieder,
besonders der Theologen, Priester und Staatsménner — Nietzsche denkt hier
wohl namentlich an Bismarck —, die sich , Christen nennen und zum Abend-
mahl gehn®, auflerhalb des Gottesdienstes aber ,Antichristen der Tat”
seien.’® Durch ihre pseudomoralische Ordnung und deren heuchlerische
Vertreter wie durch ihre Filschung der Wirklichkeit und Wahrheit wird die

Kirche und alles, ,,was im kirchlichen Sinne das Christliche ist“, bei Nietz-

sche zu einer einzigen groflen ,heiligen Liige“," zum ,Antichristlichen von

vornherein®, wie er das kirchliche Christentum auch nennt.'??

Wir haben zuletzt zwei Aussagen Nietzsches zitiert, in denen er den her-
kommlichen Sprachgebrauch iibernahm, Christen als Antichristen und zen-
trale Erscheinungen im Christentum als Antichristentum zu bezeichnen.!

125 A 2.0, 41—43, 58, WKG 6/3, S.213—-216, 244f.

126 A 2;0., 8, WKG 6/3, S. 173.

127 A.2.0., 21, 56, WKG 6/3, S. 186, 237.

128° Ala.O., 7, WKG 6/3, 5. 17Y.

129 A 2.0.. 49, WKG 6/3, S.227; cbenso 56, WKG 6/3, 5.237; 49, WKG 6/3,
S.226: Diese christliche Pseudomoral sei ,,das grofite Verbrechen an der Menschheit.®

130 A 2.0., 38, WKG 6/3, S.2081.

131 A 2.0., 36, WKG 6/3, S.206; ebenso 44, WKG 6/3, S. 217; ihnlich 62, WKG 6/
3, §.250: Das Christentum als der ,Wille zur Liige um jeden Preis“; Ecce Homo,
Warum ich ein Schicksal bin, 7, WKG 6/3, S. 370: Die christliche Moral ist ,die bésar-
tigste Form des Willens zur Liige, die eigentliche Circe der Menschheit: das, was sie
wverdorben hat® (Hervorhebung Nietzsche). Das zeigt nach Nietzsche, dafl die Kirche
»aus dem Gegensatz zum Evangelium“ Jesu aufgebaut wurde (Antichrist, 36, WKG 6/
3, S.206).

132 Nachgelassene Fragmente, 11 (November 1887—Mirz 1888), WKG 8/2, S. 404
(Hervorhebung Nietzsche).

133 Nietzsche gebrauchte die Worte ,Antichrist® und ,Antichristliches® also in
zweifacher, gegensitzlicher Weise: als Bezeichnung seiner selbst und seiner kompro-
miflosen Ablehnung des gesamten Christentums, einschliefilich der Religion Jesu (s. o.
Anm. 109—117), und andererseits als Bezeichnung dessen, was Christus zwar ,ver-
neint® hat, was aber als , historische Realitit® unter Miflbrauch des Namens Christi und
entgegen seiner Intention das kirchliche Christentum der Liige und Antimoral
geworden ist (Der Wille zur Macht, 158, Gesammelte Werke, Musarionausgabe,
Bd. 18, Miinchen 1926, S.120; Nachgelassene Fragmente, 11, WKG 8/2, S. 402—404;
s.0. Anm. 130—132). Vgl. E. Benz, Nietzsches Ideen, S.26—28.
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Hier tritt Nietzsche mit dem Anspruch auf, wie friithere christliche Ausleger
der Gestalt des Antichrist in der Kirche durch den Aufweis des Antichristen-
tums in ihrer Mitte das urspriingliche, echte Christentum wieder zu ent-
decken. Und hier wird deutlich, daf} Nietzsche trotz seines Selbstbewufit-
seins, der Antichrist zu sein, doch in der Analyse dessen, was im kirchlichen
Christentum eigentlich Antichristentum ist, mit Dostoevskij tibereinstimmt:
Es ist die Filschung des Guten in eine unmoralische, ja, antimoralische Ord-
nung, die auf Zwang und Heuchelei beruht. In dieser Hinsicht kénnen wir
Nietzsche in die Reihe der Propheten einordnen, die Ziige des neutestament-
lichen Antichrist in der Kirche am Ende des 19. Jahrhunderts enthiillten, als
der Geist der apokalyptischen Selbstpriifung unter den erweckten und den
konfessionellen, unter den historisch-kritisch arbeitenden und unter den
liberalen Bibelinterpreten erlahmt war.

Solov’evs ,Kurze Erziblung vom Antichrist”

Solov’ev wurde am Ende seines Lebens zum Verkiinder der neutestamentli-
chen Apokalyptik und zum Propheten des wahrhaft endzeitlichen Anti-
christ, dessen Kommen er fiir das Ende des 20. oder fiir das 21. Jahrhundert
erwartete.'> Er hatte eine lingere Entwicklung von einer dem hegelianischen
Denken und der liberalen Theologie verpflichteten ,Vervollkommnungs-
eschatologie® zu einer ,Entscheidungseschatologie® durchgemacht, die den
nahen Entscheidungskampf der iibernatiirlichen Michte des Guten und
Bosen und das baldige Weltende erwartet.!>® Die Gestalt des von ihm ver-
kiindeten endzeitlichen Antichrist trigt aber auch zeitgeschichtliche Zige des
19. Jahrhunderts, weil Solov’ev seine Erzihlung vom Antichrist als konkrete
Prophetie fiir seine Gegenwart geschrieben hat. Dazu gehort, dafl diese
Erzihlung eine Antwort auf die antichristliche Herausforderung des christli-
chen Glaubens und der christlichen Moral durch Nietzsche sein will'3¢ und

134 V. Solov’ev, Kurze Erzihlung, RG 10, $.193, 197 = DG 8, S.259, 264.

135 Vel. L. Miiller, Russische Eschatologie zwischen Apokalyptik und Utopismus,
in: Zeit — Endzeit — Ewigkeit, hg. v. W. Béhme, Karlsruhe 1987 (= Herrenalber
Texte, 78), S.51—69, hier S. 55—65; M. George, Mystische und religiose Erfahrung im
Denken Vladimir Solov’evs, Géttingen 1988 (= FSOTh, 54), S.316—323, bes. S.319£.;
die Ubersicht iiber Solov’evs Auflerungen zum Ende der Geschichte, in: Wladimir
Solowjew, Ubermensch und Antichrist. Uber das Ende der Weltgeschichte, hg. v. L.
Miiller, Freiburg i. Br. 1958,

136 V. Solov’ev, Drei Gespriche, RG 10, S.83 = DG 8, S. 117f. und Anm. z.St.,
S.430f., 439f. Gegen Nietzsches Philosophie des Ubermenschen hat Solov’ev vor und
nach den ,Drei Gesprichen“ noch direkter polemisiert, bes. im Aufsatz ,Der erste
Schritt zu einer positiven Asthetik®, RG 7, S.72f., im Vorwort zur 1. Auflage der
»Rechtfertigung des Guten® (1896), RG 8, S§.12—14 = DG 5, §.22—25, im 9. ,,Sonn-
tags- und Osterbrief*, RG 10, S.28—-32 = DG 8, S.44—48 und in den Aufsitzen ,Die
Idee des Ubermenschen®, RG 9, S.265—274 = DG 8, S.364—376 und ,Gegen das
Vollstreckungsdekret, RG 9, S.288—293. Zu Solov’evs Gesamthaltung gegentiber
Nietzsche als Ubermensch und Antichrist vgl. L. Miiller, Nietzsche und Solovjev, in:
ZPhE 1 (1946/47), S.499—520.
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eine Antwort auf die pseudochristliche Verfilschung des Christentums durch
Lev Tolstoj und diejenige liberale Theologie, die das Christentum in Moral
auflést.’’” In dieser Auseinandersetzung bestimmt Solov’ev das Wesen des
Antichrist und des Antichristentums in der Kirche wie Dostoevskij und teil-
weise auch Nietzsche als Falschung der Wahrheit und des Guten. Und wie
bei jenen, so flieRt auch bei Solov’ev das Jesusbild der liberalen Theologic ein
in seine Schilderung des Antichrist und des Antichristlichen, in seine Charak-
terisierung dessen, was gut und bose ist.

Das Gute im christusgemiflen Leben des Menschen, so stellt Solov’ev in
den die Erzihlung vom Antichrist vorbereitenden ,Drei Gesprichen® fest,
ist nicht Fehler- und Siindlosigkeit, auch nicht eine ,ibermifig entwickelte
Gewissenhaftigkeit“ oder gar Verzweiflung wegen der eigenen Siinden.'*®
Das Gute ist iiberhaupt nicht ,,jenes stets zweifelhafte ,gute Verhalten®, das
man gemeinhin ,Sittlichkeit’ oder ,Moral® nennt, das aber zu schlechten
Zielen mifibraucht werden kann.!* Es ist vielmehr eine den ganzen Men-
schen erfassende ,Inspiration des Guten“, nimlich Gottes selbst als der
Wirklichkeit des absoluten Guten,'* ein ,Leben im Guten selbst*, das sich
nicht in der verzweifelten Miihe um gute Taten verwirklicht, sondern im
Glauben und in der Liebe zu Gott'*! und in der spontanen, freien und auf-
richtigen Auferung der Liebe gegeniiber anderen Menschen,'** die die Folge
der religidsen Inspiration ist und das Werk der Liebe Christi.'* Demgegen-
iiber charakterisiert Solov’ev das Bose im Leben des Menschen als Mangel an
Liebe und Herzenswirme'#* und als ,maBlose Selbstliebe®,!* also als Gegen-
satz zum Bild des Guten in Christus. Dariiber hinaus ist das Bose wie das

137 Drej Gespriche, RG 10, S. 83—87, 92 = DG 8, S.117—122, 129 und Anm. z. St.,
S.430—440 und S. 459. Vgl. auch den Brief Solov’evs an Tolstoj, 28.7.—2.8. 1894, in:
Pis’ma V.S. Solov’eva, Bd.3, hg. v. E. Radlov, S.-Peterburg 1911, Ndr. Bruxelles
1970, S.38—42 = DG Erginzungsband, Solowjews Leben in Briefen und Gedichten,
hg. v. L. Miiller und I. Wille, Miinchen 1977, 5. 161—167.

138 Drei Gespriche, RG 10, S.123 = DG 8, S. 1681. Solov’ev legt hier einem russi-
schen Athospilger und heiligen Narren Varsonofij die das Gewissen ges Christen befrei-
ende Einsicht in den Mund: ,Stindige an einem Tage 539mal, die Hauptsache aber ist:
bereue nicht.* Denn Verzagtheit und Verzweiflung wegen der eigenen Siinden sind die
einzige Todsiinde.

139° A 2.0., RG 10, S.187 = DG 8, 8. 2501.

140 Fhd. sowie Die Rechtfertigung des Guten, RG 8, 8.454 = DG 5, §.588 zum
Begriff des Guten als Gnade Gottes. Das Gute ist bei Solov’ev letztlich der Gute, Gott
selbst (so indirekt a.2.0., RG 8, 5.187f. = DG 5, S.246f.). Vgl. F. Lieb, ,Der Geist
der Zeit® als Antichrist. Spekulation und Offenbarung bei WL. Solovjev, in: Orient und
Occident 16 (1934), S. 7—22, hier S.15. 2

141 Drei Gespriche, RG 10, S.124f., 187 = DG 8, 8. 171, 251: Die konkreten Aufle-
rungen des ,Lebens im Guten selbst® sind Schriftlesung, Gebet, Fasten und Almosen.

192 A 2.0, RG 10, S.188 = DG 8, S.251.

43 A 2.0, RG 10, S.184 = DG 8, S.247.

144 Kurze Erzihlung, RG 10, S.197, 201 = DG 8, 5. 264, 269.

45 A 2.0, RG 10, S.198 = DG 8, S. 265.
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Gute eine iibermenschliche Macht.* Und wie das Gute in Gott und in Chri-
stus personifiziert ist, so auch das Bése in dem Bésen, im Teufel. In ihm
erscheint das Bose als ,triigerische Maske des Guten®, als ,das verfilschte
Gute®,"” nimlich als abstrakte Moralordnung, die ,Pflichten auferlegt, aber
keine Liebe erweist®, als Macht, die ,,Gutes verlangt, aber selbst iiberhaupt
nichts Gutes tut®.148

Die Falschung des Guten durch Lige und Pseudomoral beherrscht die
Schilderung des Antichrist und seines Wirkens in Solov’evs Erzihlung. Der
Antichrist ist der ,grofle Betriiger und Feind Gottes“.!"*? Er trigt die Zige
des Antichrist Nietzsche,!®® wenn er als ,,Ubermensch“!5! und , kommender
Mensch“'*? und voll , hoher Genialitit“!%? auftritt. Als Immoralist ibertrifft
er den ,Moralisten Christus® dadurch, daff er mit seinen philanthropischen
Wohltaten allen Menschen angenehm ist und Guten und Bésen gleicher-
maflen seine ,verteilende Gerechtigkeit der Sattheit und Zufriedenheit
zukommen liflt."** In der Kirche erweist der Antichrist Solov’evs sich als
der Pseudochrist nach 2 Thess 2,3ff. und 1 Joh 2,18 ff. Er ist kein ,ehrlicher
Gegner und Leugner religidser Wahrheiten®, !> sondern ein theoretischer

146 Drei Gespriche, RG 10, S. 83, 164, 183 = DG 8, S. 117, 220, 245f,

147 A.2.0., RG 10, 5.91, 189 = DG 8, S.127, 253.

48 Aa.0., RG 10, 5.188f. = DG 8, §.252f. und Anm. z.St., gegen Tolstoj
gerichtet.

49 Kurze Erzihlung, RG 10, S.214 = DG 8, S. 285f.

150 Solov’ev hat sich jedoch nicht wirklich argumentativ mit Nietzsche auseinander-
gesetzt. Auf Nietzsches Morallehre und dessen Kritik des Christentums und der christ-
lichen Moral ist Solov’ey gar nicht eingegangen. Vielmehr bezeichnete er dessen Lehre
als ,Damonismus des ,Ubermenschen‘ (Die Idee des Ubermenschen, RG 9, S. 266 =
DG 8, S.366) und tat sie als offenes Teufelswerk ab, ohne auf die Frage der Berechti-
gung und wahrer Elemente der Philosophie Nietzsches einzugehen (vgl. L. Miiller,
Nietzsche und Solovjev, s.0. Anm. 136, bes. S.507—509, 512—515). So ist es Solov’ev
nicht gelungen, Nietzsches Philosophie des Ubermenschen zu widerlegen, wie der von
Solov’ev in dessen Nietzsche-Polimik mitangegriffene und als russischer ,Uber-
mensch® verurteilte Dmitrij Merezkovskij zu Recht feststellte (D. Mereschkowski,
Religion und Revolution, in: Ders., Z. Hippius, D. Philosophoff, Der Zar und die
Revolution, Miinchen, Leipzig #1908, S.137—139). Denn Nietzsches Philosophie
besteht nicht in der parallelen Bejahung des satanischen Bésen und der Verneinung des
menschlichen Guten, wie Solov’ev meinte. Es gibt einen Grund fiir Nietzsches Haf§ auf
Christus und die christliche Moral, den Solov’ev als grundlosen dimonischen Hafl dia-
gnostizierte, nimlich die Leib- und Sexualfeindlichkeit des Christentums, seine
»Widernatirlichkeit®, seine ,,Verneinung des Lebens® (Nietzsche, Antichrist, 7, 15, 24,
29, 56 und Gesetz wider das Christentum, WKG 6/3, S. 171, 179£., 189, 198, 237, 252
u. 6.). Damit hitte sich Solov’ev auseinandersetzen miissen, um Nietzsche ernsthaft zu
widerlegen.

151 Kurze Erzihlung, RG 10, S.197, 199, 201 = DG 8, S. 264, 267f.

152 A .2.0., RG 10, S5.198, 203 = DG 8, S. 266, 271. Vgl. 1 Joh 2,18.

153 A.2.0., RG 10, 5.197 = DG 8, S. 264,

134 A.2.0., RG 10, S.199, 204f. = DG 8, S.266, 273f. und Anm. z.St., S.5511.,
5591. Die Verbindung einer sozialistischen Gesellschafts- und Wirtschaftsordnung mit
dem Antichrist, die den Sozialismus in den Rang des Antichristentums erhebt, fihrt
auch Dostoevskij in seiner Erzihlung vom Groflinquisitor aus (s. 0. Anm. 108).

155 Drei Gespriche, RG 10, S.191 = DG 8, S. 255.
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Christ und formal ,gliubiger Spiritualist*,!® dessen Nihe zur zeitgendssi-
schen historisch-kritischen und liberalen Theologie Solov’ev dadurch unter-
streicht, daf er ihn Verfasser eines Buches iiber Bibelkritik und Ehrendoktor
der Theologie der Tiibinger Universitit sein lifit.'">” Unter der sglinzenden
Hiille des Guten® und des formalen christlichen Glaubens verbirgt sich das
Geheimnis seiner Gesetzlosigkeit und Bosheit:!5® Er ist eiskalt in seinem
Herzen und in seinem ganzen Wesen'®® und liebt nur sich selbst, nicht Gott
und die Menschen.'®® Das ist nach Solov’ev das Kennzeichen des Bésen
schlechthin. 1! Es dufert sich bei seinem Antichrist in der gleichen totalitiren
Reglementierung der Christen wie beim Groflinquisitor Dostoevskijs: Der
Antichrist in Solov’evs Erzihlung entmiindigt und manipuliert die Vertreter
der Christenheit auf dem von ihm einberufenen Konzil und beherrscht ihre
Gewissen nach seinem Belieben durch die selektive Anwendung der Todes-
strafe oder des vollkommenen Ablasses der Siinden je nach ihrem Wohlver-
halten ihm gegeniiber.'62 Auf diesem Konzil kommt es nun aber durch den
Widerspruch einiger unverfilschter, in ihrem Gewissen und in ihrem Denken
und Handeln nicht manipulierter, sondern freier Christen auch zur Enthiil-
lung des Wesens des Antichrist, eben seiner Filschung der Wahrheit und des
Guten. Die Filschung der christologischen Wahrheit dufiert sich in seiner
Leugnungder Auferstehung Christi'®® und in seiner Weigerung, ithn als
Herrn, Erléser und Richter anzuerkennen.!®* Die Filschung des Guten
dufert sich in seiner iibersteigerten Selbstliebe!®® und in der von ihm erzwun-
genen formalen und lieblosen sittlichen Ordnung.

Mit seiner Erzahlung hat Solov’ev auf das , Antichristentum* seiner Zeit!t®
und auf die ,vielen Antichristen“!®” hinweisen wollen, die in der Gegenwart
vor dem Kommen des endzeitlichen grofen Antichrist als religiose und
moralische Usurpatoren die Christen tiuschen und verfiihren. Sie tun es
besonders erfolgreich durch eine pseudochristliche moralische Ordnung, die
auf Zwang und Heuchelei beruht und die mit den Mitteln von Strafe und

156 Kurze Erzihlung, RG 10, §.197f. = DG 8, 5.264 f.

157 A 2.0., RG 10, S.212 = DG 8, $.283 und Anm. z.St. — Diese Charakteristik
und die Ziige Nietzsches riicken den Antichrist Solov’evs doppelt in die Nihe der deut-
schen Theologie und Philosophie des 19. Jahrhunderts.

158 Drei Gespriche, RG 10, 5.90f. = DG 8, S.127. Vgl. 2 Thess 2,7.

159 Kurze Erzihlung, RG 10, S.197, 201 = DG 8, S.264, 269.

160 A .2.0., RG 10, $.198 = DG 8, S.265.

161 Ebd. Vgl. die Anmerkung L. Miillers zur Stelle, DG 8, S. 5491.

162 A 2.0., RG 10, S.207—217 = DG 8, S.277—290 (Konzil); RG 10, 8.213f. =
DG 8, S. 285 (Todesurteile); RG 10, §.217 = DG 8, §.290 (Ablaff).

163 A 2.0., RG 10, $.200 = DG 8, S.267.

164 A 2. O.. RG 10, S.198, 213 = DG 8, S. 266, 284: Der Antichrist hilt sich selbst
fiir den vollkommenen, endgiiltigen Erléser; deswegen kann er vor dem Konzil aller
Christen Jesus Christus nicht als Sohn Gottes bekennen.

165 5. 0. Anm. 145.

166 Drei Gespriche, RG 10, S.162 = DG 8, 5.218.

167 A 2.0., RG 10, S.161 = DG 8, S.216. Vgl. 1 Joh 2,18.
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Lohn operiert. Damit tiuschen die heutigen Antichristen die grofie Mehrheit
der Christen.'®® Im Vorwurf, dafl das bestehende Christentum durch die Fil-
schung der Wahrheit und des Guten zum groflen Teil gelebtes Antichri-
stentum ist, stimmt Solov’ev mit Dostoevskij und Nietzsche tiberein. Dar-
tiber hinaus stellt seine Sicht des Antichrist ein Fazit des gesamten von uns
iiberblickten Denkens des 19. Jahrhunderts {iber den Antichrist dar. Sie ist
eine endzeitliche Prophetie wie bei Jung-Stilling, aber ohne spekulative
Berechnung des Endes und ohne die auf Rationalismus und Revolution als
Gegner des Christentums fixierte heilsgeschichtliche Auslegung konserva-
tiver Theologie. Und Solov’ev beriicksichtigt auch Ergebnisse der exegeti-
schen und kirchenhistorischen Forschung seiner Zeit, wenn er den Antichrist
als Individuum, als Gewaltherrscher und als Pseudochristen beschreibt.!¢?

Die einseitige politische Ausrichtung der Kritik des Antichristentums
im 19. Jahrbundert

Unser Uberblick iiber Gestalt und Wesen des Antichrist im Denken des
19. Jahrhunderts hat gezeigt, dafl die Aktualisierung der Deutung des Anti-
christ stets von einem ,,Zustand tiefer Unwahrheit und Liige® des zeitgends-
sischen Christentums ausging.'’® Als Ergebnis halten wir fest: Die Deutung
des kommenden Antichrist im 19. Jahrhundert ist die Kritik des Antichri-
stentums im zeitgenossischen Christentum. Sie bedeutet die Entlarvung der
Falschung der Wahrheit iiber Christus und der Filschung des Guten im
Leben der Christen. Darin stimmen so verschiedene Minner wie Jung-Stil-
ling, Auberlen, Hofmann, Hengstenberg und Vilmar!”! sowie Dostoevskij,
Nietzsche und Solov’ev iiberein. Gemeinsam, wenn auch aus ganz unter-
schiedlichen Motiven, war ihnen aber auch die politisch einseitige Richtung
ithrer Kritik des Antichristentums ihrer Zeit in der Kirche. Auf dieses
Merkmal ist am Schluf noch hinzuweisen. Die konkrete Prophetie des Anti-
christ im 19. Jahrhundert blieb fast immer reaktionir. Nicht nur die iltere
theologische Reaktion auf die Revolutionen des 18. und der ersten Hilfte des
19. Jahrhunderts erkannte im Sozialismus und in einer demokratischen
Staatsordnung das Antichristentum und wurde damit zum Verbiindeten der
politischen, monarchistischen Reaktion. Auch Dostoevskij, Nietzsche und
Solov’ev dachten so. Dostoeyskij sah im internatignalen Finanzjudentum
und im vom Juden zur Zerstorung der bisherigen Ordnung herbeigefiihrten

168 Ein Hinweis darauf ist die Tatsache, dafl der endzeitliche Antichrist Solov’evs auf
dem von ihm einberufenen Konzil ohne Miihe fast alle Geistlichen und die grofie Mehr-
heit der Laien aller christlichen Konfessionen fiir sich gewinnt (a.2.0., RG 10, §.212 =
DG 8, S.2831.).

169 Freilich in einer subjektiv harmonisierenden und aktualisierenden Synopse aller
biblischen apokalyptischen Aussagen.

170 C, A. Auberlen, s. 0. Anm. 50.

171 S. 0. Anm. 24 und Anm. 44—50.
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Sozialismus den Antichrist.!”? Nietzsches Fluch auf das antichristliche Chri-
stentum ist zugleich ein vielfacher Fluch auf das Judentum!”® und auf den
Sozialismus als einer letztlich gemeinsamen Weltanschauung der Anarchie
und der décadence.'7* Solov’ev war zwar frei von Antisemitismus, aber in
seiner Schilderung des Antichrist als Freimaurer'”®> und als Vollender der
sozialistischen Gesellschaftsordnung!”® kniipfte auch er noch in seiner Erzih-
lung vom Antichrist an die von der autokratischen Regierung Rufflands
geschiirten politisch reaktiondren Angste seiner Zeitgenossen an.

Die reaktionire und schliefilich auch antisemitische Ausrichtung der Pro-
phetie des Antichrist im 19. Jahrhundert erreichte ihren bizarren Hohepunkt
in Rufland im Jahr 1905, als ein Beamter der Synodalkanzlei der Russischen
Orthodoxen Kirche die ,Protokolle der Versammlungen der Weisen von
Zion® verbffentlichte, angebliche Niederschriften geheimer Sitzungen jidi-
scher Freimaurer anlillich des 1. Zionistischen Kongresses in Basel 1897 mit
dem Ziel der Errichtung der jiidischen Weltherrschaft unter einem Kaiser aus
Zion, dem Antichrist, wie der Autor und Filscher Sergej Nilus zu enthiillen
vorgab.'”” Alle reaktioniren Bewertungen politischer Krifte der Zeit in der

172 F, Dostoevskij, Tagebuch eines Schriftstellers, 1881, RG 27, 5.59 = SW 5,
S. 604: ,Der Jude und die Bank sind jetzt Herr iiber alles: iiber Europa, die Aufklirung,
die Zivilisation und den Sozialismus. Vor allem iiber den Sozialismus, denn durch ihn
reifit er das Christentum mit der Wurzel aus und zerstért Europas Zivilisation. Und
wenn dann nur noch Anarchie iibrigbleibt, wird der Jude an der Spitze des Ganzen
stehen. Denn wihrend er den Sozialismus predigt, bleibt der Jude isoliert unter sich.
Aber wenn der Reichtum Europas untergehen wird, wird die Bank des Juden bleiben.
Dann witd der Antichrist kommen und sich an die Spitze der Anarchie stellen.” Neben
diesem Text steht die Anmerkung Dostoevskijs: ,Die Bismarcke ... an die Spitze der
Anarchie.“ (Ubersetzung M. G.) — Die Idee des Antichrist hat Dostoevskij mit dem
Antisemitismus der russischen politischen Reaktion vermischt. Hierbei kann er sich auf
die altkirchliche Tradition berufen, daff der Antichrist jiidischer Herkunft sein werde
(vgl. W. Bousset, Der Antichrist, s.0. Anm. 62, S. 84—86). Der Sozialismus tritt hier als
Form politisch-Gkonomischer Anarchie auf. In der Erzihlung vom Groflinquisitor
steht der totalitire Aspekt des Sozialismus im Vordergrund (s. 0. Anm. 108).

173 B, Nietzsche, Der Antichrist, 44, 46, 56, 58, WKG 6/3, S.2181{., 221, 238, 244.

174 A.a.0., 57f., WKG 6/3, S. 2421,

175 Y, Solov’ev, Kurze Erzihlung, RG 10, S.203 = DG 8, §.271.

176 § o, Anm. 154. — Solov’ev war kein Reaktionir im Sinne einer blinden Unter-
stiitzung der Autokratie des Zaren. Seine brieflichen Appelle an die Zaren Alexan-
der III. (1881) und Nikolaus II. (1896 oder 1897), die die Selbstherrscher zur Korrektur
ihrer volksfeindlichen Politik ermahnen, zeigen aber, daff Solov’ev auch noch in seiner
Spatphase, in der er sich von seinem geschichtsphilosophischen Ideal einer gemein-
samen Universalmonarchie von Papst und Zar unwiderruflich gelést hatte, die Rettung
Rufllands nur von der Alleinherrschaft des Zaren erhoffte (V1. Solov’ev, Pis’ma, Bd. 4,
hg. v. E. Radlov, Peterburg 1923, Ndr. Bruxelles 1970, 5. 149f. und RG 11, S.452—456
= DG Erginzungsband, s. 0. Anm. 137, S. 73f. und S. 173—178). Als Solov’ev seit etwa
1897 keinerlei Hoffnung mehr fir eine irdische Zukunft hatte und das Ende der
Geschichte erwartete (s.0. Anm. 135), blieben Reste seiner monarchistischen, antide-
mokratischen und antisozialistischen Uberzeugungen offensichtlich erhalten.

177§, Nilus, Velikoe v malom i antichrist kak blizkaja politicéskaja vozmoznost’,
Moskva 21905, erweitert veroffentlicht und vom Autor kommentiert in der von uns
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Antichristprophetie des 19. Jahrhunderts hat der Filscher der Protokolle
zusammengefiigt: daf die Autokratie des Zaren die einzige Macht sei, die den
Antichrist noch aufhilt;'7® daf Republiken und jede Art von Staatsverfassung
die Anarchie schaffen, aus der heraus der Antichrist kommen wird;'” dafl
Sozialisten, Kommunisten und Anarchisten Agenten der Freimaurer und des
Antichrist sind;'® und schlieflich sogar, dafl der Antichrist durch das Mittel
der heuchlerisch gewihrten Gewissensfreiheit die christliche Religion zu
einer von vielen machen und eben dadurch schliefflich vollig ausrotten
wird. 8! Die entgegengesetzte politische Interpretation des Antichrist im
Ruflland des 19. Jahrhunderts, nimlich den Zaren und seine Autokratie als
Antichrist zu sehen, vertraten neben den Altgliubigen'®? nur eine Handvoll
religidser Literaten, die man in der kritischen russischen Intelligenz abfillig
die , Dekadenten® nannte, vor allem Dmitrij Merezkovskij und Zinaida Hip-
pius. Aber ihre Stimme fiir eine religiés motivierte Revolution zum Sturz der
antichristlichen Theokratie des Zaren konnten sie nur im Exil erheben, und
ihre Prophetie blieb ungehort.!®?

benutzten Ausgabe: Bliz grjadustij Antichrist i Carstvo diavola na zemle, Moskva 1911.
— Sergej Nilus berief sich in seinem Kommentar der von ihm erdachten ,Protokolle*
dezidiert auf Solov’evs Erzihlung vom Antichrist: Schon Solov’ev habe darauf hinge-
wiesen, daf der Antichrist Freimaurer sein werde (a.a.0., S.40). An Dostoevskijs und
allgemein in Rufiland verbreitete antisemitische Vorurteile kniipfte er an, wenn er
schreibt, die Juden und ihr Antichrist planten, ihre Herrschaft aut dem von ihnen her-
beigefiihrten politischen, 6konomischen und moralischen Ruin Europas zu errichten
(2.2.0., S.109). — Die politische Reaktion in Ruffland machte sich die politisch einsei-
tige Kritik des Antichristentums bei Dostoevskij und Solov’ev also fiir ihre Zwecke
zunutze.

178 A.a.0., S.26, 43f. Vgl. 2 Thess 2,6.

179 A.a.O., 5.43.

180 A 2.0., S.53f. (Protokoll Nr. 3).

181 A 2.0, S.49, 92 (Protokolle Nr.1 und 17). — Die ,Protokolle” fanden weite
Verbreitung in Rufiland und Europa und wurden erst 1921 von der Londoner Times als
Filschung entlarvt. Viele Christen, die die alte monarchische Ordnung in Gesellschaft
und Kirche stiitzten, stimmten ihrem Inhalt zu, gerade auch der Ablehnung von verfas-
sungsmifligen Rechten und der Gewissensfreiheit des einzelnen. Es ist daher nicht
erstaunlich, daf} die Russische Orthodoxe Kirche nach der bolschewistischen Oktober-
revolution auf das Dekret des Rats der Volkskommissare iiber die Trennung der Kirche
vom Staat und iiber den Vorrang der Gewissensfreiheit am 27. 1. 1918 mit einem offi-
ziellen Aufruf des noch tagenden Konzils an das orthodoxe Volk reagierte, der die
Sowjetmacht als Antichrist bezeichnete (Svjas¢ennyj Sobor Pravosl. Ross. Cerkvi.
Dejanija, Bd. 6/2, Moskva 1918, S.139f. = Die orthodoxe Kirche in Rufiland. Doku-
mente ihrer Geschichte (860—1980), hg. v. P. Hauptmann und G. Stricker, Gottingen
1988, S.650f.; vgl. auch die Botschaft des Konzils vom 11. 11. 1917, Dejanija, Bd. 3,
S.185—187 = Die orthodoxe Kirche, S. 6401.). :

AR2=8.00 Ann 82,

183 1), Mereschkowski, Religion und Revolution, in: Der Zar und die Revolution,
s.0. Anm.150, S.110, 135; Z. Hippius, Die wahre Macht des Zarismus, 2.2.0.,
S.176—179, 184—190. Beide fithren ihre Einsicht, daf} die orthodoxe Theokratie des
Zarismus der Antichrist ist, auf die ,Dissidenten®, die Altgliubigen, zuriick (a.2.0.,
S.99, 183£.), nur begreifen sie sich im Gegensatz zu jenen ,ersten russischen Revolu-
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Es bleibt der Gesamteindruck, dafl die heilsgeschichtliche und die prophe-
tische Auslegung der Gestalt des Antichrist im 19. Jahrhundert zwar kritische
Finsichten in die zeittypischen Schwichen des Glaubens und der Moral des

kirchlichen Christentums hervorbrachten, dafl sie politisch aber blind
blieben fiir die Zeichen der Zeit.

Zusammenfassung

Damit ist kein negatives Gesamturteil iiber die Auslegung der biblischen
Gestalt des Antichrist im 19. Jahrhundert gefillt. Es soll nur auf ihre Grenzen
hingewiesen werden. Kommen wir zuriick zum Ausgangspunkt unseres
Uberblicks, zum Verdikt der Aufklirungstheologie iiber die Vorstellung
vom Antichrist als einem Irrtum und Betrug fanatischer Christen, dann ist
doch trotz ihrer politischen Einseitigkeit das Verdienst der Auslegung des
19. Jahrhunderts greifbar. Die historisch-kritische Auslegung hat den Anti-
christ wieder im Sinn des Neuen Testaments und der spatjiidischen Apoka-
lyptik als endzeitliche Einzelgestalt betrachten gelehrt, als politischen Tyrann
und als Pseudopropheten. Die heilsgeschichtliche und die prophetische Aus-
legung haben nicht nur bestitigt, daf in Zeiten, in denen man mit dem Ende
der Geschichte rechnet, die Gestalt des Antichrist konkrete Ziige der Gegen-
wart triagt. Sie haben dartber hinaus bewirkt, dafl der kritische Durchblick
geschirft wurde fiir das Antichristliche in Kirche und Gesellschaft. Die Fana-
tiker des 19. Jahrhunderts — das konnen wir im Rickblick sagen — waren
seltener diejenigen, die nach den Zeichen des Kommens des Antichrist Aus-
schau hielten, sondern doch wohl eher die Kiinder und Macher der pseudo-
christlichen monarchistischen Reaktion wie des revolutionaren Fortschritts,
also die Gestalter der sikularen Zukunft. Die Propheten des Antichrist im
19. Jahrhundert waren von Ausnahmen abgesehen vielmehr niichterne Men-
schen. Manche waren geradezu Lehrer der Niichternheit im Betrachten der
Geschichte, Stellvertretend dafiir und als Vermichtnis fiir uns Christen im
20. Jahrhundert steht die Charakteristik, die Solov’ev vom Antichrist gab:
,Man kann ihn ganz erkliren mit einem einzigen und noch dazu dberaus

simplen Sprichwort: ,Es ist nicht alles Gold, was glinzt".“!*

tiondren®, die ,ihre Revolution im Namen der Reaktion unternommen hatten® als
offene religise Revolutionire gegen die russische Autokratie und die sie stiitzende
Orthodoxie (Z. Hippius, Revolution und rohe Gewalt, 2.2.0., S.87—90; D. Meresch-
kowski, 2.2.0., S.110f., 136, 167—170). Dem Zarentum werfen sie wegen seines the-
okratischen Selbstverstindnisses und der Versklavung der Kirche unter die Interessen
der Autokratie die Filschung der christlichen Wahrheit und die praktische Leugnung
der christlichen Moral vor (D. Philosophoff, Der Zar als Papst, 2.2.0., 5.135; D.
Mereschkowski, a.a.0., S. 167f.; Z. Hippius, Die wahre Macht, 2.2.0., S. 179, 183£.).
Sie {ibernehmen damit die allgemeine Clgarakteristik des Antichrist, wie sie ihnen bei
Solov’ev begegnete, konkretisieren sie aber auf den Zar Rufllands.
184 V. Solov'ev, Kurze Erzihlung, RG 10, $.220 = DG 8, 5.294.
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1. Rolf Beyer: Die Konigin von Saba, Engel und Dimon, der Mythos einer

Frau. Gustayv-Liibbe-Verlag, Bergisch Gladbach 1987, 2. Aufl. 1988. 304 Seiten.

2. Werner Daum: Die Ko&nigin von Saba. Belser-Verlag, Stuttgart/Ziirich

1988. 216 Seiten, Grofiformat (24 x 32 cm).

Es ist eine erstaunliche Coinzidenz, dafl iiber eine Gestalt des Alten Testaments zwei
umfangreiche Werke zu fast gleicher Zeit erscheinen, und zwar von zwei Autoren, die
eigentlich ,nicht vom Fach® sind. Beyer hat zwar Theologie, Geschichte und Philoso-
phie studiert, ist aber Journalist geworden, allerdings mit Lehrauftrag an der Universitit
Heidelberg. Werner Daum ist Bonner Diplomat, hat in Frankfurt, Pisa, Paris, Beirut
und an der amerikanischen Universitit in Kairo Arabistik studiert, er war in Nord- und
Siidjemen als Diplomat titig und hat auch Ausstellungen iiber Jemen organisiert.

Beyer hat sein umfangliches Werk allein geschrieben. Er verfiigt tiber reiche Kennt-
nisse der Religionsgeschichte. Allerdings sind seine Aussagen nicht immer prizise. So
deutet er Augustodunum als Augsburg, das lateinisch doch Augusta Vindelicorum
heiflt. Aus Honorius von Autun, dem Verfasser eines Kommentars zum Hohen Lied,
wird so Honorius von Augsburg. Beyer hat sich auch mit den Armenbibeln des Hoch-
mittelalters befafit, so mit Cod 1198 der Wiener Nationalbibliothek. Dieser ist in Klo-
sterneuburg geschrieben und illuminiert. Darum erscheint die Kénigin wie im Ambon
des Nikolaus von Verdun als Negerin, ebenso ihre beiden Hofdamen. Die Abkiirzung
fir Abner(Abn) liest er aber als ,Abigail“. Gewif} ist auch sie vor David erschienen,
aber nicht im Rahmen der Anbetung tfer Koénige. Johannes von Hildesheim, Karmeli-
termonch, war zwar Mitglied mehrerer Domkapitel — so auch in Kéln — aber zum
Bischof hat er es nie gebracht. Seine ,Legende von den Drei Kénigen® hat Goethe sehr
geschitzt.

Der Ubergang Abners zu David erfolgte aus wenig rithmlichen Motiven. Er war
erbost, dafl Sauls Sohn und Nachfolger, Ischbaal, ihm eine Nebenfrau des Vaters ver-
weigerte, die Abner heiraten wollte.

Das ist wohl der Grund, dafl diese Episode in den ,Heilsspiegeln® dann durch die
w~Robusti“ Davids ersetzt wurde, die fiir ihren Herrn aus einem Brunnen im, von den
Philistern besetzten Bethlehem, Wasser herbeischafften. Da es drei , Haudegen® waren,
die diesen ,Handstreich® ausfiihrten, eigneten sie sich gut als , Prifigurationen® der drei
Konige. Da in den Armenbibeln die Gefolgschaft Abners und der Kénigin schwankt,
war diese ,,Vorschattung nicht immer gegeben. Beyer scheint der Meinung zu sein, daf}
einer der drei K6nige von Anfang an ein Mohr war, den er als Balthasar bezeichnet, aber
in der von ithm farbig reproduzierten Anbetungsszene von ONB Cod 1198 gibt es
keinen Mohrenkonig und die Armenbibeln der Heidelberger UB (Cod Pal germ. 148,
Cod Pal 438, Cod Pal 871, Cod Sal IXa und IXb) kennen noch keinen Mohrenkénig.
In Dutzenden von Verdffentlichungen — zuletzt im Jahrbuch fiir Westfilische Kirchen-
geschichte, Bd. 82, 1989, S. 29—116 — glaube ich nachgewiesen zu haben, dafl der Moh-
renkonig eine Folge der Entdeckung Schwarzafrikas durch die seefahrenden Portu-
giesen ist. Schom Beda Venerabilis hat die drei Konige auf die drei damals bekannten
drei Erdteile verteilt. ;

Beyer ist einer der wenigen, der die ,Lehrtafel der wiirttembergischen Prinzessin
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Antonia® in der Teinacher Kirche kennt. In ihr kommt auch die Kénigin von Saba als
Negerin vor. Der schwibische Prilat Oetinger hat zu diesem Thema ein dickes Buch
geschrieben (1763), in dem er auf die kabbalistischen Hintergriinde eingeht, in die der
Tiibinger Alttestamentler Balthasar Raith (f 1683) die Prinzessing einge%ﬁhrt hat. Aber
es diirfte so gut wie ausgeschlossen sein, dafi beide die orientalischen Legenden
kannten, die sie unter dem Namen Bilgi als ,minnermordende Kénigin® bezeichnen
(S. 181).

Beyer stellt auch die Verbindung her zur Gralssage des Wolfram von Eschenbach,
weil der christliche Ritter Gachmuret mit der schwarzen Konigin Belakane einen Sohn
Feirefiz zeugt, der dann zebraartig schwarz-weifl gescheckt ist. Er lift sich dabei die
Parallele entgehen, dafl das auch in manchen ithiopischen Legenden von Menelk I, dem
Sohn Salomos mit der Kénigin von Saba, berichtet wird. Die Verfiihrungskiinste
Salomos werden breit geschildert. Beyer berichtet iiber die Rolle, die bei den Negern
Nordamerikas die Erinnerung an die schwarze Konigin spielte und sieht in ihr-ganz-
modern-auch eine wichtige Gestalt des Feminismus, also der Sklaven- und Frauenbe-
freiung.

Daums Werk ist in erster Linie eine Sammlung von einzelnen kompetenten Autoren.
Er fungiert also zunichst als Herausgeber. So hat er den Nobelpreistriger Bertrand
Russel gewonnen (Der Alptraum einer Konigin — mit dem Untertitel: Trau niemals
einem Fiirsten nicht). Schon der Titel spiegelt die ironische Spielart seiner Schriftstel-
lerei (S.33—35). Es ist ein Gesprich Beelzebubs mit der vcr?ﬁhrten Kénigin auf der
Heimreise.

Alessandro Maigret, Archiologe an der Universitit Neapel, referiert iiber die Sabéer
vor der Konigin von Saba (S.36—48). Walter W. Miiller, Semitist an der Universitat
Marburg, behandelt den Weihrauchverkauf der Stidaraber in der Antike (S.49—54).
Paul F. Watson, der in Toronto und Yale studiert hat und heute an der Universitit von
Pennsylvanien lehrt, schildert die Rolle der Kénigin von Saba in der christlichen Tradi-
tion (S.55—81).

Aviva Klein-Franke (Studium in K6ln und Tel Aviv), heute Dozentin an der Kunst-
akademie Jerusalem und Museumsdirektorin, befaflt sich mit der Kénigin von Saba in
der jidischen Uberlieferung (5. 105—110). Richard Panhurst (Direktor des Instituts fiir
ithiopische Studien in London und Addis Abbeba) steuert einen Aufsatz tber die
Kénigin von Saba in der dthiopischen Tradition bei. Der Pariser Kunstgelehrte André
Chastel berichtet iiber ,Regina Sibilla (S. 117—128). Wer den Basler Heilsspiegelaltar
von Konrad Witz kennt, weif}, dafl er die erfolgte Kontamination der K6nigin von Saba
mit den Sibyllen verwertet.

Dorothea Duda, Wiener Erforscherin des Vorderen Orients, beschreibt die islami-
sche Miniaturmalerei, soweit sie sich mit dieser Konigin befafit (129—152). Die Grazer
Arabistin Roswitha G. Stiegner, Schiilerin von Maria Hofner, untersucht die jemeniti-
schen Legenden iiber die Konigin (S. 153—158).

Barthold C. Witte, ein Nachkomme des Historikers Barthold Niebuhr, Jahrgang
1928, Bonner Diplomat wie Daum, schreibt iiber: Die Heiligen Dreikénige aus dem
Sabaerland (5.159—161). Gershom Scholem, in Berlin geborener Fachmann der jiidi-
schen Mystik, berichtet tiber ,Lilith und die Kénigin von Saba“ (5. 162—168). Jérg von
Uthmann, ehemals Daums Kollege im diplomatiscien Dienst und heute Korrespondent
der FAZ in New York, schildert das zusammenfassende Schluffkapitel: Salomo und die
Konigin von Saba, ein Gipfeltreffen mit Folgen (S. 207—209).

Daum hat auch Gelehrte aus der arabischen Welt herangezogen, um europiische Ein-
seitigkeiten zu vermeiden. Yusuff Abdallah, Universitatsprofessor in Sanaa referiert
tiber den Sonnengesang von Saba (S. 185—192). Khalil al Scl}:aikh, Arabist an der jorda-
nischen Universitit Irbid — Jahrgang 1954 — behandelt das Bilgis-Motiv in der
modernen arabischen Literatur (S.193—194). Bilgis Ibrahim al Hac?rani — Jahrgang
1955, Bachelor of Arts der Universitit Kuwait, Direktorin des Ubersetzungsdienstes
am Yemen-Institut for Studies — bespricht die Rolle der Kénigin Bilquis in der
modernen yemenitischen Dichtung.

Der Herausgeber Werner Daum hat die Einfilhrung geschrieben (S.7-32),
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auflerdem: Die Konigin von Saba im Islam (S.82—104) und ,Die Gotter von Saba®
(S. 169—184).

Ein Fehler, der auf das Konto des Druckers geht, ist stehengeblieben. Auf S. 56 mufd
es Romanik heiflen und nicht Romantik.

Das Bildmaterial ist weithin gemeinsam. Erstaunlich ist, daf8 vor allem die Barockzeit
das Thema behandelt hat in Deckengemilden, in Schléssern und Kirchen. Zum Son-
dergut Daums gehort ein Gemilde des brandenburgischen Hofmalers Mathias Czi-
wiczek, das die Taufgesellschaft schildert, die sich 1648 in Cleve eingefunden hat,
anlaRlich der Taufe des ersten Sohnes von Friedrich Wilhelm, der spiter den Beinamen
der ,GroRe Kurfiirst® bekam. Dieser wird dabei als Salomo geschildert und seine
Mutter, die Pfalzgrifin Elisabeth Charlotte, Taufpatin der Liselotte von der Pfalz, als
Kénigin von Saba, die den Taufling beschenkt. Die Tafel, 33 x 45,5 cm, befindet sich
im Schloff Charlottenburg. Ich werde diese ,illustre Taufgesellschaft demniachst in den
~Mannheimer Heften® besprechen.

Erstaunlich ist — wie beide Werke berichten —, dafl auch europiische Dichrer der
Neuzeit sich mit dem Thema Kénigin von Saba beschiftigten. Der Trend geht iiber Cal-
deron, Charles Nodier, Flaubert, Gerard de Nerval, William Butler Yeats bis hin zu
Knut Hamsun. Die Konigin des Siidens hat cine breite Spur hinterlassen.

Tlvesheim W. A. Schulze

Ilona Opelt: Paradeigmata Poetica Christiana. Untersuchungen z. christl. lat.
Dichtung. Disseldorf 1988 (= Kultur u. Erkenntnis. Schrift. d. Phi%os. Fak. d. Univ.
Diisseldorf 3). 156 S.

In dem vorliegenden Bandchen hat die Verf. 11 iltere Aufsitze mit vier Originalbei-
trigen vereinigt. Die neuen Arbeiten beschiftigen sich mit , Gebetsgestus und Gebets-
haltung in der christlichen Dichtung®, mit der , Trinititsterminologie in der Alethia des
Claudius Marius Victorius®, mit ,,Spiegelung und Zerspiegelung der Dido Vergils“ und
mit der Beziehung zwischen Commodian und den Distic%m des Ps.-Cato. Die Vielfalt
der behandelten Themen ist zu fiinf Motivkreisen geordnet:

1. Portrits

2. Biblische u. irdische Szenerie
3. Briuche

4. Sprachliches

5. Die klassische Tradition.

In ihrer Einleitung (5. 12) definiert die Verf. das Ziel der Sammlung folgendermafien:
,Durch die Beschreibung und Gliederung der Materie soll eine zusatzliche Strukturie-
rung erzielt werden: Strukturierung als Darlegung der ibergreifenden Gemeinsam-
keiten und Charakteristika. “ Die Paradeigmata sollen zur Weiterentwicklung der aufge-
zeigten Ansitze anregen, ,in dem Sinne der Ikonographie der christlichen Dichtung,
die vielleicht die Toposforschung ablésen sollte* (S. 13). Opelt ist es durchaus gelungen,
an vielen Stellen das Eigentiimliche christlicher Dichtung deutlich zu machen. Auch
erscheinen bei ihr die christlichen Autoren nicht als geistlose Rezeptoren heidnischen
Bildungsgutes, sondern als ihre Vorlage bewuflt verwertende Kiinstler. Insofern ist der
Verf. der angestrebte Schritt tiber die Toposforschung hinaus gegliickt, wenngleich sie
den von ihr substituierten Terminus einer ,Ikonographie der christlichen Dichtung®
ausfiihrlicher erliutern sollte. — So bemiiht sie sich, den Cento der Proba gegen herab-
setzende Literarkritik zu verteidigen, indem sie dessen Eigenstindigkeit in Konzeption
und Komposition aufweist. — Sie demonstriert iiberzeugend, wie Prudentius in seinen
Mirtyrerhymnen das in den Deklamationen gezeichnete Bild vom Tyrannen fiir die
Gestaltung des Agons zwischen Christenverfolger und Mirtyrer nutzt. Allerdings ist
von dieser Thematik kaum abzutrennen der Vergleich mit den Makkabderbiichern, den
Opelt in 35 ankiindigt und den ich fiir die in perist. 10 entworfene Charakteristik der
christlichen Mirtyrermutter durchgefihrt habe (Stud. z. Romanus-Hymn. d. Prud.,
Frankfurt 1983, S. 125—130). Einer Korrektur bedarf die Bemerkung der Verf. in 32°':
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,Die hagiographische Vorlage von (perist.) 10 fehlt®; Vorlage war eine griechische
Prosapassio, deren dichterische Verarbeitung durch Prudentius ich aufzuzeigen ver-
sucht habe (Jahrb. f. Ant. u. Christ. 29, 1986, 59—65). — Ankniipfend an ihre umfang-
reichen Untersuchungen auf dem Gebiet der lateinischen Schimpfworter betrachtet
Opelt die Darstellung Alarichs bei Claudian, Rutilius Namatianus und Prudentius. —
Zwei Arbeiten zur geographisch-topographischen Szenerie bei Iuvencus und Sedulius
erweisen das geringe Interesse dieser Autoren fiir derartige Realien, wobei man aller-
dings das allgemein niedrige Niveau geographischer Bildung in frithchristlichen Kreisen
berticksichtigen muf} (s. W. Wolska-Conus, Art. ,Geogra hie‘, in: RAC 10 [1978]
205); bei Iuvencus wiederum sollte in Rechnung gestellt wergen, daf} zu seiner Zeit das
Wallfahrtswesen und damit die Kenntnis des Hl. Landes noch nicht in dem Mafle ent-
wickelt war, wie man es bei Sedulius erwarten diirfte (s. Wolska-Conus, a.a.0., 216£.).
In der ,Priponderanz der Reden® (S.62) sicht die Verf. einen Schliissel zur Erklirung:
,Auf Jesu Lehre kommt es Iuvencus an“ (ebd.). Sedulius dagegen s iritualisiert Topo-
graphisches durch Allegorese (S.75). Nicht folgen kann ich iedocﬁ der Behauptung,
Tuvencus habe den See Genezareth als ,Galildisches Meer® miflverstanden oder zumin-
dest falsch gekennzeichnet (so S. 53 u. 55). Dieser Name findet sich bereits Mt 15,29 (Et
cum transisset inde lesus, venit secus Mare Galilaeae = mapd tiyv ddhacooy g Toh-
Aatoc; ebenso Mt 4,18; sogar einfach mare: Mt 13,1); in Flav.Ios.Bell.Iud. III 10,7 (so
Opelt, 52') suche ich ihn vergebens. Damit ist [uvencus hinreichend salviert, wenn er
in 11 11 den See Genezareth mare velivolum oder in 11 237 freta nennt (letztere Bezeich-
nung hat ihre biblische Parallele in Mt 8,18); fretum kann tibrigens auch von anderen
Gewassern als dem Meer gebraucht werden (ThesLingLat VI 1,1315, Z. 43—53). Ahn-
liches gilt fiir gurges (nicht nur = Strudel, sondern auch = Wasser), worauf Opelt selbst
in 65° hinweist; deshalb sollte man Sedulius nicht tadeln, wenn dieser Begriff in der
Nahe von carm.pasch. II 141 erscheint, wo von der placida Iordanis unda die Rede ist.
Sicherlich kénnte man aus torrentum aquarwm (V.157) einen Widerspruch konstru-
ieren, doch wiirde ich dies nicht einfach durch die Laxheit des Dichters in solchen
Dinsen erkliren wollen. Vielmehr scheint mir Sedulius hier, wo Jesus zur Taufe in den
Fluf steigt, die reifende Stromung deshalb zu betonen, um das spiter (V. 162—165)
geschilderte Zuriickweichen des Gottes Nihe spiirenden Jordan (biblisch durch Psalm
113,3/5 fundiert) stirker zu kontrastieren. — Ferner behandelt Opelt die Mosella des
Ausonius unter dem Gesichtspunke des Vergleichs der Mosellandschaft mit Griechen-
land, insbesondere Konstantinopel und Bosporus. — Die Arbeit zum Orantengestus
erweist, daf die Demutsgebarde des Kniens und der Prostration bei den Christen
schlieflich vorherrschend werden. — In ihrer Untersuchung zu dem anonymen Gedicht
De laudibus Domini resiimiert die Verf.: ,Der bewufite Provinzialismus ist die stolze
Form romanisierten und verchristlichten Barbarentums® (S.95). Der neuere Kom-
mentar von Weijden wird in seiner Interpretation von saxa (V. 15) korrigiert: nicht Erd-

rab, sondern Sarkophag; lzevus in V. 30 weist auf den speziell gallischen Aberglauben

in, daf die mit der Linken ausgefiihrte Bewegung giinstiger sei, wie eine von Opelt
erstmals herangezogene Pliniusstelle offenbar macht. — In dem Aufsatz ,Die Volcanalia
in der Spiatantike® erklart Opelt eine schwierige Stelle aus dem wohl unechten Gedicht,
das unter den carmina des Paulinus v. Nola als 32. iberliefert ist: suspendunt Soli per
Vulcanalia vestes (V. 139). Die Verf. erinnert an den spitantiken Festbrauch, beim Vor-
beizug von Honoratioren, etwa des Kaisers, bunte Tiicher an den Pforten aufzuhangen.
— Die Abhandlung , Trinititsterminologie in der Alethia des Claudius Marius Victo-
rius* gelangt zu dem Ergebnis, daf bei diesem Autor der Schopfergott vor dem drei-
einigen Gott dominiert, aber durch die vorhandene christliche Perspektive des Erloser-
gottes eine Uberhthung stattfindet (S. 112). — Weiter lehrt Opelt, dafl Commodian
hiufig Schimpfworter verwendet, dabei jedoch — abgesehen von der Judenpolemik —
wenig variantenreich verfahrt, also anders als etwa Hieronymus. — Der Klassizismus
Claudians bestitiet sich auch in seinem polemischen Vokabular: ,Alle Vorwurfs-
gruppen lassen sich letzten Endes auf die Sprache Ciceros zuriickfithren® (S.121). Der
Motivkreis ,Klassische Tradition® wird eréffnet durch den Beitrag ,Spiegelung und
Zerspiegelung der Dido Vergils, der die Nutzung des vergilischen Didobildes in der
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frihchristlichen Dichtung zum Gegenstand hat. Hier méchte ich kurz auf die Begriff-
lichkeit der Verf. zur christlichen Nutzung eingehen. Der Ausdruck ,Spiegelung® ist
irrefithrend, weil ein Spiegelbild dem Original nachsteht und der Ausdrucksweise
gewissermafien ein passives Moment anhaftet, als ob die christlichen Dichter selbst
nichts Neues eingebracht hitten; nicht besser sind die Begriffe ,, Imitation® und ,Rezep-
tion“. Passender sind die von Opelt verwendeten Bezeichnungen ,Umprigung® und
»Uminterpretation®, welche das aktive, innovative Vorgehen dieser Autoren immerhin
andeuten, wenngleich das bei den Christen selbst iibliche Kennwort ,Nutzung®
(»Gebrauch®) die Sache immer noch am besten zum Ausdruck bringt (zum Problem der
Begrifflichkeit: Ch. Gnilka, XPHEIE. Die Methode der Kirchenviter im Umgang mit
der ant. Kult, I: Der Begriff des ,rechten Gebrauchs®, Basel/Stuttgart 1984,
§.25-29). Verfehlt dagegen erscheint mir eine Formulierung, die ungliicklicherweise
das vorliegende Bindchen abschliefit und auf die Nutzung der Disticha des Ps.-Cato
durch Commodian bezogen ist: ,die Imitatio wird (...) zu einer Form der Identifi-
zierung® (S. 147). Der Eewuﬁte Einsatz, der absichtliche Gebrauch einer Wendung
oder eines Gedankens, der sich bei einem heidnischen Autor findet, verlangt Abgren-
zung und Eliminierung des heidnischen Gehaltes und schlieit eine Identifizierung im
Sinne ciner vélligen Ubereinstimmung mit dem Sprach- oder Gedankengut des
genutzten Autors aus. — Der Aufsatz ,Prudentius und Horaz“ macht deutlich, dafl
tiber die Nachahmung der horazischen Metren hinaus sich einige Beriihrungspunkte
zwischen beiden finden, sie aber auch in manchen Dingen schrotffe Gegenpole verkor-
pern. — Der an sich gerechtfertigte Vergleich zwischen der Spruchsammlung Ps.-Catos
und den Instruktionen Commodians férdert etliche christliche Nutzungen zutage, ist
aber auch ein Beispiel fiir die Grenzen dieser Methode. So bildet die geliufige Phrase
gaudia vitae eine zu schmale Basis fiir die Annahme einer ,Kontrastimitation® (S. 142);
dasselbe gilt fiir die Kola vincere qui poterit (Commodian) und vincere cum possis (Ps.-
Cato) in zudem vollig verschiedenen Kontexten (S. 143).
Miinster/ Westf. R. Henke

Rieks, Annette: Franzdsische Sozial- und Mentalititsgeschichte. Ein For-
schungsbericht. Altenberge, Telos-Verlag 1989 (Miinsteraner Theologische Abhand-
lungen 2). Brosch., 260 S., DM 29,80.

Es Eillt schwer, die vorliegende Studie angemessen zu wiirdigen. Denn allzu deutlich
tragt sie alle Merkmale einer Anfingerarbeit: die nicht selten gespreizte Sprache und
umstindliche Argumentationsweise gehdren dazu; das kaum geziigelte Ausgreiten rei-
cher Lesefriichte; die Verliebtheit in Details auf Kosten der klaren, stringenten Linien-
fiilhrung; die begrenzte Bereitschaft zwischen Wesentlichem und Unwesentlichem,
Notwendigem und méglicherweise auch noch Machbaren zu unterscheiden. Dement-
sprechend durchziehen Wendungen wie ,es miifite jetzt*, ,man sollte nun®, ,not-
wendig wire hier usw. das gesamte Buch.

Gleichwohl wire es vorschnell, wollte man diese Arbeit allein aufgrund solcher Defi-
zite beurteilen. Denn die Autorin hat etwas zu sagen! In vier Kapiteln umkreist sie das
Phianomen der franzésischen Mentalititsgeschichte und sucht deren Eigenart und
Besonderheit zu erhellen. Ein erster Abschnitt ist der wissenschaftsgeschichtlichen Ein-
ordnun% der ,, Annales® fewidmet, also jener berithmten, 1929 von Lucien Febvre und
Marc Bloch gegen den deutschen Historismus gegriindeten Zeitschrift ,Annales d’hi-
stoire économique et sociale® — die heute unter dem Titel ,,Annales. Economies.So-
ciétés. Civilisatons (Annales E.S. C.) erscheint — und die noch immer das mafige-
bende Organ dieser ,neuen Geschichtswissenschaft® (nouvelle histoire) ist (3—58;
150—178). In einem zweiten Kapitel wird sodann versucht, sich dem Phinomen dieses
Geschichtskonzepts — das den Anspruch erhebt, die gesamte Geschichte zu umfassen
(histoire totale) — auf dem Wege der Erkenntnistheorie und Wissenschaftslehre zu
nahern (59—78; 179—184). Im dritten, besonders informativen Abschnitt beleuchtet die
Autorin das Umfeld des Begriffs sowie des Konzepts der Mentalititsgeschichte
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(79—142; 185—216). Einige knappe Hinweise, gedacht als ,,Vorschlige fiir die zukiinf-
tige wissenschaftsgeschichtliche und systematische Forschung®, beschliefen den Band
143—149).

s Versucht man, in knappen Worten die Summe des Erarbeiteten zusammenzufassen,
14t sich so viel sagen: Die Eigenart der modernen franzésischen Mentalititsgeschichte
kann nicht einfach aus der vorausliegenden oder gleichzeitigen Wissenschaftsgeschichte
abgeleitet werden. Ebensowenig gelingt es, ihre Besonderheit epistemologisch eindeutig
festzumachen. Diese Beobachtungen, die den seitens der Gegner stets erhobenen Vor-
wurf der Theorieferne oder doch mindestens der theoretischen Unschirfe so griindlich
wie grundsitzlich untermauern, fithren freilich insofern in das Zentrum dieses historio-
graphischen Konzepts, als es da exakt um eine theoretische Geschlossenheit gerade
nicﬁt gehen soll, vielmehr um eine betont multikausale und dementsprechend interdis-
ziplinir durchzufiihrende Anniherung an die Erfassung ,des Ganzen“ der Geschichte.
Wie das gemeint ist, lafit sich etwa an dem bekannten Antagonismus von marxistischer
und ,biirgerlicher® Geschichtswissenschaft verdeutlichen: Wird bei Marx die Dialektik
von ,Basis® und ,, Uberbau® letztlich im Sinne der 6konomischen Produktivkrifte auf-
gelost — wihrend seine Gegner, wenn nicht diese Dialektik, so doch die Nachordnung
des Geistigen und Ideellen attackieren — wollen die Vertreter der Annalen, also der
franzosischen Mentalititsgeschichte, sich mit diesem Problem — im Wissen um den
theoretischen Gegensatz — auf der Ebene von méglichst vielgestaltigen und weitge-
spannten empirischen Untersuchungen auseinandersetzen.

Treffend heifit es in unserer Untersuchung: ,Die Mentalititsgeschichte betrachtet
nicht einen isolierten Bereich, sondern stellt das komplexe, mehrfach verschobene Ver-
hiltnis zwischen den realen Gegebenheiten und der Weise, in der die Menschen diese
erfahren und sich bewertend zu ithnen verhalten, dar. Weil die Mentalititsgeschichte in
allen Bereichen — von der Politik bis zur Demographie — die Relation zwischen den
empirisch analysierbaren materiellen Bedingungen und der geistig-psychologischen
Dimension des menschlichen Sichverhaltens aufzeigt, kommt ihr innerhalb der ,histoire
totale* eine Schliisselbedeutung zu. Das bedeutet aber auch, daf} es keine von der
Politik-, Sozial- und Wirtschaftsgeschichte isolierte Mentalititsgeschichte geben kann,
(125£.).

Nicht die geringste Leistung dieser Studie ist die wenigstens andeutungsweise Ver-
koppelung der franzésischen Uberlegungen zur Mentalitatsgeschichte mit dem nord-
amerikanischen Konzept der Kulturanthropologie und Sozialpsychologie im weitesten
Sinn. Leider werden diese Ansitze nicht weiter ausgefithrt. — Ebenso zuriickhaltend
lauten — dem Charakter des Forschungsberichtes betont entsprechend — die Ausfiih-
rungen zur Relevanz der Religionssoziologie im Kontext dieser Mentalititsgeschichte.
Prinzipiell erdffner sich hier fiir ein Verstindnis der Kirchengeschichte, das diesen
Namen verdient — indem man nimlich wagt, Verkiindigung und Glauben, Kirche als
Ereignis und als Institution, Theologie als Wissenschaft und Bekenntnis in die Reali-
titen der Geschichte in jenem weiten Sinn einzuzeichnen — eine wesentliche theoreti-
sche und wichtige argumentative Dimension. Denn es liegt wohl auf der Hand, dafl zur
Lhistoire totale® der religiése und dann auch der christlich-kirchliche Aspekt essentiell
hinzugehéren. Dasselbe diirfte natiirlich auch fiir jede Kulturanthropologie, die diesen
Namen verdient, unstrittig und unbestreitbar sein.

Um solche weiterfithrenden Uberlegungen geht es in dieser Arbeit nicht. Aber sie
notigt dazu, in der angedeuteten Richtung weiterzudenken. Schon das ist, angesichts
des uniibersehbaren Theoriedefizits in der Kirchengeschichte, in beiden Konfessionen,
ein beachtlicher Gewinn. Nicht zuletzt deshalb ist zu hoffen, daf} diese Untersuchung
die nétige Beachtung findet.

Giefen Martin Greschat
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Germania Sacra. Historisch-statistische Beschreibung der Kirche des
alten Reiches, hrsg. v. Max-Planck-Institut fiir Geschichte, N. F. 24: Die Bistiimer
der Kirchenprovinz Salzburg. Das Bistum Freising. 1: Das Augustiner-
chorherrenstift Dietramszell, bearb. von Edgar Krausen. Berlin/New York, de
Gruyter 1988. XIV, 400 S. und 2 Karten.

Von keinem andern Orden war das alte Bayern bis 1800 in so hohem Mafle geprigt
wie von den Augustiner-Chorherren. Die Ubersichten von P. Norbert Backmund
lassen das erkennen. Schon allein dieser Umstand begriindet die Berechtigung zur Auf-
nahme eines ihrer Kloster bzw. Stifte in die Reihe der Germania Sacra. Befliigeln noch
personliche Beziehungen des Bearbeiters zu einem der Kloster und sein archivarisches
Interesse das Unternehmen, so mufl es gelingen, selbst unter der Einschrinkung, daff
Dietramszell unter den 18 Chorherrenstiften des heutigen Regierungsbezirks Ober-
bayern — es liegt bei Bad Télz — einen sehr bescheidenen Platz einmimmt. Es wurde
deswegen vor dem 18. Jahrhundert auch stets als Kloster, niemals als Suft bezeichnet.

Die urspriinglich cella beati Martini genannte Niederlassung entstand kurz nach 1100
auf Tegernseer Grund. Das Kloster, spiter nach dem Griinderpropst Dietram benannt,
blieb auch in Zukunft Eigenkloster der Tegernseer Benediktiner. Das fiihrte zu langwie-
rigen Auseinandersetzungen mit diesen und trug nicht gerade zu einer gliicklichen Ent-
wicklung von Dietramszell bei. Zahlreiche, im Zuge der Streitigkeiten entstandene Fal-
schungen verdunkeln zusitzlich die ohnehin kaum erkennbare iltere Zeit.

Die Visitation von 1426 scheint das Leben in den Klostermauern etwas belebt zu
haben. Vorher hat sich in ihnen, allem Anschein nach, ,Nichts von Gewichte* zuge-
tragen (S. 47). Jedoch blieb der Erfolg begrenzt. Das 16 und noch mehr das 17. Jahrhun-
dert bieten ein diisteres Bild fortschreitenden Verfalls, ungeachtet zahlreicher Visita-
tionen durch den Fiirstbischof von Freising. So ist es verstindlich, wenn Kurfirst Max
Emanuel schon 1696 mit dem Plan liebdugelte, Dietramszell aufzuheben, um aus dem
Erlos Mittel fiir den Tiirkenkrieg zu gewinnen. Freilich verhinderte der Protest der
Benediktiner von Tegernsee das Vorhaben und fithrte merkwiirdigerweise damit zu
einer bescheidenen Bliite im 18. Jahrhundert. Die Disziplin besserte sich. Alle Kloster-
gebiude wurden neu errichtet. Seit der Auflosung des Jesuitenordens 1773 traten Die-
tramszeller Konventualen sogar an mehreren Gymnasien als Lehrer auf.

Die Gliederung des Bandes richtet sich nach dem bewahrten Schema der Germania
Sacra. Den Ubersichten iiber Quellen, Literatur, Denkmiler, Archiv und Bibliothek
folgen die oben kurz skizzierte ,Historische Ubersicht* und die ,Verfassung“. Hier-
unter werden Dignititen, Amter, Konvent, weltliche Bedienstete, Stellung im Orden —
insbesondere die Beziehungen zu anderen Chorherrenstiften und zur Lateranischen
Kongregation —, aber auch zu fremden geistlichen Institutionen und weltlichen
Gewalten, ferner die abhingigen Kirchen umf Kapellen sowie Siegel und Wappen eror-
tert.

Neben der Liturgie, Seelsorge, Verbriiderungen, Wallfahrten und Schulen finden
unter ,Religioses und geistiges Leben® auch die Musik — eine bayerische Sonderheit —,
Theater und eine Gemildesammlung Platz. Der weit gestreute Besitz wird in einer
AE};handlung, aber auch in tibersichtlichen Listen, unterstiitzt durch zwei Karten, dar-
geboten.

Das niemals sehr umfangreiche Personal erscheint auf rund 115 Druckseiten. Ein
Register erschlieft Sachbetreffe, Orts- und Personennamen.

Weder geistlich, noch weltlich spielte Dietramszell jemals eine bemerkenswerte
Rolle. Nichtsdestoweniger bildet es einen durchaus individuellen Kérper innerhalb der
Kirche des alten Reiches, der fiir das Gesamtbild der Reichskirche neben den Kathe-
dralen und bedeutenden Stiften bedeutsam ist. Man wiirde dem Wesen der deutschen
Kirche des Mittelalters nicht gerecht werden, wollte man derartige Institutionen aufler
acht lassen.

Miinster i. W. Wilhelm Kobl
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La piedad mariana en Espafa. Varios autores. Siglos XIX y XX,
1800—1960 (Coleccién Estudios Marianos 53; Salamanca, Socieild Mariolégica Espa-
fiola, 1988) 341 pp.

Este volumen recoge el texto de 13 conferencias, que tuvieron lugar en el X Con-
gresso Internacional Mariano, celebrado en Kevelaer (Alemania) del 11 al 18 de Sept. de
1987. Ofrecemos seguidamente sus epigrafes, que dan cabal idea no s6lo del contenido,
sino también del sentido del presente volumen: El culto mariano en Espana. Sintesis
bistorica (B, Monsegt). La piedad mariana en Espana (1850—1904) a través de las cartas
pastorales de los obispos (E. Llamas). La Comparia de Jesiis en el Asio Mariano de 1904
(A. Martinez Sierra). La aportacion de la Pontificia y Real Academia Bibliografico-
Mariana de Lérida al culto y devocién de la Santisima Virgen (J. Esquerda Bifet). El
Congreso Mariano Nacionaly de 1954) en Zaragoza (S. Foig ado Florez). Religiosidad
popular mariana en las cofradias penitenciales de algunas cindades andaluzas durante los
siglos XIX—XX (A. Molina Prieto). El Rosario en la Iglesiz de Compostela. La
Cofradia del Rosavio y su tradicién en Galicia (J. Garcia Oro), Devocidn a Maria por
medio del Rosario en el magisterio contemporaneo de Leén XIII a Pio X1I (A. Aranda).
El culto mariano en manuales sistemdticos esparioles de la primera mitad del s. XX (L.
Diez Marino). Culto y piedad mariana en Galicia, 1800—1962 (G. Calvo Moralejo). El
culto de Maria segin el Cardenal Gomd (A. Luis Iglesias). La piedad mariana de Tere-
sita Gonzales-Quevedo, la joven que ,reflejaba a Maria (F. Ochayta Pifiero). Las con-
sagraciones del mundo a la Santisima Virgen (J.]. Ayin Calvo). El temario que precede
no aborda de modo global el argumento enunciado en el titulo del volumen. Pero aun
asi constituye una buena muestra de lo que fue la piedad mariana en Espaia en el lapso
de tiempo que corre de 1800 a 1960 y constituye una importante aportacion para un
futuro tratamiento global del mismo.

Salamanca Antonio Garcia y Garcia

Alte Kirche

Peter Lampe: Die stadtrémischen Christen in den ersten beiden Jahrhun-
derten. Wissenschaftliche Untersuchungen zum Neuen Testament. 2.Reihe 18,
Tibingen (Mohr) 1989, 2. Auflage, 457 S.

Die Menschen christlichen Glaubens nicht nur in ihrem Alltag aufzusuchen, sondern
die besondere Bezichung zwischen ihrer sozialen Situation und ihren Glaubensiufie-
rungen in einer Art ,dreidimensionaler Textinterpretation® herauszuarbeiten, dieses
anspruchsvolle Ziel hat sich das vorliegende stattliche Buch vorgenommen, welches
erstmals 1983 als Dissertation an der Evangelisch-Theologischen Fakultit der Univer-
sitit Bern vorgelegt wurde. Mit jener angestrebten Verbindung von sozialer Funktion
und theologischer Sicht versucht der Verf tiber die Frage nach der sozialen Zusammen-
setzung der frilhen Gemeinden, wie sie derzeit verst’é.rit gestellt wird, noch hinauszu-
gelangen. Der dabei eingeschlagene Weg ist durchaus originell und gewinnt dadurch an
Relevanz, dafl in gleichem Mafie literarische, epigraphische und archiologische Materia-
lien einbezogen werden (mit 14 S. Nachtrigen zur 2. Auflage).

Nach einem kurzen Vorspann (I) iiber den Einzug des Cir'stentums auf dem Han-
delswege tiber Puteoli (ohne tiberzeugende christliche Belege fiir Pompeji und Hercu-
laneum!) und das bekannte Claudiusedikt in Rom (als Beweis fiir die Losung der stadt-
rémischen Christen von der Synagoge im J. 49) folgt ein breiter topographischer Uber-
blick (IT), in welchem an Hand der Dichte vorconstantinischer Tituli und der frithesten
christlichen Grabplitze die jenen Katakomben benachbarten Stadtteile als Wohngebiete
der frithesten Christen postuliert werden: Es sind dies die Randbereiche zwischen den
Hiigeln auferhalb des alten Pomeriums beiderseits grofier Ausfallstraffen, Trastevere,
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das Viertel am Tractus Urbanus der Via Appia, der Aventinhiigel und schliefilich der
Campus Martius, wo sich jeweils die drmere, meist von auflen hereinstromende Bevol-
kerung in dichter Wohnlage konzentrierte. So ergibt sich, dafl Handler, Handwerker
und Transportarbeiter das Gros der frithchristlichen Bewohner stellten, wobei mit der
zeitlichen Ausbreitung etwa auf dem Aventin und dem Marsfeld ein sozialer Aufstieg
Hand in Hand gegangen sei. Im ersten der beiden diachronischen Schnitte, in welchem
die Nachrichten iiber das stadtromische Christentum allgemein behandelt werden (III),
geht es um die Weitergabe jiidisch-christlicher Bildung (etwa im 1. Clemensbrief), um
Sitze aus dem Romerbrief (iiber Wohlhabende, Weise und Nichtweise), um die Nero-
nische Verfolgung und vor allem um Angaben zur sozialen Schichtung, wie sie dem
Hermasbuch sowie dem justinischen Schrifttum zu entnehmen sind. Hierbei lafl¢, wie
der Verf. meint, die rigorose Bulforderung des Hermas gegeniiber den Reichen der
Gemeinde das Wechselspiel zwischen religiosen und wirtschaftlichen Faktoren
erkennen, zugleich habe das Christentum ein Stiick Integration der verschiedenen
Schichten und somit einen Beitrag zum gesamtgesellschaftlichen Leben geliefert. Auf
der anderen Seite zeige der Grabungskomplex am Vatikan, wo inmitten reicher Mauso-
leen heidnischer Freigelassener das bescheidene Petrusmonument, das sogenannte Tro-
paion des Gaius, mit den sich darum scharenden einfachen christlichen Gribern
errichtet wurde, noch immer, dafl man es um 160 zumeist mit kleinen Leuten zu tun
habe, fiir L. ein Beweis, daf} es damals kein geschlossenes, monolithisches Christentum
mehr in der Stadt gegeben habe. Eine deutliche Zunahme Héhergestellter werde ab der
Zeit des Commodgus sichtbar, abzulesen etwa aus Hippolyt (Eheordnung des Kallist)
und den Acta Petri, noch mehr aber aus den Berufsangaben der Traditio apostolica (um
200), wobei trotz der Unklarheit tiber die Zahl der frithen Gemeindemitglieder ein
spiirbares Zuriicktreten der Frauen konstatiert wird. In den prosopographischen Unter-
suchungen des zweiten diachronischen Schnitts (IV) werden simtliche bekannten Ein-
zelpersonen oder Gruppen aufgereiht, angefangen von den Rom 16 genannten Namen
iiber Apollonios und Aurelius Prosenes bis zu den Haretikergruppen der Valentinianer,
Karpokratianer und Theodotusschiiler (um 200); dabei glaubt der Verf. auffallende
Gemeinsamkeiten zwischen beiden Schnitten etwa im verstirkten Auftreten von Mit-
gliedern der familia Caesaris seit Ende des 2. Jahrhunderts, in der konstant hohen Zahl
der Zugewanderten und einem fortschreitenden innerchristlichen Bildungsprozef,
gekoppelt mit einem gewissen sozialen Hintergrund, erkennen zu konnen (Hermas,
Marcion, Minucius Felix, Tatian, Flora, Proculus u. a.). Was die wenigen Christen zur
Zeit des letzten Flaviers betrifft, so entscheidet sich L. fiir eine Bekehrung von Pom-
ponia Graecina und Flavia Domitilla, wihrend er bei T. Flavius Clemens und noch
mehr bei M. Acilius Glabrio zu Recht starke Bedenken hegt. Hier hitte man ein Wort
zur sogenannten Domitianischen Christenverfolgung erwartet. Im abschliefenden Teil
iiber die Fraktionierung der stadtromischen Christenheit (V) werden bereits aus den
zahlreichen Grufladressen aus Rém 16 mehrere Konzentrationspunkte in Rom
erschlossen, was der Verf. als Vorstufe zu dem spiteren Titulinetz versteht. Das Fehlen
eines raumlichen Zentrums lasse sich auch aus dpc’:m fehlenden Immobilienbesitz in den
ersten beiden Jahrhunderten entnehmen, da die Gottesdienste in irgendwelchen pri-
vaten Wohnriumen stattfanden (zum Fehlen von Begriffen wie domus oder sacraria
usw. vgl. jetzt aber F. Saxer: Domus ecclesiae — oixog énxhnoiog in den frithchristlichen
literarischen Texten, RQA 83, 1988, 167 ff.). Nach auflen hin hitten sich diese Zusam-
menkiinfte als private Einladungen eines Hausherrn zu erkennen gegeben (warum dann
aber das odium generis humani wegen angeblich iibler Praktiken?), spiter als Haus-
kreise um einen Lehrer, als Mysterienvereine oder religiose Sklavenfeiern. Eben jene
Aufsplitterung habe in Rom in besonderem Mafle den theologischen Pluralismus
begiinstigt, verstirkt durch landsmannschaftliche und bildungssoziale Unterschiede.
Fragwiirdig wird diese Konstruktion freilich, weil am Ende fiir die Orthodoxie allein
die Masse des ungebildeten Volkes iibrig bleibt, das keine vollendete weltliche Bildung
bendtigte, um die Wahrheiten seines Glaubens zu begreifen; denn zum einen berichten
die Quellen mit Vorliebe von abtriinnigen Theologen, aufflerdem gab es doch Justin und
andere Bildungstriger, welche den rechtgliubigen Christen nicht den Riicken kehrten.

ZKG 102. Band 1991/1
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Schlieflich wire auf die Griinde einzugehen, warum es zu derart vielen Abspaltungen
kam (doch nicht nur in Rom), sicherlich nicht allein deswegen, weil zur Zeit des
Bischofs Viktor eine Abldsung der auf Gewihrenlassen ausgerichteten Presbyterialver-
fassung durch einen monarchischen Episkopat stattgefunden hat. Die bei Hegesipp
(Eus. HE IV 2,1-3) und Irenaeus (haer. ITI 3,3) iiberlieferten rémischen Bischofslisten
werden dabei als elaborierte , Kette von Tradenten des rechten Glaubens® interpretiert.

So ergibt sich fiir die eingangs gestellte Frage nach dem sozialen Charakter der frithen
rdmischen Gemeinden, dafl die grole Mehrheit zu den pauperes gehorte (nach Minu-
cius Felix 36,3). Hier erheben sich allerdings gewisse Bedenken: Darf man, da christ-
liche Katakombengraber eher als 200 kaum greifbar sind, die zugehérigen Wohnviertel
ohne weiteres fiir die Zeit davor fiir die Anhinger des neuen Glaubens reklamieren?
Liefern nicht umgekehrt simtliche literarischen Zeugnisse Belege fiir Wohlhabende und
Weise von Anfang an? Konnte nicht jingst G. Schollgen fiir Karthago um 200 nach-
weisen, daf} sich die Christen iiber das gesamte soziale Spektrum der Stadt verteilen und
entgegen einer weitverbreiteten Meinung nur eine kleine Minderheit der untersten
Schicht zuzurechnen ist? Gewifl mag es in Rom anders gewesen sein angesichts der
groflen Zahl von Zuwanderern, aber manches im Buch von L. ist doch mit Unbe-
Kannten behaftet und gerit nahe an den Rand der Spekulation. Trotzdem bleibt es ein
grofies Verdienst, die rémische Gemeinde in so praziser Form durchleuchtet und eine
vorbildliche Prosopographie geliefert zu haben.

Wendelstein Richard Klein

Lectures anciennes de la Bible (Cahiers de Biblia Patristica, Bd. 1), hrsg. v. Centre

d’Analyse et de Documentation Patristiques. Strasbourg 1987, pp. 330.

Zugleich mit dem vierten Band der ,,Biblia Patristica® hat das Centre d’Analyse et de
Documentation Patristique in Straffburg damit begonnen, in einer eigenen Rethe For-
schungsbeitrage zu verdtfentlichen, die sich mit der Bibel bei den Kirchenschriftstellern
— vor allem im ltesten Christentum beschiftigen. Der vorliegende erste Band dieser
neuen Reihe enthilt insgesamt fiinfzehn lingere und kiirzere Aufsitze, die zugleich als
Festgabe dem Begriinder dieser Arbeit, André Benoit, gewidmet sind. G. Dorival
untersuche die iltesten Zitate aus der Septuaginta im heidnischen Schrifttum (S. 9—-26),
J. Roldanus geht der Redeweise von der Fremdlingschaft der Christen in dieser Welt in
patristischen Schriften der ersten drei Jahrhunderte nach (S.27-52) und J. Pépin fragt
nach der Vorstellung von Gott als Ratgeber anhand der Begriffe oopporog bzw. lat.
,consiliarius® in biblischer und patristischer Uberlieferung (S.53—74). Anschliefend
folgt eine Untersuchung von A. Le Boulluec iiber Exodus 4,24—26 nach der Septua-
ginta und der Viterliteratur (S.75—104). R. Mortley geht dem Titel der Apostelge-
schichte nach (S. 105—112), E. Junod untersucht die Frage nach der Jungfraulic keit des
Apostels Johannes nach biblischer und patristischer Uberlieferung (S. 113—136), P. Pri-
gent priift die Evangelienzitate bei Justin, Apologie 14—17 (8. 137-152) und D. A. Ber-
trand geht dem Schriftgebrauch bei Theodot dem Gerber auf der Grundlage von Epi-
phanius, Panarion 54, nach (S.153—168). E. Osborn fragt nach dem Veni'ziltnis von
Logik und Exegese bei Clemens von Alexandrien (S. 169—190), F. Vinel untersucht die
,Metaphrasis in Ecclesiasten® des Gregor Thaumaturgos (S. 191-216) und anschlieflend
wendet sich P. Smulders grundsitzlichen Fragen der Hermeneutik anhand des Mat-
thiuskommentars des Hilarius von Portiers zu (S.217—252). J. Dolgnon geht dem
hapaxlegomenon ,sapientifico® bei Hilarius von Poitiers nach — zu Psalm 146,8 —
(S.253—260), J. B. Bauer untersucht den Bibeltext und seine Auslegung im sogenannten
Libellus des Pseudo-Hilarius (5. 261—282), P. Maraval gibt eine kommentierte Uberset-
zung zu ,De Pythonissa® Gregors von Nyssa (S.283—294) und A. Méhat leit eine
Studie zur Auslegung von 1 Korinther 12—14 in den Homilien des Johannes Chryso-
stomos vor (S. 295—318). Der Band schliefit mit einem Bibelstellenindex (S. 319—328),
wie es sich fiir einen Band mit Untersuchungen zur ,Biblia Patristica“ ohne Zweifel
nahelegt. In ihm wird noch einmal der ganze Reichtum dieses Buches erkennbar, in dem
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international anerkannte Patristiker wertvolle und weiterfithrende Studien zur bibli-
schen Uberlieferung in der Alten Kirche vorgelegt haben. Es ist hier nicht moglich, auf
die einzelnen Beitrage naher einzugehen. Insgesamt ist dies jedoch ein guter Start fir
diese neue Reihe und zugleich eine gelungene Festgabe fiir André Benoit, der der Erfor-
schung der Bibel in der Alten Kirche wertvolle Impulse gegeben hat, nicht zuletzt durch
die Griindung des Centre d’Analyse et de Documentation Patristiques in Straffburg.
Marburg Wolfgang A. Bienert

Biblia Patristica, Index des citations et allusions bibliques dans la littéra-
ture patristique, Band 4, hrsg. v. Centre d’Analyse et de Documentation Patri-
stique (J. Allenbach u. a.). Paris (Edition du CNRS) 1987, pp. 330.

Die ,Biblia Patristica® hat sich seit dem Erscheinen des ersten Bandes im Jahre 1975

— Band 2 erschien 1977, Band 3 1980, und 1982 wurde ein Supplementband zu Philo

von Alexandrien verdffentlicht (vgl. meine Besprechung in ZKG 96, 1985, 424£.) — als

sehr wertvolles Hilfsmittel zur Erschliefung der biblischen Exegese und Uberlieferung
in den ersten drei Jahrhunderten der Kirchengeschichte bewihrt, so daff eine Fortset-
zung dringend erwiinscht war. Die Erschlieflung der Autoren des 4. Jahrhunderts stellte
die Bearbeiter und die Herausgeber allerdings vor eine Reihe von neuen Problemen, die
die Verdffentlichung des 4. Bandes offenbar verzégerten. Denn die Literatur des 4. Jahr-
hunderts, des ,goldenen Zeitalters der Patristik®, ist ungleich umfangreicher als die der
ersten drei Jahrhunderte. Fur die Veroffentlichung der rund 200.000 Bibelzitate bzw.

Anspielungen auf Bibelstellen war die Aufteilung des Materials auf verschiedene Teil-

binde unvermeidlich. Dabei entschlossen sich die Herausgeber, die Autoren einer

bestimmten Region zusammenzunehmen. Das ist der Grund fiir die zunichst iiberra-
schende Zusammenstellung der biblischen Zitate und Anspielungen aus den Werken

Eusebs von Cisarea, Cyriﬁs von Jerusalem und des Epiphanius von Salamis in Band 4

der Biblia Patristica. Denn alle drei Autoren stammen aus dem Raum Palistinas. Daf}

mit ithnen die Schriften des 4. Jahrhunderts eroffnet werden, ist aus zwei Griinden
besonders zu begriifien: zum einen enthalten die Werke Eusebs und des Epiphanius eine
ganze Reihe von Zitaten aus ilteren Schriften, die nur bei thnen erhalten sind und die
das Schrifttum der ersten drei Jahrhunderte entscheidend erginzen. In der Biblia Patri-
stica sind Bibelzitate oder biblische Anspielungen aus solchen Schriften jeweils mit
einem * gekennzeichnet. Insofern enthilt der 4. Band der Biblia Patristica wertvolle

Erginzungen zu den drei ersten Banden. Dariiber hinaus erschliefit er Autoren, die im

allgemeinen in der Forschung weniger beachtet werden, die jedoch gerade fiir die

Rezeption der biblischen Tradition in der patristischen Literatur bedeutsam sind. —

Den Bearbeitern und Herausgebern dieses Bandes ist wiederum ein wertvolles Arbeits-

instrument fiir die biblische und patristische Forschung zu danken, dem eine rasche

Fortfithrung zu wiinschen ist.

Marburg Wolfgang A. Bienert

Hubertus R. Drobner: Bibelindex zu den Werken Gregors von Nyssa.
Paderborn (Selbstverlag) 1988, pp.126. — Bezug durch den Autor: Kamp 6, 4790
Paderborn.

Die zunehmende Verbreitung von Computern im Bereich der Textverarbeitung
macht es méglich, dafl Arbeitsinstrumente wie der vorliegende Bibelindex zu Gregor
von Nyssa auch von einem kleineren Forscherteam erarbeitet und publiziert werden
konnen. Vorbild eines solchen Index ist dabei die seit 1975 erscheinende ,Biblia Patri-
stica“, von der inzwischen vier Binde zusammen mit einem Supplementband zu Philo
von Alexandrien vorliegen. Die besondere Bedeutung Gregors von Nyssa innerhalb der
patristischen Forschung macht es sinnvoll, daf} ein solcher Index schon vorab verdffent-
licht wurde, damit er einerseits als Hilfsmittel zur Edition der noch nicht kritisch

ZKG 102, Band 1991/1
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edierten Werke Gregors dienen kann, zugleich aber auch einen Beitrag zur Erforschung
des Bibeltextes und seiner Varianten und zur Geschichte der biblischen Exegese der
Viterzeit leister. — Grundlage dieses Index sind in der Regel die kritischen Editionen
der Werke Gregors, insbesondere die Ausgabe von W. Jaeger, die von Hermann Lan-
gerbeck, Heinrich Dérrie und Hadwig Horner unter Mitarbeit weiterer Fachkollegen in
Miinster herausgegeben wurde und wird. Fiir die noch nicht kritisch edierten Texte
wird auf die Ausgabe von Migne, PG 44—46, 96, 130 verwiesen. ,Berticksichtigt sind
alle Werke, Spuria und Fragmente, wie sie in der Clavis Patrum Graecorum II,
3135—3224 aufgefﬁhrt sind (S.11). — In einer kurzen Einleitung (8. 9—12) wird ein
Uberblick iiber den Stand der Gregor von Nyssa-Forschung mit Hinweisen auf die vor-
handenen Bibliographien und weitere Hilfsmittel gegeben. Es folgt eine Ubersicht iiber
Werke und Editionen Gregors (S. 14—20). Dann folgt in einem ersten Teil ein Index der
alttestamentlichen Bibelstellen nach der Septuaginta. Ihm folgt ein entsprechender
Index zum Neuen Testament, dem ein Anhang (S. 125£.) beigegeben ist, der auch Zitate
aus Apokryphen-Schriften sowie dem Diatessaron Tatians enthilt. — Es handelt sich
insgesamt um ein niitzliches Hilfsmittel, das der ,Biblia Patristica® im Hinblick auf
Gregor vorauseilt und zugleich eine wichtige Vorarbeit leistet. Vor diesem Hintergrund
sollte die ,Biblia Patristica® ihren Index zu Gregor vielleicht erst vorlegen, wenn die
kritische Ausgabe seiner Werke abgeschlossen ist.
Marburg Wolfgang A. Bienert

Torben Christensen: Rufinus of Aquileia and the Historia Ecclesiastica,
Lib, VIII-IX, of Eusebius (Historisk-filosofiske Meddelelser 58 Det Kongelige
Danske Videnskabernes Selskab), Kopenhagen: Munksgaard 1989, 339 5.,
dKr 450,— (ca. DM 120,-). 3
Rufin von Aquileia ist der patristischen Forschung in erster Linie durch seine Uber-

setzertitigkeit bekannt und zugleich umstritten. Das gilt in hohem Mafle fiir seine latei-

nische Ubersetzung der Kirchengeschichte des Euseb. Das Verdikt Theodor Momm-
sens, der dieses Werk Rufins 1909 herausgegeben hat, er sei ein ,schlechter Ubersetzer®

(GCS Eus 11,3, p. CCLIX) und habe die Urschrift einer ,willkiirlichen und vielfach

stark verkiirzenden Behandlung® (a.a.0., p. CCLI) unterworfen, bestimmt bis heute

im wesentlichen das Urteil der patristischen Forschung. Der Kopenhagener Kirchenhi-

storiker Torben Christensen hat nun in der posthum erschienenen Abhandlung den

Versuch einer Ehrenrettung Rufins unternommen. Nimmt man nimlich hinzu, daf

Rufins Ubersetzung bis in das 16. Jahrhundert hinein eine der Hauptquellen des latei-

nischen Westens fiir die Geschichte der Kirche bis 324 gewesen ist, dann verdient sie in

der Tat mehr als einen Seitenblick. Mit den Worten Christensen gesprochen: ,How did

Rufinus present the development of the church to his Latin readers?® (S. 10).

Torben Christensen geht die Aufgabe, die er sich gestellt hat, auf zweifache Weise an.
Zuniichst einmal beschrinkt er sich ausdriicklich auf das VIII. und IX. Buch der euseb-
schen Kirchengeschichte, die schon in sich aufgrund ihrer mehrfachen Uberarbeitung
als ausgesprochen kompliziert, ja undurchsichtig gelten. Soll also die Ubersetzungslei-
stung des Rufin gewiirdigt werden, gilt es vorrangig, eine piinktlich genaue Analyse des
griechischen Textes vorzulegen. Er %lat darin in R. Laqueurs Untersuchung ,,Eusebius
als Historiker seiner Zeit* eine Vorarbeit vorliegen, die jedoch in seinen Augen an einer
zu eng begrenzten Textauswahl und auch definitiven Fehlern krankt. Der sehr ausfiihr-
lichen und detaillierten Analyse des Euseb schliefit sich eine ebensolche der lateinischen
Ubertragung Rufins an. Ziel dabei ist, ,to discover motivs which had inspired Rufins to
go his own way and to indicate ideas in the new version which differed fl;om Eusebius®
(5.10). Dieses methodisch sinnvolle Vorgehen wird eingeholt, indem Rufins Ubertra-
gung Satz fiir Satz, manchmal sogar Wort fiir Wort, an der griechischen Vorlage
gemessen und auf Sinnhaftigkeit und Entsprechung gepriift wird.

Die bis in die linguistischen Einzelbeobachtungen hinein interessante Analyse lifit die
Jhistoria ecclesiastica® des Rufin in einem guten Licht erscheinen. Wir haben in ihr ein
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eigenstandiges Werk vorliegen, das nicht nur die stilistischen und logischen Briiche des
Originals glittet, sondern auch aus dem historischen Abstand heraus mafivoll korrigie-
rend eingreift. Mit Fug und Recht kann so von der ,ars interpretandi® des Rufin gespro-
chen werden, die zugleich einen Einblick in sein theologisches Denken erlaubt.

Obwohl Christensens Untersuchung Torso geblieben ist — er selbst ist sich dessen
schmerzlich bewufit gewesen, — kann die Ehrenrettung des Ubersetzers Rufin als
gelungen bezeichnet werden. Das Urteil der ,,willkiirlichen Ubersetzung® sollte sich in
Zukunft verbieten; das der ,theologisch durchdachten Interpretation® legt sich nahe.
Man mége sich von dem etwas irreleitenden Titel nicht davon abhalten lassen, das Buch
in die Hand zu nehmen: nicht nur fiir Rufinforscher, sondern auch fiir diejenigen, die
sich kiinftig mit dem VIIL und IX. Buch der Kirchengeschichte des Euseb beschiftigen
mochten, ist das Buch von Torben Christensen von auflerordentlichem Interesse. Den
Herausgebern, N. Hyldahl und ©@. Norderval, ist zu danken, dafl sie das Manuskript
im Sinne des Verstorbenen in dieser noch nicht abgeschlossenen Form zum Druck

ebracht haben. Denn wesentliche Richtlinien Christensens fiir die weitere Forschung

Eommen klar heraus. Zur Einfiihrung sei auch hingewiesen auf seinen titelgleichen Auf-
satz in den ,Studia Theologica“ 34 (1980), 129—152.

Kiel Matthias Wiinsche

Mittelalter

Filschungen im Mittelalter. (Schriften der Monumenta Germaniae Historica 33,

I1-V). 5 Bde. Hannover, Hahn 1989. 780; 748; 726; 724; 752 Seiten.

Das Mittelalter: eine Zeit der Filschungen? Zu diesem Eindruck kénnte einmal mehr
kommen, wer sich die fiinf monumentalen Binde zum Thema , Filschungen im Mittel-
alter” ansieht, wer die mehr als 3700 Druckseiten auch nur auszugsweise liest und die
151 Aufsitze durchgeht. Schon diese Hinweise auf das beeindruckende dufiere Format
— ein (VL) Registerﬁand steht iibrigens noch aus — machen deutlich, dafl es sich bei den
hier anzuzeigenden Binden um eine umfassende Bestandsaufnahme zu mittelalterlichen
Filschungen im allgemeinen wie im besonderen handelt. Hervorgegangen sind die Auf-
sitze aus Vortrigen anlafilich eines Kongresses der Monumenta Germaniae Historica
aus dem Herbst 1986; das schnelle Erscheinen dieses Werkes allein ist Grund zu
Staunen und Bewunderung, denn hier mufite vom Redaktionsteam Erhebliches geleistet
werden.

Es liegt in der Natur der Sache, die Binde sachlich nach behandelten Genera zu glie-
dern: Den Filschungen in der Literatur gilt Band I, den Rechtsfilschungen und der
Bestrafung ertappter Falscher Band II, den Urkundenfalschungen widmen sich die Bin-
de IMTund IV, gen gefilschten Briefen, dem Verhaltnis von Frommigkeit und Filschung
sowie den Realienfilschungen schliefilich der Band V. In der Regel werden dabei Uber-
blicksdarstellungen den Einzelabhandlungen vorangestellt, und nur sie seien als
Bilanzen des Forschungsstandes hier genannt: Elizabeth A. R. Brown, Falsitas pia sive
reprehensibilis. Medieval Forgers and their Intentions (I, 101—119); Franz-Josef
Schmale, Filschungen in der Geschichtsschreibung (I, 121—132); Peter Landau,
Gefilschtes Recht in den Rechtssammlungen bis Gratian (II, 11—49); Carlrichard
Brihl, Die Entwicklung der diplomatischen Methode im Zusammenhang mit dem
Erkennen von Falschungen (III, 11—27); Reinhard Hirtel, Filschungen im Mittelalter:
geglaubt, verworfen, vertuscht (III, 29—51); Erich Wisplinghoff, Zur Methode der Pri-
vaturkundenkritik (II1, 53—67); Giles Constable, Forged Letters in the Middle Ages
(V, 11—37); Frantisek Graus, Filschungen im Gewand der Frommigkeit (V, 261—281).

Wollte man versuchen, aus diesen einfithrenden Beitrigen einen gemeinsamen For-
schungsstand der Teildisziplinen, ja auch nur ein gemeinsames Interesse oder gleiche
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Methoden zu ermitteln, dann wire das Ergebnis eher diirftig. Ganz im Gegenteil bestd-
tigt die Vielfalt der Forschungsinteressen, der Methoden und der Ergebnisse, dafl die
Behandlung mittelalterlicher Filschung in den verschiedenen historischen Teildiszi-
plinen auerordentlich unterschiedlich gehandhabt wird. In der Di lomatik gehort das
Discrimen veri ac falsi seit Papebroch und Mabillon zu den zcntraf::n Fragestellungen,
und es ist das Verdienst der beiden Binde III und IV, an zahlreichen, auch nichtdeut-
schen Einzelbeispielen den iiberragenden Anteil der deutschen Mediavisten an der Ent-
wicklung eines differenzierten methodischen Instrumentariums moderner Urkunden-
lehre deutlich gemacht zu haben. Dagegen stehen die ginzlich andersartigen Methoden
und Interessen derer, die sich mit der Geschichte der Historiographie beschaftigen: Fir
sie sei, so der Nenner der Aufsitze zu diesem Thema, der Wahrheits- bzw. Falschungs-
begriff der Diplomatiker nicht anwendbar. Geschichtsschreibung sei per definitionem
eine literarische Gattung und miisse sich auch den Kriterien literarischer Beurteilung
stellen. So konne bei der mittelalterlichen Geschichtsschreibung nicht schlechthin alles
Fiktionale mit Filschungen gleichgesetzt werden. Wieder anders ist der Standpunkt der
Kirchenrechtshistoriker, die es mit einem durch Uberlieferung und Rezeption vielfach
verinderten Textcorpus zu tun haben und denen folgerichtig die Textentwicklung unter
dem Gesichtspunkt vermeintlich oder tatsichlich entstellender Verinderungen beson-
ders wichtig erscheint. Auch sie kénnen nicht prinzipiell alle Texte, die in einer anderen
als der urspriinglichen Gestalt iiberliefert sind, fiir Verfalschungen oder Filschungen
halten, sondern sehen sie als Bestandteile eines Prozesses der Rechtsentwicklung. ,Die®
Filschung ,des* Mittelalters, so kann man schon aus der Lektiire der Uberbiicl%sartikel
folgern, kann es also nicht geben.

Voriiberlegungen dieser Art sind wohl nétig, um das idyllische Bild des im Scripto-
rium seines Klosters guten Gewissens und voller Gottvertrauen vor sich hin falschenden
Ménchleins endlich einmal ad acta legen zu lernen, mit dem Fritz Kern jahrzehntelang
die Vorstellungen vom mittelalterlichen Filscher geprigt hatte. Aus den Beitrgen des
Kongresses spricht ein anderes Bild. Der fiir fiinf Familien auf Bestellung und gegen
Beza%llung arEeitende Filscher des ausgehenden 14. Jahrhunderts im ungarischen Liptau
(Fiigedi, IV, 6391f.), die heute noch uiberlieferten Gestindnisse am Papsthof in Avignon
inhaftierter Urkundenfilscher (Diener, II, 6071f.), diejenigen engliscﬂer Falschmiinzer
aus gleicher Zeit (Rohrkasten, II, 6271f.) oder eines Regensburger Betriigers, Bordell-
wirts und Urkundenfilschers von 1456 (Martl, 111, 551 {f.), das Skalpieren als mdgliche
Strafe fiir die Interpolation spitantiker Rechtsnormen (Nehlsen, I, 545ff.) und schliefi-
lich die reuige Beichte des Filschers auf dem Totenbett (Brown, I, 101 ff.): Dies alles
kann nur auf einem verbreiteten und gesellschaftlich geforderten bzw. anerkannten
Unrechtstatbestand der Filschung im weitesten Sinne aufbauen. Vom naiv-gutgliu-
bigen Flscher eines an der biedermeierlichen Idylle orientierten Mittelalterbildes bleibt
da keine Spur mehr.

Natiirlich hatte das Kernsche Bild des Filschers auch Konsequenzen fiir die For-
schung. Briihl (111, 11ff.) stellt Uberlegungen an, ob es nicht eine Folge des Bildes der
Wissenschaftler vom Filscher und dem Delike der Filschung gewesen sein konnte,
wenn bis heute der Beweis der Echtheit einer historischen Quelle so viel licber versucht
werde als der Beweis der Filschung, dem der Hautgout des moralisch Anriichigen
anhafte. So ist es denn auch kein Wunder, daf bis jetzt niichtern bilanzierende Versuche
iiber den Umfang mittelalterlicher Filschertitigkeit noch in den Anfingen stecken:
Dufour (IV, 167ff.) iiber die gefilschten Urkunden der franzésischen Karolinger
840—987 (zwischen 5 und 20% Filschungen) oder Higermann (III, 433ff.) iber die
Filschungen auf Karl den Grofen (etwa 40 % Filschungen) sind hier zu nennen. Uber
den Gesamtumfang der mittelalterlichen Urkundenfilschungen weichen die Vorstel-
lungen hingegen um Zehnerpotenzen voneinander ab: 2—3 Promille (Wisplinghoff, I,
54) oder mehr als 1 Prozent (Brihl, I, 12) werden genannt. Derartige Durchschnitts-
werte mégen aber ohnehin relativ uninteressant sein, denn zwischen den iiberwiegend
gefilschten bzw. verfilschten Merowingerurkunden und den kaum mehr filschungsbe-
drohten Privaturkunden des 15. Jahrhunderts liegen wahrlich Welten.

Den sachlichen Ertrag der zahlreichen Einzeluntersuchungen zu wiirdigen, kann hier
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nicht der Raum sein. Unter den im engeren Sinne kirchengeschichtlich orientierten Auf-
satzen sei jedoch auf einige Schwerpunkte verwiesen. Grofie Teile des Bandes II gelten
kanonistischen Themen, vor allem dem ,,Golden Age® der kanonistischen Filschungen
1075/1140, natirlich auch der Konstantinischen Schenkung und schliefllich immer
wieder Pseudo-Isidor, den beiden Hauptarbeitsgebieten des derzeitigen Prisidenten der
MGH und Kongrefiorganisatoren, Horst Fuhrmann. Daf} gerade die Beschiftigung mit
Pseudo-Isidor auch von aktueller Bedeutung sein kann, weist Marchietto (II, 397 f.)
anhand von Pseudo-Isidor-Rezeption im neuesten CIC nach. Auch in den beiden der
Diplomatik gewidmeten Binden werden klassische Filschungen aus dem kirchlichen
Bereich abgehandelt, etwa die Falsifikate Eberhards von Fulda (Staab, I1I, 283ff.), aus
der Abtei St. Maximin vor Trier (Kolzer, III, 315f.) oder aus St. Denis und Regens-
burg (Kraus, IT1, 535 ff.; Mirtl, IT1, 551 ff.). Daneben stehen immer auch moderne Fil-
schungen, etwa diejenigen des Pfiferser Konventualen Widmer aus dem 17. Jahrhundert
(Vogler, IIT, 711ff.) oder das Einschleusen von Filschungen in vatikanische Hand-
schriften 1933/45 (Battelli, IV, 129ff.). Schliefilich ist der grofie frémmigkeitsgeschicht-
liche Teil des Bandes V einschligig, der natiirlich die Falsifikate von Heiligenviten und
-reliquien, aber auch die Ritualmordvorwiirfe gegen Juden oder Ablafifilschungen
behandelt.

So sind die fiinf Bande, insgesamt gesehen, ein bedeutender Schritt voran auf dem
Wege zu einer Gesamtwiirdigung des Phinomens der mittelalterlichen Falschungen.
Seit sich eine Sektion des Historikertages von 1962 dieses Themas angenommen hatte
(HZ 197, 1963), seit Fuhrmanns weiterfiihrenden Uberlegungen im ersten Band seiner
Habilitationsschrift iiber Pseudo-Isidor von 1972 und schliefllich seit seiner ,Kongrefi-
einladung® von 1985 unter dem Titel ,Mundus vult decipi® (HZ 241, 1985) ist dieses der
gegliickte Versuch, die Diskussion um mittelalterliche Filschungen mit vereinten
Kraften auf eine neue Ebene zu heben.

Was bleibt da noch zu tun, kénnte man fragen. Es ist das Verdienst der Bande, ver-
deutlicht zu haben, daf} die Geschichte der Filschungen des Mittelalters eine Geschichte
der Einzelfille ist. Einen gemeinsamen Nenner zu finden, ist schwer, vielleicht unmég-
lich und wahrscheinlich nicht einmal férderlich. Auch in Zukunft werden Einzelstudien
zu Filschungen und Filschungskomplexen die Wissenschaft eher voranbringen als Ver-
suche vordergriindiger Synthesenbildung. Das modisch als ,Mentalititsgeschichte®
betitelte Arbeitsfeld wire hier véllig in seinem Recht, nach Antrieben menschlichen
Handelns zu fragen, wenn es nur einschlagige Quellen als Grundlage der Antworten auf
solche Fragen gibe. So aber werden Motivation und Ausfithrung, werden Hintergrund
und Ideen der Filscher weiterhin weitgehend im Dunkeln bleiben.

Man koénnte jedoch die fiinf Binde mit Gewinn auch ,gegen den Strich® lesen, nicht
nach Gattungen und Filschungskomplexen fragend, sondern nach Wegen der Filscher
(von der Absicht bis zur Beichte und Hinrichtung), nach Wegen der Falschungen (von
der Fertigstellung bis zum Erfolg oder zur Verwerfung) und nach Wegen der Forschung
(von der Entwicklung des Instrumentariums bis zur Anwendung im Einzelfall). Viel-
leicht kime man dann doch einem Zusammenhang der mittelalterlichen Filschungen,
der mittelalterlichen Mentalititen und der mittelalterlichen Kimpfe gegen Filschungen
auf die Spur.

Miinchen Thomas Vogtherr

Anton von Euw: Liber viventium Fabariensis. Das karolingische Memorial-
buch von Pfifers in seiner liturgie- und kunstgeschichtlichen Bedeutung. Bern /Stutt-
gart 1989. Folioformat 22,2 x 32 cm, 231 S. mit mehrfarbigen Tafeln, 154 Abbil-
dungen u. 48 Figuren, Ln.

Mit diesem Werk wird die beste Einfiihrung geboten in das eine und einzigartige Ori-
ginal im Stiftsarchiv von St. Gallen und bei jedem Leser wird sich der Wunsch regen,
das Voll-Faksimile zu erwerben, dessen Ausgabe seit 1973 vorliegt. Kurz nach 800 ist
dieses ,wohl wichtigstes Denkmal der friithkarolingischen Buchkunst® in vorbildlich
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schoner ritischer Minuskel geschrieben worden. Als ritische Schriftprovinz ist das
Bistum Chur zu bezeichnen mit den Alpenkléstern und -stiften Disentis, Cazis, Mistail
und Miistair, dem zwischen Ziirichsee und Walensee gelegenem Schénis und schlieflich
Pfifers, das zwischen Chur und Walensee liegt.

Prof. Dr. A. von Euw, Konservator am Kolner Schniitgenmuseum, zeigt hier kein
Erstlingswerk vor — 197985 schuf er zusammen mit Joachim M. Plotzek die vier
Grofibinde, in denen die Sammlung Ludwigs beschrieben wurde —, aber das hier vor-
liegende Werk machte mehr Mithe, Reisen und Zeitaufwand erforderlich. Es klingt gut,
wenn er im Vorwort schreibt: ,,Auf der Suche nach den Quellen der karolingisch-otto-
nischen Buchmalerei war mir der Liber Viventium Fabariensis ein Werk, dessen
Erschliefung dem Besteigen eines hohen Berges gleicht, von dessen Gipfel aus der Blick
nicht nur in riumliche, sondern auch in zeitliche Dimensionen dringen kann. Auf dem
Weg dorthin lagen Bibliotheken und Archive wie Herbergen, die den Wanderer auf-
nehmen und ihm ihre Kostbarkeiten nicht versagen.“ Genannt werden Einsiedeln und
St. Gallen, dann Paris, Rom und Ziirich, doch im Handschriftenverzeichnis S. 223—225
zihlten wir 73 Bibliotheksnamen und 194 Handschriften, entsprechend umfangreich ist
das Personen-, Orts- und Sachverzeichnis: alles Hinweise, Entdeckungen, Ahnlich-
keiten, Abhiingigkeiten, Ubereinstimmungen, die alle nur dies ¢ine Buch betreffen!

Was besagt nun der Titel Liber viventium? Das Hauptwerk der ritischen Schrift ist
ein zu Chur entstandenes Sakramentar, um 800, heute in der St. Galler Stiftsbibliothek
Cod. 348, genannt wegen der Namensnennung des Bischofs Remedius (800—820)
Remedius-Sakramentar, also ein Meflbuch; von ihm ist unser Memorialbuch, wie von
Euw nachweist, stark abhingig. Der ilteste Teil unseres Werkes ist nun ein Evangeli-
star, d. h., ein Buch der im Kirchenjahr wihrend der Messe zu lesenden Evangelienab-
schnitte, gegliedert nach der im Sakramentar gegebenen Ordnung. Liber viventium
heifd Bucﬁ ger Lebenden und bedeutet hier erweitert Buch des Lebens auf der Grund-
lage der vier Evangelien. Auf die Bilder der Evangelisten folgen Texte aus den vier
Evangelien, die zum Vorlesen bestimmt und zu Beginn der Lesungen mit Initialen
geschmiickt sind. Dazu kommt die Idee des Gedichtnisses Lebender und Toter, die
Memoria, die insofern eng mit dem Evangelium als Fons und Liber vitae verknuipft ist,
als den Evangelienlesungen nach Matthius, Markus, Lukas und Johannes jeweils ein
Memorialteil mit den Namen derer, der zu gedenken war, folgt; diese Namen stehen
unter Doppelarkaden. Es war also zugleich ein Verbriiderungsbuch, in das im Laufe der
Jahrhunderte an 4500 Namen eingetragen wurden. Hinzu kamen Zusitze von Reli-
quien-, Schatz- und Biicherverzeichnissen des 9. bis 12. Jahrhunderts, ferner Grundbe-
sitz- und Traditionsurkunden des 11. bis 13. Jahrhunderts. Wir haben also vor uns das
Hauptbuch der Abtei Pfifers, auf Jahrhunderte angelegt und im wesentlichen Sinne
durchgehalten. Nach den Vorstellungen der Apokalypse sind die Getauften in das Buch
des Lebens eingetragen, hoffen auf Barmherzigkeit im Jiingsten Gericht und werden
cingehen in das Himmlische Jerusalem. Minutiés wird nachgewiesen, wie Minuskel,
Initialen, Miniaturen einerseits alte rémisch-italienische Formen iiberliefern — Chur hat
bis auf Karl den Groflen, der dort eine Grafschaft einrichtete, zur Kirchenprovinz Mai-
land gehére, erst spater zu Mainz, sodaf eine Tradition seitens der langobardischen
Schriftprovinz erklirlich ist, — andererseits insulare Formen. Der Kiinstler hat beides
zu einer hichst ansprechenden Synthese vereinigt. Damit ist der Anschlufl an die
Schulen von Corbie, Reims, Trier, Tours, St. Gallen, Reichenau, Fulda und Aachen
gesichert, man kann das Werk zu recht karolingisches Memorialbuch nennen, es gibt in
der hohen Kunst der Scriptura illuminata die irisch-syrisch-schottische, die angelsich-
sisch-italogriechische und byzantinisch-sichsische Kultursymbiose an das werdende
Abendland weiter. Die Versenkung in die irischen Miniaturen ist daher unmitelbare
Begegnung mit dem seltsamsten Abenteuer in der Genesis des Abendlandes, ein Zwie-
gesprich iiber ein Jahrtausend hinweg mit den Lehrmeistern unserer Ahnen.

Nun wird vom Leser viel Geduld verlangt, wenn er dem Verfasser auf den unge-
zihlten Hinweisen und Beweisen folgt, zu denen er gern zugibt, dafl sie unwiderle lich
sind. Doch wird man dem Normalverbraucher zugute halten missen, daft die oft so
ungegenstindliche Buchmalerei der Iren und Angelsachsen fremd anmutet. Ich méchte
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deshalb ein m. A. hilfreiches Zitat aus Lothar Schreyer, Die Botschaft der Buchmalerei.
Aus dem ersten Jahrtausend christlicher Kunst, Hamburg 1956, S. 18£. bringen: ,Die
insulare Buchmalerei ist in starkem Mafle Monchskunst, geschaffen von Menschen,
deren Leben ganz in Askese und Mystik sich aufloste und zugleich erhob. Die Bilder-
welt schwindet auf solchem Wege hin, aber es bleibt die Dynamis, die Macht des
inneren Strebens. Und diese gestaltet nicht mehr das riumliche Bild, nicht mehr die
Dreimensionalitit. Die Korpergestalt verfliichtet sich in die Fliche und aus dem Zwei-
dimensionalen der Fliche in die eine Dimension der Linie. In der Linie aber ist alle
Macht des iibernatiirlichen Strebens entfesselt, sie wird zur unendlichen Linie. Und
diese fingt den Menschen ein, wie der Mensch sie einfingt. So entsteht das Geflecht, der
Knoten, die Bindung, in der allein das Unendliche gewahrt und bewahrt werden kann.

Solcher Art haben die Iren und Angelsachsen des 7. und 8. Jahrhunderts christliche
Bildverkiindigungen geschaffen: ,Da breitet sich ein Liniennetz aus, scheinbar wirr und
doch in zuchtvoller Ordnung gleich einer unausweichlichen geistigen und geistlichen
Ubung. Aus dieser Ordnung 16st sich plétzlich erschiitternd, erschreckend, von
sanftem Farblicht durchgliiht (fas Bild Christi, des Gekreuzigten und des Kyrios, wie es
das duflere Auge nicht sieht, wie es aber der menschliche Geist, iibermichtigt von
innerer mystischer Schau, zu erleben vermag. Oder statt des Bildes Christi ist sein Zei-
chen, das Kreuz zu sehen, nichts als das Kreuz. Zwischen das Netz der Linien, in die
Ritzen des Geflechtes flichen die Schemen der Tierheit, Vogel und Schlangen, und die
Schemen der Pflanzenwelt, das Wuchern wie das Blithen. Was bleibt, ist das geheimnis-
volle, nicht mehr deutbare Sinnbild der Ubernatur.

Wen lockt es da nicht, diesem Werk zu begegnen, sei es das Original in St. Gallen,
sei es die Voll-Faksimile-Ausgabe, die das dortige Stiftsarchiv unseren Bibliotheken
geschenkt hat. Dafl der Wunsci sich erfiille, dazu hat die grofiartige Monographie von
Euws den Weg bereitet; er hat das Werk jahrelang eingesehen, jede Zeile gelesen und
nacherlebt. Der Leser wird dem Geist der irischen peregrinatio begegnen, denn solche
Buchstaben kénnen nicht tote bleiben: das wird er ihm dankbar versichern.

Siegburg Rhaban Haacke

Gerd Tellenbach: Die westliche Kirche vom 10. bis zum frithen 12. Jahr-
hundert. Géttingen (Vandenhoeck & Ruprecht) 1988. XII, 272 S. = Die Kirche in
ihrer Geschichte. Ein Handbuch, begr. v. K.D. Schmidt und E. Wolf, hrsg. v.
Bernd Moeller, Bd. 2, Lfg. F 1. Brosch., DM 68,—.

1936 war ein bis heute wichtiges Buch erschienen: , Libertas — Kirche und Weltord-
nung im Zeitalter des Investiturstreits“ von Gerd Tellenbach; nach einem halben Jahr-
hundert konnte der nunmehr 80jihrige noch einmal zusammenfassend diese Epoche
darstellen. Zu gratulieren ist auch dem Herausgeber der Reihe Bernd Moeller; er iiber-
trug einem katholischen Profanhistoriker diese Epoche, die auch konfessionelle
Aspekte hat. Der Profanhistoriker T. aber geht mehrfach darauf ein, was er unter
Kirche und Kirchengeschichte versteht. Sein erster Gewihrsmann ist Josef Lortz, der
meinte, ,es heifle die Herrschaft Gottes iiber die Geschichte verkiirzen, wenn man
kleinglaubig die vielen Schwichen, Belastungen und Spannungen aus ihr wegzuerkliren
versuche. Gott regiere die Welt und mache das Irren der Menschen seinem heiligen
Willen dienstbar® (1). Ahnlich hatte sich K. D. Schmidt gedufert, als er 1958 auf dem
Spandauer Theologentag seinen Plan einer neuen Kirchengeschichte erstmals vorstellte;
er warnte vor einer Aufzihlung von Fakten ohne theologischen Hintergrund; er
erstrebte die Einbeziehung katholischer Kollegen. Mehrfach bezieht sich T. auf Yves
Congar, dessen kritische Feststellungen iiber das 11.Jahrhundert auf Seite 2 zitiert
werden: ,die Entfaltung der papstlichen Autoritit, Verrechtlichung, Klerikalisierung,
Herausforderung der weltlichen Macht, was die Kirche dahin brachte, sich selbst als
Macht zu verstehen. “ Die Darstellung beginnt mit einer relativ positiven Ubersicht itber
»Die Lage der westlichen Christenheit in threr Umwelt wihrend des 10. und 11. Jahr-
hunderts*. Kapitel 2 ,Die Kirche und ihre Erscheinungsform auf Erden® (31—72) stellt
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fest: ,Uber das Wesen der Kirche herrschte Einmiitigkeit, ihr alltigliches Leben in der
Liturgie vollzog sich, trotz mancher Varianten in peripheren Gebriuchen, trotz vieler
Unzulinglichkeiten, in der Praxis in ihren Kernstiicken iibereinstimmend und tief wir-
kungsvoll“ (31). Die Aufgaben von Klerus und Laien waren ,,prinzipiell unumstritten®
(31). Es galt die Zweigewaltentheorie des Gelasius, jedoch war sie ,rein eschatologisch
begriindet* (32). In jeder Einzelgemeinde lebte die Gesamtkirche (Congar). ,Bis zur
Mitte des 11. Jahrhunderts vollzieht sich die Kirchengeschichte des Westens und des
Ostens einheitlich, so locker und unkontinuierlich der faktische Zusammenhang sein
mochte® (33).

Pipste hatten relativ wenig Einflufl auf die ,Landeskirchen®, auch nicht bei der
Griindung des Erzbistums Magdeburg (70); doch war ,die gliubige Verehrung des
Stellvertreters Petri und der Sacra Roma . .. ein auch duflerlich faflbarer Ausdruck der
Einheit der Kirche auf Erden wie nichts anderes (72). Kapitel III beschreibt die wirt-
schaftliche Existenz der Kirchen und des Klerus (72—82). Kapitel IV ,Religiéses Leben
und Denken® wendet sich gegen die verbreitete negative Darstellung jener Epoche.
»Das Grundgefiihl der Kirche wie des einzelnen Christen ist eschatologisch. Und mag
man sich an das Vergingliche verlieren und von Siindigkeit und Schuld getriibt werden,
die Hilfe der himmlischen Michte erscheint in Bufle, Gebet und guten Werken
erreichbar, und sie greifen von sich aus vielartig in das Diesseits ein® (86). Wichtig
waren Gebetsverbriiderungen, Wunder und Heilige, Klgster und Ménche. T. fragt, ,ob
es im 10. und 11. Jahrhundert wirklich so viele heruntergekommene Kloster gab, wie es
von Erneuerungen und Neuerungen begeisterte zeitgenossische und neuere Historiker
darstellen® (95). Vielmehr war die Bedeutung des Ménchtums im Abendland ,wohl am
umfassendsten und vielseitigsten vom 9. Jahrhundert bis zum Ende des 11“ (90). Cluny
unterschied sich zunichst ,nicht wesentlich von anderen monastischen Ansitzen und
Kreisen, die prinzipiell das Leben der Apostel und der Urkirche verwirklichen wollten
und auf die kiinftige Herrschaft des Gottesreiches konzentriert waren® (98).
Abschnitt IV,2 endet mit dem Satz: ,Bei allen Dunkelheiten, die in dieser Zeit, wie in
anderen, auf der irdischen Erscheinung der Kirche liegen, sollte man also mit dem
Urteil besonderer Verkommenheit vor der Mitte des 11. Jahrhunderts vorsichtiger
werden“ (106). Abschnitt IV,3 sagt vom Kénig: Er empfangt die Sakramente, er wird
geweiht; aktives geistliches Hani?n hat er nie beansprucht. ,Dies zu betonen ist
wichtig, weil in den grofien Auseinandersetzungen den Kénigen so oft vorgeworfen
wird, sich einzumischen in exklusiv klerikale Funktionen® (114). Freilich wirkte der
Kénig bei Bischofseinsetzungen entscheidend mit: , Wenn man die kanonische Regel
beachtet, nach der ein Bischof von Klerus und Volk der Bischofsstadt zu wihlen sei, so
war der Konig aber iiberall das Haupt des Volkes und mehr als das. Jedenfalls hat man
jahrhundertelang keinen Anstoff an seiner Mitwirkung genommen*® (115). Deutlich for-
muliert T., ,dafl Konige keineswegs bedenkenlos in innerkirchliche Verhaltnisse einzu-
Ereifen gewohnt waren und das Reichsrecht im allgemeinen die Selbstindigkeit des

irchlichen Lebens in den Didzesen und Pfarreien respektierte®. Die Redeweise von der
»Kirche in der Gewalt der Laien® ist ein Ausdruck ,iibertriebener Vorstellungen® (116).

Kapitel V ,Der Beginn der kirchengeschichtlichen Wende® stellt eine Unklarheit
wichtiger Begriffe fest. Es bestand ,Unsicherheit iiber Tatbestand und Begriff von
Simonie* (121). Moderne Darstellungen vermitteln ,ibertriebene Vorstellungen von
Simonie im 10. und 11. Jahrhundert® (122). Auch der Begriff ,Reform® ist unklar: T.
formuliert 12 Fragen und sagt danach: , Was Kirchenreform im 11. Jahrhundert eigent-
lich war, bleibt meist so ungeniigend definiert, dafl man geradezu von einer Leerformel
sprechen konnte® (133). T. tadelt die Meinung, daff ,vor der Kirchenreform des
11. Jahrhunderts besonders iible Zustinde geherrscht hitten, die einen michtigen Ein-
griff geradezu provoziert hitten® (136). Die Forderung nach dem Zélibat war nicht neu;
auch die Simonie war schon friiher ,erregt verurteilt* worden (141). Am wichtigsten
waren Bedenken gegen den Einfluf der Laien; doch hatte man auch im 10. und 11. Jahr-
hundert widersprochen, ,wenn man meinte, der Kénig iiberschreite seine Kompetenz*“
(145). In Mailand wurde 1072 ,das kénigliche Investiturrecht zum ersten Mal von einer
Partei in der Bischofsstadt mit Billigung des pipstlichen Legaten vollkommen ignoriert*
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(149). Das lingste Kapitel VI betrifft Gregor VII. (152—201). Es beginnt mit dem Satz:
»Die Geschichte der romischen Kirche hatte, abgesehen von einigen Aufschwiingen, bis
zur Mitte des 11. Jahrhunderts eher einen provinziellen Charakter (152). Schwer ein-
zuordnen ist der Bruch mit Byzanz 1054; er gehort ,in die Geschichte der Verwirkli-
chung des pépstlichen Primats, so skeptisch man den Rang dieser Episode einschitzen
mag, die doch bedenkliche und lang anhaltende Folgen hatte® (157). Gregor VII. schritt
nur selten gegen Bischofe ein (168). In Italien konnte er sich nur schwer durchsetzen.
Bis 1080 hat ,,mit einer Ausnahme kein deutscher Bischof sein Amt wirklich verloren®
(173). Nach dem Akt von Canossa 1077 hitte Gregor ,,gewifll erhebliche Zugestindnisse
in kirchlichen Fragen erreichen kénnen® (195); doch der Papst handelte anders. Seine
Haltung lfic ,sich nur damit erkliren, dafl dieser politisch sonst vielfach bewegliche
Papst unbeugsam aus stolzem religiés fundierten Selbstbewufitsein® Kompromisse
ablehnte, wenn sie seine prinzipiellen Vorstellungen vom umfassenden Primat des Pap-
stes berithrten. . .“ (195). Das fiihrte zur , Tragédie Gregors VIL.“ Er hatte sich ver-
schatzt: ,Erschreckend muf fiir ihn die Erfahrung gewesen sein, dafl sein Anspruch auf
Gehorsam zwar selten auf ausdriicklichen Widerspruch stief, aber doch weitgehend
ignoriert wurde® (198). Das fithrt zur Formulierung der Uberschrift von Kapitel VII:
»Bewahrte Prinzipien und Koexistenz der Gegensitze® (201—236). Deutlich sagt T.:
»Die Humbertisch-Gregorianische Vision von der rechten Ordnung der christlichen
Welt war groflartig, naiv und unrealistisch“ (208). Die Mafinahmen gegen die Laienin-
vestitur waren ,radikale Angriffe gegen damals Altgewohntes und seit langem Beste-
hendes. .. Daff so revolutionire Dj(rete ohne genau definierte Konsequenzen vorliufig
fremd und unverstindlich blieben, ist einzusehen® (209). Die folgenden Pipste hielten
zwar Gregors Grundsitze fest, aber die Durchfiihrung erfolgte ,.in der kirchenpoliti-
schen Praxis vielfach mit Nachsicht und Verstindigungsbereitschaft* (210).

Mit Sympathie schildert T. den Vertrag von Sutri im Februar 1111. Der Papst sollte
den Bischofen befehlen, ,dem Kénig und dem Reich die Regalien zurﬁckzugegen, also
den weitaus grofiten Teil ihres Besitzes, das Fundament ihrer Position als Fiirsten des
Reiches. . . Welche Folgen die geplante Aktion fiir die Regierung und fiir die gesamte
Wirtschaft gehabt hatte, 1aflt sich kaum vorstellen® (220). Der Plan scheiterte, aber ,er
gehort in die von der Urkirche bis heute bestehende Problematik des Verhiltnisses von
Christentum und Welt, was von Papst Paschalis II. bewuflt ausgesprochen und von
Vertretern des Konigtums trotz aller Skepsis wenigstens begriffen wurde. Ware er
durchfiihrbar gewesen, hitte man ihn wohl ernstlich als eine Kirchenreform bezeichnen
konnen® (222). Das Wormser Konkordat 1122 und andere Vertrige brachten der gre-
gorianischen Konzeption Teilerfolge, z.B. den ,Verzicht auf die Investitursymbole
Ring und Stab“ (225). Kapitel VIIT ,Papst, Kirche, Christenheit® (236—268) faflc
zusammen und greift das ekklesiologische Problem wieder auf: ,Die Kirchen, die bis
dahin nur spirituell geeint, werden nach und nach zusammengefafit dadurch, dafl es nun
eine befehlende und entscheidende irdische Instanz gibt. Sie hatten von jeher in Jesus
Christus ihre monarchische Spitze. Nun erhalten sie im Papst einen Reprisentanten des
himmlischen Herrn® (237). Deutlich sagt T., ,,dafl die tausendjihrigen Traditionen der
vorgregorianischen Kirche die Idee des machtvollen Zentralismus geistig und politisch
immer noch nicht zu alleiniger Geltung kommen liefen® (240). Abschnitt VIIL,2 ist
Uberschrieben: ,Organe und Machtmittel des apostolischen Stuhls® (250—58). Am
wenigsten betroffen waren ferne Kénige und Fiirsten (Dinemark, Norwegen, Rufland,
Polen, Kroatien, Ungarn): ,,Sie horten sich ehrfurchtsvoll die Lehren tiber den dem hei-
ligen Petrus geschuldeten Gehorsam an, die bei ihren losen, voriibergehenden Bezie-
hungen zu Rom nicht storten” (259). Schwieriger war es mit den Konigen von England,
Spanien und Frankreich; am schwierigsten mufite es mit Heinrich IV. werden. Neben
der Mailander Frage war es ,das herrische Verhalten des Papstes®, das Widerspruch
hervorrief (260). Von , Klerikalisierung® und ,,Verrechtlichung der Kirche® ist die Rede
(263). Wieder erinnert T. an Congars Ekklesiologie: Er erinnert an den ,Unterschied
zwischen theoretischer Ekklesiologie und gelebter Wirklichkeit des Katholizismus,
womit die Fortdauer traditioneller Einheitlichkeit im einfachen Erleben der Gliubigen
getroffen ist“ (264). Monchsreformen waren keineswegs immer im Sinne Gregors VIL.:
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~Ein gewisser friedfertiger Zug entsprach der uralten weltfliichtigen Gesinnung® (264).
Hugo von Cluny und Desiderius von Monte Cassino bezeugen es (265). Das Nachwort
sagt, dafl die Gregorianer entscheidende Anstofie gegeben haben, aber ,ihr erster
Anlauf ist gescheitert (268). T. will nicht Gregor VIL. und seine Anhinger verurteilen,
aber er stellt doch wohl mit einer gewissen Sympathie fest: , Fiir den einzelnen Bischof
und seine Amtsfithrung blieben vorliufig die értlichen Verhiltnisse, die Nachbarkol-
legen, der Konig, sein Hof, die territoriale Umgebung, wenigstens im normalen alltig-
lichen Geschehen, mindestens so wichtig wie der ferne Papst“ (269). Eine ,Entsakrali-
sierung® des christlichen Kénigtums war mifigliicke. Die vorletzte Anmerkung auf der
letzten Seite beruft sich nochmals auf Congars Sicht: Nicht einseitige Theorien
bestimmen die Kirche, sondern ,gelebtes Leben®. Dazu gehort ,was an geglaubter
Offenbarung, an uralter Tradition, an Vergegenwirtigung der Urspriinge des Christen-
tums, als Bild, Mythos, Legende, Symbol wirksam blieb* (272).
Rostock Gert Haendler

Detlev Jasper: Das Papstwahldekret von 1059. Uberlieferung und Textgestalt
(Beitrige zur Geschichte und Quellenkunde des Mittelalters, hrsg. v. H. Fuhrmann,
Band 12) — Sigmaringen: Jan Thorbecke Verlag 1986. XIV, 137 S. mit einer farbigen
Abbildung.

,Eine erneute Untersuchung des Papstwahldekrets von 1059%, einem der Schliissel-
dokumente fiir die spannungsreiche Entwicklung des Verhaltnisses zwischen Sacerdo-
tium und Imperium in der zweiten Hilfte des 11. Jahrhunderts, ,bedarf der Begriin-
dung, denn dieser Text hat wie kaum ein zweiter gerade die deutsche Medidvistik
beschiftigt®. (S. 1) Diese Begriindung ist fiir J. mit der Entdeckung neuer Handschriften
gegeben, ,die sich nicht in die bekannte Uberlieferung einordnen lassen®. (S.3) Anhand
des neuen Handschriftenmaterials, insbesondere des Codex Bergamo Biblioteca Civica
MA 244 (S.19—33), in dem fiir J. ,der beste im Augenblick bekannte Text des Papst-
wahldekrets* in der echten Fassung vorliegt (S. 33), unternimmt J. den Versuch, die bis-
herige Forschung hinsichtlich der Abhingigkeit der echten und der verfilschten Fas-
sung voneinander und hinsichtlich der Absicht und Entstehungszeit der Verfilschung
(S. 69—88) zu korrigieren und erginzend und klirend abzuschliefen. J. erweist sich im

anzen Vorgehen als hervorragender Kenner sowohl der seit nunmehr 130 Jahren lau-

%enden wissenschaftlichen Diskussion, als auch der verzweigten hsl. Uberlieferungen

beider Versionen, auch der Kurzformen des Papstwahldekrets (S. 52—57). Die sorgfal-

tigen Untersuchungen von Detailproblemen, wie den Unterschieden in den Unter-
schriftenlisten (S. 34—51; S. 46: , Wir miissen uns wohl von dem vertrauten Gedanken,
daf} ... und Hildebrand als Subdiakon das Pwd. unterzeichneten, Abschied nehmen. )
oder im Text (S.58—68 zur Vermittlung des Kanzlers Wibert und zur Fluchformel),
sind nicht nur Voraussetzung fiir das Verstindnis der Textgestalt der neuen Edition

(S.98—127) — z.B. wird die im Gegensatz zu den bisherigen Editionen geschehene

Ablehnung der Hs Berlin Staatsbibliothek Ms.lat.quarto 324 als Leithandschrift der

verfilschten Fassung begriindet (S. 50f.) —, sondern auch fiir die Beantwortung der fir

die historische Forschung so wichtigen Fragen nach Absicht und Entstehungszeit der
verfilschten Version des Papstwahldekrets (S. 69—88). Auch hier kommt J. zu Ergeb-
nissen, die von der gingigen Auffassung — Entstehung 1085/86, nach Gregors VII. Tod
und vor der Wahl seines Nachfolgers Mai 1086, unter den Anhingern Wilberts von

Ravenna, niherhin im Kreis der von Gregor VII. abgefallenen Kardinale (§.71) —

erheblich abweichen: ,Nimmt man alles zusammen, so ist mir die Verfilschung des

Pwd. zu Anfang der grofien Auseinandersetzung zwischen Heinrich IV. und Gre-

gor VII. im Frithjahr 1076 am wahrscheinlichsten. Dabei ging es . . . um die gebiihrende

Beriicksichtigung der kaiserlichen Mitspache bei der Papstwahl®, was, nach Scheffer-

Boichorst am ehesten den Vorstellungen von Italienern entsprach (S. 88). — An diese

wissenschaftlichen Uberlegungen schliefit sich die anhand der vorgestellten Hand-

schriften (S. 91—97) erstellte textkritische Edition des Pwd. an, wobei der echte und der
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verfalschte Text in Parallelkolonnen nebeneinandergesetzt werden (S.98—119) sowie
dreier Kurzformen des Pwd., von denen zwei, die (%es Vat.lat. 1361 und des Cod. W*
101 des Stadtarchivs Koln bisher unveréffentlicht waren (S. 120—127). — Ein Register
der Hss. sowie der Namen und Sachen beschlieffit das Werk (S. 129—137), das S. VIII-
—XIII ein streng sachbezogenes Quellen- und Literaturverzeichnis bietet. — Die Arbeit
tiberzeugt nicht nur durch die eminente Sachkenntnis des Verfassers, sondern auch
durch die eher zuriickhaltende Art des Vortrags seiner Forschungsergebnisse. Damit
weist er wohl selbst darauf hin, daff mit seiner Arbeit die Diskussion um das wichtige
Dokument auch jetzt noch nicht abgeschlossen ist. Und in der Tat vertritt einer der
besten Kenner der Materie, Wolfgang Stiirner, in kritischer Auseinandersetzung mit der
Arbeit von J. in wichtigen Punkten, angefangen von der Einschitzung des Codex von
Bergamo bis hin zur Deutung der Differenzen zwischen dem echten und dem ver-
falschten Pwd., entgegengesetze Positionen (vgl. Stiirner, Wolfgang, Das Papstwahlde-
kret von 1059 unc% seine Verfilschung, Gedanken zu einem neuen BucE, in: Fil-
schungen im Mittelalter, Bd.2 [= MGH Schriften 33,2, Hannover 1988, 157—190]).
Bei aller Anerkennung der Leistung von J., insbesondere auch der neuen Textedition
des Pwd., wird man méglicherweise nach wie vor bei der ,resigniert klingenden Fest-
stellung® von Karl Jordan bleiben: ,Eine sichere Entscheidung wird sich nicht fillen
lassen® (von Jasper zitiert S. 71 Anm. 276), jedenfalls vorliufig noch nicht.
Regensburg K]. Benz

Jirgen Miethke / Arnold Bithler: Kaiser und Papst im Konflikt. Zum Ver-
hiltnis von Staat und Kirche im spiten Mittelalter. Historisches Seminar, Band 8.
Schwann, Diisseldorf 1988, 192 S.

»Fundierten Zugang zu wichtigen historischen Themen* verspricht die von Armin
Reese und Uwe Uffe%mann herausgegebene Reihe ,Historisches Seminar®. Der in’s
Auge gefafite Leserkreis ist sehr weit gezogen, hofft man doch, das Buch kénne ,glei-
chermaflen fiir Hochschullehrer, Studierende, praktizierende Lehrer und ein an diffe-
renzierteren, historischen Fragestellungen interessiertes Publikum® (Vorwort der Her-
ausgeber S. 7) relevant sein. Gemifl der Konzeption dieser Reihe wird am Anfang ,der
Gegenstand in der Forschung® vorgestellt und eine , Einfilhrung geboten (S. 13—59).
Daran schliefit sich der ausfiihrliche ,,Quellenteil® (S. 60—176) an, ganz am Ende stehen
»Thesen der Forschung® (S.178—189), hinter denen sich mehr oier weniger ausfithr-
liche Textausziige aus einschligigen Biichern und Aufsitzen von vier verschiedenen
Autoren (F. Kempf, A. Borst, H. Fuhrmann und B. Tierney) verbergen. Fiir die Ein-
leitung zeichnet Jiirgen Miethke, fiir den Quellenteil Arnold Biihler verantwortlich.

Abgesehen von einigen eher iiberfliissig und auch nicht so recht verstandlich wir-
kenden Bemerkungen iiber ,,Das Mittelalter und sein Erbe“ — was z. B. soll der Leser
mit den ,unausgefillten Méglichkeiten einer abgelebten Vergangenheit® anfangen, die
»sich freilich heute nicht mehr nachtriglich realisieren® lassen (S. 14)? — ist es Miethke
ansonsten gelungen, anhand der Quellen dem Benutzer des Buches einen ersten Ein-
und Uberblick iiber das problematische Verhiltnis von Kaiser und Papst zu bieten und
zugleich die getroffene Auswahl der Texte plausibel zu begriinden. So ist es unter kon-
zeptionellen Gesichtspunkten sicher auch zu begriifflen, wenn mit dem sog. Dictatus
Paﬁae Gregors VII. aus dem Jahre 1075 der Anfang gemacht wird und nicht etwa, was
nahe gelegen hitte, mit der Barbarossa-Zeit oder dem staufisch-welfischen Thronstreit
am Ausgang des 12. Jahrhunderts. Véllig zu Recht endet die Quellensammlung mit dem
Zeitalter Ludwig des Bayern. Denn mit der ab 1378 beginnenden Epoche des Konzilia-
rismus sollten andere Konfliktfelder fiir den weiteren Gang der politischen Ideenge-
schichte wichtig werden als das Verhiltnis von Papst und Kaiser, einmal ganz davon
abgesehen, dafl die Zeit des Luxemburgers Karl TV. (1346—1378) sowieso einen Son-
derfall darstellt.

Bietet der einfithrende Teil eine niitzliche Orientierungshilfe, so miissen doch einige
Bedenken angemeldet werden, was den Quellenteil angeht. Das beginnt bereits mit der
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formalen Gestaltung des im allgemeinen zuverlissigen Drucks (vgl. aber z.B. S.70,
Zeile 11: racorem statt richtig: rancorem; ebd. Zeile 12: hob statt richtig hoc; ebd.
Zeile 23: Anagie statt richtig Anagnie; S. 88, Zeile 33: domini statt richtig: domino; ebd.
Zeile 37: quiscere statt richtig: quiescere; S. 106, Zeile 12: prelator statt richtig prelatos;
ebd. Zeile 20: postquem statt richtig: postquam).

Leider sind lateinischer Urtext und deutscher Ubersetzungsversuch nicht parallel
nebeneinander gestellt worden, sondern folgen vielmehr nacheinander, was das Aufsu-
chen einer lateinischen Stelle, wenn man vom deutschen Text ausgeht, nicht eben
erleichtert, zumal bei langen Texten. Und gerade bei einem Grofiteil des vermuteten
und angesprochenen Rezipientenkreises wird man davon ausgehen miissen, daff er
zuerst die deutsche Ubersetzung konsultieren wird, wenn er iiberhaupt noch zum latei-
nischen Original greift. Das bedeutet aber andererseits, daf der Ubersetzung eine
erhohte Bedeutung zukommt, der sie nicht immer ganz gerecht geworden ist. Der
Rezensent mochte dabei keineswegs die Schwierigkeiten verkennen, auf die eine Uber-
serzung zumal solch diffiziler Texte wie im vorliegenden Fall notwendigerweise stofien
mufl. Doch ist nicht einzusehen, warum Biihler mitunter auch in den Fillen, wo eine
gute Ubersetzung bereits vorliegt, wie z. B. bei der beriihmt gewordenen Bulle ,,Vene-
rabilem® des Papstes Innozenz III. von 1202, darauf verzichtet hat, diese einfach zu
iibernehmen, zumal die von ihm selbst angefithrte Ubersetzung von L. Weinrich
(Quellen zur deutschen Verfassungs-, Wirtschafts- und Sozialgeschichte bis 1240, Aus-
gewihlte Quellen zur deutschen Geschichte des Mittelalters 32, 1977, S.334—335)
ungleich genauer ist. So wird beispielsweise litteras perlegi fecimus von Weinrich vollig
korrekt mit ,haben wir uns vorlesen lassen® wiedergegeben, wihrend Biihler daraus ein
»haben wir ... gelesen® (S.92) macht. Handelt es sich bei dem eben angefiihrten Bei-
spiel noch um eine Nebensichlichkeit, die fiir das Verstindnis des Textganzen nicht
entscheidend, wohl aber symptomatisch fiir die Nihe zum Text ist, so sieht die Sache
doch schon ganz anders aus, wenn bei entscheidenden Passagen die Ubersetzung sich
soweit von ihrer Vorlage entfernt hat, dafl wichtige Nuancen verloren gehen. Wahlen
wir hierzu ein weiteres Beispiel aus derselben Bulle ,,Venerabilem® aus: cum explorati sit
inris quod electioni plus contemptus unius quam contradictio multorum obsistat wird
von Biihler (S.93) folgendermafien iibersetzt: ,denn es ist allgemein anerkanntes Recht,
daf die stillschweigende Miflachtung eines einzelnen eher eine Wahl verhindert als der
Widerspruch vieler®, was die Sache nicht ganz trifft. Denn es geht eben zunichst nicht
um eine ,Verhinderung® sondern um eine Beeintrichtigung der juristischen Qualitit
einer Wahl, die aus dem ,contemptus* eines Wahlers erwichst, und Weinrich tbersetzt
daher zu Recht: ,denn es gilt als ausgemachtes Recht, dafl einer Wahl mehr die Miflach-
tung eines einzelnen abtriglich ist als der Widerspruch vieler® (S.343). Zumindestens
sehr unklar fiir denjenigen, der den lateinischen Text nicht mitheranzieht, ist der fol-
gende Ubersetzungsversuch Biihlers, dem eine Textstelle aus dem bekannten Brief
Papst Gregors VIL. an Bischof Hermann von Metz zugrunde liegt: ,,Wer, so frage ich,
glaubt, daff er unter dieser allgemeinen Zustindigkeit zu binden und zu losen von der
Gewalt des heiligen Petrus ausgeschlossen sei, wenn jener Ungliickliche, der das Joch
des Herrn nicht tragen will und lieber die Biirde des Teufels auf sich nimmt, nicht
zugleich auch leugnet, daB er zu den Schafen Christi gehort?“ (S. 65) (Quis, rogo, in hac
umwersali concessione ligandi atque solvendi a potestate Petri se exclusum esse existimat,
nisi forte infaelix ille, qui iugwm Domini portare nolens diaboli se subicit honeri, et in
numero oviurn Christi esse recusat?). Aus der Ubersetzung Biihlers geht nicht hervor,
dafl ,jener Ungliickliche® sich auf das vorausgehende ,,wer® bezieht, also doch genauer
und dem intendierten Sinn entsprechend zu tibersetzen ist: Wer ... glaubt, dafi er ...
ausgeschlossen sei? Doch nur jener Ungliickliche, der ...%.

Einfach verkehrt iibersetzt, einmal ganz davon abgesehen, dafl auch der deutsche Satz
unverstandlich bleibt, ist von Biihler das folgende Zitat Kaiser Friedrichs II. aus den
Konstitutionen von Melfi aus dem Jahre 1231: ,Ne tamen in totum, quod ante forma-
verat, tam ruinose, tam subito divina clementia deformaret. .., daraus wird: ,Damit er
aber die gottliche Gnade nicht so umstiirzend, so jih das, was sie zuvor geschaffen
hatte, ginzlich entstellte. . . (S. 100). Die lateinische Konstruktion und damit auch der
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Sinn verkannt ist bei der folgenden Stelle, einer Urkunde Friedrichs II., wo in der
Arenga Bezug genommen wird auf Gott in der Gestalt des Arztes, der in seiner gottli-
chen Schopfervollkommenheit alle Gebrechen dieser Welt zu heilen vermag und ausge-
fihre wird: ad medici talis consilium sub sorte non dubia ab orbe recurritur, was Biihler
mit ,Er wird mit dem Rat eines solchen Arztes ohne Zweifel von der Welt
genommen. .. (8. 102—103) wiedergibt, wobei fiir den Leser auch gar nicht deutlich
wird, wer dieser ,er sein soll. Besser: Mit der sicheren Hoffnung (auf Heilung) hilt
sich die Welt an den Rat eines solchen Arztes. An ungliicklicher Stelle gekiirzt worden
ist in einem Schreiben Papst Innozenz IV., das die Absetzung Friedrichs II. auf dem
Lyoner Konzil (1245) thematisiert. So wird nicht deutlich, daf} von Biihler etwas ganz
anderes im Deutschen gesagt wird als im lateinischen Text steht. Quinimmo ea inten-
tione ipsum prestitisse probabiliter creditur. . . ibersetzt Bithler mit ,,Ja man glaubt sogar,
er sei wahrscheinlich in der Absicht aufgetreten. ..“ (S. 108). Gemeint aber ist ,,Ja man
nimmt mit verniinftigen Griinden an, er habe jenen Eid in der Absicht geleistet...“.
Denn mit ,ipsum® wird im lateinischen Text das vorher erwihnte inramentum Fried-
richs I1. wieder aufgegriffen, was der Leser freilich aufgrund der ungliicklichen Kiir-
zung nicht ahnen kann. :

Ebenfalls um einen Ubersetzungsfehler handelt es sich, wenn Biihler aus dem Rund-
schreiben Friedrichs I1., das dieser nach der Absetzungssentenz des Lyoner Konzils an
die europiischen Fiirsten sandte, die folgende Formulierung Friedrichs I1.: Vel esto.sine
prejudicio nostro, quod habeat huiusmodi potestatem (papa scl.) iibersetzt mit ,Soll er
etwa ohne unsere Entscheidung solche Macht haben® (5. 115), statt richtig: Aber unvor-
eingenommen einmal von uns angenommen, er besitze eine solche Macht. Nachdem
Friedrich IL. in derselben Quelle iiber seine Gegner auf dem Lyoner Konzil gesprochen
hatte, die nach seiner Meinung als glaubwiirdige Zeugen ausschieden, da sie nicht
unvoreingenommen seien, erwihnte er noch aliquos tanguam ex ultimis partibus
Hispanie prodeuntes, Tarragonensem scilicet et Compostelanum antistites, negociorum
Ytalie natalis zone longinquitas inscios et eosdem venenose subornationis inductio nostre
insticie fecit infestos. Daraus wird bei Biihler (S. 115): ,,die anderen kamen sozusagen aus
den entlegensten Gegenden Spaniens, die Erzbischofe von Tarragona und Santiago di
(sic!) Compostela, und waren durch die langwierigen Verhandlungen in Ttalien verwirrt
und durch die giftige Eindringlichkeit unseres Gerichtsverfahrens unsicher gemacht.
Geschrieben und gemeint ist aber doch, dafl die Abgeschiedenheit und weite Entfer-
nung ihrer jeweiligen Heimatorte von Italien eine genauere Kenntnis der Sachlage bei
den genannten Erzbischéfen verhindert hatte.

Lassen wir es damit bewenden. Die genannten Beispiele, denen sich noch weitere hin-
zufgen lieflen, haben wohl ausreichend gezeigt, wie wichtig und unerliflich es ist,
auch jeweils den Originaltext heranzuziehen. Das gilt gerade %iir das vorliegende Buch
mit seinen nicht immer ganz gegliickten Ubersetzungsversuchen.

Tiibingen Hans-Henning Kortiim

Stiirner, Wolfgang: Peccatum und Potestas. Der Siindenfall und die Entstehung
der herrscherlichen Gewalt im mittelalterlichen Staatsdenken. (Beitrige zur
Geschichte und Quellenkunde des Mittelalters 11). Sigmaringen, Thorbecke 1987.
276 S., DM 80,—.

Woas hat der Siindenfall mit der Entstehung des Staates zu tun? Sehr viel. Die Ant-
worten auf die Frage nach den Ursachen der Staatsbildung scheiden sich in der Regel in
antinomischer Weise, und zwar exakt nach den zugrundeliegenden anthropologischen
Fundamentalurteilen: Man kann den Menschen — um eine Formulierung von Hans
Blumenberg aufzugreifen — als ,reiches® Wesen betrachten, das dank seiner ,iiber-
schiissigen® produktiven Anlagen eine immer héhere Zivilisation, darunter den Staat,
hervorbringt, oder aber man sieht ihn als das ,,arme®, als Mingel-Wesen, das aus Not,
um des blofien Uberlebens willen, kompensatorischer Arte%akte, u.a. des Staates,
bedarf. Notwendig damit verkniipft und ebenso antinomisch sind die Ansichten zum
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hypostasierten Naturzustand der Menschheit: Je nachdem ob man ihn als asozial-wild
beschreibt, von tédlichem Antagonismus bedroht, oder als sozial-friedlich, allenfalls
von fruchtbarer Zwietracht im Sinne Kants befliigelt, erscheinen Staat und Herrscher
entweder als notwendiges Zahmungsinstrument der Natur oder als ihre freie Erfillung.
Keine Staatslehre ohne entsprechende Urstandstheorie!

Das mittelalterliche Denlen speist sich auch hier aus seinen zwei groflen Quellen, der
Antike und der Bibel. Die biblisch-heilsgeschichtliche Sicht geht beﬁannt!ich vom para-
diesischen Urzustand als Utopie des Anfangs aus. Seine schuldhafte Zerstérung durch
den Siindenfall, die Stiftungskatastrophe der Menschheit, pervertiert die urspriinglich in
Freiheit und Gleichheit lebende Urnatur und stellt den Menschen in jene Situation, in
die er etwa nach vergleichbaren babylonischen Schépfungsmythen von Anfang an hin-
eingeschaffen war: in die die des Arbeitstiers im dauernden Kampf gegen die Arcge-
nossen. Weltliche Herrschaft (potestas) entsteht erst in der Folge des Stindenfalls (pec-
catum). Aus der Sicht der Genesis geht die Pervertierung nach Adams Fall schrittweise
weiter. Es ist kein Zufall, daf es der erste Mérder, Kain — bzw. sein Sohn Henoch —,
ist, der die erste Stadt griindet (Gen 4,16—17), daff Nimrod, der erste Tyrann, Nach-
komme des verworfenen Noah-Sohnes Ham ist (Gen 10,8—10), und dafl Jahwe dem
Volk Israel zwar einen Konig, Saul, zugesteht, der Bericht dariiber jedoch sogleich von
einer Aufzihlung monarchischer Unterdriickungspraktiken begleitet wird (15am
8,10—18). Aus dem NT sind diesen Schliisselstellen die bekannten Worte in Le 20,255
Jo 19,11; Rom 13,1—7; 1Petr 2,13 hinzuzufiigen, um das biblische Zitatarsenal iiber
Herrschaft und Obrigkeit hinreichend zu verbreitern.

Vor dieser Hintergrundskizze ist Stiirners Buch zu sehen. Vorweg: Kein Turmbau-
Titanismus Borstschen Ausmafles wird hier versucht, sondern ,nur ca. achtzig christ-
liche Autoren von Irenius von Lyon bis Thomas Miinzer werden in chronologischem
Durchgang speziell auf ihre Aussagen zum Thema Siindenfall und Herrschatt iber-
priift. Kaum ein grofler Name fehlt. Eine Arbeit mit derart weitem zeitlichen Ausgriff
und in vergleichbarer Prizision hat es bisher nicht gegeben. Thr Hauptergebnis: Auch
das christliche Staatsdenken durchzieht eine grundsitzliche Antinomie. Sie ist bereits
bei den Kirchenvitern voll ausgereift. Einig sind sich die Patres einmal darin, dafl der
Staat eine Folge der Ursiinde darstellt, ohne deren pervertierende Wirkung auf die Men-
schennatur er gar nicht entstiinde, zum anderen darin, daf} alle weltliche Macht letztlich
von Gott stammt oder wenigstens von ihm geduldet wird. Kontrir beurteilen sie den
ethischen Wert von Herrschaft und Staat, den Anteil naturhafter Tendenz bei seiner
Entstehung und seine Funktion im Heilsplan Gottes. Stiirner arbeitet zwei Grundposi-
tionen heraus, die durch das gesamte Mittelalter zu verfolgen das Ziel und die Leistung
seines Buches darstellt:

Die eine Richtung — mit Irendus von Lyon, Johannes Chrysostomos, Eusebius, dem
Ambroasiaster usw. bis hin zu Gregor dem Groflen und Isidor von Sevilla, den beiden
wichtigen geistigen Verbindungsadern zwischen Antike und Mittelalter, — sieht im
Staat eine unvermeidliche und letztlich heilsame Einrichtung Gottes, um die Selbstaus-
loschung der pervertierten Menschheit zu verhindern: imposuit illis deus humanum
timorem ..., ut potestati hominum subiecti et lege eorum adstricti, ad aliquid asse-
quantur iustitiae et moderentur ad invicem, in manifesto propositum gladium timentes,
sagt Irenius (Adversus Haereses V, 24,2, zit. 39 A. 4). Ganz dhnlich sollte sich tausend
Jahre spiter Kaiser Friedrich II. als christlicher Monarch verstehen: Sicque ipsarum
revum necessitate cogente nec minus divine provisionis instinctu principes gentium sunt
creati, per quos posset licentia scelerum coherceri (Prooemium der Konstitutionen von
Melfi, zit. 182 A.92, dessen Edition 1983 dem Verfasser das Thema eigentlich nahe-
brachte). Der Staat erscheint in Metaphern wie medicina, pharmacon, paedagogus usw.
(57—59 u. 8.). Somit erhilt der weltliche Herrscher, obwohl als Person selbst der Siinde
unterworfen und deshalb in steter Gefahr tyrannisch zu entarten, die hohe Aufgabe
eines ,Werkzeugs Gottes® zur Bekimpfung der Siinde — ein Kernelement kinftiger
Herrscherethik.

Die andere Linie, nach Stiirner vor allem sichtbar bei Tertullian und Augustin, dann
jih und radikal wieder bei Gregor VIL., sieht den Staat ungleich negativer; er sei selbst
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Produkt und Inbegriff gottabgewandter Damonie, wobei Knechtschaft und Tyrannei
eine Funktion gerade als Strafe fiir den Stindenfall erhalten. Interessanterweise waren es
aber ausgerechnet Vertreter dieser Richtung, die gewisse Funktionen des Staates, auch
des heidnischen, als ,, aus den Erfordernissen der Sicherung [der] materiellen Existenz
sich ergebende Notwendigkeit“ (101 A. 78) zugestanden, mithin Ansatze naturrechtli-
chen Denkens aufwiesen, dessen latentes Vorhandensein in der christlichen Staatslehre
vor der Aristoteles-Rezeption des 13. Jahrhunderts ein, ebenso latentes, Thema des
Buchs darstellt (vgl. 54£., 57, 100, 115f., 133, 234—41). Aber auch andere Zentralpro-
bleme christlicher Staatslehre kommen trotz der thematischen Spezialisierung bei
Stiirner unvermeidlich zur Sprache: die Begriindung der Monarchie, als offenbar alter-
nativloser Staatsform; das Verhiltnis von regnum und sacerdotium — es verschiebt sich
je nach Einstellung zu den Folgen des Siindenfalls; das Widerstandsrecht; das bonum
commune usw.

Siindenstrafe und Siindenkontrolle zugleich, steht der Staat insgesamt im Zwielicht!
Selbstverstindlich kommen die beiden skizzierten Grundauffassungen nicht ungemischt
vor, stindig zu nuancieren ist vielmehr eine der wichtigsten Bemithungen des Autors.
Und dennoch — man kann sich bei der Lektiire des Eindrucks kaum erwehren, standig
das gleiche zu lesen. Die Kirchenviter erwiesen sich insofern iiberzeugend als die ein fiir
allemal prigenden Auctoritates, zu denen das folgende Jahrtausend trotz mancher Ori-
ginalitit nur mehr Fuflnoten beizusteuern scheint. Es gelingt Stiirner auf diese Weise —
ob mit oder ohne Absicht sei dahingestellt —, daff der Leser auf eindringliche, ja fast
bedriickende Weise das Mittelalter als absolut traditionalistische Kultur erfihrt. Auch
wenn die Analyse des Buches mit ihrer enggefafiten, stindig wiederholten Fragestellung
dazu beitrigt, den Eindruck der Uniformitit zu erhohen und Geistesgeschichte fast wie
Exerlz{itien erleidbar zu machen — es ist auch das Mittelalter selbst, das sich darin aus-
driickt.

Folgen wir nun der Chronologie: Den Texten des 8.—11. Jahrhunderts, z.B. den
karolingischen Furstenspiegeln, war vor allem das ,rechte Verhalten des christlichen
Fiirsten® (103) wesentlich. Die im Grunde schon seit Entstehung der Kirche schwelende
Frage nach dem Verhiltnis der (alten) weltlichen Gewalt zur (neuen) geistlichen Gewalt
der Kirche belieffen sie noch synergistisch aufgehoben. Der sog. Investiturstreit
erscheint dann aus der Perspektive des Buches umso schroffer und plotzlicher als Pola-
risierung der beiden patristischen Grundpositionen zu Staat und Siindenfall in eine hie-
rokratisch und eine imperial akzentuierte Ideologie. Fiir Gregor VIL in besonderem
Mafle — nicht dagegen h%r seine Mitstreiter wie Petrus Damiani oder Humbert von Silva
Candida! —, spater dann fiir Hugo von St.-Victor, Gerhoch von Reichersperg, modi-
fiziert aber auch bei den grofien Kanonisten wie Innozenz III., Hostiensis u. a., erhilt
die weltliche Herrschaft als Produkt des peccatum iiberhaupt nur eine Legitimation,
wenn sie sich der Anleitung und Kontrolle der Kirche unterwirft. Johann von Salisbury,
aber auch Huguccio und Innozenz IV. erkannten dem Staat zwar einen eigenen Wert
zu; bei Versagen (ratione peccati) unterliege der Monarch freilich der Korrektur durch

en Papst.

Das Eindringen naturrechtlichen Denkens infolge der Aristoteles-Rezeption des
13. Jahrhunderts, hilt auch Stiirner fiir einen entscheidenden Wendepunkt, ohne ihn
jedoch, wie das Gros der Forschung zu verabsolutieren. Mit Thomas von Aquin wird
die Begriindung des Staates als notwendiges Produkt der Natur des Menschen als zoon
politikon bzw. animal rationale et politicumn (189) und eines laut Thomas bereits im
Paradies existierenden dominiums (im Sinne von Regierung, nicht von ,Herrschaft';
S.th. 1,1,96) moglich. Die Theoretiker des Spatmittelalters verfolgten den Ansatz eines
naturalis impetus zur Staatsbildung (194 A. 11 Aegidius Romanus, als Verfasser von ,de
re%imine principum®) bzw. ex naturali instinctu (196 A.11 Jean Quidort) weiter. Sie
gelangten teilweise zu einer sikularisierten Auffassung des Staates, fiir die im Extrem-
dann der Stindenfall ,,ohne Belang® ist, so bei Quidort (197) und besonders bei Marsi-
lius (205—07), der auch im flachen Profil bei Stiirner als der wesentlich innovative
Staatsdenker des Mittelalters erscheint. Letztes Ziel des Staates bleibt aber auch bei Qui-
dort, Dante und selbst bei Ockham die himmlische beatitudo, womit am Ende doch der
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Kirche ein dominanter Einflul belassen bleiben muff. (Zu Ockham vgl. jetzt G.L.
Potesta, Rm 13,1 in Ockham. Origine de legitimita del potere civile, in: Cristianesimo
nella storia 7 (1986) 465—92). Die Mehrzahl der Theoretiker, etwas Augustinus Trium-
phus und Aegidius Romanus verbanden dann auch miihelos die aristotelische mit einer
hierokratisch-papalen Position. Die Autoren des 15. und beginnenden 16. Jahrhun-
derts: Wyclif, Dietrich von Niem, Gerson, Nikolaus von Kues, Enea Silvio Piccolo-
mini, Peter von Andlau, die Reformatio Sigismundi sowie Luther und Miintzer modi-
fizierten nach Stiirner lediglich die bestehenden Grundpositionen zu Sindenfall und
Herrschaft, In Luthers Lehre von den Fiirsten als ,gottis stockmeyster und hencker®
gipfelt symbolhaft eine iiber tausendjihrige Kontinuitdt.

Achtzig Theoretiker selbst mit einer so zugespitzten Leitfrage auf 240 Textseiten
abzuhandeln, stellt per se schon ein Kunststﬁci ar, Stiirner gelingt es, indem er die
Ergebnisse seines intensiven und umfassenden Studiums der Traktate und Kommentare
pragnant auf das Hauptthema hin verdichtet und sich im Ozean der Sekundirliteratur
auf klug ausgewahlte Titel konzentriert. Andererseits spart er, was sonst leider selten
geworden ist, gottlob nicht mit ausfiihrlichen originalen Quellenzitaten. Die meisten
dieser Zitate sind von einer Fiille weiterer sorgfiltig notierter Textverweise begleitet.
Hier wurde ebenso solide wie verdienstvolle Arbeit geleistet und ein gediegenes Netz
gekniipft, das allein schon das Buch zu einem wertvollen Kompendium, ja Repertorium
der mittelalterlichen Staatstheorie erhebt. Das Quellen- und Literaturverzeichnis
(9—27) sowie ein differenziertes Register erleichtern den entsprechenden Zugriff.

Fehlende Theoretiker bei einer solchen Uberfiille von Namen zu monieren ist miifig,
Allenfalls hitte sich vielleicht Antonio Roselli angeboten. Er wiirde mit seiner 1433 ent-
standenen ,Monarchia® nicht nur das Bindeglied zwischen Dante und Enea Silvio Picco-
lomini darstellen, sondern auch den Anfang einer in Auseinandersetzung mit dem Kon-
ziliarismus entstehenden neuen und folgenreichen papalistischen Monarchietheorie,
deren Erforschung sich heute vor allem Ulrich Horst widmet. Aber mehr als Nuancen
kimen fiir Stiirners Thema kaum heraus.

Ein Kompendium — aber um welchen Preis? Zwar ist chronologische Doxographie,
die sorgfiltig Autor fiir Autor abhandelt, trotz threr unvermeidlicgen Monotonie nach
wie vor eine gangbare Methode der Geistesgeschichte. Die spannendste ist es allemal
nicht. Sicher: Entwicklungen lassen sich so am spiirbarsten nachvollziechen — wenn es
sie gibt. Stiirner hat jedoch just umgekehrt gezeigt, dafl es sie gerade nicht gibt. Aufler
I\lilarsilius von Padua offenbar nicht Neues unter der Sonne mittelalterlicher Staats-
theorie?

Vielleicht hitte sich doch der Versuch einiger systematischer Kapitel empfohlen —
man denkt allein vom verwandten Buchtitel her assoziativ an Buissons ,Potestas und
caritas* (1958) —, um angesichts der Breite des zur Verfiigung stehenden Textmaterials
einzelne Probleme gesondert auszumeifieln, z. B. die Entwicklung der Lehre vom Fiir-
sten als ,brachium saeculare® der Kirche, die ja bis in die Prozefiverfahren hinein forma-
lisiert war? Ist der Medidvistik mit sproder Selbstbeschrinkung wirklich gedient, wenn
bei einem Thema wie der Staatsentstehung Namen wie Hobbes und Kant nicht ein ein-
ziges Mal vorkommen? So muflte denn auch die politiktheoretische Literatur weitge-
hend ausfallen, z. B. auch der das Thema zentral behandelnde Aufsatz von Dolf Stern-
berger: Der alte Streit um den Ursprung der Herrschaft (1977), in: ders., Schriften III,
Frankfurt 1980, 9—28. — Eine Untersuchung des ,gesellschaftlichen Standorts der
Schriftsteller, [ihrer] unterschiedlichen Interessenlage und [der] wechselnde[n] Erfor-
dernisse der alltiglichen Politik® findet ohnehin nur auf dem Klappentext statt. Sicher
wohlweislich, denn wie dick hitte das Buch sonst werden miissen! Solche kritischen
Einwiirfe sind freilich leichter ausgerufen als umgesetzt, und sie betreffen letztlich die
Frage, wie ,Ideengeschichte® iberhaupt darstellbar ist. Die Verdienste des niitzlichen
Buches, das ja Grundlagen schaffen wiﬁ, vermogen sie allenfalls partiell zu schmilern.

Da der beherrschende Eindruck, den es vermittelt, derjenige der Kontinuitdt ist,
zuletzt ein Wort zur Rezeption der Texte, welche diese Kontinuitit allererst ermég-
licht, die vom Verfasser aber im Einzelfall natiirlich kaum verfolgt werden konnte. Hier
scheint mir ein Name vielleicht etwas zu wenig Profil zu gewinnen: Cicero. Nicht von
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ungefihr nimmt der Humanist Piccolomini, als er die ,Entstehung des Gemeinwesens
als ein Ergebnis der natiirlichen Bediirfnisbefriedigung® (253) besc%n’eibt, die zentralen
Sitze aus Cicero (de off. 12, II 5, IT 12; de inv. I 2). Aber auch an die Patristik und die
Autoren des Frith- und Hochmittelalters iibertrug sein direkt oder subkutan stets pri-
sentes Werk wesentliche Gedanken antiker politischer Theorie, selbstverstindlich wor
der ,Wasserscheide® massiver Aristoteles-Rezeption im 13, Jahrhundert. Cary C:
Nederman, Sin and the Crisis of Society. The Ciceronian Tradition of Medieval Poli-
tical Thought, in: Journal for the History of Ideas 49,1 (1988) 3—26, hat darauf an den
Beispielen Johannes von Salisbury, Jean Quidort und Marsilius von Padua nachdriick-
lich hingewiesen. Stiirners eigenes, durchaus relativierendes Bild wird durch diesen Bei-
trag recht sinnvoll erginzt.
Kiln Jobannes Helmrath

Steven Runciman: Hiéresie und Christentum. Der mittelalterliche Mani-
chdismus. Ubersetzt von Heinz Jatho, Wilhelm Fink Verlag, Miinchen 1988,
pp- 255.

Ci sembra che il titolo dell’originale inglese (The Medieval Manichee. A Study of the
Christian Dualist Heresy), pubblicato a Cambridge nel 1947, corrisponda meglio al
contenuto del volume. Il titolo tedesco attrae troppo Pattenzione def) lettore sul rap-
porto tra ,eresia e cristinesimo®; mentre, in realta, nel libro tale rapporto sta sullo
sfondo generale, e il primo piano & sempre occupato dal dualismo manicheo nelle varie
forme storiche che esso assunse specialmente nel Medioevo e tra le popolazioni cri-
stiane. Per ,forme storiche® intendiamo 1 vari movimenti religiosi caratterizzati dal
denominatore comune del dualismo metafiscio-teologico, che essi, pare, avrebbero ere-
ditato dallo gnosticismo paleocristiano. Tale denominatore comune faceva si che, nei
secoli di cui si occupa il volume, i movimenti dualistici fossero noti ordinariamente col
nome generico di ,,manichei, la cui coloritura ereticale era fuori discussione. Tanto pit
che contro i manichei veri o presunti gli imperatori cristiani avevano pubblicato le leggi
religiose pitt dure che si incontrino tanto nel Codice Teodosiano quanto nel Codice di
Giustiniano.

Si tratta di movimenti molto studiati, soprattutto dai cultori di storia delle religioni o
di storia delle origini christiane e del cristianesimo medievale, come risulta, per esempio,
dal volume I mutz dei dualismi occidentali. Dai sistemi gnostici al mondo moderno, di
Ioan P. Couliano (trad. dal franc., Jaca Book, Milano 1989). Il Runciman, forse per
motivi di chiarezza espositiva, li incasella nei quattro gruppi dei pauliciani, bogomili,
patarini e catari. _

Va subito osservato che la sua & una semplice esposizione divulgativa, in cui, pur ci-
tando varie fonti di prima mano, non si fa altro che accettare, pitt 0 meno criticamente,
tesi ed ipotesi di studiosi specialisti in materia. Tra questi ultimi il pit criticato & F. C.
Conybeare, del quale si rifiutano molte opinioni esposte soprattutto nel suo classico
volume The Kay of the Truth (Oxford 1897).

Dopo aver accennato sommariamente alla problematica storico-ecclesiastica in cui
bisogna inquadrare le vicende dell’eresia dualistica cristiana (pp. 15—18), il Runciman si
sforza di dimostrare che essa ebbe come ,,humus* (in inglese ,background®, e in tedesco
»Hintergrund®) lo gnosticismo giudaico e cristiano.

Tale tesi oggi non & davvero nuova. Non era nuova neppure 32 anni fa, quando fu
pubblicato il libro in inglese. Tuttavia in questi ultimi tre decenni & stata chiarita e ben
delimitata da numerosi studi d’alto impegno scientifico, qualcuno dei quali si trova elen-
cato nell'aggiunta bibliografica a questa edizione tedesca (pp.238—239). Purtroppo,
nulla ci indica che il Runciman abbia tenuto nel debito conto tali chiarimenti e delimita-
zioni.

Ma, come succede spesso nei libri del Runciman, in queste pagine egli riesce a farsi
leggere volentieri, ancll':-,e quando espone, ad esempio, le dottrine piuttosto astruse di
gnostici come Cerinto, Valentino e Marcione.
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Lo stesso possiamo dire dell’esposizione dedicata ai quattro gruppi ereticali suaccen-
nati. Dei ,pauliciani“, come dei bogomili, dei patarini e dei catari, egli traccia una storia
molto chiara e sempre con stile gradevole trattandone denominazione, origine, e dot-
trine teologiche; morale e pratiche cultuali; convergenze e divergenze con altri gruppi
affini e dai nomi talvolta meno noti (albigesi, arcontici, atingani, babuni, barbeliti,
fibioniti, messaliani, ecc.); fonti dirette e indirette, attendibili e leggendarie; vicende
esterne nelle varie province dell’Impero bizantino e aree geografiche limitrofe (Armenia,
Georgia, ecc.); partecipazione dei pauliciani e sette affini alla politica degli imperatori
iconoclasti; penetrazione nei Balcani, in Italia, in Francia e in Europa in genere; appoggi
politici goduti; persecuzioni subite; eventuali sopravvivenze odierne. Si nota subito che
il Runciman s’& dedicato a letture lunghe e che ha dovuto ponderare molte notizie di
scrittori orientali (specialmente arabi, armeni e siri), greci, latini e ,romanici®, per for-
marsi un’idea chiara delle sorti reali delle ,,Chiese dualistiche® (si veda ad es. la sintesi
schematica della dottrina dei Bogomili, deducibile dagli scritti di Pietro Siculo e di Gre-
gorio Magistro, pp. 69—71, e le differenze tra pauliciani e tondriachi, pp. 71—82). Masi
ha Pimpresione che in tanti casi egli decida per un’opinione tutta sua, difficilmente con-
ciliabile coi dati di fatto e talora in contrasto con le conclusioni degli sepcialisti in
materia.

E’ proprio vero ad esempio che ,la tolleranza & piuttosto una virti sociale che reli-
giosa“ (p. 15)? che prima di Costantino ortodossi edp ereticl erano vissuti in pace (p. 17)?
che la pace costantiniana comportava la persecuzione (ivi)? che dopo Costantino i teo-
logi trattavano meno onestamente (,,weniger ehrenhaft®) gli eretici (p. 18)? Come si fa
in%ine a dimostrare — il Runciman del resto non lo tenta affatto — che San Francesco
d’Assisi imparo dai catari ,,la simpatia per ogni essere vivente fondata sulla dottrina della
metempsicosi® (pp. 206)?

Insomma, come si deduce anche dalla rapida sintesi sulla ,tradizione dualistica®
(pp- 203—213) e dalle quattro appendici (pp. 215—225), il Runciman offre al lettore una
sintesi espositiva, ricca di notizie e materiali, condotta con un certo ordine e con ele-
ganza di stile. Ma, in quanto a interpretazioni storiche e religiose, il lettore & posto
spesso di fronte ad asserzioni o evidentemente confusionarie o volutamente paradossali
o semplicemente cervellotiche perchg, oltre tutto, prive d’ogni riferimento scientifico.
Cio lascia tanto pilt perplessi quando si confronta la sicurezza del Runciman con la cau-
tela degli specialisti, come abbiamo potuto rilevare in questi giorni scorrendo le pagine
di una monografia recentissima del giovane studioso Antonio Rigo (Monaci esicasti e
monaci bogomili. Le accuse di messalianismo e bogomilismo rivolte agli esicasti ed il pro-
blema dei rapporti tra esciasmo e bogomilismo. Le S. Olschki Editore, Firenze 1989).

Questi difetti sono qui tuttavia meno gravi che in altri libri dello stesso Runciman.
Pensiamo soprattucto alle sua pur fortunata Storia delle crociate e al libretto tradotto
ultimamente in italiano La teocrazia bizantina, Sansoni Editore, Firenze 1988.

Roma Carmelo Capizzi

Grado G. Merlo (cur.): Esperienze religiose e opere assistenziali nei secoli

XII e XIII. 1l Segnalibro, Torino 1987, pp. 192.

Questa raccolta di cinque studi dovuti ad altrettanti studiosi italiani & destinata
soprattutto agli studenti universitari e ai medievisti, che si interessano specialmente dei
rapporti tra movimenti religiosi e ,strutture ecclesiastiche® medievali. Si tratta del
Hfilone di recerca® divinato o aperto — almeno in Italia — soprattutto da Ernesto
Buoaiuti e dalla sua scuola (si pensi a Bruno Nardi e a Raffacllo Morghen); e poi seguito,
con sensibilita, metodi ed esiti spesso diversi, da tutto un esercito di studiosi, di cui ci
basti ricordare qualcuno di quelli ricorrenti nella ,,Nota Bibliografica“ (pp. 9—10) e nelle
numerose note che accompagnano 1 cinque testi: G. G. Meerseman, R. Manselli, C.
Violante, H. Grundmann, O. Capitani, A. Vauchez, Paclo Sambin, G. Tabacco, C.
Bellinati, ecc.

I cinque studi, risalenti al 1973—87, sono stati riprodotti anastaticamente da una mi-
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scellanea e da tre periodici specialistici, salvo quello del Prof. Merlo, che & una relazione
tenuta a un convegno nel 1986 e che, a quanto pare, vede la la luce per la prima volta
in questo volume.

La scelta dei cinque saggi ha lo scopo di proporre ai lettori non solo i risultati con-
seguiti dai singoli studiosi in cinque settori cfiversi del filone suaccennato, ma anche, se
non soprattutto, una lezione concreta di metodo. Si tratti di ricostruire le vicende di isti-
tuzioni singole, come 'ospedale di ponte sul fiume Staffora nei pressi di Voghera tra il
XII e XTII secolo (Merlo, pp. 13—42) o dell’Ospedale d’Ognissanti a Treviso nel secolo
XIII (Daniela Rando, pp. 43—84); o si tratti di precisare gh ideali e i sentimenti religiosi
che animavano attivitd come [assistenza ai lell;brosi durante il secole XIII a Verona
(Giuseppina de Sandre Gasparini, pp. 85—112), o il fenomeno dell’eremitismo a Padova
e il movimento dei ,penitenti“ a Spoleto sempre nel secolo XIII (ripettivamente
Antonio Rigon, pp. 123—161, e Attilio Bartoli Langeli, pp. 163—192), il lettore ha sot-
t’occhio ricerche ‘5)1 indubbia validiti. T temi vengono affg ntati sistematicamente, alla
luce delle problematiche socio-culturali odierne e sulla base di tutte le fonti utilizzabili,
specialmente quelle archivistiche finora piti o meno disattese.

E proprio l'uso attento di tali fonti di prima mano permette di eliminare certe inter-
pretazioni generiche o del tutto false sul conto di uomini e cose del mondo religioso ed
ecclesiastico medievale; interpretazioni, in cui spesso la storiografia anche recente si &
impaludata, per aver prestato, com’® noto, credito eccessivo od esclusivo alle fonti cro-
nachistiche o letterarie, trascurando quelle documentarie, particolarmente le notarili.

Il volume presente, che sotto certi aspetti esteriori non ﬁa nulla di speciale o di ori-
ginale, ci sembra invece utile soprattuttto per la sua funzione didattico-metodologica e
per la documentazione inedita cﬁe offre. I cinque studiosi, con sobrieta di linguaggio e
serio impegno scientifico, impartiscono una buona lezione di come certe aree del
Medioevo vadano dissodate e come le loro fonti storiche vadano scovate, lette, illustrate
e riprodotte.

Roma Carmelo Capizzi

Egid Borner: Dritter Orden und Bruderschaften der Franziskaner in Kur-
bayern (Franziskanische Forschungen 33). Werl (Dietrich-Coelde-Verlag) 1988.
464 Seiten.

Der franziskanische Dritte Orden verdankte sein Entstehen nicht der ,Griindung®
des heiligen Franziskus in dem Sinne, wie er Stifter des Minderbriiderordens war. Viel-
mehr ist der ,,Ordo poenitentiae® (der in seinem Herkommen selbst wieder im Biiffer-
stand der Alten Kircie wurzelte und auch auflerhalb der franziskanischen Familie exi-
stierte) im grofieren Umfeld der religiosen Armutsbewegungen der Zeit zu verstehen.
Doch lebten die Bifier im franziskanischen Geist und saﬁen im Armen von Assisi und
seinen Idealen die Richtschnur fir ihr eigenes Biiflerleben. So erstaunt es nicht, daff die
Entwicklung auf eine rasch zunehmende Abhingigkeit der ,,Poenitentes* von den Min-
derbriidern hinauslief. Bereits 1289 approbierte Papst Nikolaus IV. in der Konstitution
»Supra montem* die vom Florentiner Franziskanerguardian Carus von Arezzo erstellte
Regel fiir die ,Briider und Schwestern von der Bufle* (wie die Mitglieder des Dritten
Ordens anfangs vor allem genannt wurden) und schrieb damit die Verantwortlichkeit
des Ersten Ordens fiir den Dritten Orden in Italien fest. Diese Entwicklung fand 1471
ihren Abschluff, als Papst Sixtus I[V. dem Gesamtorden das Recht der geistlichen
Betreuung, der Visitation und der Einkleidung bei den jeweiligen Drittordensgemein-
schaften tibertrug.

Die vorliegende Arbeit ist dem weltlichen Dritten Orden der Franziskaner und deren
Bruderschaften im Kurfiirstentum Bayern gewidmet. Die Untersuchung, in der Haupt-
sache aus archivalischem Material geschopft, das der Verfasser aus 13 staatlichen und
kirchlichen Archiven Bayerns zusammengetragen hat, fiihrt in einem einleitenden Teil
»Die franziskanische Bewegung und das barocke Bayern® (S.23—55) mit einem pro-
funden Uberblick iiber die historische Entwicklung und den derzeitigen Forschungs-
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stand sowie einer sorgfiltigen Analyse der konsultierten ,Quellen® (Teil II, S.57—79)
in die Thematik ein.

Im umfangreichen Teil ITI (S. 81—266) wird sodann der erste Fragekomplex behan-
delt: ,Der franziskanische Dritte Orden in Kurbayern®. Beleuchtet werden die
Umstande der Wiederbelebung des Dritten Ordens im Rahmen der nachtridentinischen
Reformbestrebungen (nachdem das Laieninstitut, wie es scheint, im 16. Jahrhundert
vollig untergegangen war) auf der Grundlage der durch das Generalkapitel der Franzis-
kaner verabschiedeten Konstitutionen von 1688. Wihrend der Dritte Orden im Zug der
Katholischen Reform in den meisten katholischen Lindern bereits im 17. Jahrhundert
eine Neubelebung erfahren hatte, blieb die franziskanische Laiengemeinschaft in der
bayerischen Provinz noch in den ersten zwei Jahrzehnten des 18. Jahrhunderts bedeu-
tungslos. Wendepunkt war das Jahr 1728, als der Dritte Orden dank der Anstrengungen
der Ordensoberen (Aufstellung érilicher Vorstandsschaften, Abhaltung regelmifiger
Nachmittagsandachten, Betreuung der jeweiligen Drittordensgemeinde durch einen
Priester des ortlichen Franziskanerklosters) auf Provinzebene eingefiihrt wurde und
sich ab 1730 konsolidierte. Dennoch entsprach die Wirklichkeit lingst nicht dem Ideal,
vermochte sich die franziskanische Begeisterung kaum linger als zehn Jahre zu halten.
Die Ursachen lagen nebst der an den strengen Regelvorschriften orientierten Geistigkeit
nicht zuletzt auch im Desinteresse der Briider des Ersten Ordens, die fir den ,,Volks-
sturm der franziskanischen Familie® (S. 155) nicht jene geistliche Betreuung aufbrachten
oder aufbringen wollten, die notwendig gewesen wire. Damit aber blieb der Dritte
Orden — so das Fazit des Verfassers — ,ein mehr oder minder bedeutsames und ange-
sehenes Anhingsel an eine Niederlassung des Ersten Ordens und entwickelte sich in
nachtridentinischer Zeit zu einer barocken Bruderschaft mit franziskanischem Hinter-
grund® (S. 119).

Es werden des weiteren untersucht die Regelbiichlein des Dritten Ordens
(S. 120—144), welche hervorragende Bedeutung erlangten fiir die Verbreitung und das
Bekanntwerden der franziskanischen Laiengemeinschaft und den Terziaren das Wesen
der Gemeinschaft, ihre Pflichten und Rechte aufzeigten. Aufschlufireich ist die Auswer-
tung der Festpredigten und eines Sammelbandes von ,einunddreyRig Anreden® fir die
Drittordensvorsteher (5. 145—173). Geistliche Unterweisung erschopfte sich dabei in
der fast ausschlieflichen Predigt, den Gliubigen das Leben ,als stindigen Kampf mit
sich selbst, mit der Welt und dem Teufel® (S. 155) darzustellen und diese zur stindigen
Enthaltsamkeit und Bufle anzuhalten. Der Hauptakzent lag dabei in der individuellen —
jenseitig ausgerichteten — Heilssorge (S.172), wogegen die irdischen Sorgen in den
Hintergrund riickten und der Aspekt der franziskanischen Briiderlichkeit fast vollig in
Vergessenheit geriet. Nicht zuletzt diirfte dabei — so die Ansicht des Verfassers — der
geistlich verstandene Gedanke der ,Militia Christi“ des Ignatius von Loyola auch die
Drittordensprediger inspiriert haben, ,um die fanziskanische Laiengemeinschaft dhn-
lich wie die Marianischen Kongregationen der Jesuiten als ,geistliche Kampftruppe*
Christi hervorzuheben® (5. 156). Es folgen detaillierte Angaben (samt Statistiken) ﬁger
die Mitglieder der Drittordensgemeinden aller 23 in Kurbayern beheimateten Kon-
vente, inklusive des Klosters Neuburg an der Donau (Herzogtum Pfalz-Neuburg).
Dabei wird deutlich, daft sich die Mitglieder vorwiegend (durchschnittlich zwei Drittel)
aus ledigen und verwitweten Frauen aus gesicherten sozialen Verhiltnissen rekrutierten,
wihrend ungebildeten und bediirftigen Personen der Eintritt versagt blieb. Mitglieder
aus der Oberschicht waren selten. Ohnehin eine besondere Gruppe unter den Terziaren
bildeten die Eremiten (S. 215—224). Geschildert wird ferner die Zusammensetzung der
Vorstandschaften und der Aufbau der értlichen Gemeinden des Dritten Ordens bis zum
Einbruch der Sikularisation. Diese lschte fast das gesamte franziskanische Leben in
Bayern aus, was nicht ohne einschneidende Folgen fiir den Dritten Orden bleiben
konnte, auch wenn das Laieninstitut selbst von den staatlichen Mafinahmen nicht
betroffen war.

Teil IV der Untersuchung behandelt den zweiten Fragekomplex: ,Die Bruder-
schaften der bayerischen Franziskaner® (S.267—411). Untersucht werden zunichst
Die Giirtelbruderschaft des heiligen Franziskus® (S.267—308), ,Die Antoniusbruder-
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schaft (S.308—321) und ,Die kurfiirstliche Erzbruderschaft zu Ehren des heiligen
Michael® (S.322—382). Diese drei Laienbiinde scheinen sozusagen zur ,,Grundausstat-
tung® (8.267) jeder grofieren franziskanischen Niederlassung gehért zu haben. Der
Verfasser zeigt, dafl das Terziareninstitut den franziskanischen Bruderschaften, insbe-
sondere der Giirtelbruderschaft, zu keiner Zeit den Rang abzulaufen vermochte
(S.308), scheuten doch — so der Befund — die meisten Gliubigen die strengen Ver-
pflichtungen des Biiflerstandes (S.424). Dagegen fiihrte die Antoniusbruderschaft im
18. Jahthundert ein recht bescheidenes Dasein und ging faktisch in der Giirtelbruder-
schaft auf. Anders verhielt es sich mit der Michaelibruderschaft, deren seelsorgerische
Ausrichtung auf ,Bewahrung im irdischen Leben und Hilfe fiir die Armen Seelen im
Fegfeuer” (S.382) zielte. Diese 1693 vom Kélner Erzbischof und Kurfiirsten Joseph
Clemens (1688—1723), dem Bruder des bayerischen Kurfiirsten Max Emanuel
(1679—1726), errichtete Bruderschaft erfreute sich grofer Beliebtheit, wohl nicht
zuletzt bedingt durch die Aufnahme des regierenden bayerischen Fiirstenhauses und
vieler Adelsfamilien. Noch heute erinnert die St. Michaelskirche von Berg am Laim in
Miinchen, einer der bedeutenden Rokokobauten Suddeutschlands, an den einstigen
Glanz der Erzbruderschaft, die jedem Stand Aufnahme bot, freilich (sozusagen in Ana-
logie zu den Hierarchien der Engel) unter Wahrung der iiberkommenen Gesellschafts-
ordnung.

In dige Darstellung einbezogen werden auch die nur értlichen Bruderschaften
(5.383—398), namentlich ,Die Unbefleckte-Empfingnis-Bruderschaft beim Neudt-
tinger Franziskanerhospiz®, ,, Die Bruderschaft von den sieben Unbilden Mariens an der
Wallfahrtskirche Neukirchen b. HI. Blut® und ,Die Heilig-Drei-Konig-Bruderschaft
von Télz* sowie die bruderschaftsihnlichen Vereinigungen (5. 399—411): , Der Maria-
nische Mefbund bei den Franziskanern in Ingolstadt®, die ,Liebesbiinde fiir die Armen
Seelen“ und die ,Liebesbiinde fir die Armen®.

Unter der Uberschrift ,Franziskanische Laienspiritualitit in der nacheridentinischen
Kirche® (Teil V, S.413—431) hilt der Verfasser kritisch-reflektierend Riickschau und
regt mit manch bedenkenswertem Urteil zum Weiterdenken an. Der verdienstyollen
Arbeit, die im Wintersemester 1986/87 von der Katholisch-Theologischen Fakultit der
Universitdt Miinchen als Dissertation angenommen wurde, ist ein Quellen- und Bildan-
hang sowie ein Namens- und Ortsregister (S.433—464) beigefiigt. Die Studie leistet
einen wertvollen Beitrag zur franziskanischen Geschichte, im besonderen zur Drittor-
densgeschichte (die bislang einer Gesamtdarstellung entbehrt) und zur Geschichte des
Bruderschaftswesens im Zeitalter des Barocks. Sie dient dem Verstandnis fiir die ba-
rocke religiose Erlebniswelt und liefert — weit iiber die Grenzen des ehemaligen Kur-
fiirstentums Bayern hinaus — reichlich Material fiir die Frommigkeitsgeschichte des
gesamten stiddeutsch-schweizerischen Raumes.

Miinchen Franz Xaver Bischof

Letizia Pellegrini: Specchio di Donna, L’immagine femminile nel xiii secolo: gli
exempla di Stefano die Borbone. (Religione e Societa. Storia della Chiesa e dei movi-
menti cattolici 14). Rom, Edizioni Studium 1989 xxxv u. 177 S.

Die Schiilerin des frithverstorbenen Mediivisten Raoul Manselli an der romischen
Sapienza und promoviert unter Edith Pasztor, der Nachfolgerin Mansellis, brachte fiir
dieses heikle Thema — ,,die Auffassung von der Frau beim Volk im 13. Jahrhundert® —
beste Vorbildung und den wirklich nétigen Elan mit, den hochmodernen Fragekomplex
aufzustellen und zu bewiltigen. Sympathisch beriihrt uns, dafl, wie wir schon der Fin-
leitung entnehmen, ein wissenschafrﬁcher Anschlufl an deutsche Vorarbeiten stattge-
funden hat, indem Herbert Grundmanns Standardwerk von 1935 »Religiose Bewe-
gungen im Mittelalter. Untersuchungen iiber die geschichtlichen Zusammenhinge zwi-
schen der Ketzerei, den Bettelorden und der rel%gi{'isen Frauenbewegung im 12. und
13. Jahrhundert und iiber die geschichtlichen Grundlagen der deutschen Mystik (Ebe-
rings historische Studien 267, Berlin) und das neueste kompetente Werk Edith Ennens,
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Frauen im Mittelalter, Miinchen 1986, herangezogen wurden. Wir sehen denn auch
nicht nur eine zuverlissige Wissenschaftlichkeit, sondern auch eine gesunde ethische
Geisteshaltung an der Arbeit. Als gliicklicher Umstand erwies sich, dafl ein mittelalter-
licher Autor zu analysieren war — unméglich, ihn zu iibergehen —, der gleichsam die
Arbeit schon gemacht und das Frauenproblem schon geldst hatte: Stephan von
Bourbon, Dominikaner, zwischen 1190 und 1195 zu Belleville-sur-Saone geboren, nach
Studium in Macon und Paris weitgereister Inquisitor und Volksprediger, der sich kurz
vor seinem Tode 1261 zur Ruhe setzte, aber nur um seine Opera niederzuschreiben,
seine Predigten, die er mit Beispielen gespickt hatte. Diese Exempla, von ihm gesam-
melt, korrigiert, wohl auch selbst erlebt bzw. erfunden, in seine Predigten eingestreut,
also schon mit moralischem Kommentar versehen, waren von den Historikern bisher
nicht geniigend ausgewertet worden, jedenfalls war bisher der Teilaspekt von der
rechten Auffassung der Frau nicht bearbeitet worden. Darum hat nun die Autorin sich
viele Mithe gemacht, aber die Miihe wurde beachtlich, ja wir sagen, glinzend belohnt.
Die vielen Beispiele machen ja die Lektiire leicht, der begleitende kurze, kriftige, immer
treffende Kommentar der Autorin muntert zum Weiterlesen auf und vermittelt unauf-
dringlich die rechte Wertung, der die Leser gern zustimmen. Weil exempla trabunt,
&ffnet man sich miihelos der konkreten, keinesfalls grauen Theorie. Mit Recht darf die
Autorin ihr Werk Specchio di Donna nennen, ,Frauenspiegel im vornehmsten Sinn des
Wortes ,Spiegel“. Unser Wunsch nach einer Ubersetzung ins Deutsche diinkt um so
berechtigter, als es nicht um nur italienische, sondern mittelalterlich-lateinische Kultur
handelt.

Eine personliche Bemerkung sei noch erlaubt. Rezensent zihlt sich zu den Schiilern
des Moraltheologen Artur Vermeersch S.]., kurz bevor dieser aus Altersgriinden die
Vorlesungen an der Gregoriana einstellte. Den Horern gab man die Druckbogen seines
damals (1933) noch nicht verdffentlichten Leitfadens in die Hand. Mein Nebenmann
notierte sich am Rand alle Beispiele und Witze, mit der der gewandte Professor seine
Lehrsitze wiirzte, leider habe ich dies unterlassen. Immerhin erlebte ich, wie sehr die
Beispiele zum Verstehen der Theorie beitragen, Mifiverstindnissen vorbeugen, denen
wir gei anderen so oft begegnen. Um so mehr sei diesem neuen ,,Spiegel der Frauen® der
rechte Nutzeffekt gewiinscht: in ihm spiegeln sie ja nicht nur sich selbst, sondern sie
sehen darin vieles um sich und hinter sich und iiber sich, was sie sonst nicht sehen oder
iibersehen, jetzt aber nicht mehr leugnen kénnen und akzeptieren werden. Oder sind
die Frauen nicht auch den Mannern gleich, aber anders wie diese, also besondere, pot-
entielle Geschichtsfaktoren?

Siegburg Rhbaban Haacke

Religiése Frauenbewegung und mystische Frémmigkeit im Mittelalter,
hrsg. von Peter Dinzelbacher und Dieter R. Bauer. Kéln/Wien, Bohlau 1988 (Bei-
hefte zum Archiv fiir Kulturgeschichte; H. 28).

Die von der Akademie der Didzese Rottenburg-Stuttgart veranstalteten wissenschaft-
lichen Studientagungen zur mittelalterlichen Mystik und speziell zur Frauenmystik sind
mittlerweile zu einem vielbeachteten Forum der Mystikforschung geworden. Bei der im
vorliegenden Band dokumentierten Tagung in Weingarten vom Mirz 1986 lag das
Schwergewicht wiederum bei einigen herausragenden Mystikerinnen der sogenannten
religidsen Frauenbewegung des 13. bis 15. Jahrhunderts. Daneben wurde erstmals auch
versucht, die Frage einer spezifisch weiblichen Spiritualitit von ihren geschichtlichen
Bedingungen her anzugehen, was umso dringlicher erscheint, als die Pluralitit der For-
schungsansitze gerade auf diesem Gebiet gelegentlich in Beliebigkeit auszuufern droht.
Zu Recht betont Peter Dinzelbacher in seinem breit dokumentierten Einleitungsreferat
die fundamentalen Unterschiede zwischen der mittelalterlichen und der heutigen femi-
nistischen Frauenbewegung. Allerdings wird dann nicht ganz einsichtig, warum er
selber diese Bewegung mit dem modischen Etikett ,Rollenverweigerung von Frauen®
versicht. Ob es vom Standpunkt des Historikers erlaubt ist, die religiése Frauenbewe-
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ung mit ,{ibernatiirlicher Begnadung® (S.7) in Zusammenhang zu bringen, sei eben-
%a.l!s dahingestellt. Gerade die von Dinzelbacher angefiihrte humanistische Kritik eines
Sebastian Brandt macht doch deutlich, daf sich weibliches Charismatikertum nur in
einer bestimmten historischen Konstellation entfalten konnte. Warum das weibliche
Religiosentum infolge seiner Einbindung in die Adelsherrschaft und in das System der
Grundherrschaft vor dem 12. Jahrhundert noch nicht diesen spirituellen Stellenwert
innerhalb der mittelalterlichen Gesellschaft hatte, zeigen die niichtern abwigenden Aus-
fiihrungen von Michel Parisse iiber den beschrinkten Anteil der lothringischen Frauen-
kigster an der lothringischen Reform und die Edith Ennens iiber die ,rauhe, harte
Wirklichkeit® der hochmittelalterlichen Damenstifte und Benediktinerinnenkldster
(8.75). Peter Segls Beitrag lenkt den Blick dann u. a. auf die Lebenspraxis der Katharer,
die ihm zufolge weit mehr noch als deren theoretische Lehre fiir den groflen Anteil
Frauen an dieser Bewegung verantwortlich ist, weshalb diese Frauen auch relativ leicht
von der Kirche zuriickgewonnen werden konnten. Dem historischen Umfeld der
Wiener Begine Agnes B%annbekin gilt die Untersuchung von Annelies Stoklaska, die
aber wohl in Unkenntnis der Terminologie der mittelalterlichen Bufbewegung keine
Beziehungen zum franziskanischen Beginentum zu erkennen vermag, obgleich alle
genannten Quellenbelege auf ein sehr strukturiertes Netz des franziskanischen Ordens
von der Busse schlieflen lassen, dem die Mystikerin zweifellos zuzurechnen ist.

Von den Beitrigen zur eigentlichen Frauenmystik seien erwihnt, insbesondere Peter
Ochsenbeins Referat iiber die geradezu sensationellen Ergebnisse seiner bevorstehenden
Edition der Offenbarungen der Ziircher Dominikanerin Elsbeth Oye sowie der ausge-
zeichnete Aufsatz von Paul Mommaers und Frank Willaert, der anhand von Hadewijchs
Briefen die auf Wilhelm von St. Thierry zurickgehende Lehre vom gételichen und
menschlichen Sprechen perspcktivenreicg entwickelt. Peter Dinzelbacher entwirft in
seinem zweiten Beitrag eine interessante Phinomenologie des politischen Wirkens der
Mystikerinnen. Vielversprechend und neu ist auch der von Ulrich Heid gezeigte Einsatz
der Kontextsammlung fir die Interpretation des ,,Miroir des simples imes* der Margue-
rite Poréte. Von einem feministischen Ansatz her, unternimmt Karen Glente den
durchaus bedenkenswerten Versuch, weibliche religiése Erfahrung aus der Sicht der
Minner mit der der Betroffenen selbst zu vergleichen, wobei m. E. die doch sehr unter-
schiedliche Funktion der Viten von Thomas von Cantimpré und des Schwesternbuches
von Unterlinden zu wenig berticksichtigt werden. Das gleiche Problem stellt sich in
anderer Weise auch bei der sozialhistorischen Auswertung der Viten und der Kanoni-
sationsakten der Dorothea von Montau im anregenden Referat von Elsbeth Schrant.
Demgegeniiber sind die Beitrige von Johanna Lanczkowski (Gertrud die Grofle),
Giulia Barone (Klara von Montefalcone), Ulrich Kopf (Angela von Foligno), Manfred
Weitlanff (Margarete Ebner) und Hans van Oerle (Lydwy von Schiedam) eher der tra-
ditionellen Mystikinterpretation verpflichtet, was Neuentdeckungen keineswegs aus-
schlieft. Uberhaupt ist den Veranstaltern und Herausgebern fiir ihre Offenheit gegen-
tiber allen sich gegenwirtig manifestierenden Forschungstendenzen zu danken. Nur sie
erméglicht letztlich eine Annaherung an den sensus mysticus mittelalterlicher Existenz.

Pfaffbausen Martina Webrli-Jobns

Le vote de soustraction d’obédience en 1398, par Hélene Millet et Emma-
nuel Poulle. Tome I: Introduction. Edition et fac-similés des bulletins du vote
(Documents, études et répertoires, publ. par I'Institut de Recherche et d’Histoire des
Textes). Paris, Editions dlil Centre National de la Recherche Scientifique 1988. 320 S.
und 292 [nummerierte] Faksimiles, FF 450,—.

Im groflen Schisma spielen die Pariser Synoden an der Wende des 14./15. Jahrhun-
derts tir die Geschichte Frankreichs wie der Kirche eine bedeutsame Rolle. Sie boten
sich als Foren an, die vornehmlich an der Universitit der Hauptstadt entwickelten kon-
ziliaren und konziliaristischen Ideen in die Praxis umzusetzen, wobei sie gleich eine lan-
deskirchlich-autonome Firbung erhielten. Daher hat man die Versammlungen zu Recht
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auch als Hohepunkte in der Geschichte des Gallikanismus betrachtet. Eine zentrale
Stellung in diesem Rahmen kommt nun der von Mai bis Juli 1398 tagenden Synode zu,
an deren Ende der von einer grofen Mehrheit der Teilnehmer gefaite Beschlufl des
Obédienzentzugs entstand. Johannes Haller brachte den Entscheid auf die griffige
Formel: ,Die gallikanische Kirche war des romischen Drucks ledig, sie war frei®
(Papsttum und Kirchenreform, 1903 [ND 1966] 242). Allerdings galt dies nur vorliufig,
der Beschluf sollte — besonders mit Blick auf Benedikt XIII. — als Druckmittel zur
Wiederherstellung der kirchlichen Einheit dienen. Jedoch werden die gallikanischen
Tendenzen nicht mehr schwinden, 1438 mit der Verabschiedung der Pragmatischen
Sanktion von Bourges sich gar stirker denn je manifestieren und in Ausliufern bekannt-
lich bis ins 19. Jahrhundert nachwirken. Bezeichnenderweise hat denn auch Etienne
Baluze an der Wende des 17./18. Jahrhunderts, einer weiteren gallikanischen Hoch-
Zeit, die Voten der Teilnehmer der Versammlung von 1398 kopiert. (Zum Komplex
Baluze — Konziliarismus — Gallikanismus s. auch H. Miiller, L’érudition gallicane et
le concile de Bile, in: Francia 9, 1981, 531—555). Er entnahm sie einem Register, das
wiederum die im Original erhaltenen Abstimmungszettel auflistet, welche sich unter
der Signatur J 517 im Pariser Nationalarchiv befinden. Sie sind der Forschung seit
langem bekannt, haben indes héchst unterschiedliche Bewertung erfahren. So wurden
sie von Noél Valois im dritten Band seines grofflen Werks ,La France et le Grand
Schisme d’Occident® — zuriickhaltend formuliert — sehr eigenwillig behandelt, unter-
stellte er doch zum einen dem Hof Karls VI. ein massives Einschleusen koniglicher
Beamter und Universititsangehériger, um das gewiinschte Ergebnis zu erreichen, ande-
rerseits rechnete er die Stimmen der sich versagenden Minderheit auf fast neunzig hoch.
In solche Interpretation des ansonst um die Erfassung der Quellen des Groflen Schismas
verdienten Historikers spielt zweifellos dessen eigene Haltung als rom- und papsttreuer
Katholik wihrend der innerfranzésischen Auseinandersetzungen am Vorabend der
Trennung von Kirche und Staat mit hinein. Valois hat denn auch von Johannes Haller
herbe Kritik erfahren; Haller wiederum mufite sich von Valois den Vorwurf gefallen
lassen, er habe die Quelle selber nie vor Augen gehabt (Bull. critique 25, 1904,
461—464): Auftake fiir eine wissenschaftliche Fehde, die kurz vor dem Ersten Weltkrieg
auf den Feldern Basler Konzil und Pragmatische Sanktion weitergefihrt wurde, wobel
dem baltendeutschen Historiker ebenfalls zeitgebunidene Motive zu unterstellen sind.
(Vgl. H. Miiller, Die Franzosen, Frankreich und das Basler Konzil 1431—1449, Pader-
born u.a. 1990; Bd. I, 1—3; Bd. II, 500—517. — Ders., ,Der bewunderte Erbfeind".
Johannes Haller, Frankreich und das franzésische Mirttelalter, in: HZ 1990). In einer
ansonst vorziiglichen Biographie des Patriarchen Simon de Cramaud — fiir ihn stellte
die Synode von 1398 einen persénlichen Triumph dar, den er selber 1396/97 literarisch-
pamphletistisch vorbereitet hatte — wurde dann vor einigen Jahren von Howard
Kaminsky nach einem offensichtlich in sich widerspriichlichen Berechnungsmodus die
Zahl der Abstimmenden auf 214 reduziert (Simon de Cramaud and the Great Schism,
1983 = Simon de Cramaud, De substraccione obediencie, ed. by H. K., 1984; vgl.
ZKG 97, 1986, 110£.).

Nunmehr aber betreten wir mit der vorliegenden Edition quellenmifig festen Boden
— er ist sicher und tragfihig, da die von Hélene Millet und Emmanuel Poulle besorgte
Ausgabe gleichermafien durch Sorgfalt im Detail wie Souverinitit im Ganzen besticht:
Allgemeinhistorie und Hilfswissenschaft gingen hier in einer der Sache sehr forderlichen
Weise zusammen. Millet hat im Zuge der Aticiten an ihrer These d’Etat iiber den fran-
zosischen Klerus am Ende des Groflen Schismas bereits eine Vielzahl einschlagiger Stu-
dien vorgelegt, von denen vor allem eine 1985 im sJournal des Savants“ publizierte
Untersuchung von Belang ist, da sie die Eigenart bzw. den Wandel des Charakters der
Pariser Synogen von einer Kénig und Hof beratenden Instanz zum Konzil des franzo-
sischen Klerus beleuchtet: ,Du conseil au concile (1395—1408). Recherche sur la nature
des assemblées du clergé en France pendant le Grand Schisme d’Occident.“ Die sich in
Frankreich aus dem Beschluf des Obodienzentzugs ergebenden konkreten Konse-
quenzen vor Ort hat sie 1982 in einem Bielefelder Vortrag dargelegt: ,Quels furent les
bénéficiaires de la soustraction d’obédience de 1398 dans ?es chapitres cathédraux fran-
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cais?“ (Erschienen in den Tagungsakten: Medieval Lives and the Historian. Studies in
Medieval Prosopography, ed. by N. Bulst/]J.-Ph. Genet, Kalamazoo / Michigan 1986).
Viele weitere Arbeiten lassen sich noch anfithren, denen oft eine EDV-Basis zugrunde
liegt, wie auch der prosopographisch konzipierten These du 3¢ cycle tiber die Kanoniker
des Kathedralkapitels von Laon 1272—1412 (= Coll. de ’Ecole Francaise de Rome 56,
1982). Wiederholt ist Hélene Miller mit Grundsatzbeitrigen zum Finsatz des Compu-
ters bei spitmittelalterlichen Themen hervorgetreten; die Tagungsakten eines 1984 von
ihr in Paris veranstalteten Kolloquiums erschienen 1985 unter dem fiir ihre eigenen
Arbeitsmethoden bezeichnenden Titel ,Informatique et prosopographie“. Auf den
noch folgenden zweiten Band der Edition mit biographisch-prosopographischen
Angaben zu den Teilnehmern der Synode darf man daher gespannt sein.

Doch zunichst zum ersten (auch mit Computerhilfe erstellten und daher in Relation
zur Aufmachung relativ preisgiinstigen) Band: Die 293 Voten und vier Anlagen zu den
Bulletins wurden s'a'.mtlici ediert und obendrein in — meist vollstindigen — Faksimiles
wiedergegeben. Dies ist deshalb von Belang, weil es sich sehr oft um eigenhandig
geschriebene Stiicke, teilweise sogar um beglaubigte Autographen handelt, was dieser
Quelle einen singuldren Rang verleiht: Hier setze die Ar%)eit des an der ,Ecole des
Chartes“ lehrenden Emmanuel Poulle an, der als bester Sachkenner der ,Paléographie
des écritures cursives en France du XV¢ au XVII® sizcle® (1966) zu gelten hat und seine
editorischen Qualititen noch 1984 mit einer vorziiglichen Ausgabe der ,Tabulae
Alphonsinae® unter Beweis stellte (Sources d’histoire médiévale 14). Was die nunmehr
wohl endgiiltig feststehende Gesamtzahl von 293 angeht, so darf sie weder mit der Zahl
der tatsichlichen Teilnehmer noch mit den insgesamt abgegebenen Stimmen gleichge-
setzt werden, denn einerseits konnte ein Prokurator fiir mehrere Personen oder Insti-
tutionen handeln, andererseits wurden mehrere Stellvertreter im Auftrag eines Dignitirs
oder einer Korporation titig. Die Voten gerieten zum Teil recht lang und individuell,
weil es nicht nur um Zustimmung oder Ablehnung ging, sondern auch die vorher
miindlich vorgetragenen Begriindungen schriftlich niedergelegt wurden. Sie sollten dem
Hof, insbesondere der Regierung von Berry, Bourbon und Burgund — den Onkeln des
umnachteten Kénigs Karl VI. — wohl als ,piéces justificatives wie als Beweismittel im
Fall der Meinungsanderung und des Widerrufs einzelner Teilnehmer dienen, womit
angesichts der Opposition des Benedike XIII. favorisierenden Ludwig von Orléans
durchaus zu rechnen war. Orléans nahm denn auch nicht an der von den anderen Her-
zogen prasidierten Schluflsitzung teil, die erst am 28. VIL. 1398 stattfand, nachdem man
den Monarchen in einem lichten Moment iiber den Gang der Ereignisse hatte unter-
richten konnen. 247 Voten entfielen auf eine Substraktion der Obéficnz, die dann per
Ordonnanz am 1. VIIL fiir das Kénigreich Gesetzeskraft erlangte.

1398 wurde also mit theologischen, kirchenrechtlichen und ekklesiologischen Argu-
menten praktische Politik gemacht — und manche der Abstimmenden, die damals am
Anfang ihrer Karriere standen, haben diese Lektion gut gelernt, wie etwa der Proku-
rator dges Lyoner Kathedralkapitels Amédée de Talaru (n. 106; cf. Lyon, Arch. dép. du
Rhéne, 10 G 79, {. 148%), der spiter als Erzbischof von Lyon und kéniglicher Gesandter
einer der Wortfiihrer des Basler Konzils werden sollte, oder jener junge Lizentiat der
Dekrete namens Pierre Cauchon (n.199), um nur zwei dieser jungen Teilnehmer her-
auszugreifen.

Der mustergiiltigen, bis ins Detail sorgfiltig erstellten Edition geht eine nicht minder
kundige Einfi.‘ﬁnrung voran, in der nach einem Uberblick tiber die Ereignisse die Quelle
selbst unter allen erdenklichen Gesichtspunkten untersucht wird — simtliche Probleme
von der Reihenfolge bei der Abstimmung bzw. der Anordnung des Dossiers tiber den
Kreis der von der Regierung Berufenen gis hin zur Sprache werden erértert. Bei letz-
terem Punkt fillt iibrigens auf, dafl immerhin etwa zwei Drittel der Anwesenden die
»lingua vulgaris“ bevorzugten, wobei sich trotz regionaler Sonderheiten aufs Ganze ein
erstaunlich homogener Gebrauch der franzésischen Sprache zeigt. Da der — oft auch
sachlich dissentierende — Klerus des Midi mit ihr offensichtlich Schwierigkeiten hatte,
bediente er sich vornehmlich des Lateins.

Jacques Monfrin, Direktor der ,Ecole des Chartes®, spricht in seinem ,Avant-
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propos* von einer exemplarischen Arbeit und Prisentation. Das ist in diesem Fall mehr
als eine gerade in Frankreich weitverbreitete, elegant-nichtssagende Vorwortrhetorik.
Er weifl genau, wovon er redet, da er sich selber vor Jahrzehnten mit dem Dossier
beschiftigt und die Anregung zur vorliegenden Edition gegeben hat. Der Rezensent
schlieft sich diesem Urteil an; seiner Meinung nach wird die Ausgabe den strengen
Prinzipien der ,Monumenta Germaniae Historica® gerecht — und auf deren Editionen
beruht wiederum in Fachkreisen unseres Nachbarlandes noch immer wesentlich die
Reputation der deutschen Mediivistik: eine Einschitzung, die sicher nicht falsch ist;
allein man wiinschte sich bisweilen eine etwas stirkere Rezeption auch ihrer innovato-
rischen und darstellerischen Leistungen, die aber wohl teilweise einfach auf Grund der
Sprachbarriere in der mittleren und jiingeren Generation nicht immer hinreichend
gewiirdigt werden. Allerdings besitzt besitzt diese Feststellung auch in umgekehrter
Richtung gewisse Giiltigkeit. Doch das wire ein eigenes, wissenschaftspolitisches
Thema, weit hinausgehend iiber die Anzeige einer Edition, der man nach gelungenem
Auftakt nur einen erfolgreichen Fortgang und Abschlufl wiinschen kann.
Frankfurt am Main Heribert Miiller

C. H. Lawrence: Medieval Monasticism. Forms of Religious Life in Western
Europe in the Middle Ages. Longmann, London u. New York, 2. Aufl. 1989, XII u.
3218,

Der Verfasser, emeritierter Professor an der Londoner Universitit, lehrte dort
1970—1987 Geschichte des Mittelalters und lehrt uns weiter mit seinem vollgiltigen
Werk, das Handbuch zu nennen ist, die Geschichte des mittelalterlichen Klosterwesens.
Im Vorwort nennt er Geschichte die ,,Sprache der Erklirung® und so will er auch sein
Buch verstanden wissen als den Bericht von vielen bemiihten Jahren, da er den Stu-
denten die Existenz und Funktion der Kldster in der mittelalterlichen Welt zu erkliren
suchte. Bewuflt in der Tradition des grofien Historikers David Knowles stehend und
von ihm inspiriert hat er eine riesige Literatur bewiltigt, oft entsetzt, wie er bekannt,
iiber sein Vorhaben, einen Uberblick iiber eine so riesige und reiche Manifestation des
menschlichen Geistes im Rahmen eines so kurzen Buches zu schaffen. Die nach
wenigen Jahren nétige Auflage beweist dessen gutes Gelingen. In zwolf Kapiteln, denen
jeweils eine voll ausreichende Literaturangabe %olgt, treten die Phinomene des Kloster-
wesens vor Augen: die Viter in der Wiiste, Benedikt, die irischen Wanderménche, die
angelsichsischen Ménche auf dem Kontinent, das Kaisertum und die Benediktsregel,
Kluny, die Verbindung mit Bischéfen und Klerus an den Universititen, die Reform
durch Kartiuser, Regularkanoniker Primonstratenser, die Hilfe durch Zisterzienser,
Tempelherren und Malteser, von Zisterzienserinnen und Beghinen, schliefllich vom
Franziskaner- und Predigerorden. Und das sei eine drastisch beschrinkte Auswahl,
z.B. seien Spanien und die Ritterorden zuwenig beachtet. Diese Fiille sorgfaltig
erforschter Tatsachen lassen die Lektiire zum Erlebnis werden, zur Wahrnehmung eines
auflerordentlich idealen Teiles der Kirchengeschichte iiberhaupt; es geniigt dies anzu-
zeigen, eine Kritik der Einzelheiten erscheint an dieser Stelle nicht nétig. Doch auf den
Epilog, das Schluffkapitel: Der Einzelne und die Kommunitit, sei hier niher einge-
gangen. Angesichts des Verfalls des Ménchtums, der schon im 14. Jahrhundert einsetzt,
wird die Forschungsaufgabe deutlich, den Zerfall zu erkliren, der um so bedauerlicher
anmutet, als das Monchtum mit gewaltigem Einsatz Ideale erstrebte, die weit tiber das
Mittelmaf hinausgehen sollten, Igeale, deren Verwirklichung gemif dem Wort , Wer es
fassen kann, der Easse es“ Mt 19,12, nicht jeder Generation gegeben ist.

Als Zerfallerscheinungen werden festgestellt — offensichtlichstes Symptom ist der
Riickgang der Zahl der Ménche. Als Ursachen werden genannt: das Auslaufen des
Oblatensystems, wonach Kinder aufgenommen werden konnten, die sich dann leicht
zum Verbleiben entschlossen. Dann aber die wirtschaftlich notwendig erscheinende
Selbstbegrenzung der Grofie des Konventes und der Zahl der Novizen, oft aus Angst
den dufleren Glanz und Lebensstandard nicht halten zu kénnen. Schliefilich die soziale
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Exklusivitit, die nur Bewerber aus reichem Adel zuliefl. Infolge allgemeiner Landwirt-
schaftsrezession gab es verschuldete Kldster, zumal sie nicht mehr Stiftungsgelder an
sich zogen. Nachwuchs aus niederem Adel oder Biirgertum, der nach spiritueller Ver-
vollkommnung suchte, fand diese bei den neuen Orden der Zisterzienser und Franzis-
kaner. Weitverbreitet war schliefilich das Abweichen von der Strenge der Regel, was
sich nicht einmal so sehr in skandalésen Lastern duflerte, aber doch das Gemeinschafts-
leben schidigte, Privatbesitz und Privatgeschifte aufkommen lieff. Die Klausur wurde
vernachlissigt, der Besitz in Pfriinde aufgeteilt, die Pfriinde an Fremde verliehen. Die
Auflésung wurde durch Kriegskatastrophen beschleunigt und gegen den Schwarzen
Tod von 1348—1349 gab es keine Gegenwehr. Das Kommendatarwesen wurde von den
Avignonpdpsten bis auf Leo X. juristisch festgefahren. 1406 zihlte die ehrwiirdige
Abtei St. Paul vor den Mauern Roms nur 6 Ménche, von denen 2 abwesend waren, der
Abt residierte in einem anderen Stadtteil, er war Weltkleriker, Kardinal. Die Abteien
galten als Sinekuren und dienten der privaten Bereicherung. Doch gab es Ausnahmen,
wo eine hohe Zahl von Ménchen gehaien wurde, z. B. Durham im 15. Jahrhundert, wo
die spitere Struktur eines Oxfordkollegs vorweggenommen wurde. Papst Innozenz III.
forderte auf dem 4. Laterankonzil 1215 zu Visitationen auf, leider mit ebensowenig
Erfolg wie hundert Jahre spiter Benedikt XII. auf bessere Schulung drang, die zu den
Ménchskollegien an den Universititen Paris und Oxford fithrten, denn die akademi-
schen Ménche eigneten sich nicht so schnell zu Trigern der nétigen Reform. Hilfe kam
erst von neuen Orden strengster Observanz, den Olivetanern, die es auf 83 Niederlas-
sungen um 1400 in Italien brachten, der Reformkongregation von Santa Giustina in
Padua im 15. Jahrhundert und der von Melk nérdlich der Alpen, die auf Monte Cassino
und Subiaco zuriickwirkten. Aber die Reformkldster blieben in der Minderheit. Das
veranlafit unsern Autor nach weiteren Ursachen zu forschen.

Er fiihrt nunmehr die Krisis des Ménchtums auf die Anderung des religiésen Emp-
findens infolge des starken Anwachsens der staduschen Bevolkerung zuriick. Die
Frommigkeit der Stidter war in der Tat individualistischer, introvertierter und kriti-
scher als die der Landbevélkerung, die mit dem strengen Gemeinschaftsritual der Bene-
diktiner des 10. und 11.Jahrhunderts bedenkenlos einverstanden gewesen war. Die
Ablehnung dieser Zwinge lieff neue Gemeinschaften entstehen, wie die der Coelestiner
mit der Freiheit eremitischen Lebens, auch die der Kartiuser, die imstande waren, ihre
Einsamkeit gerade im Zentrum der Grofistidte London, Paris, Kéln in geistig fih-
renden Formen zur Auswirkung zu bringen. Auf der Suche nach Abgeschiedenheit
fanden die Franziskaner-Observanten ihre Einsiedelei bei Foligno. 1334 und 1391 gab
es 22 italienische Einsiedeleien rigorosen einfachen Lebens. Ahnliches entwickelte sich
in der Touraine. Im 15. Jahrhundert schliefilich gaben Bernardin von Siena und Gio-
vanni Capistran den Observanten die letzte Formung von eremitischer Strenge und mis-
sionarischem Eifer, was eine weite Verbreitung erméglichte. Im letzten Viertel des -
14. Jahrhunderts fand gerade die Suche des Einzelnen nach intensiverem inneren Leben
und die Erfahrung der unmodernen Strukturen der monastischen Ordens in den Nie-
derlanden und in Deutschland die wirksamste Form der ,Devotio moderna® bei den
Briidern und Schwestern ,,vom gemeinsamen Leben®, die fiir sich die freiwillige Armut
erwihlten, aber Gelibde, Ordensgewand, Betteln ablehnten, ihren Lebensunterhalt
vielerorts durch Abschreiben von Biichern, Illuminieren von Bibeln und Mefibiichern
und Viterschriften erwarben, wofiir es einen guten Markt gab. Um 1500 gehérten
87 Kldster der Windesheimer Kongregation an, Triger der Devotio moderna. Iire neue
Art der geistlichen Lesung, der Meditation, des einsamen Betens und schweigenden
Arbeitens wirkte stark zurlick auf die alten Orden: die Benediktiner bildeten und
sandten Eremiten aus, der Camaldoli-Orden instituierte diese Praxis und die Kartiuser
zeigten sich fiir Jugendseelsorge geeignet. Der Weltkirche aber schenkten sie die heute
noch unersetzliche ,Nachfolge Christi* des Thomas von Kempen (1380—1471).

Dennoch war die Krise des Monchtums nicht mit den neuen Experimenten des
Gemeinschaftslebens zu bereinigen, zumal die Verstidterung dem Laienstand eine brei-
tere Schulung und Erlangung von Gelehrsamkeit ermdglichte, damit zugleich eine
immer schirfere Kritik aufkommen lieff, Kritik seitens nicht nur der Haretiker wie
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bisher, sondern auch ernst zu nehmender orthodoxen Laien. Ihre allgemeine Unzufrie-
denheit wurde von der weitverbreiteten Desillusionierung iiber die Institutionen der
Weltkirche vertieft, deren Anspruch auf spirituelle Autoritit durch das offenkundige
Versagen der hierarchischen Fiihrung geschwicht war, was im Disaster der grofien
Glaubensspaltung gipfelte.

Der Leser wird bald die Nostalgie des Autors feststellen, seine unbeirrbare Vorliebe
und Hochschitzung des Monchtums ,,vor dem Ausgang des Mittelalters“. So mensch-
lich verstindlich auch der Niedergang zu erkliren und zu entschuldigen ist, so stellt sich
doch dringend die Frage, woran es lag, dafl es zum Zerfall kam und dennoch die ere-
mitischen wie die altklsterlichen Formen die Stiirme der Reformation iiberlebten —
beide gibt es heute noch, auch nach dem vielleicht bésesten Sturm der franzdsische
Revolution. Die Antwort wird vielleicht nicht so sehr die Erforschung der sozialen Ver-
hiltnisse und der psychologischen Entwicklungen berticksichtigen miissen, so dankbar
deren Forschungsergebnisse zur Kenntnis zu nehmen sind, sondern sollte die stirksten,
aber auch geheimnisvollsten Geschichtsfaktoren ergriinden, die als Persénlichkeiten
geschenkt werden, die den Zeitverhiltnissen gewachsen, ja iiberlegen sind. Gerade die
tiefforschende Geschichtsschreibung ist imstande, den hohen Wert dieser Personlich-
keiten zu finden und vorzustellen, und so wird der Leser dankbar sein, auch fiir das aus-
gehende Mittelalter auf Gestalten wie Gerard Groote, dessen Schiiler Florence Rade-
wijns hingewiesen zu werden, die dhnlich wie damals auch Katharina von Siena und Bir-
gitta von Schweden ihrer kontemplativen Berufung folgten.

Sieghurg Rhaban Haacke
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Anschriften der Mitarbeiter:

Dr. Brigitta Stoll
Zwinglistrafle 33
CH-8004 Ziirich

Prof. Dr. Hans Eberhard Mayer
Historisches Seminar der Universitit Kiel
Qlshausenstrafle 40

2300 Kiel

Dr. Ludwig Falkenstein
Krugenofen 14—16
5100 Aachen 1

Dr. Martin George
Am Erdipfelgarten 4
8031 Gilching
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Ausschreibung

In Basel wird in Zusammenarbeit mit der Metzlerschen Verlagsbuchhandlung in Stuttgart
eine Edition der Werke und des Nachlasses von Franz Overbeck vorbereitet.

Fiir die Nachlafledition sucht die Editionskommission
Briefe von und an Franz Overbeck, Buchexemplare mit Marginalien
von der Hand Overbecks und Nachschriften seiner Vorlesungen.

Wir bitten um Angabe von Standorten oder evtl. Zusendung von Kopien an die
Editionskommission:
¢/o Marianne Stauffacher-Schaub
Missionsstrasse 12
CH-4055 Basel

Basel, im August 1990 Editionskommission
Der Prisident:

Prof. Dr. theol. E. W. Stegemann
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Anlifllich des international und interkonfessionell angelegten Projekts
Hebrew Bible / Old Testament: The History of its Interpretation (I—11I), an
dem der Unterzeichnete seit etwa 1980 arbeitet und das ab Juli 1989 mit
Zuschufl des Allgemeinwissenschaftlichen Forschungsrats von Norwegen
getragen wird, baut cand. theol. Jerje Stordalen eine Data Base fiir alttesta-
mentliche Auslegungsgeschichte auf, die zunichst dem internationalen Mitar-
beiterkreis und sodann auch noch anderen Forschern dienen soll. Damit ein-
schligige wichtige Literatur von uns nicht iibersehen wird, méchten wir Kol-
leginnen und Kollegen auffordern, wichtige Hinweise und Mitteilungen ein-
zusenden an:

The HBOT Project
Professor Dr. Magne Saebe
Gydas vei 4

N-0363 OSLO 3, Norwegen

Das Projekt beabsichtigt, unter Mitwirkung der Herren Prof. Chr. Brekel-
mans (Leuven) und Prof. M. Haran (Jerusalem) als co-editors, eine neue, auf
die Auslegung und Hermeneutik konzentrierte Forschungsgeschichte des
Alten Testaments (in drei Binden zu je 700 Seiten) herauszubringen, welche
die Forschungsgeschichte von L. Diestel (1869) und anderen ersetzen will.

Oslo Magne Szbe
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UNTERSUCHUNGEN

Zum Vorgang der kaiserlichen Subskription
auf 6kumenischen Konzilien

Von Heinz Ohme

1. Das Concilium Quinisextum als Ausgangspunkt

Die kritische Edition der Subskriptionsliste des Concilium Quinisextum
(692) und ihre eingehende Analyse bieten nicht nur neue Zuginge zum histo-
rischen Ereignis dieses Konzils und der mit ihm verbundenen Konflikte, son-
dern werfen auch neues Licht auf Fragen der kirchlichen Geographie dieser
Epoche und das synodale Procedere bei skumenischen Synoden iiberhaupt.’
Hierzu gehort auch die Frage nach dem Vorgang der kaiserlichen Unter-
zeichnung der Synodalbeschliisse bei 6kumenischen Konzilien.

Das Concilium Quinisextum — oder die ,Penthekte Synodos® —, von
Kaiser Justinian II. (685—695.705—711) im Jahre 692 im Kuppelsaal
(Trullos) des Kaiserpalastes in Konstantinopel zur Verabschiedung von
102 Kanones und als Erginzung der vom V. und VI. 6kumenischen Konzil
unterlassenen kanonischen Entscheidungen versammelt, hat in der neueren
Konziliengeschichtsschreibung bislang wenig Aufmerksamkeit erlangt.? Dies
ist der Fall trotz der Tatsache, dafl keine ernsthafte Darstellung der Kirchen-
geschichte jener Epoche, der byzantinischen Geschichte, ja der mittelalterli-
chen Geschichte iiberhaupt auf seine Erwihnung verzichten kann und eine
— meist eher zufillige — Auswahl seiner Kanones allenthalben zur Skizzie-
rung eines mehr oder weniger illustren Sittenbildes der damaligen Gesell-
schaft und Kirche dient. Allein fir die Analyse der geographischen und ver-
waltungsmifigen Verhiltnisse im byzantinischen Reich des 7. Jahrhunderts
ist die Bedeutung seiner Subskriptionsliste stets erkannt worden.?

! Vgl. hierzu meine Untersuchung: Das Concilium Quinisextum und seine Bischofs-
liste. Studien zum Konstantinopeler Konzil von 692 (= AKG 56), Berlin/New York
1990, [kinftig: H. Obme, Quinisextum].

2 Eine Monographie sucht man vergebens. Zu verweisen ist lediglich auf den Aufsatz
von: V. Laurent, L’oeuvre canonique du Concile in Trullo (691—692). Source primaire
du droit de P’église orientale, in: Revue des Erudes Byzantines (REB) 23 (1965), 7—41.

3 Vgl. z. B.: H. Gelzer, Die Genesis der byzantinischen Themenverfassung, Abh. d.
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Gleichwohl war solche Analyse bislang auf den Abdruck dieser Liste in
den Akten des Konzils bei Mansi angewiesen.* Die Mansi-Edition aber, so
konnte durch Uberpriifung aller ilteren Konzilseditionen nachgewiesen
werden, bietet zusammen mit ihren Vorgingern lediglich einen Nachdruck
der in der sog. Editio Romana (1608—1612)° erstmals abgedruckten griechi-
schen Subskriptionsliste. Diese wiederum basiert lediglich auf einer einzigen
Handschrift, sehr wahrscheinlich auf dem Cod. Vat. gr. 829,f.100v—104r (s.
XIII—XIV).? Die nunmehr vorliegende kritische Ausgabe dieser Liste bietet
demgegeniiber auf der Basis von 20 herangezogenen Handschriften Gelegen-
heit zu neuen Beobachtungen und Analysen.

Neben manchen Merkwiirdigkeiten in der inneren Struktur der Liste
und der Anordnung der Bistiimer, die zu grundlegenden Fragen Anlafl ge-
ben,” folgt die Subskriptionsliste doch ganz dem tblichen Schema der Kon-
zilslisten bei Reichskonzilien.® Dementsprechend bringt sie die Unterschrif-

Kgl. Sichs. Ges. d. Wiss., Phil. Hist. Cl. 18, Nr.5, Leipzig 1899; G. Ostrogorsky,
Byzantine Cities in the Early Middle Ages, in: Zur Byzantinischen Geschichte.
Ausgew. Kl. Schriften, Darmstadt 1973, 99—118; R. ]. Lilie, , Thrakien® und , Thrake-
sion“. Zur byzantinischen Provinzorganisation am Ende des 7. Jahrhunderts, in: Jahrb.
d. dsterreich. Byzantinistik (JOB) 26 (1977), 7—47.

Die Bedeutung der konziliaren Subskriptionslisten iberhaupt wird eindriicklich
dokumentiert durch analytische Studien zu den Listen der meisten der altkirchlichen
Konzile. Vgl. hier: E. Honigmann, Recherches sur les listes des Péres de Nicée et de
Constantinople, in: Byzantion (Byz.) 11 (1936), 429—449; Ders., La liste originale des
Péres de Nicée, in: Byz. 14 (1939), 17—76; Ders., The original lists of the members of
the council of Nicaea, the Robber Synod and the council of Chalcedon, in: Byz. 16
(1942/43), 20—80; C. H. Turner, Canons attributed to the Council of Constantinople
A.D. 381, together will the names of the bishops from two Patmos MSS POB ,POTI*,
in: The Journal of Theological Studies 15 (1914), 161—178, insbes. 168—170; E.
Schwartz, Uber die Bischofslisten der Synoden von Chalcedon, Nicaea und Konstan-
tinopel, Abh. d. BAdW, philosoph.-histor. Kl., NF 13 (1937); E. Gerland/V. Lau-
rent, Synode de Gabadius (394) et II. Concile d’Ephése (= Corpus Notitiarum Episco-
patuum Ecclesiae Orientalis Graecae Bd. I), Chalcedon 1936; K. Amantos, Zu den
Bischofslisten als historischen Quellen, in: Akten des 11. Int. Byz. Kongr. 1958, Min-
chen 1960, 21—23; E. Chrysos, Die Bischofslisten des V. 6kumenischen Konzils (553),
Bonn 1966; R. Riedinger, Die Prisenz- und Subskriptionslisten des VI. okumenischen
Konzils (680/81) und der Papyrus Vind.G.3, Abh. d. BAdW, philosoph.-hist. K.
NF 85 (1979); J. Darrouzes, Listes épiscopales du concile de Nicée (787), in: REB 33
(1975), 5—76.

* Sacrorum conciliorum nova et amplissima collectio, ed. J.D. Mansi, Florenz
17594f., XI, 988—1005 (kinftig: Mansi).

5 Conciliorum Generalium Ecclesiae Catholicae Tomus 1—4 Pauli V. Pont. Max.
Auctoritate Editus, Rom 1608—1612, Bd. III (a. 1612), 335—342.

6 Siehe dazu: H. Ohme, Quinisextum, 119—125.

7 Neben der im folgenden zu diskutierenden Stellung der kaiserlichen Unterschrift
am Anfang der Liste gehért dazu etwa die Position der Bischofe aus dem Illyricum
orientale und die Anordnung der zypriotischen Bischofe nach der durch Justinian IL.
veranlaften Umsiedlungsaktion an den Hellespont.

8 Vgl. hierzu: E. Gerland, Die Genesis der Notitiae episcopatuum, Chalkedon 1936
(Corpus Notitiarum Episcopatuum Ecclesiae Orientalis Graecae, Bd. 1), 27ff.; E.
Schwartz, Bischofslisten, a.a.0., 14. 85.
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ten? in der Reihenfolge: Patriarchen, Metropoliten, autokephale Erzbischéfe
und Suffragane nach der Anordnung der zivilen Provinzeinteilung, wie diese fiir
den kirchlichen Bereich in der iltesten erhaltenen ,Notitia episcopatuum® des
Patriarchates Konstantinopel bei Ps. Epiphanios dokumentiert ist.!°

Am Anfang der Subskriptionsliste des Quinisextums steht nun die Unter-
schrift Kaiser Justinians II., deren Analyse Ausgangspunkt und Anlafl der
folgenden Untersuchung sein soll. Man konnte allerdings sogleich die Frage
aufwerfen, ob es tiberhaupt methodisch legitim ist, unter dem gestellten
Thema bei einem Konzil einzusetzen, dessen ,,6kumenische” Durchsetzung
bei 3 Pipsten'! zwar im Zentrum kaiserlicher Kirchenpolitik zweier Jahr-
zehnte stand, aber trotz des Kompromisses von Nikomedien im Jahre 711
nicht zu einer pipstlichen Unterzeichnung der Akten des Quinisextums
fithrte.12 Als ,6kumenische® Synode wurde das Quinisextum bekanntlich in
der westkirchlichen Tradition letztendlich nicht rezipiert.

Fiir unsere Fragestellung ist jedoch die divergierende spitere Einordnung
des Konzils im Trullos in der westlichen und 8stlichen!® Tradition nicht von
solcher Bedeutung, dafl sie die Heranziehung dieser Synode ausschlieflen
wiirde. Vielmehr nétigt uns das Selbstverstandnis des Trullanums als dkume-

® Am Concilium Quinisextum haben 220 Bischéfe teilgenommen. 183 Viter kamen
aus den Eparchien des Patriarchates Konstantinopel, 10 Bischofe aus dem Illyricum
orientale; der alexandrinische Patriarch, 24 Antiochener und 2 Vertreter Jerusalems
reprisentierten die 3 dstlichen Patriarchate. 6 Plitze wurden zur spiteren Unterschrift
freigehalten. Zihlt man diese und die Subskription des Kaisers mit, kommt man auf die
Zahl 227, die von vielen Handschriften am Ende der Liste tradiert wird.

10 Vgl.: J. Darrouzes, Notitiae episcopatuum ecclesiae Constantinopolitanae, Paris
1981, 3—9.203—213 (= Notitia I); = H. Gelzer, Ungedruckte und ungeniigend verof-
fentlichte Texte der Notitiae episcopatuum. Abhdl. d. philosoph. CL d. Kgl. Akad. d.
Wiss., 21 Bde., III. Abt., Miinchen 1901, 529—641 (Nr. I); 7. Jh., Epoche des Kaisers
Herakleios.

11 Bei SergiusI. (687—701), Iohannes VII. (705—707) und Constantinus L
(708—715); vgl.: Liber Pontificalis, ed. L. Duchesne, 3 Bde.; Paris (1886), 1955—1957,
1371—-376; 385f., 389—393 (kiinftig: Liber Pontificalis).

12 Zur Genese des Konfliktes vgl.: H. Ohme, Quinisextum, 55—75; E. Caspar,
Geschichte des Papsttums, Tiibingen 1933, Bd. II, 632—640; ].-M. Sansterre, Jean VII
(705—707) idéologie pontificale et réalisme politique, in: Hommages 4 Ch. Delvoye,
hrsg. v. L. Hadermann-Misguich et G. Raepsaet, Briissel 1982, 377—388; Ders., Le
Pape Constantin ler et la politique religieuse cﬁas Empereurs Justinien II. et Philippikos,
in: Archivum Historiae Pontificae 22 (1984) 7—30.

13 Hier erfihrt das Quinisextum seit den Kanonisten des 12. Jahrhunderts — insbe-
sondere bei Th. Balsamon — eine eigenstindige Betonung und wird dann seit dem
14. Jahrhundert bei Matthaios Blastares als ,heiliges und Skumenisches Konzil®
bezeichnet. Vgl.: K. Rhalles/M. Potles, Ttwraypa v defov xal ieoov Kavévov,
I-VI, Athen 1852—1859, II, 300f.; VI, 23f., im einzelnen vgl. meine Untersuchung:
Das %uinisextwn in den Konzilssynopsen, in: Quinisextum, a.a.0., Exkurs. Diese
Einordnung des Konzils ist in der ortfmdoxen Theologie die bis heute iibliche; vgl.
z.B.: I. Karmiris, T doypomixd xol ovpfolnd pymueio tig "OpdodéEov Kadohurig
Exxdnotag I, Athen 21960, 225; B. Th. Stavrides, O EYNOAIKOX ©EEMOZX EI= TO
OIKOYMENIKON ITATPIAPXEION, Thessaloniki 1986, 364.
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nische Synode!* und seine kaiserliche Einberufung als eine solche’® geradezu
zu seiner Beriicksichtigung unter dem gegebenen Thema. Und es sind
manche Auffilligkeiten gerade dieses Konzils — auch bei der kaiserlichen
Subskription —, die uns zu neuen Fragen an die allgemein rezipierten Syn-
oden desselben Zeitraums, also das VI. und VII. 6kumenische Konzil,
fithren werden. Aus demselben Grund wird es sich schliefilich methodisch als
hilfreich erweisen, auch einen Blick in die Akten der antiphotianischen
Synode von 869/70 und der photianischen von 879/80 zu werfen, die sich
bekanntlich ebenfalls als 6kumenische Synoden verstanden.

2. Die Bedeutung der Fragestellung

Die kaiserliche Unterzeichnung der Beschliisse einer dkumenischen Synode
bildete gewissermafien den Zielpunkt des synodalen Verfahrens. Thr Zweck
bestand darin, die Beschliisse des Konzils mit Rechtskraft auszustatten und
so fiir das gesamte Reich verbindlich durchzusetzen. Zusammen mit dem kai-
serlichen Berufungsrecht und dem Recht, der Synode durch Vertreter oder
personlich zu prisidieren, ist sie Bestandteil der sog. kaiserlichen Synodalge-
walt, wie sie sich seit dem Ubergang der kirchlichen Bischofssynoden zu
Reichssynoden im 4. Jahrhundert herausgebildet hatte.'® So legten ,alle 6ku-
menischen Synoden ... groflen Wert auf die kaiserliche Unterschrift als die
Voraussetzung nachfolgender reichsgesetzlicher Edikte“. ,Den Synoden ...
mufite doch alles darauf ankommen, ihre Beschliisse im Reichsrecht zu ver-
ankern. Deshalb baten jeweils die Synodalen den Kaiser, auf den alles ankam,
ihren Beschliissen entscheidende Gesetzeskraft (xtpoc) zu verleihen.“
Auf dem Concilium Quinisextum etwa trugen die Synodalen dieses
Anliegen an den Kaiser heran im sog. Logos Prosphonetikos.'® Diese Anrede
an den Kaiser kommt mit der Bitte um dessen Unterschrift zu threm Hohe-
punkt und Abschlufl, wenn sie sich mit den Worten an Justinian II. wendet:
,In Hinsicht darauf bitten wir nun Deine Frommigkeit, indem wir Dir

14 So die Selbstbezeichnung der Synode in den dortigen Kanones 3 und 51: ,%j ...
ayilg tavty xal olxovpevirg ... ouvddw®; i dyla adm xai oivovpevin ovvodog®,
vgl.: P.-P. Joannou, Discipline Generale Antique (II°*~IX¢s.), t.I,1 Les canons des
conciles oecuméniques, Grottaferrata (Roma) 1962, 125,18f.; 188,12f. (kiinftig:
Joannou).

15 Dies erschlieft sich aus dem Wortlaut des sog. Logos Prosphonetikos — also der
Anrede der Synodalen an den Kaiser —, der zusammen mit den Kanones und der Sub-
skriptionsliste den Bestand der Akten des Quinisextums bildet: ,mv dylav tatmy xai
fedhentov oixovpeviniy édgoodijvar otvodov dotoac®, a.a.O., 109,11£.; 101,171

16 Siehe hierzu: H. G. Beck, Kirche und theologische Literatur im byzantinischen
Reich, Miinchen 19772, 41 (Lit.); A. Michel, Die Kaisermacht in der Ostkirche
(843—1204), (Ostkirchliche Studien 2 (1953)—4(1955)), Darmstadt 1959, 57—78
(kiinftig: Michel, Kaisermacht).

17 A. Michel, a.2.0., 73. 74.

18 Joannou, 101—111; Mansi XI 928—936.
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gegeniiber dieselben Ausdriicke der Viter gebrauchen, die sich frither in
dieser gottbehiiteten Stadt unter unserem Kaiser Theodosios frommen Ange-
denkens versammelt hatten, Du mdgest, so wie Du die Kirche durch Einbe-
rufungsschreiben geehrt hast, nun auch das Beschlossene durch fromme
Unterschrift zum Schluf besiegeln. “!?

Aber wie sah nun der Wortlaut der kaiserlichen Unterschrift aus? Wann
wurde sie vom Kaiser vollzogen? Wie ist dieser Vollzug im Ablauf eines
Konzils vorzustellen? Unterschrieb er nur einmal oder mehrmals? Wieviele
Ausfertigungen der Konzilsbeschliisse gab es, und welche wurden vom
Kaiser unterzeichnet? Was war Kopie und was Original? Schlieilich: Wie
verhielt sich die Subskription des Kaiser zu der der Bischofe? Wer unter-
schrieb zuerst; wann unterschrieben die Bischofe? Und wo unterschrieb der
Kaiser, vor oder hinter den Bischéfen?

Auch wenn diese Fragen auf den ersten Blick vielleicht marginal erscheinen
mégen, sprengen sie doch jedes paliographische Interesse und lassen sich
auch nicht auf Aspekte einer byzantinischen Urkundenlehre beschrinken.
Vielmehr tangieren sie ein m. E. bislang ungeklartes Moment im Procedere
Skumenischer Konzilien und haben — wie zu zeigen sein wird — Weite-
rungen, die unmittelbar die Reihenfolge kirchlichen und staatlichen Han-
delns ,in ecclesiasticis® betreffen.?

In der einschligigen Literatur werden diese Fragen in der Regel mit
Schweigen iibergangen. Auch mit neueren Einzeldarstellungen lassen sie sich
nicht beantworten.?! G. Dumeige z. B. iibergeht in seiner Monographie tiber
das VII. dkumenische Konzil bei der Darstellung der Abschlufisitzung diese
Fragen souverin und beschrinkt sich auf eine deskriptive Auflerung iiber den

19 . ofitw wol v SoEGvtov S ehoefov xepadv Emogoayiong 10 TEMOSS,
Joannou, 110,18ff. Der Logos Prosphonetikos des Jahres 692 zitiert hier wortlich die
Anrede der Synodalen an Kaiser Theodosios I. auf der Schlufisitzung des II. Skumeni-
schen Konzils vom 9. 7. 381 mit eben derselben Bitte, vgl.: Mansi III 557 C und: A. M.
Ritter, Das Konzil von Konstantinopel und sein Symbol. Studien zur Geschichte und
Theologie des II. Okumenischen Konzils, Géttingen 1965, 124£. (kiinftig: Ritter, Kon-
stantinopel); der Zweck dieser historischen Reminiszenz scheint darin bestanden zu
haben, dafl das Fehlen einer offiziellen Vertretung des rémischen Stuhls nicht von vorn-
herein die Okumenizitit der Synode ausschliele, wenn die rémische Zustimmung nach-
triglich eingeholt werde. Eben dies war ja im Fall des II. ékumenischen Konzils erfolgt,
das ohne rémische Beteiligung als Generalkonzil des Ostens einberufen und abgehalten
worden war, und auch dies nur hinsichtlich der dogmatischen Beschliisse. Zum Con-
stantinopolitanum I vgl.: Ritter, a.2.0., 39f., 213ff.

20 Angesichts der tberragenden Bedeutung des Zeremoniells in der ostkirchlichen
Tradition und insbesondere in den Lebensiuflerungen der ,byzantinischen Kaiseridee®
sollte dies eigentlich nicht iiberraschen. Vgl. hierzu immer noch insbes. : O. Treitinger,
Die ostrémische Kaiser- und Reichsidee nach ihrer Gestaltung im hofischen Zeremo-
niell (Jena 1938), Darmstadt *1969 (kénftig: Treitinger).

21 Vgl. 2. B.: F. X. Murphy /P. Sherwood, Constantinople II et Constantinople III,
(Histoire des conciles oecuméniques 3), Paris 1974; G. Dumeige, Nizda II, Mainz 1985
(kiinftig: Dumeige).
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Aktenbestand.”? Dennoch wird in der einschligigen Literatur mit einer
gewissen Selbstverstindlichkeit von Vorstellungen ausgegangen, die sich bei
niherem Zusehen als kaum haltbar erweisen. So setzt z.B. C.J. Hefele bei
seiner Darstellung des VI. Konzils stillschweigend voraus, dafl nicht nur der
Horos wihrend der Schluffsitzung ,,von allen Bischéfen . .. und zuletzt auch
vom Kaiser unterzeichnet wurde®, sondern auch noch der Logos Prosphone-
tikos: ,,Auch diesen ... unterzeichneten die Synodalmitglieder . . . und baten
den Kaiser um Unterschrift.“?® Macht man sich indes klar, woraus eine
bischéfliche Unterschrift unter den Beschluff einer 6kumenischen Synode in
der Regel bestand,?* und wieviel Zeit fiir deren handschriftliche Abfassung —
evtl. auch noch in Majuskel”® — nétig war und multipliziert dies mit der
Anzahl der Subskribenten — beim Quinisextum z. B. 220 —, kommen einem
Zweifel an der rein praktischen Durchfithrbarkeit eines solchen Procedere an
mehreren Stellen im Ablauf einer synodalen Abschlufiversammlung.

Weiterhin legt der Leser auch eine Untersuchung wie die von C. Papoulidis
iiber den Platz des Kaisers auf 6kumenischen Konzilien,?® in der man Aus-
kunft in der genannten Sache erwarten diirfte, enttduscht wieder aus der
Hand. Dieser beschrinkt sich auf einige — wie festzustellen sein wird — recht
zweifelhafte Behauptungen und sieht in der kaiserlichen Subskription keinen
Bestandteil des Konzils, verhandelt sie jedenfalls unter der Uberschrift:
»Apres les Conciles Oecuméniques. “*

Schlieflich lassen auch die einschligigen Ausfithrungen zur byzantinischen
Urkundenlehre?® fiir unsere Thematik mehr Fragen offen als beantwortet.
Dies hingt wohl auch damit zusammen, daf diese bislang allein den Kaiser-
urkunden als 6ffentlichen weltlichen Urkunden gewidmet ist, die ausdrick-
lich von o&ffentlichen kirchlichen Urkunden, wozu die Synodalurkunden
gehéren, unterschieden werden? und ein entsprechendes Werk zu den letzt-

22 Tn den Akten folgen dann 302 Unterschriften von Bischofen oder der zur Vertre-
tun§ berechtigten Presbyter”, a.a.O., 188.

23 C.-]. Hefele, Conciliengeschichte, Freiburg 1. Br. 1873ff., III 283.286 (k#inftig:
Hefele).

4 Die Unterschriften der Bischéfe beim VI. Konzil z. B. haben folgende Struktur:
Am Anfang steht der Eigenname des Bischofs, dem dessen mit einer Demutsformel ver-
bundener Titel folgt; es schliefit sich der Name der Kathedra und deren Titulatur sowie
die entsprechende Provinzbezeichnung an. Die Unterschrift wird beschlossen mit der
Zustimmungsformel doioag méypape.

2 Ein Grofiteil der bischoflichen Subskriptionen des Quinisextums ist aller Wahr-
scheinlichkeit nach in ,Auszeichnungsmajuskel abgefafit worden. Vgl. hierzu: H.
Ohme, Quinisextum, 132 ff.; zur Auszeichnungsmajuskel: H. Hunger, Epigraphische
Auszeichnungsmajuskel. Beitrag zu einem bisher kaum beachteten Kapitel der griechi-
schen Paldographie, in: JOB 26 (1977) 193—210.

26 C. Papoulidis, La place de 'empereur i Byzance pendant les conciles oecuméni-
ques, in: Byzantina 3 (1971), 123—133 (kénftig: Papoulidis).

2% Aca@®,, 130:

28 F. Délger/]. Karayannopoulos, Byzantinische Urkundenlehre. Die Kaiserur-
ku%den, Miinchen 1968 (ksinftig: Délger/ Karayannopoulos, Kaiserurkunden).

A.a.0., 24.
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genannten bislang nicht vorliegt. Dennoch werden sich im folgenden aus der
Analyse von Synodalakten auch Anfragen an Thesen der genannten Urkun-
denlehre ergeben.

3. Die 6kumenischen Synoden I—V

Die kaiserliche Unterschriftspraxis unter Beschliissen dkumenischer Synoden
im allgemeinen ist nun alles andere als geklirt. Lit man etwa die ersten fiinf
Synoden der Jahrhunderte VI-IV Revue passieren, so lassen sich nihere
Aussagen hier kaum erheben.

Das V. 6kumenische Konzil des Jahres 553 hilft uns nicht weiter. Denn
,nicht nur . .. 553, sondern schon auf dem Konzil von 536 in Konstantinopel
waren weder der Kaiser selbst noch seine Kommissare anwesend“.>® Auch ist
eine kaiserliche Bestitigung oder ein Edikt nicht auf uns gekommen.*!

Beim Chalcedonense ist das Kaiserpaar Markianos und Pulcheria zwar bei
der entscheidenden 6. Sitzung am 25. Oktober 451 personlich anwesend. Es
handelt sich dabei aber nicht um die eigentliche Schlufisitzung der Synode,
und von einem Subskriptionsvorgang des Kaisers wihrend dieser Sitzung
berichten die Protokolle nichts. Markianos hilt dabei cine feierliche
Ansprache an die Synodalen, in der er die Entscheidung der Viter bestitigt,*
die Subskriptionsliste unter dem Horos des IV. kumenischen Konzils ent-
halt aber nur bischofliche Unterschriften.?

Beim I11. Gkumenischen Konzil des Jahres 431 war Kaiser Theodosios I1.
in Ephesos nicht anwesend, sondern hatte den comes domesticorum Kandi-
dian als kaiserlichen Kommissar entstandt.** So enthalten die Akten auch
keinen Vermerk iiber eine kaiserliche Unterschrift. Hierin mag auch die
generelle Haltung Theodosios’ II. zum Ausdruck kommen, der in seinem
Einladungsschreiben an die Synodalen betont hatte: ,Es geziemt sich nicht,
daf sich Personen, die nicht zum Episkopat zihlen, in die kirchlichen
Dispute einmischen.“*

3 E. Chrysos, Konzilsprisident und Konzilsvorstand, in: Annuarium Historiae
Conciliorum (AHC) 11 (1979), 1—11.14 (ksinftig: Chrysos, Konzilsprasident).

31 Vgl.: Hefele 11, 903.

32 fueic yao PePardmra Toig mattouévols mpootisovres: ACO I1,1,2,140(10). Vgl.
auch: A. Grillmeier, Jesus der Christus im Glauben der Kirche, Bd. 2/1, Freiburg 1986,
108 f. sowie: M. Goemans, Chalkedon als ,,Allgemeines Konzil®, in: Das Konzil von
Chalkedon I, 251—289.272f., hrsg. v. A. Grillmeier u. H. Bacht, Wiirzburg
1951—1954.

3 Vgl.: ACO, a.2.0., 141—154. Die Feststellung von Papoulidis (131 Anm. 40),
Markianos hitte unterschrieben ,aprés la phrase: ,... %0Td ouvaiveow TGvIOV TOV
tmondmov ™ wird durch das Protokoll nicht gedeckt.

3 Vgl.: Chrysos, Konzilsprasident, 6ff.

3% ACO LI1., 120(14—15).
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Von den ersten beiden 6kumenischen Konzilen fehlen uns Verlaufsproto-
kolle.*® Vom Constantinopolitanum I ist jedoch der Synodalbrief an Kaiser
Theodosios erhalten, in dem auch die Viter des Jahres 381 den Kaiser bitten,
das Beschlossene zu besiegeln.?” Ob Theodosios dies im Rahmen einer feier-
lichen Schlufisitzung des Konzils getan hat, ist nicht mehr sicher festzu-
stellen. Er hatte vermutlich umgehend nach dieser Sitzung vom 9. Juli 381 die
Kanones des Konzils und die Subskriptionsliste der Bischéfe in der dstlichen
Reichshilfte publiziert und am 30.Juli d. J. ein entsprechendes Edikt ratifi-
ziert.>®

Das I. okumenische Konzil schliefllich wurde von Konstantin berufen,
eroffnet und in seiner Gegenwart fanden die Debatten statt, in die er selber
eingriff. Am 19. Juli 325 wurden das Symbol und die Kanones unterzeichnet;
Eusebios berichtet weiterhin, daff der Kaiser die Beschliisse bestitigt habe.>
Ob dies aber schon mit einer Unterschrift unter die Konzilsakten selbst
erfolgte, wissen wir nicht.

Nun wire es aber verfehlt, eine durch die Jahrhunderte gleichbleibende
Zelebration der kaiserlichen &mutoworg in der Schlufisitzung Skumenischer
Konzile zu erwarten oder gar zu postulieren. Allein die kaiserliche Abwesen-
heit beim V. und III. Konzil schliefit dies bereits aus. Auch hinsichtlich
unserer Fragestellung gilt wohl: ,Das Konzil hatte zu keiner Zeit eine fest
entwickelte, iiberzeitliche Giiltigkeit besitzende Form erlangt*, sondern viel-
mehr eine ,,wechselvolle Entwicklung. “*® Dennoch lifit sich hinsichtlich der
kaiserlichen Subskriptionspraxis nach dem V. Konzil eine bestimmte Form
nachweisen, die zumindest vom 7.—9. Jahrhundert feststehende Strukturele-
mente zu enthalten schien. Im Gegensatz zu den eben tiberpriiften Synoden
bieten uns nimlich die erhaltenen Konzilsakten der 6kumenischen Synoden
des VIL und VIIL Jahrhunderts ein recht detailliertes Bild. Deren Analyse
wollen wir uns deshalb im folgenden zuwenden. Ginzlich unberiihrt von
etwaigen Schwankungen im Vorgang der kaiserlichen Subskription blieb
jedenfalls die grofie Bedeutung der kaiserlichen Unterschrift, um welche sich
die Synoden — wie oben dargestellt — bemiihten.

3% Vgl. dazu: E. Chrysos, Die Akten des Konzils von Konstantinopel I (381), in:
Romanitas-Christianitas. J. Straub zum 70. Geburtstag, hrsg. v. G. Wirth u. a., Berlin/
New York 1982, 426—435, insbes. 432; E. Chrysos, Konzilsakten und Konzilsproto-
kolle vom 4.—7. Jh., in: AHC 15 (1983), 30—40.

37 dedpetta Tolvuy Tig ofic fpepdTTos Yoduuam Tig ofjs etoefelag Emnvpndivar tig
owvddov to Yijgov' (v Momeg Toic Tig ¥hjosng yodupaot T Exxinolav Tetipnurac, olitm
®ol v doEdvtwv Emapeoyiong to Téhog: Mansi 111, 557C; s. dazu auch oben.

38 Codex Theodosianus XVI, 1.3.; So: Ritter, Konstantinopel, 127ff.; vgl. auch: I.
Ortiz de Urbina, Nizia und Konstantinopel (Geschichte der 6kumenischen Konzi-
lien I, hrsg. v. G. Dumeige u. H. Bacht), Mainz 1964, 205f.

3 Eneogpayilero: Vita Const. 4,27 (PG 20, 1176; BEV2 9, 161 (A. Bigelmair,
Kempten und Miinchen 1913}).

40 Chrysos, Konzilsprisident 9.
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4. Zum Wortlant der Kaiserunterschrift

Werfen wir hierzu zunichst einen Blick auf die Wortwahl und den Stil, mit
dem Kaiser Justinian IL im Jahre 692 seine Unterschrift zelebrierte. Sie hat
folgenden Wortlaut:

Dhatioc Tovotviavog motdg év Xowotd ‘Incod td Hed Paoctheds Popaiwy
ovouxfoac dmaot Toig dorodeion xol Euuévov dréyeapa. !

Auf den ersten Blick scheint sie nicht von besonderem Interesse zu sein, denn
ihr Anfangspassus ,,motog &v Xowotd “Inoot 1@ Fed faoiheds Popaiwv®, mit
dem Justinian II. nach der Nennung seines Namens fortfihrt, entspricht
jener ,stereotypen, hunderte Male sich wiederholenden Unterschriftsformel*
byzantinischer Kaiserurkunden mit ihrer ,Spannung ... zwischen stolzem
Anspruch und demiitiger Frommigkeit“.*? Der Schluflpassus, mit dem Justi-
nian allem Definierten zustimmt, daran festhalten will und so unterschreibt,
ist dagegen schon individueller gefirbt: ,,otouxficag dmact toig dorodeiol xai
tupévav dméyoopa. Bei niherem Zusehen zeigt sich freilich, dafl die Unter-
schrift Kaiser Justinians I unter die Kanones des Quinisextums Manifestion
einer Umbruchszeit in der Entwicklung der Intitulationen kaiserlicher
Schreiben®® in mehrfacher Hinsicht bedeutet, dariiber hinaus aber auch
schriftgewordener Ausdruck des Verhiltnisses dieses Kaisers zu ,seinem’
Konzil ist.

Justinian I1. beginnt seine Subskription mit dem altertiimlichen Nomen
gentile ,®Aatiog’, das seit der zweiten Hilfte des 3. Jahrhunderts wieder
starke Verwendung gefunden hatte. Er ist aber der letzte Kaiser, der das Fla-
viusgentile noch benutzt.* Der kaiserliche Funktionstitel in dieser Unter-
schrift ist ,Baothede’, seit der Verwendung durch Herakleios im Jahre 629
iiblich geworden und ab dem 8. Jahrhundert dann ausschlieflich der offizielle
Titel des Kaisers.*® Hinzugefiigt ist die Erweiterung ,tav Popaiov’. Sie
dringt ,seit dem 7. Jahrhundert, endgiiltig seit dem 8. Jahrhundert . . . in die
offizielle Sprache ein“.* Dem Funktionstitel vorangestellt ist die christliche
Formel ,motoc &v Xowotd Inood ©@ 9e@’. Die Formel ,motog év Xouotd© ist
die erste christliche Formel, die seit Tustinos II. ,regelmafigen Eingang in
den offiziellen Kaisertitel fand“. Freilich wurde im 7.Jahrhundert ,die
Formel in der Intitulatio zu einem einfachen motdg verkiirzt®. ,Lediglich

# Neben meiner Edition, a.a.O., vgl.: Mansi XI 988E.

42 F. Délger, Die Kaiserurkunde der Byzantiner als Ausdruck ihrer politischen
Anschauungen, in: Byzanz und die europiische Staatenwelt, Ettal 1953, 9—33.23.

4 Vol, hierzu: G. Résch, ONOMA BAZIAEIAZ, Studien zum offiziellen Gebrauch
der Kaisertitel in spitantiker und frithbyzantinischer Zeit (Byzantina Vindobo-
nensia 10), Wien 1978 (kiinftig: Résch).

# Vel.: Résch, 49£.115.

45 Vgl.: Résch, 37—39; insbes. aber: E. Chrysos, The Title Baoukels in Early
Byzantme International Relations, in: Dumbarton Oaks Papers (DOP) 32 (1978),
29—=75.

46 Rosch, 38.
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Tustinianos 11 griff auf die alte Form des Attributs aus dem 6. Jahrhundert
zuriick.“*” Er tat dies nicht nur im vorliegenden Fall, sondern genauso bei
der Ausfertigung des Privilegs fiir die Kirche von Thessalonike vom Jahre

688/9* sowie davor in der iussio vom 17. Febr. 687 an Papst Johannes V. ,in

confirmationem sextae synodi Constantinopolitanae®,*’

In der Wortwahl dieser christlichen Formel darf man also das Indiz eines
gewissen Traditionalismus dieses Kaisers erblicken. Es wird kein Zufall sein,
dafl die Formulierung der persénlichen Unterschrift™® Justinians II. ins
6. Jahrhundert weist, dessen namensgleicher grofler Kaiser in vielerlei Hin-
sicht sein Vorbild war,?! nicht zuletzt wohl auch in dem Wunsche, wie jener
Schirmherr und Organisator eines 6kumenischen Konzils sein zu konnen.

Sehr ungewdhnlich ist nun die Tatsache, dafl Justinian II. seine Unter-
schrift namentlich vollzog. G. Résch hat deshalb ,Bedenken gegen die
Genuitit dieser Art der Unterfertigung® geduflert, ,,da hier die erste Namens-
unterschrift eines byzantinischen Kaisers (die erst ab dem 10. Jahrhundert
gesichert ist) vorliegen miifite“.>2 Ublich gewesen wire in der Tat eine Unter-
schrift mit dem anonymen ,Legimus, wie es Konstantin IV. 11 Jahre zuvor
beim VI. 6kumenischen Konzil noch selbstverstindlich gebraucht hatte.>
Das ,Legimus® ist als gingige kaiserliche Praxis bis zum Jahre 784 urkundlich
belegt.>* Erst ,seit dem 9. Jahrhundert unterzeichnet der éni tot xavixheiov

47 A.a.0., 621

48 Vgl.: Rosch, Anhang Nr. 64 (S.171); insbes. aber H. Grégoire, Un édit de I’em-
pereur Justinien IT, daté de Setembre 688, in: Byz. 17 (1944/45), 119—124,

49 Mansi XI 737f.; V. Grumel, Les Regestes des Actes du Patriarcat de Constanti-
nople, Chalcedon 1932, Nr. 315.

0 Rosch, 115, meinte, dafd diese ,, Konstruktion® ,direkt auf die Kanzlei dieses Kai-
sers hinweist“. Es handelt sich freilich um eine personliche, von eigener Hand vollzo-
gene Unterschrift. Dazu s. weiter unten.

51 Man hat auf des zweiten Justinian Passion fiirs Bauen verwiesen, sein Interesse an
theologischen Fragen, seine Stadtneugriindungen und deren Namen, seinen Versuch,
einen unbeugsamen Papst nach Konstantinopel bringen zu lassen, auf den Namen
,Theodora‘, den er der von ihm geheirateten Chazarenprinzessin gab u.a. m.; vgl.: C.
Head, Justinian II. of Byzantium, Madison 1972, 28, 52ff., 47, 78, 105f. Friiher
bereits: Ch. Diehl, L’empereur au nez coupé, in: Choses et gens de Byzance, 1926,
176f.; J. B. Bury, A History of the Later Roman Empire (395 A.D. to 800 A.D.),
Bd. II, (London 1899), Amsterdam 1966, II, 330.

52 A.a.0., 115.

53 In der Mansi-Ausgabe (XI, 655 A) unterschrieb Konstantin IV. zwar auch
namentlich: ,Kovotavtivog &v Xowtd Hed Paociheds xoi adtoxpdtwe Popainv,
avéyvouev xoi ovvgvéoopev®. Dies lief Dolger / Karayannopoulos, Kaiserurkunden,
65f., vermuten, ,daf dies Legimus vom Quaestor geschrieben wurde“, denn ,das
Nebeneinander von namentlicher Unterschrift des Kaisers und des Legimus wiirde eine
doppelte Beglaubigung der Urkunde darstellen — falls der Kaiser dies Legimus
gcscirieben hitte®. In der von R. Riedinger besorgten, vor der Fertigstellung stehenden
Ausgabe der Akten des VI. Konzils in den ACO ist die namentliche Unterschrift aber
als spiterer Zusatz der Drucke aus dem Text genommen worden. Der Kaiser unter-
schrieb nur: ,Legimus et consensimus®. Vermutet hat dies bereits auch Résch (114
Anm. 227).

5% Dolger/ Karayannopoulos, Kaiserurkunden, 56.
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mit dem Legimus, wihrend der Kaiser ... schliefilich durch seinen Namen
die Unterschrift vollzieht.%® Das ilteste Beispiel dafiir sei eine Urkunde des
Jahres 971/72.%¢
Nun betrifft das Gesagte wohl nur mit Einschrinkungen die kaiserliche

Unterschrift in den Akten ékumenischer Konzilien, weil es — wie oben
bereits erwihnt — in Hinsicht auf 6ffentliche weltliche Urkunden formuliert
ist, die von 6ffentlichen kirchlichen Urkunden und damit auch den Synodal-
urkunden zu unterscheiden sind. Dennoch muf8 hier darauf hingewiesen
werden, daf der oben beschriebene spitere Unterschriftsmodus bereits bei
der Unterschrift Kaiser Basileios’ I. (867—886) unter die Akten der antipho-
tianischen Synode von 869/70% Verwendung findet. Dort wird die Unter-
schrift des Kaisers und seiner Séhne in der beschriebenen Art niamlich in der
10. Sitzung vom 28. Febr. 870 genau protokolliert und berichtet, daff sie die
Konzilsbeschliisse an vorgesehener Stelle mit ihrem eigenen Namenszug (tag
oinelag dvopaciac) unterfertigten, den ,Rest’ schrieb der Protasekretis, also
der Kanzleivorsteher, der hier auch noch kaiserlicher Schriftfithrer ist:

HTMEGVTOV pev idloyelows v Toig mévte Buphiorg To¥ Tplov oTawEod ToOv TOTIOV TV

Baathémv, kol yeyoapoTov Tac oixelas dvopoolog 10 O g yougiis Vmdhowrov

yeyoapbdToc Xolotopdeoy mowtaomxeiitov xal &l Tob xavixkelov. “8

Den gleichen Unterschriftsmodus wihlten Basileios und seine Sohne dann
auch 10 Jahre spiter bei der Synode des Jahres 879/80.% Der Wortlaut wird
hier sogar im Protokoll festgehalten, weil er sogleich den Anwesenden laut
vorgetragen wurde. Dies wohl auch deshalb, weil die kaiserliche Unterferti-
gung auf der 6. Sitzung des Konzils ziemlich umfanglich geriet. Sie formuliert
nicht allein Zustimmung zu allem Beschlossenen, sondern zihlt dariber-
hinaus die Details auch auf, nimlich Bestitigung und Besiegelung des
VII. kumenischen Konzils und des photianischen Patriarchates:

,Baoiherog adtonpdrag év Xowotd movdg factheds Pouaiwy, tatry tf dyig xal
olxoVpEVIAT CUVODQ KATH TEVTR CURQLVOY, Bl Te Tf) Emxuonoel ol Emopoayioe
wiig éylog xal otxovpevuriic T ovvédov, xai &mi o) Emnugmoel mai EmiBeParmost
dotiov tod aywwtdrov motpideyou Kwvotaviivoumdhews ... [dioxelowg
méyeopa. “°

%5 A.a.0., 56 u. 73.

36 Ebd.

57 Diese Synode wird bekanntlich in abendlindischer Sicht als VIII. kumenisches
Konzil gezihlt. Vgl. z. B.: H. G. Beck, Kirche und theologische Literatur im byzanti-
nischen Reich, a.2.0., 47 (Lit.); Ders., Geschichte der orthodoxen Kirche im byzanti-
nischen Reich, Gottingen 1980, 108; J. Hergenrdther, Photius. Patriarch von Konstan-
tinogpel, Bd. II (1867), Darmstadt 1966, (kiinftig: Hergenrother), 63—132.

58 Mansi XVI, 409 AB. Zu den Amtern vgl.: F. D'cﬁger, Byzantinische Diplomatik,
Ettal 1956, 62£.501f.

59 Zu dieser Synode vgl. bes.: Hergenréther II, 379—551; Hefele IV, 477{f.

60 Mansi XVII, 517D.
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Wir befinden uns hier allerdings schon ca. 180—190 Jahre nach dem Quini-
sextum. Freilich waren auch die Synoden von 869/70 und 879/80 im Bewuf3t-
sein der Synodalen und des Kaisers Skumenische Konzile. So stellt sich die
Frage, ob die Verinderung in der Kaiserunterschrift hin zur namentlichen
Unterschrift nicht generell schon frither anzusetzen ist und in der Subskrip-
tion Justinians” II. auf dem Quinisextum einen frithen Anfang nimmt. Der
bislang nicht bekannt gewesene handschriftliche Befund ist an dieser Stelle
jedenfalls eindeutig und bietet keinen Anlaff, mit G. Résch die Authentizitit
der Unterschrift Justinians II. in Zweifel zu ziehen. Von daher bedarf auch
eine weitere These von Résch der Korrektur, der erst in dem Schreiben
Kaiser Konstantins VI. und Irenes an das VIL. ékumenische Konzil®! ,die
erste Intitulatio einer Kaiserurkunde ..., in welcher — noch vor 812 — der
Ausdruck Baoihets Popaiwv auftaucht®, erblicke,®? Dies ist freilich bereits
in der vorliegenden Urkunde des Jahres 692 der Fall! Ein Vergleich mit den
anderen dkumenischen Konzilien vor dem 9. Jahrhundert in dieser Sache ist
kaum moglich, weil uns bei diesen die Unterschrift des Kaisers im Wortlaut
neben dem Quinisextum — soweit ich sehe — nur in den Akten des VI. 6ku-
menischen Konzils erhalten ist, dort aber — wie gesagt — im hergebrachten
Stil.

5. Die Stellung der kaiserlichen Unterschrift

Bessere Vergleichsmoglichkeiten mit anderen Konzilien bietet uns jedoch
eine weitere Auffilligkeit der Unterschrift Justinians’ I1., namlich ihre Stel-
lung.

Der Kaiser setzte seine Unterschrift im Jahre 692 nimlich wor die aller
Bischofe! Sie ist es, die beim Quinisextum die Subskriptionsliste der
220 Bischofe erdffnet!

Bei der Rezension der handschriftlichen Uberlieferung der Subskriptions-
liste des Quinisextums verdienen die von mir so genannten ,Protokollanten-
notizen‘ besondere Aufmerksamkeit.®® Es handelt sich hierbei um schrift-
liche Angaben eines bei der Sitzung des Konzils anwesenden Schreibers, die
bestimmten Unterschriften im Ganzen der Subskriptionsliste den Platz
zuwiesen oder freihielten. Hierzu gehért an erster Stelle direkt iiber der kai-
serlichen Subskription auch die Angabe: ,°O Booihevc Siud nivvopdoenc.
Die Notiz des Schreibers reservierte also dem Kaiser den ersten Platz und
gibt die Farbe der kaiserlichen Tinte an.%* Eine solche Notiz wire freilich

61 Mansi XII 1001 DE.

62 Résch, 2.2.0., 116.

 Vgl. dazu im einzelnen: H. Ohme, Quinisextum, 135—139.

64 Die Verwendung von Purpurtinte bzw. Kinnabaris gehorte zum ,Farbenreservat
des Kaisers“. Vgl.: H. Hunger, Reich der neuen Mitte, Graz/Wien/Kéln 1965, 86;
Tre&tinger, 60 Anm.64; 211 Anm. 223; Ddlger/Karayannopoulos, Kaiserurkunden,
281,
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iiberfliissig, wenn der Kaiser als erster die Reihe der Subskribenten eroffnet
hitte. Verstindlich wird sie jedoch, wenn wir uns seine Subskription als
gesonderten, feierlichen Akt vorstellen, der nach den Unterschriften der
Bischéfe zelebriert wurde. Dennoch steht die Unterfertigung Justinians’ I1.
an erster Stelle der Subskriptionsliste!

Wie ungewohnlich eine kaiserliche Unterschrift vor allen Bischéfen ist,
erhellt aus einer Sentenz der bereits erwihnten Synode des Jahres 869/70, hilt
doch das Protokoll dieser Synode eine Diskussion zwischen Kaiser und
pipstlichen Legaten iiber den Ort der Kaiserunterschrift fest. Basileios I.
wurde dort von den pipstlichen Legaten sogar gebeten, zusammen mit seinen
Sohnen die Akten an erster Stelle zu unterschreiben:

207 fudc nol olnelg xewol tadto PePoimony’ xal dmoyoopdrmony mEGTEQOV Ol
q@uhGyeLotol Baotheis. “6

Der Kaiser aber lehnte dies ab und wollte nach dem Beispiel Konstantins’,
Theodosios’, Markianos’ ,und der iibrigen erst nach den Bischofen seinen
Namen hinzufiigen. Er nahm dann aber dieses Angebot ,besonderer Bevor-
zugung’ mit dem Kompromif§ an, dafl er erst nach den Topotereten der
Patriarchate unterschrieb, aber vor den Metropoliten und Suffraganen:
»H yohnvoeng fluav EEanohovdoion toig mpoyeveotépols Bacihetol, Kwvotaviivy
10 peyého, Osodooiy, Magriav xol toig Aoutolg, fovhetal bmoypdnpar petd Ty
Droyoagy Thvtmy Tov Emloxémay. *ARR Enel dElol mpomunBijvor fuag 1 doudtng
DRV, DTOYOEPOUEY LETE THY DIOYRAPIY TAVTOY TOV GYLWTHTOV TOTOTNONT@Y. “6°

Es ist interessant, mit welcher Selbstverstandlichkeit Basileios I. wufite, daf}
seine Unterschrift nicht an den Anfang gehért, sondern eigentlich an den
Schlul und wie er sich dabei auf die synodale Praxis der Kaiser vor ihm
beruft. Das Vorgehen Justinians’ II. scheint ihm nicht bekannt gewesen zu
sein, aber die Ausschlieflichkeit, die er fiir das Verfahren aller Kaiser vor ihm
postuliert, ist ein starkes Indiz fiir das Aulergewdhnliche am Vorgehen des
letzten Vertreters der Herakleios-Dynastie. Jenseits aller Berufung auf die
Tradition ist es bei Basileios 1. natiirlich auch ein sicheres Wissen um die
weltliche und geistliche Rangfolge, nach der der bedeutendsten Person der
letzte Platz gebiihrt, und die ist der Kaiser! Justinian II. aber durchbricht
diese Tradition.

Bevor wir zur Erorterung seiner Beweggriinde schreiten, sollen nun aber
die Angaben des Protokolls von 869/70 und die Auflerungen Basileios’ I.
anhand der 6kumenischen Synoden in zeitlicher Nachbarschaft zum Quini-
sextum iiberpriift werden. Hierbei soll nicht nur nach Zeitpunkt und Ort der
kaiserlichen Unterschrift gefragt werden, sondern gewissermaflen nach dem
Zeremoniell der Schlufisitzung des jeweiligen Konzils, mit der die Beantwor-
tung der Ausgangsfragen ja verbunden ist. Naturgemifl werden uns die Kon-

65 Mansi XVI, 408 E.
66 A.a.0., 408 E—409 A.
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zilien mit erhaltenen Verlaufsprotokollen hier besonders weiterhelfen, allen
voran das VI. Konzil, dann aber auch das VII. Vom Quinisextum hat es
keine Verlaufsprotokolle gegeben.®”

6. Angaben in den Synodalprotokollen der Jabre 681, 787 und 880

Die Schlufisitzung des VI. skumenischen Konzils, die letzte von insgesamt
18, trat am 16. September 681 im Kuppelsaal des Kaiserpalastes zusammen.
Sie stand unter dem Vorsitz Kaiser Konstantins IV., dessen Name in der Pri-
senzliste dieser Sitzung wie bei den Prisenzlisten der von ihm persénlich
geleiteten ersten 11 Sitzungen an erster Stelle genannt wird.®” Nach dem
Kaiser nennen die Prisenzlisten die anwesenden kaiserlichen Beamten” und
danach erst die Bischofe.”! Von der Sitzung berichtet das Protokoll — wie bei
den Sitzungen 2—17 —, daf} sie der Ordnung entsprochen habe (xozd
t4Ew).” Und wie diese Ordnung ausgesehen hat, schildert das Protokoll der
ersten Sitzung in allen Details.”? Zur Linken des Kaisers saflen die Legaten
des Papstes und der rémischen Synode, der Apokrisiar des Topotereten von
Jerusalem und die iibrigen Bischofe der romischen Jurisdiktion. Zur Rechten
des Kaisers waren die Patriarchen von Konstantinopel und Antiochien sowie
der Topoteret von Alexandrien plaziert, danach alle Bischofe der konstanti-
nopolitanischen und antiochenischen Jurisdiktion. In der Mitte der Syn-
odalen lag — wie bei allen Sitzungen zuvor — ein Evangeliar.”*

Konstantin IV. gab nun als erstes den Befehl, den Horos zu verlesen, was
umgehend geschah.”® Unmittelbar auf den Wortlaut des Horos folgt im Pro-
tokoll die Subskriptionsliste.”® Nach der Unterschrift des letzten Bischofs
steht die des Kaisers.”” Der weitere Verlauf der Sitzung macht deutlich, daf}
hier das Protokoll nur den Endzustand nach Abschlufl des Konzils doku-

7 Dies laflt sich mit einiger Sicherheit sagen, weil eigentliche Verhandlungsproto-
kolle nur bei Synoden gefiihrt wurden, die kirchenpolitische Streitsachen zu behandeln
hatten. Beim Quinisextum war dies nicht der Fall. Vgl. dazu im einzelnen: H. Ohme,
Quinisextum, 26f.; grundlegend ist: E. Chrysos, Konzilsakten und Konzilsprotokolle
vom 4. bis 7. Jahrhundert, in: AHC 15 (1983), 30—40.

8 2v 1@ oexpétw Tob Pelov mahotiov 1@ oltwg Emheyouévy Toovhhw: Mansi XI,
623=711:623 F.

9 Ebd.; vegl.: Mansi XI, 209, 217, 221, 229, 315, 321, 327, 331, 378, 387, 455.

70 Zur Rolle der kaiserlichen Beamten bei Konzilien vgl.: R. Janin, Réle des Com-
missaires impériaux byzantins dans les Conciles, in: REB 18 (1960), 97—108.

71 Tn der 18. Sitzung z. B.: Mansi XI 625 A—B; 625 B—C.

72 A.2.0., 629 D.

B Aa0.,212C-D.

7+ A.2.0., 629 D: mpoxewpévay v néon Tav dylev kol dxodviav Xolwotod tob teob
fuwv edayyehiov.

5°N.a2.0., 631 B, 631 C—-639 C.

76 A.a.0., 639 C—655 A.

7°Aa.0., 655 A
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mentiert. Nach der Verlesung des Horos fehlte die kaiserliche Subskription
noch, wihrend die der Bischéfe aber bereits vorhanden war,”® wie wir gleich
sehen werden.

Der Kaiser fragte nun die Bischofe, ob sie dem verlesenen Horos
zustimmen, was diese mit Akklamationen und Anathematismen besti-
tigten.”® Diese Zustimmung wird von Konstantin IV. mit einem Votum ent-
gegengenommen. Es folgten weitere Akklamationen, Anathematismen und
ein nochmaliges Votum des Kaisers.*® Darauf teilte die Synode dem Kaiser
mit, dafl man einen Logos Prosphonetikos vorbereitet habe, dessen Verle-
sung er anordnete.®! Zu diesem Logos Prosphonetikos® geh6rt wiederum
eine Subskriptionsliste der Synodalen. Deren Unterschriften miissen m. E. in
jedem Fall bereits vor der Schluftsitzung erfolgt sein. Auch hier wird der
Kaiser von den Bischéfen nun ausdriicklich gebeten, er moge den Defini-
tionen des Konzils seine schriftlich eingetragene Ratifizierung gewihren und
durch Edikte und Gesetze alles bestitigen:

,Toic mag” fudv dgrodeiol opoayida mapdoyov Ty dumv Eyyoagov faothuxiy &mi-
wpwowy, xai d1d Feiov NdinTwv xal Tav EE Eovg edoefv drotdEewy T TotTwV
ardvrov BePaimony. <3

Anscheinend wird hier eine #mxtpwoic als Bestandteil des konziliaren
Schlufizeremoniells von einer spiteren Pefaiwows durch Gesetzeserlasse
unterschieden. Der sogleich darzustellende sprachliche Befund beim
VII. Konzil und den Synoden von 869/70 und 879/80 zeigt jedoch, daff dieser
Sprachgebrauch sich nicht allgemein nachweisen lafit. Auch fiir die kaiser-
liche Unterschrift in der konziliaren Schluflsitzung werden dort die Begriffe
BeBatwoic und émopodyiows bzw. die entsprechenden Verben benutzt. Ganz
analog wandte Konstantin IV. dann den Begriff der &mxtoworg auch auf sein
Edikt an, mit dem er die Beschliisse des VI. Konzils ,mit x9gog versehen
und bekriftigen wollte.3 Man wird demnach formulieren diirfen, dafl die
erstmalige und grundlegende kaiserliche &muxiowors, Pefaimwolg und ém-
opodyiog der Beschliisse eines Gkumenischen Konzils sich in dessen Schlufl-
sitzung vollzog, die eben diesem Zweck vorbehalten war. Alle weiteren kai-
serlichen Mafinahmen (Edikte, Gesetze) dienten der steten Erneuerung und
Durchsetzung des dort Vollzogenen.

So nehmen die Synodalen des Jahres 681 die im Logos Prosphonetikos for-
mulierte Bitte nun auf und ersuchen den Kaiser nochmals, ,,durch Eure Erha-

78 Mit Ausnahme der beiden letzten Bischofe, die erst auf Vermittlung des Kaiser
nachtriglich subskribieren durften. Vgl.: 2.2.0., 681 B.

79 A.a.0., 655 A—C.

800 A 2.0 655D,

81 A 2.0;, 655 D=E.

82 A.a2.0., 657 E—667 D.

8 A0, 663 A

8% Mansi XI 697—712.700: ,,510 %ol fugic T& mag’ adrdv dpodemBévia nvpooal te
nal PePordoon fovhdpevol o mapdv eboePis Hdurov Extdépeda .. .©.
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bene Unterzeichnung dem von uns verkiindeten unterschriebenen Horos
Rechtsgiltigkeit (xdpog) zu gewihren®:
sattobpey ... xodoc kol dué Tol meocoydévioc T edoePei Yudv Paoihein
npoogovnTeol Edefiinpey, dud Belag Uumv tmoonpelmoEng TO *DEOC ToQOOYE-
othon, 1@ mag’ Nuov exgpuvndévi Evumoyodew dow. “5

Der Horos ist zu diesem Zeitpunkt also bereits von den Bischofen unter-
schrieben, wenn nun unmittelbar und ,,ohne weiteres (mapavtixo) die kaiser-
liche Subskription erfolgt.®¢ Das Protokoll berichtet an keiner Stelle zuvor
von einer Subskriptionsprozedur der ca. 160 anwesenden Bischéfe. Sie ist als
Bestandteil dieser Schlufiversammlung m. E. auch schwer vorstellbar®” und
wird also schon vor der Abschlufisitzung erfolgt sein.

Konstantin IV. setzte sich nun fiir 2 Bischofe personlich ein.®® Danach
bitten ihn die Synodalen weiterhin, ,,zur gréfReren Sicherheit und Bestatigung
des orthodoxen Glaubens unterschriebene Ausfertigungen des verlesenen
Horos (footimovg évumoypdgoug 8povg) fiir die 5 Patriarchate mit Eurer
frommen Unterzeichnung auszustellen®.®” Der Kaiser erfiillte diese Bitte
umgehend.”® Das Protokoll fiigt darauf interessanterweise eine Erklirung ein
tiber das, ,was man wissen muf, dafl nimlich demgemif ,gleichlautende
Ausfertigungen des Horos (iootdmoug 8poug) mit der Unterzeichnung Seiner
Andauernden Serenitit den 5 Patriarchaten wie folgt dargereicht wurden®.%!
Die Patriarchate werden dann in der iiblichen Reihenfolge aufgezihlt. %2

Fiir die Schlufisitzung des VI. 6kumenischen Konzils waren also 5 Isotypa
mit dem Wortlaut des dortigen Horos vorbereitet worden. Es handelte sich
dabei um ,icotimovg Evumoypdgovs bgoug”. Die Frage ist nun, wie dieser
Begriff zu interpretieren ist. Was war Kopie? Was war Original? Daf} die
Kaiserunterschrift fiinfmal im Original gegeben wurde, ergibt sich m. E. aus
dem vorher Gesagten eindeutig. Der Begriff legt nun aber auch die Annahme
nahe, dafl die Isotypa des Horos genauso von den Bischéfen fiinfmal im Ori-

8 A.2.0., 681 A.

8 10 almbiy ... mepavtina SompuEdpeda: a.a.0., 681 B.

87 Rechnet man 1 Minute pro Bischof, hitte sie bald 3 Stunden gedauert!

8 S 0.: Anm. 78.

8 aivotipey .. . w05 peltova g dododdEoy miotems dopaleidy te xal Pefaimoty
lowTimovg évumoypdpous dpoug Tob dvayvwodévtog . . . Gpov Exdodfvar toic Téve
moTgLagywols todvols petd g edoefolc tudv bmoonueimoems: Mansi X1, 681
C—D. Die Bitte bestand also nicht darin, ,der Kaiser moge fiinf beglaubigte und von
ihm unterzeichnete Exemplare des Glaubensdecrets an die fiinf Patriarchalstiihle
senden®, wie Hefele (III, 286f.) meinte, sondern zielt auf den Erla durch Unterschrife
ab.

%0 1o nod viv . .. admdiy edoefac SiompaLdueta: a.2.0., 681 D.

1 “Totéov, g ot Té SiohodnBévia waed Tod elosBeotdron 1ol puhoypiotov Baot-
hMwg Kovoraviivov, fiyovy dmooxedévro isotdmoug dpovg ped’ dmoonueidoens tic
abtol movnuégou yohivng mapéoxeto Toig wévie maToLapyurois Yodvolg ofitwe: Ebd.

92 Also: Rom, Konstantinopel, Alexandria, Antiochia, Jerusalem, a.2.0., 681
E—684 A.
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Zum Vorgang der kaiserlichen Subskription 161

ginal unterschrieben wurden. Die sich hier stellenden Fragen sollen im fol-
genden Abschnitt gesondert behandelt werden.

Weiterhin bietet das Protokoll der 18.Sitzung noch ein Isotypon des
Briefes der Synode an Papst Agatho, das ebenfalls die Unterschrift der Syn-
odalen enthilt.®> Von der Unterzeichnung des Kaisers ist hier aber nun nicht
mehr die Rede.?

Das Protokoll des Jahres 681 gibt im weiteren nun auch keinen Anhalts-
punkt fiir einen Subskriptionsvorgang der Bischofe wihrend der Abschlufl-
sitzung, was bisher anscheinend als selbstverstindlich angenommen wurde.”
Der dafiir erforderliche Zeitaufwand liefle dies aber meiner Meinung nach bei
diesem Konzil nur schwer vorstellbar erscheinen. Schlieflich war die Sitzung
in Gegenwart des Kaisers eréffnet worden, er war anwesend. Seine Unter-
schrift war der Hohepunkt der Schluffzeremonie und nicht die der Bischofe!
Fiir eine mehrstiindige Wartezeit des Kaisers oder gar eine Unterbrechung
der Sitzung gibt es keine Hinweise.

Die nun schon mehrfach herangezogene Synode von 869/70 liefle sich hier
zwar als Gegenargument anfithren, wartet auf ihr doch Basileios I. offen-
sichtlich die Unterschriften der Topotereten ab und ist bei der Unterschrift
der restlichen Bischéfe anwesend (s. 0.). Dennoch ist hier m. E. eine Sonder-
situation gegeben, weil der Kaiser in der Mitte unter allen Bischofen unter-
zeichnet, zum anderen die vergleichsweise geringe Anzahl von Bischofen”
ein solches Verfahren hier méglich machte. Dafl dies aber nicht den Riick-
schluf auf alle Konzilien erlaubt, wird der gleich folgende Blick auf das
VII. Konzil zeigen. Ganz deutlich ist schliefilich, dafl Konstantin IV. beim
VI. Konzil nach den Bischofen die bereits unterschriebenen Ausfertigungen
unterzeichnete, zuletzt und an letzter Stelle.

Die skizzierte Reihenfolge des Zeremoniells herrscht in gleicher Weise
beim VII. kumenischen Konzil. Zur Abschluflsitzung dieses Konzils,” der
achten, waren die Viter eigens von Nizda nach Konstantinopel gereist und
hatten sich dort am 23. Oktober 787 im Magnaura-Palast versammelt. Diese
Sitzung stand unter dem Vorsitz der Kaiserin Irene und ihres Sohnes.”® Nach
einer kurzen Beschreibung der Sitzordnung berichtet das Protokoll von der
Eréffnung der Sitzung durch die Kaiserin mit dem Befehl, den Horos zu ver-
lesen. Als dies geschehen war, richtete Irene an die Synodalen die Frage, ob

9 Mansi XI, 683 B—698 A.

94 Zu den Akten gehoren weiter das Edikt Konstantins (698 A—712 D), ein Antigra-
phon der Sakra Konstantins an Papst Leo (712 E—717 E), ein Antigraphon des Kaisers
an die Synode von Rom (720 A—723 D) und das Antwortschreiben Papst Leos’ (723
E—735). Diese Zeugnisse sind aber wohl nicht mehr — das letzte ja sicher nicht — auf
der 18, Sitzung verlesen worden und nur der Vollstandigkeit halber in die Akten
geraten.

9 So: Hefele 111, 283.268.

9% Es waren 102.

97 Mansi XIII, 413—417; Dumeige 192 ff.

98 Mansi XIII, 413 D—E.
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sie dem alle zustimmen wiirden. Die Bischofe bestitigten dies mit Akklama-
tionen und Anathematismen.” Darauf reichte Patriarch Tarasios der Kaiserin
den Tomos mit dem Horos und bat die Kaiser, diesen ,,mit ihren gottesfiirch-
tigen Unterschriften zu besiegeln und zu bestitigen“. Nun unterzeichnete
Irene, darauf ihr Sohn, und Tarasios erhielt den Tomos zuriick.!® Es folgen
Akklamationen, und mit der nochmaligen Verlesung der Hauptzeugen der
Tradition gegen den Ikonoklasmus schliefft die Sitzung.

Der Wortlaut der kaiserlichen Unterschriften des Jahres 787 ist uns nicht
iiberkommen. Auch ist von einer mehrfachen Ausfertigung des Horos fiir die
Patriarchate hier nicht ausdriicklich die Rede. Immerhin aber ist dem Liber
Pontificalis in der Vita Hadrians 1. (772—795) zu entnehmen, dafl die rémi-
schen Legaten bei ihrer Riickkehr aus Konstantinopel ein griechisches Exem-
plar der Synodalakten mitgebracht hatten.'?!

Jedenfalls sind es auch beim VII. Konzil ganz klar die Kaiser, die als letzte
die Unterschrift unter den Horos setzen.!® Das Protokoll berichtet eben
nicht, daf nach der kaiserlichen Bestitigung nun die Subskriptionen der
Bischéfe erfolgten, was bei iiber 360 Teilnehmern wiederum kaum denkbar
wire. Der Horos war vielmehr bereits unterschrieben, als er der Kaiserin zur
Besiegelung unterbreitet wurde. Noch im Zusammenhang der 7. Sitzung in
Nizia war die Subskription der Synodalen erfolgt.!® Und von dieser Sitzung
aus hatte sich Patriarch Tarasios im Namen der Synode an die Kaiser gewandt

9 Ebd.

100 i EEfrer perd maomg Tig ouvédou Emogoayical xai EmiBefaroat 1 edoefov
avtav droypagdv xal AaBovoa 1) . . . évoefeotdn Paociiiooa tméypaye, nal &8idov
@ ovpPacthebovil adTf) Vi nal adTov DmoyedgeLy: a.a.0., 416 D—E.

101 Fs ist dieses Exemplar, das der ersten lateinischen Ubersetzung zugrunde lag, die
bei den frinkischen Theologen soviel Unverstindnis ausloste. Bei Duchesne (Liber
Pontificalis I, 512,6f.) lautet der Text: ,Quam synodum jamdicti (jam dicti) missi in
greco (graeco) sermone secum deferentes (detulere) una cum imperialibus sacris manibus
propriis subscriptis (subscriptam) ...“ In Klammern habe ich die Varianten des Mansi-
Textes zu dieser Stelle hinzugefiigt (Mansi XII 751 D), die im Apparat von Duchesne
merkwiirdigerweise nicht auftauchen. Obwohl der Mansi-Text offensichtlich korrupt
ist, liefle seine Gestalt doch die Interpretation zu, daf} die Legaten ein Exemplar der
Akten mit sich fuhrten, das ,von des Kaisers eigenen heiligen Hinden unterschrieben
gewesen sei“. Diese Interpretation wiirde im vorliegenden Zusammenhang nicht weiter
tiberraschen. Es wire eben eines der sechs Exemplare mit Originalsubskription des Kai-
sers. Der Wortlaut bei Duchesne zielt dagegen auf mehrere von den Legaten neben den
Akten mitgefiihrte kaiserliche Schreiben (sacris) ab, die vom Kaiser eigenhidndig unter-
zeichnet gewesen seien. Bei dieser Variante stellt sich aber zum einen die Frage, warum
gleich me%-nrere solcher Schreiben nach Rom geschickt wurden. Zum anderen sind diese
ansonsten nirgends bezeugt, was auch Duchesne (a.a.0., 522 Anm. 120) vermerkt: ,les
lettres impériales sont perdues; nous n’avons plus que celles du patriarche Taraise.

102 Auch an dieser Stelle seines Aufsatzes unzuverlissig, behauptet Papoulidis (131):
»C’est seulement au VII® Concile Oecuménique que I'Imperatrice Iréne signa d’abord
sous les applaudissements des évéques.“ Ahnlich hatte freilich bereits A. Michel (Kai-
sermacht 63) formuliert: Irene ,unterschrieb auch den Horos zuerst®.

103 Mansi XIII, 380—398.
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Zum Vorgang der kaiserlichen Subskription 163

mit der Bitte, den Horos zu besiegeln und ihm Gesetzeskraft zu verleihen.'**
Die Schlufisitzung des Jahres 787 war also der Zelebration der kaiserlichen
gmndpworg und PePaiworg vorbehalten.

Dasselbe i8¢ sich endlich auch bei der photianischen Synode von 879/80
beobachten. Nachdem auf der 5. Sitzung dieser Synode am 26. 1. 880 deren
Kanones als eigentlicher Synodalbeschlufl formuliert worden waren, unter-
zeichneten als erste die drei papstlichen Legaten. Deren Subskription ist ein
ausfithrliches, im Mansi-Text halbseitiges Resiimee des Verhandlungsergeb-
nisses und formuliert die Anerkennung des Photios und des VII. ékumeni-
schen Konzils.!% Nachdem die Legaten ihre Unterschriften lateinisch gefer-
tigt hatten, wurden diese iibersetzt und den Synodalen laut vorgetragen. '®
Der Konstantinopeler Patriarch unterschrieb in diesem Fall natiirlich nicht.
Nach den Legaten schrieben dann der iiblichen Taxis entsprechend zuerst die
Topotereten der ostlichen Patriarchate gefolgt von den Metropoliten, auto-
kephalen Erzbischofen und Suffraganen, insgesamt 383 Bischofe. Bei allen
hilt das Protokoll fest, daf jeder eigenhindig und namentlich mit dem dann
jeweils folgenden Wortlaut seine Subskription unterfertigt habe.'” Damit
schlieft die 5.Sitzung dieses Konzils, aber auch hier ist der kaiserlichen
Bestitigung, Bekriftigung und Besiegelung der Synodalbeschliisse eine
eigene Sitzung vorbehalten. Hatte man vorher in der Hagia Sophia getagt, so
zog man nun in den Kaiserpalast, nimlich in das sog. Chrysotriklinum.'®
Wir diirfen hierin inzwischen ein durchaus iibliches Verfahren erblicken, wie
die Synoden der Jahre 787, 692 und 681 dokumentieren.

Fine Besonderheit besteht nun darin, daff an dieser Sitzung allein die
Legaten und Topotereten samt 18 Metropoliten und Autokephalen des
Patriarchates Konstantinopel teilnahmen,'®” so daff am darauffolgenden
Sonntag eine nochmalige Sitzung — die siebente — in die Hagia Sophia ein-
berufen wurde, um den noch in der Hauptstadt weilenden Bischofen die
Erklirung des Kaisers sowie den zusitzlich formulierten Horos zur Kenntnis
zu bringen.

Die 6. Sitzung war nun vom Kaiser, der den Vorsitz fithrte, mit einer Rede
erdffnet worden, in der er erklirte, daf es vielleicht erforderlich gewesen
wire, der heiligen und 8kumenischen Synode beizuwohnen und zusammen
mit Legaten und Bischofen die Sache des Friedens und der Eintracht der
Kirchen Gottes zu verhandeln ,,und im Angesicht des gesamten Pleromas der
Erzhirten und Priester durch eigene Unterschrift das durch diese heilige und
grofie Synode Beschlossene zu besiegeln und zu bekriftigen®.!1% Um die

104 odc 8t EmiopedyLow xal Emxipeow TV Tae’ NV 6o1edEvToY: 2.2.0., 408.

105 Mansi XVII 508 A—D; deutsche Ubersetzung bei: Hergenrother II, 512f.

106 Mansi XVII 508 A.

17 Vel.: a.a.0., 508 E; 509 DE; 510 B.

108N 4.0 ¥Rl 2:

109 Mansi XVII 512 C—513 B.

110 *B§ey, pév lowg T ovyrgomdelon dyiq xal olxovpevind) ouvvod TOQOVOLATAL, HOL
ued’ Hudv tex Tic elofvng %ol dpovolog TOV Tl Ocob Exxhnolwy ovyroTamodtTestal TE
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Synode jedoch vor dem Vorwurf zu bewahren, sie hitte nicht frei handeln
konnen, habe er entschieden, dafl erst nachdem alle Verhandlungen zum
Abschluff gekommen seien ,,unsere von Gott vorangestellte Majestit das von
der heiligen und ékumenischen Synode Definierte und Bekriftigte mitbil-
ligen und mitbestitigen sowie von eigener Hand besiegeln mége“:
»00TWg TO finétepov HeompdBintov xpdtog T mapd tg dylag xal olxovpeviniis ouv-
6dov douoBévia xai PBeforwdévia ouvanodeEduevov te naol ouvemmvpoly, olxeiq
yeLol Emogoayioy. <!t

Nach Verlesung des — nachgeschobenen — Horos,!'? dem die Bischéfe mit
Akklamationen und Anathematismen zustimmten, baten Photios und dann
nochmals die Metropoliten den Kaiser und darauf dessen drei Sohne, ,,daf} er
durch seine eigene Unterschrift alles auf dieser heiligen und 6kumenischen
Synode Vollendete annehmen und besiegeln mége®, was er nun tat.!'* Mit
weiteren Akklamationen schloff die Versammlung.

Wir treffen somit auch auf dieser Synode das iibliche Procedere zur Einho-
lung der Kaiserunterschrift an. Die 6. Sitzung vom 10. oder 12.3. 880 ist
demnach kein kirchengeschichtlicher Sonderfall, sondern das an dieser Stelle
genau zu Erwartende. Von hierher fillt deshalb vielleicht nochmals neues
Licht auf die Frage der Echtheit der Akten der 6. und 7. Sitzung dieses Kon-
zils. Sie ist bekanntlich von der dlteren rémisch-katholischen Konzilienge-
schichtsschreibung in kontroverstheologischer Auseinandersetzung ener-
gisch bestritten worden.'* Obwohl dann J. Hergenrdther sich spiter insge-
samt fiir die Echtheit der Akten stark machte, behielt er dennoch Reserven
gegeniiber diesen beiden Sitzungen.!!"® Ebenso betonte Hefele!’® in seiner
Darstellung wieder stark deren Fragwiirdigkeit. Hauptgrund solcher
Reserven ist natiirlich der in der 6. Sitzung nachgeschobene und stillschwei-
gend wohl auf das filioque gemiinzte Horos, durch den die Synodalen ,,das
Glaubensbekenntnis mit Herz und Mund annehmen und es allen mit lauter
Stimme verkiindigen, ohne etwas davon hinwegzunehmen, hinzuzufiigen, zu
verindern oder zu verfilschen.!"” Man hat deshalb gerne argumentiert, daf§
das Konzil doch eigentlich bereits mit der 5. Sitzung abgeschlossen gewesen
sei, und gerade die Wiederaufnahme einer Sitzung Beweis der besonderen

... HOTEVOTLOV TE TaVTOS TOU GEYIEQOTIXOT Kol lepatinol TAnpmuatog d1° oinelag
vmoypogiis T do0Eavta . .. oppayiool xai émPefoaiwoat, Mansi XVII 513 B,

1M A2 O, 2513 D)

112 Dazu s. weiter unten.

113 8mwg duir Tijg oixelog admol tmoyoapiis dmodéEnton xal Emogpoayloy mavra té
&v 1) ... ouved TeheoBévra. xal Aapov Baolheiog 6 @uhdyprotog Baotheds oixeig
xewol teonpuyvato®, Mansi XVII, 517 BC; zum Wortlaut der Unterschrift Basileios’
vgl. 0. Anm. 60.

114 Vel.: Hergenrother I, 535 ff.

115 _Sonst scheinen aber die Verhandlungen, wenigstens der fiinf ersten Sitzungen,
als authentisch angenommen werden zu diirfen®: Hergenréther I, 532,

116 Hefele IV, 479f.

117 Mansi XVII, 516 C.
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Zum Vorgang der kaiserlichen Subskription 165

Hinterhiltigkeit des Konstantinopeler Patriarchen sei.'® Hergenréther
bemerkt dazu lapidar: ,Indessen vermochte doch der bereits erfolgte Schlufl
der Verhandlungen nicht absolut die Wiederaufnahme derselben ... zu ver-
hindern.“1!® Auch fiir ihn ist die Tatsache weiterer Sitzungen der Synode
letztlich in der Absicht des Photios begriindet, den o. g. Horos synodal und
damit auch bei den pipstlichen Legaten durchzusetzen. Aber ,der Gedanke
scheint ihm (sc. Photios) erst nach dem Schlufie der Synode gekommen zu
sein“.12% Und die kaiserliche Anwesenheit bei der 6. Sitzung erklart er allein
aus einer gewissen Notwendigkeit, die Parallelitat zur Synode von 869/70 zu
wahren. 12!

Nach allem zuvor Dargelegten ist hier nun wohl festzustellen, dafl solche
Reserven letztlich in einem unzulinglichen Bild von der Abschlufisitzung
eines kumenischen Konzils begriindet sind. Die Echtheit der Akten ist von
hierher deshalb m. E. nicht zu bestreiten.

7. Originale und Kopien: Zur Frage des Umfangs der Isotypa

Die Analyse des Protokolls der Schlufisitzung des VI. kumenischen Konzils
hat deutlich gemacht, daff Kaiser Konstantin IV. neben der Subskription des
Original-Horos seine Unterschrift weitere fiinf Mal in die fiir die fiinf
Patriarchate bestimmten Isotypa eintrug. Dieser Befund steht in einer
gewissen Spannung zu dem, was zu den Isotypa von Kaiserurkunden anson-
sten bekannt ist. Diese waren als Abschriften kaiserlicher Urkunden ,nach
Inhalt und Form getreue Abschriften der Originalurkunde®. Aber ,die kai-
serliche Unterschrift fehlte den Kopien natiirlich, durch sie wiren sie ja zu
Originalen geworden“.'”? Hinsichtlich der Isotypa des Synodalbeschlusses
von 681 scheint dies nun allerdings nicht zuzutreffen. Sie waren durch kaiser-
liche Unterschrift offensichtlich zu Originalen geworden.

Wie verhilt es sich nun aber mit der Unterschrift der Bischofe? Gibt es
Anhaltspunkte dafiir, daf§ auch die Bischofe die fiinf Kopien je finf Mal
unterzeichneten? Die Formulierung ,icotimovg évumoyedgpovg dgovg® im
Jahre 681 lie uns dies bereits vermuten. So wie der Kaiser finfmal seine
Unterschrift unter die Isotypa gesetzt hatte und sie damit zu Originalen
gemacht hatte, so scheinen auch die Bischofe den Horos in seinen weiteren

118 Begont wurde ,vor Allem, daft die Synode nach dem Wortlaut der fiinften Sit-
zung als vollig beendigt erscheint, ... dafl mit den Unterschriften der Versammelten,
die sonst stets erst nach dem Schluf der Concilien gesetzt wurden, Alles abgeschlossen
ist“: Hergenrother I1, 535. Genauso Hefele (IV, 479): ,Hiermit war die Synode eigent-
lich beendigt.

119 Hergenrdther II, 535.

120 A 2.0, 516.

121 Da das Concilium von 869 auch durch die Anwesenheit des Kaisers verherrlicht
worden war, so sollte auch diese hier nicht ganz fehlen“: A.a.O., 517.

122 Dolger / Karayannopoulos, Kaiserurkunden, 130f.
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5 Ausfertigungen schon zuvor unterschrichen zu haben. Das Protokoll
berichtet uns zwar davon nichts, aber es verliert in der 18.Sitzung des
VL Konuzils ja iiberhaupt kein Wort iiber den Unterschriftsvorgang der
Bischofe! Die andere Deutungsméglichkeit der Formel wire nun die, dafl
auch die Subskriptionen der Bischéfe Bestandteil der Isotypa waren, es sich
bei ihnen also ebenfalls um Kopien handelte. Die Formulierung des Proto-
kolls vom Jahre 681 findet tibrigens ihre Bestitigung in einer Angabe des Dia-
kons und Chartophylax Agathon, der im Jahre 713 berichtet, daf er vor
32 Jahren als Konzilsnotar beim VI. Konzil dessen Akten von eigener Hand
»0U Ennhnowoonnav yoouudtwve und auch diese Isotypa geschrieben
habe. 1?3
Wir haben beim VI. Konzil also mit der Mbglichkeit von 6 originalen Aus-

fertigungen des Horos zu rechnen, sechsmal vom Kaiser und den Bischéfen
unterzeichnet. Dafl dieses — hinsichtlich der Anzahl originaler Subskrip-
tionslisten — gewifl ungewdhnliche Ergebnis Bestand hat, zeigt wiederum ein
Blick auf die Schluf8sitzung der antiphotianischen Synode vom 28. Februar
870 in der Hagia Sophia. Deren Protokoll hatte bereits bei der Unterschrift
des Kaisers bemerkt, dafl dieser eigenhindig die fiinf Codices (i6ioystowe &v
tolg wévte BuPhioig) unterschrieb.* Genau dasselbe wird nun aber auch von
den Topotereten und allen anderen Bischéfen vermerkt:

»Metd totto haPav Aovdarog émionomog *Oatiag tméypaypev v Toig mévre Bifhiots

nal wodekfic of Aoutol tomomnontad ... elto xodekiic Unéypaypav Gmovies of

Enionomol xata idlav &Elov &v tois mévte PufAiolg Tic ouvddov, “125

Die von J. D. Mansi abgedruckte ,,Additio eorum quae in Romana editione
desiderantur“1? bestitigt diese Angaben.'?” Das leitende Interesse des Proto-
kolls an dieser ausfiihrlichen Schilderung der mehrfachen bischéflichen Sub-
skriptionen im Jahre 870 ist klar; die Grunde sind offensichtlich. Die Unter-
werfung der Bischofe unter die antiphotianische kaiserliche Politik sowie
deren Durchsetzung durch die pipstlichen Legaten sollte wohl im Detail
dokumentiert werden. Der Tatsichlichkeit des geschilderten Vorgangs tut
dies aber keinen Abbruch. Er bestitigt vielmehr in eindriicklicher Weise
einen anscheinend keineswegs singuliren konziliaren Brauch, auch die Sub-

123 *AMG piv %ol todg Exdoléviag Tolg méve mozouagxoic Hodvolc icotimove

" évumoypdpoug 1ol aito 6eov TOPoVs kol TOV duolov Tebmov Eypapa: Mansi XII, 189

D—E. Die lateinische Version dieser Stelle kann unberiicksichtigt bleiben. Sie stammt

aus dem 18. Jh. (Auskunft R. Riedinger, Wiirzburg). Agathon bezieht sich hier auf die

Schreibweise &v Exrhnolaotundy yooppdtov (ebd.), wahrscheinlich der im kirchlichen
Bereich tibliche Majuskelstil.

124 § 0. Anm, 58.

125 Mansi XVI, 408 AB.

126 A 2.0., 4421f.

127 *Byodgmoav 8t xal mévre BiPhic wigc cuvodiniic modEewe, foa T Hho, nal
&meordinoav eig T mévie motplapxeio. “Ev ofc Piphiows dméyoaypay Emionomor of
ragenodoavres i ™Y Tolavmy otvodov of’ .. . Ty adThy troygagny Tméyoapoy
elg T mévre PuPhic %ol of Paocideic: a.a.0., 444 AB.
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skriptionen der Bischéfe unter die Isotypa der Konzilsbeschliisse im Original
zu setzen. Wir haben dies allem Anschein nach deshalb auch beim VI. Konzil
anzunehmen.

Als weitere Bestitigung dieses Befundes ist auf eine Notiz des Liber Pon-
tificalis zum Concilium Quinisextum einzugehen. Dieser berichtet namlich,
daf Kaiser Justinian II. nach Abschluff des Konzils sich umgehend um die
nachtrigliche Einholung der fehlenden pipstlichen Unterschrift bemiihte.
Die zu diesem Zweck zu Papst Sergius I. (687—701) entsandte Legation
fithrte deshalb in einem besonderen Schrein (in lucello) die Akten des Quini-
sextums mit sich, und zwar

,in sex tomis conscripta ac . . . subscripta, manuque imperiali confirmata . ... ad con-
firmandum vel in superiori loco subscribendum. “128

Diese Nachricht des Liber Pontificalis darf als historisch zuverldssig gelten,
nicht nur weil es in der Tat sechs Exemplare sind, die prinzipiell benotigt
werden — nimlich eines fiir die kaiserliche Kanzlei und je eins der restlichen
Exemplare fiir die fiinf Patriarchate —, sondern weil das Verfahren von sechs
Ausfertigungen der Konzilsbeschliisse uns ja bereits beim VI. Konzil vom
Protokoll im Detail geschildert worden war. Der Liber Pontificalis redet nun
davon, daf8 Papst Sergius diese sechs tomoi ,ad subscribendum® tiberreicht
wurden. Das Ansinnen bestand demnach darin, in jede der sechs Rollen'?
die papstliche Unterschrift nachtriglich einzufiigen, eben in der Art wie alle
sechs Exemplare ,subscripta, manuque imperiali confirmata® waren. Die
Pluralformen des Liber Pontificalis differenzieren bemerkenswerterweise
nicht zwischen einem Original und fiinf Kopien, wohl aber ausdriicklich
zwischen dem Wortlaut der 102 Kanones des Quinisextums (conscripta) und
den Unterschriften (subscripta). Man wird demnach auch beim Quinisextum
nicht mit fiinf Kopien und nur einem Original mit Originalunterschriften
rechnen miissen und bei der Transferierung der Akten nach Rom schon gar-
nicht mit sechs Isotypa, wihrend das Original in Konstantinopel geblieben
wire. Die Uberbringung der Akten hatte als alleinigen Zweck die papstliche
Subskription, und hierzu wurden ihm die sechs Ausfertigungen der Konzils-
akten iiberreicht, in deren Subskriptionslisten ihm vom Protokollanten ganz
ihnlich wie fiir die Unterschrift des Kaisers mit einer Notiz der Platz freige-
halten wurde.!*

128 1 iber Pontificalis I, 373, 2—5.

129 Bei den tomoi mufl es sich noch um Buchrollen aus Papyrus gehandelt haben.
Patriarch Tarasios prasentiert dem VII. Skumenischen Konzil auf dessen 4. Sitzung die
Originalakten des Quinisextums zur Verlesung von dessen Bilderkanon 82 als
#XGomc®, Mansi XIII 41 B9.

130 Die Handschriften bieten fiir diese Notiz diverse Varianten. Der Wortlaut war
wahrscheinlich: ‘Aywwtéte ITamo Pdimpg. Vgl in meiner Edition den kritischen
Apparat zur Stelle.
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8. Die Kaiserunterschrift als Politikum
in der Entwicklung des Konzilsgedankens

Nach all dem ist nun davon auszugehen, dafl Justinian II. die Akten des
Quinisextums — obwohl an erster Stelle — nach den Bischéfen unterschrieb.
Der Protokollant hatte ihm dazu mit seiner Notiz die Stelle reserviert. Auch
im Jahre 692 wird der Subskriptionsvorgang der Synodalen wie bereits 681
und 787 nicht Bestandteil der Schlufisitzung gewesen sein und nicht in
Gegenwart des Kaisers vorgenommen worden sein, denn 3 Stunden wird
dieser der Prozedur von 220 Bischéfen kaum abwartend zugeschaut haben.
Wahrscheinlich war die Subskriptionsliste schon fertig, als man im Schlufakt
des Konzils zur kaiserlichen Unterschrift schritt. Und sie lag wohl auch nicht
nur einmal vor, sondern sechsmal unter den 6 gleichlautenden Tomoi. In
diese setzte Justinian II. seine Unterschrift an die erste Stelle. Der Kaiser
hitte also — bis auf die Stellung seiner Subskription — dasselbe Verfahren
gewiahlt wie sein Vater 11 Jahre zuvor. Die Parallele zum Konzil des Jahres
681 scheint deutlich zu sein und war méglicherweise sogar gewollt.!>!

Nun ist die Frage zu beantworten, warum Justinian II. nicht im Stil seines
Vaters und aller Kaiser — wie dies Basileios I. im Jahre 870 noch unmittelbar
bewuflt war — seine Unterschrift an das Ende der Liste setzte, sondern an
den Anfang. Fir den Sohn Konstantins IV. mag der Gedanke ausschlagge-
bend gewesen sein, daff man kaum eine 6kumenische Synode zum Abschlufl
bringen konnte, deren Subskriptionsliste mit einem offensichtlichen Mangel,
nimlich der fehlenden Unterschrift eines pipstlichen Stellvertreters an der
ersten Stelle der bischoflichen Subskriptionen einsetzte.!* Diesen Mangel
schien er wohl mit seiner Unterschrift vor der vom Protokollanten reser-
vierten Stelle neutralisieren zu wollen. Die Provokation aber, die man
dadurch in Rom empfinden mochte, scheint eine doppelte gewesen zu sein.
Fiir die romische Optik hatte hier ein Kaiser nicht nur ein sich selbst als 6ku-
menisch bezeichnendes Konzil ratifiziert, ohne die Zustimmung des Bischofs
von Rom abzuwarten. Sondern dieser Kaiser hatte sich auch noch an die
Spitze der Bischofe gesetzt, vor die nun nachtriglich geforderte sechsmalige
Unterschrift des Papstes.

Der in dieser Subskriptionspraxis zum Tragen gekommene Begriff von
»Okumenizitit® ist m.E. deshalb auch einer der Hauptgriinde fiir die
schweren Belastungen des Verhiltnisses Konstantinopels zum roémischen

131 Tustinian II. verstand sich als Hiiter und Beschiitzer der Akten des VI. Konzils,
und nach seinem Verstindnis und dem Selbstverstindnis des Trullanums war die
Synode des Jahres 692 dessen Fortsetzung. Das erste ergibt sich aus der bereits oben
erwihnten iussio des Kaisers vom 17. 2. 687 (Anm. 49), das letztere formuliert explizit
der Logos Prosphonetikos (Joannou 107).

132 Rom war auf dem Konzil im Trullos nicht durch eine offizielle Legation ver-
treten. Zum Problem der rémischen Vertretung auf dem Quinisextum vgl.: H. Ohme,
Quinisextum, 235—251.
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Stuhl, die unmittelbare Folge des Konzils im Trullos waren, und die die meist
— meiner Ansicht nach unberechtigterweise — in den Vordergrund gestellten
sog. ,antirdmischen“ Kanones des Konzils'*®* an Konfliktpotential bei
weitem ubersteigen. Dies soll im folgenden noch niher ausgefiihrt werden.

H.]. Sieben'* hat deutlich gemacht, daf§ ein gewisser Konsens iiber das,
was ein 6kumenisches Konzil ausmacht, sich erst nach dem Jahr 553 in einem
langsamen Prozef herauskristallisiert hat, eine eindeutige Klirung aber
eigentlich erst in der Auseinandersetzung der Viter des Jahres 787 mit der
ikonoklastischen Synode von Hieria (754) erfolgt ist. Denn auch jenes Konzil
gegen die Bilderverehrung bezeichnete sich als ,heiliges, grofies und kume-
nisches Konzil“.!® Als Griinde wurden dafiir ins Feld gefiihrt, daf§ die Syn-
odalen sich auf Befehl des Kaisers versammelt hitten, und dafl man das Werk
der ,heiligen sechs 6kumenischen Konzilien®, auf die man sich berief, wei-
terfiihren wollte. In der Tat hatte Kaiser Konstantin V. bei der Vorbereitung
und Durchfihrung der Synode von Hieria eine entscheidende Rolle gespielt
und seinen Einladungsschreiben waren nicht weniger als 338 Bischofe
gefolgt.!?® Obwohl diese Synode ohne Legaten des Papstes und der éstlichen
Patriarchate durchgefithrt wurde und auch der vakante Stuhl des Konstan-
tinopeler Patriarchen erst nach Abschlufi der Verhandlungen wieder besetzt
wurde, stand dies einer Selbstqualifizierung von Hieria als 6kumenischem
Konzil offensichtlich nicht im Wege.

Die Viter des VII. Konzils haben sich nun auf ihrer 6. Sitzung am 16. 10.
787 mit diesem Selbstverstindnis auseinandergesetzt und dagegen festgelegt,
dafl Hieria kein 6kumenisches Konzil sein kénne, weil weder der rémische
Papst oder seine Mitarbeiter mitwirkten noch die Patriarchate des Ostens
zugestimmt hitten.!”” In dieser Auseinandersetzung hatte sich also endgiiltig
das Prinzip der sog. ,Pentarchie‘ durchgesetzt, wonach zur Konstituierung
eines Okumenischen Konzils die Teilnahme und Zustimmung der fiinf
Patriarchate gehért.

Nun ist es auffillig, dafl im Zusammenhang der Bestitigung der sechs 6ku-
menischen Konzilien durch die Synodalen von Hieria bei der Aufzihlung
dieser vorangegangenen Synoden allein die Kaiser genannt wurden, unter
denen sie stattfanden, die Namen der Pipste jedoch ungenannt bleiben.'?®
Dies entspricht ganz dem fiir Hieria geschilderten konziliaren Selbstver-
standnis, bei dem die Rolle des Kaisers stark im Vordergrund steht. Die
dahinterstehende Definition eines 6kumenischen Konzils ist freilich ilter. Sie
gehort in einen ca. zweihundertiibrigen Entwicklungsstrang konziliaren

133 Zu dieser ganzen Frage vgl.: A.a.O., 35—54.

1;4 Die Komi%sidee in der alten Kirche, Paderborn 1979, 3194f.; 357—379 (kiinftig:
Sieben).

135 I)Vlansi XIII 208 DE; 209 CD.

136 Vgl z. B.: Dumeige, 110f.

137 Mansi XIII 208 E—209 A; hierzu vgl. Sieben, 319f.

138 Mansi XIII 233 B—237 D.
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Denkens im byzantinischen Reich, dessen frithestes Zeugnis sich in der von
V. N. Benesevic edierten'® anonymen Konzilssynopse mit dem Titel ,, Unter-
weisung iiber die heiligen und 6kumenischen und lokalen Synoden festma-
chen lif}t.'* Dieses wahrscheinlich kurz nach 553 entstandene Werk gibt als
Kriterien 6kumenischer Synoden namlich an, dafl durch kaiserliche Anord-
nung die Bischofe vom gesamten Territorium des rémischen Staates anwe-
send oder vertreten sein miissen und Entscheidungen in Glaubensangelegen-
heiten Gegenstand der Verhandlungen sein sollen. ,Man hat ... den Ein-
druck, daf das entscheidende Moment fiir die Konstituierung einer 6kume-
nischen Synode die 6kumenische Berufung als solche und nicht die tatsich-
liche 6kumenische Zusammensetzung darstellt. “1*! Diese Konzilsdefinition
bleibt in den folgenden Jahrhunderten durchaus weiter in Geltung. Noch fiir
Patriarch Germanos von Konstantinopel (715—730) lifit sich in seiner Schrift
JTleol aipéoewv xal ouvédwv* feststellen, daf} er iiberhaupt nur bei den ersten
vier Konzilien die Anwesenheit papstlicher Vertreter erwihnt, aber selbst
hier die Idee der Pentarchie nicht sicher nachweisbar ist. Die Rolle des Kai-
sers scheint wichtiger zu sein. Fiir ihn ist ,eine 6kumenische Synode eine
solche, in der iiberregionale Probleme verhandelt werden und die vom Kaiser
einberufen wird bzw. auf der der Kaiser gegenwirtig ist“.!#

Zu dieser Ausformung der ,Konzilsidee‘ einer 6kumenischen Synode ist
nunmehr als wichtige Entwicklungsstufe noch das Conclium Quinisextum
hinzuzunehmen. Denn auch dieses Konzil bezeichnete sich selbst von vorn-
herein als 6kumenisch, ohne daf} eine Beteiligung oder Mitwirkung des rémi-
schen Stuhls gegeben war. Ganz im Vordergrund stand dagegen die Person
des Kaisers, wie der Logos Prosphonetikos deutlich macht. Er bestimmte das
Zusammenkommen der Bischéfe durch Einladungsschreiben, und er habe —
wie der Logos Prosphonetikos weiter ausfithrt!*? — als Geisterfiller und der-
jenige, dem die gottliche Weisheit auch die Kirche anvertraut habe, jede
Mébglichkeit zur Rettung des bedrohten Gottesvolkes bedacht und darum
diese Synode versammelt. Nach seinem Logos Prosphonetikos ist das Trul-
lanum also eine Veranstaltung Justinians I1. unter Mitwirkung der Bischife
in der Wahrnehmung der dem Kaiser von Gott anvertrauten Aufgabe fiir die
Kirche. Ganz diesem Verstindnis entsprechend hatte die Anrede an den
Kaiser gleich eingangs in der Adresse das Konzil im Trullos als ,heilige und
dkumenische Synode“ bezeichnet und im Nachsatz dazu — als einzige Aus-
legung gewissermafien des Epithetons ,6kumenisch® — hinzugefiigt: ,die sich
auf gottlichen Wink und Weisung Euer Allerfrommsten Majestit versammelt

139 Kanoniéeskij Sbornik XIV. Titulov So Vtoroj Cetverti VIL. Veka Do 883 G. (Die
kanonische Sammlung der XIV Titel vom zweiten Viertel des VIL. Jh.’s bis zum Jahr
883), St. Petersburg 1905, 73—79.

140 Vel hierzu und zum folgenden: Sieben, 357ff.

H1-A2.0., 361.

142 Sieben, 369f.

143 Joannou, 106,14; 109,6ff.
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hat. “1* Es pafit ins Bild, daff die Konzilssynopse im c. 1 des Quinisextums —
wie dies dann auch in Hieria praktiziert wurde — allein die Kaiser als Veran-
stalter der sechs 6kumenischen Konzilien benennt und von der Mitwirkung
des romischen Stuhls nun gar nicht mehr die Rede ist.!*®

Uniiberbietbares Indiz dieser Bestimmung des Okumenischen war die bei
keinem Konzil davor und danach je wieder anzutreffende Vorordnung der
kaiserlichen Unterschrift vor die aller Bischofe. Es wirft ein helles Licht auf
die Bedeutung, die der Klirung dieser Frage auf romischer Seite beigemessen
wurde, dafl bei aller Kompromifibereitschaft im kanonischen Bereich und der
sehr wahrscheinlichen prinzipiellen Anerkennung des kanonischen Werkes
des Quinisextums durch Papst Constantin L. kein Papst je bereit war, an
diese Stelle seine Unterschrift zu setzen und die damit dort herrschende
,Konzilsidee* zu sanktionieren. Fiir Rom war hier nur ,quasi-synodaliter“!*¢
gehandelt worden, wie der Liber Pontificalis feststellt.

Eine geographisch-politische Deutung der Terminologie ,,6kumenisch® im
Sinne von ,zum ganzen rémischen Reich gehorig® oder ,zur Reichskirche als
ganzer gehorig und sie vertretend‘!* war fiir die Bestimmung eines ,6kume-
nischen Konzils eben nicht mehr ausreichend. Die Beteiligung von
Bischofen aus der gesamten ,Okumene’, die im iibrigen ganz dem politischen
Bild der Zeit entspricht und mit anderen allgemein als Skumenisch aner-
kannten Konzilien durchaus vergleichbar ist, war kein hinreichendes Krite-
rium mehr — weder im positiven noch im negativen Sinne — fir die Bestim-
mung der Okumenizitit dieses und anderer Konzile.

Selbst die vorliegende Zustimmung von vier Patriarchen reichte nicht aus,
ihr mufite auch das Einverstindnis des Patriarchen des Westens folgen.
Einerseits war dies Justinian II. durchaus bewuflt, anders sind die sich uber
bald 20 Jahre erstreckenden Bemithungen des Kaisers darum gar nicht nach-
zuvollziehen. Andererseits hatte dieser Herrscher aber den zweiten Schritt’
vor dem ersten getan, indem er vor der Zustimmung aller Patriarchate die

144 i oz delov vedpa xal Séomopa Tod edoePeotdtov Dpav xedrovg ovvatpolo-
Beloa: Joannou, 101,18—21.

145 Joannou, 112,13; 113,12; 114,13; 115,10; 116,15; 117,18, Dies war bereits Sieben
(349) aufgefallen, der ansonsten aber bei seiner Untersuchung der Entwicklung der
,Konzilsidee* das Quinisextum ganz aufler acht lifit.

Fiir das VI. Konzil waren 8kumenische Konzilien demgegeniiber noch ,,Gemein-
schaftsveranstaltungen von Kaiser und Papsttum*® (Sieben, 348). Der Logos Prosphone-
tikos des Jahres 681 erwihnt bezeichnenderweise bei der Aufzihlung der vorhergegan-
genen okumenischen Konzile immer neben dem Kaiser auch den rémischen Papst
(Mansi XI 661 A—664 A). Vor allem fiir das VI. Konzil selbst wird ausdriicklich das
gemeinsame Wirken von Kaiser Konstantin IV. und Papst Agatho herausgestellt und
die Rolle ,unseres allerseligsten Vaters und obersten Papstes (a.2.0., 664 AB:
*Ayadwvoc Tob paxapuwTéToy TeTEodS HROY Kal xopuEaloTdToy mdma) gewirdigt.

146 1 iber Pontificalis 1, 373, 11.

147 Vgl.: W. A. Visser’t Hooft, Das Wort ,0kumenisch® — seine Geschichte und
Verwendung, in: R. Rouse/S.C. Neill, Geschichte der Okumenischen Bewegung.
1517—1948, 2 Bde., Gottingen 1958, II 434 {f.
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Beschlisse des Quinisextums bestitigte und ihnen Rechtskraft fiir die
gesamte ,Okumene’ verlichen hatte. Damit war das konziliare Verfabren
einer 6kumenischen Synode aber grundsitzlich in Frage gestellt. Denn nun
war es nicht mehr nur Aufgabe der weltlichen Macht, eine kirchliche Ent-
scheidung der Bischéfe durch ihre Bestitigung mit der Zusage weltlicher
Obhut und Durchsetzung im christlichen Reiche zu versehen, sondern jetzt
sollte ausgerechnet der rémische Bischof einer kaiserlich bereits sanktio-
nierten konziliaren Entscheidung durch die sechsmalige Einfiigung seines
Namens den Anschein des Okumenischen geben. Diese Verinderung des
Protokolls war also nicht nur ein formaler Lapsus und ein Bruch konziliarer
Tradition, sondern sie bedeutete eine grundliegende Verinderung der Rei-
henfolge kirchlichen und staatlichen Handelns in kirchlichen Angelegen-
heiten von gesamtkirchlicher Relevanz. Ein rémisches Placet in diesem Fall
hitte als eine Billigung der hier herrschenden Idee eines 6kumenischen Kon-
zils gedeutet werden kénnen. Als weiterer Schritt wire dann vorstellbar
geworden, dafl ein Kaiser ohne Mitwirkung und Beteiligung der Patriarchate
ein Konzil einberufen und dessen Beschliisse von einer noch so grofien
Anzahl herbeizitierter Bischofe unterzeichnen lassen kénnte, um dann im
nachhinein — mit welchen Mitteln auch immer — die Unterschriften der fiinf
Stiihle beibringen zu lassen. Genau dies sollte schlief8lich in Hieria der Fall
sein!

Das Quinisextum gehort nach all dem hinsichtlich der ihm zugrundelie-
genden ,Konzilsidee* und dem entsprechenden konziliaren Verfahren zu
einem Entwicklungsstrang konziliaren Denkens im byzantinischen Reich,
der seinen Endpunkt in der ikonoklastischen Synode von Hieria findet. Man
wird diese Ausprigung der Konzilsidee als Feblentwicklung bezeichnen
missen. In diesem Licht ist der rémische Widerstand nach dem Jahre 692
gegen diese ,Idee’ und das Vorgehen des Kaisers zu wiirdigen.

9. Zusammenfassung

Als Zusammenfassung und Ergebnis unserer Uberlegungen ist nunmehr fest-
zuhalten, dafl sich fiir den Vorgang der kaiserlichen Subskription auf skume-
nischen Konzilien im Verlauf von deren wechselvoller Entwicklung anschei-
nend mit der Zeit ein bestimmtes Procedere herauskristallisierte. Dieses trug
der Bedeutung der Kaiserunterschrift als Voraussetzung der reichsrechtlichen
Durchsetzung der Synodalbeschliisse formal Rechnung und entsprach ihr.
Obwohl die kaiserliche Unterfertigung des Beschlossenen von allen 6kume-
nischen Synoden angestrebt wurde, scheint sie sich als integraler Bestandteil
des synodalen Verfahrens und zeremonieller Schluffakkord einer 6kumeni-
schen Synode erst im VIIL Jahrhundert durchgesetzt zu haben. Beim VI.
okumenischen Konzil vom Jahre 681 begegnet uns jedenfalls erstmals im
Protokoll eine eigene konziliare Schlufisitzung, die der kaiserlichen &mi-
wogwoig und PBeBaiwoig der Synodalbeschliisse diente. Diese erfolgte in der
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Gestalt schriftlicher Ratifizierung des Horos bzw. der Kanones durch die
personlich vollzogene Unterschrift des Kaisers. Fiir die ersten fiinf 6kumeni-
sche Konzile lift sich mit aller Vorsicht feststellen, dafl eine besondere
Schluflsitzung des Konzils zur kaiserlichen Subskription anscheinend noch
nicht als feststehende Grofie bestand. Man wird nicht fehlgehen, wenn man
in der Herausbildung einer Schlufisitzung im synodalen Verfahren, in deren
Mittelpunkt die kaiserliche Ratifizierung stand, die protokollmifige Institu-
tionalisierung eines wesentlichen Momentes der kaiserlichen Synodalgewalt
erblickt. Anscheinend ist dieser Schritt erst in nachjustinianeischer Zeit voll-
zogen worden.

Dieser zeitlichen Einordnung entspriche auch die Tatsache, daff nun —
ebenfalls beim V1. Konzil erstmals nachweisbar — die Konzilsakten in sechs-
facher Ausfertigung ratifiziert wurden. Ein Exemplar war offensichtlich fiir
das kaiserliche Archiv bestimmt, die anderen fiinf fiir die Patriarchate. Hierin
ist eine synodaltechnische Gestaltwerdung der ,Idee der Pentarchie’ zu
erblicken, deren erster Entwurf bekanntlich in der Gesetzgebung Justi-
nians L. (527—565) vorliegt,'*® und die nun im Jahre 681 sich bereits in einem
protokollarischen Normalverfahren durchgesetzt zu haben scheint.

Es darf als ein Ausdruck der Bedeutsamkeit betrachtet werden, die der
pentarchischen Idee beigemessen wurde, dafl die kaiserliche Unterschrift wie
die der Bischéfe in die fiinf Isotypa der Synodalbeschliisse im Original ein-
getragen wurde, insgesamt also sechsmal gegeben wurde. Wir diirfen zumin-
dest ab dem VI. Konzil demnach mit sechs ,,Originalfassungen® der Akten
von 6kumenischen Konzilen rechnen.

Uber den Wortlaut der kaiserlichen Subskription lassen sich Aussagen fiir
das VL. Konzil, das Quinisextum und die Synoden der Jahre 869/70 und 879/
80 machen. Wihrend Konstantin IV. im Jahre 681 mit dem iiblichen ano-
nymen ,Legimus® zeichnete, unterschrieben Justinian II. und Basileios L.
namentlich. Wir haben im Jahre 692 offensichtlich die erste Namensunter-
schrift eines byzantinischen Kaisers vorliegen.

Auch wenn die kaiserliche Synodalgewalt im konziliaren Schlufizeremo-
niell gewissermaflen eine institutionalisierte Gestalt annahm, war damit die
Rethenfolge kirchlichen und staatlichen Handelns in ,ecclesiasticis prinzi-
piell nicht in Frage gestellt. Dies war protokollarisch dadurch sichergestellt,
dafl das von den Bischéfen beschlossene Ergebnis der Synode auch von
diesen zuerst unterzeichnet wurde. Den Kaisern wurde deshalb der Synodal-
beschluf} als von den Bischéfen getroffene Entscheidung und darum ein-
schliefllich deren Subskriptionsliste zur Ratifizierung unterbreitet. Entspre-
chend unterschrieben die Kaiser zeitlich nach den Bischéfen und auch an
einer Stelle unterhalb der Bischofsliste.

148 In den Novellen CIX, CXXIII und VI; vgl.: F. Dvornik, Byzanz und der romi-
sche Primat, Stuttgart 1966, 85. Zur weiteren Geschichte dieser Idee vgl. ebd.,
115—144. Grundlegend ist: I. B. Pheidas, ‘Totopuxonavovixd moophjuato mepl Ty Aet-
tovpylav tob deopod tijg Mevrapyias Tov matoiapywy, Athen 1970.
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Die singulire Entscheidung Justinians II., seine Unterschrift an die erste
Stelle der Subskriptionsliste vor die der Bischéfe zu setzen und die Beschliisse
des Konzils im Trullos zu ratifizieren, bevor der Bischof von Rom seine
Unterschrift eingetragen hatte, war dementsprechend eine fiir die Kirche
unakzeptable ,Grenziiberschreitung® der weltlichen Macht und zog —
berechtigterweise — die Unterschriftsverweigerung des romischen Stuhls
nach sich. In dieser Perspektive ist das Concilium Quinisextum als eine Fehl-
entwicklung in der Geschichte der Idee eines 6kumenischen Konzils zu
betrachten und als Vorldufer der Synode von Hieria (754) einzuordnen.

Fiir das Abschlufizeremoniell einer 6kumenischen Synode lifit sich ab dem
VL. Konzil schliefllich in etwa folgender Ablauf annehmen: Eréffnung der
Sitzung durch den Kaiser als Vorsitzendem vor den versammelten Syn-
odalen; Verlesung des Synodalbeschlusses (Horos, Kanones); Frage des Kai-
sers an die Bischofe, ob sie dem Verlesenen zustimmen; Bestitigung der
Bischéfe durch Akklamationen, evtl. Anathematismen; Verlesung des Logos
Prosphonetikos mit dessen Bitte an den Kaiser um Unterzeichnung; Uberrei-
chung der sechs von den Bischéfen bereits sechsmal unterzeichneten Ausfer-
tigungen des Konzilsbeschlusses an den Kaiser; sechsmalige Subskription des
Kaisers; nochmalige Akklamation der Bischdofe.
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Leistungsersuchen Alexanders IIL.
aus dem ersten Jahrzehnt seines Pontifikates*

Von Ludwig Falkenstein

4. Heinrich von Frankreich als Vermittler von Spenden und Krediten

a) Die Spende eines koniglichen Prinzen und die Schulden Alexanders II1.
bei den Templern und privaten Geldgebern

Nur zwei Wochen bevor Alexander III. und die Kurie von Montpellier aus
wieder nach Italien aufbrachen, fertigte die papstliche Kanzlei ein Schreiben
an Heinrich von Frankreich, Erzbischof von Reims, aus, dessen Inhalt sich
ausschliefllich mit Finanzgeschiften befafit: JL 11204, (1165) VI 7.1 Da
zwei Sitze dieses Schreibens von den ersten Herausgebern Marténe und
Durand versehentlich mifiverstanden wurden, aber so in die Drucke Eingang
fanden, und da eine Stelle auflerdem einer Textemendation bedarf, sei sein
Inhalt hier genau wiedergegeben: Magister Foulques, Domherr aus Reims,
auch sonst ein Vertrauter des Erzbischofs und wohl identisch mit dem
spateren Domdekan gleichen Namens,!%® hatte dem Papst im Auftrag des
Erzbischofs unterbreitet, er wolle ihm fiir einen ungenannten Bruder des
Erzbischofs 150 Pfund erlegen.!®

* Der erste Teil dieses Beitrags erschien in Heft 1.

107 Vgl. PL 200, 373BD, Nr.3481; vgl. dazu Falkenstein, Appellationen (wie
Anm. 19) 55, Anm. 70.

108 Zu diesem vgl. John R. Williams, The Cathedral School of Reims in the Time of
Master Alberic, 1118—1136, Tr.20 (1964) 93—114, ebd. 111—112; John W. Baldwin,
Masters, Princes and Merchants. The Social Views of Peter the Chanter and His Circle
1—2, Princeton/N. J. 1970, ebd. 1, 154—155; William Mendel Newman, Les seigneurs
de Nesle en Picardie (XII*—XIII® siécle). Leurs chartes et leur bistoire 1-2
(Bibliotheque de la Société d’histoire du droit des pays flamands, picards et wallons,
27), Paris 1971, 249.

199 Schneider, Zur ilteren péipstl. Finanzgeschichte (wie Anm. 2) 13 (163), hat, ohne
auf JL 11204 einzugehen, im Hinblick auf JL 11256 angenommen, bei den 150 Pfund
habe es sich um ein vom Erzbischof von Reims vermitteltes Darlehen gehandelt (vgl.
unten Anm. 126). Jedoch lifit der Wortlaut ,,quod centum quinquaginta libras nobis pro
quodam fratre tuo exsolueres® eine solche Deutung m. E. nicht zu. Da von einer Ver-
schuldung des ungenannten Bruders beim Papst jedoch auch nicht ausgegangen werden
kann, diirfte am e]%esten an eine Spende des Ungenannten an den Papst zu denken sein.
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Von den Bridern des Erzbischofs kommen, da Ludwig VIL. bei der For-
mulierung de guodam fratre tuo ziemlich sicher ausscheidet, nach dem am
4. September 1161 erfolgten Tod des Philipp von Frankreich!!® nur noch
Robert, Graf von Dreux, sowie Peter von Courtenay in Betracht. Vermutlich
war am chesten Robert de Dreux der generdse, aber nicht genannte Spender,
denn er, der erst 1152 in dritter Ehe Agnés de Baudement geheiratet hatte,!!!
bedurfte, um seine beiden nachgeborenen, fiir den geistlichen Stand
bestimmten S6hne, Henri und Philippe, die spiteren Bischofe von Orléans
und Beauvais, mit entsprechend hoch dotierten Pfriinden ausstatten zu
lassen,!? fiir die Zeit von deren Minderjihrigkeit sicherlich pipstlicher
Dispense und somit zumindest des pipstlichen Wohlwollens. Aber auch
Peter von Courtenay war fiir den Papst kein Unbekannter, hatte er doch nur
wenige Wochen nach Alexanders III. Landung in Frankreich ihm am Chri-
stihimmelfahrtstag (17. Mai) 1162 in Montpellier seine personliche Aufwar-
tung gemacht.!®

110 Philipp war u.a. Abt der kéniglichen Stiftskirchen Notre-Dame in Etampes,
Notre-Dame in Mantes, Notre-Dame in Poissy und Saint-Melon in Pontoise, die er von
seinem Bruder Heinrich nach dessen Eintritt in die Abtei Clairvaux tibernommen hatte;
vgl. seine Urkunde fiir die Regularkanonikerabtei Saint-Victor vor Paris, bei Marténe /
Durand, Veterum scriptorum ampl. collectio (wie Anm.11) VI, Parisiis 1724,
228B—229V; dazu Constable, The Letters of Peter the Venerable 11 (wie Anm. 61) 126;
Andrew W. Levis, Le sang royal. La famille capétienne et 'état, France, X*— XIV* siécle
(Bibliothéque des histoires), Paris 1986, 90—94. Als man ihn 1159 als Archidiakon der
Diozese zum Bischof von Paris wihlte, lehnte er die Wahl ab; vgl. Chronique de Robert
de Torigny, par Delisle, I (wie Anm. 15) 324, wo er irrtiimlich als Domdekan ausge-
geben wird. Sein Todesjahr {iberliefert sein Grabstein; vgl. Jean Adhémar/Gertrude
Dordor, Les tombeaux de la Collection Gaigniéres. Dessins d’archéologie du XVII®
stécle 1, GBA 6° période 84 (1974) 1—192, ebd. 14, Nr.24; der Sterbetag war wahr-
scheinlich der 4. September; vgl. Obituaires de la province de Sens 1/1, par Auguste
Molinier (Recueil dzs historiens de la France publ. par ’Académie des Inscriptions et
Belles-Lettres. Obituaires I), Paris 1902, 174, Uber seine Rolle als Thesaurar von Saint-
Corneille in Compiégne bei der Umwandlung dieses Kollegiatstiftes in eine Monchsab-
tei 1150 vgl. Ludwig Falkenstein, Die Kirche der hl. Maria zu Aachen und Saint-Cor-
neille zu Compiégne. Ein Vergleich, in: Celica Iherusalem. Festschrift fiir Erich Ste-
phany, hg. von Clemens Bayer u. a., Kéln/Siegburg 1986, 13—70, ebd. 44—45, 49—50.

11 Vel, die Urkunde Ludwigs VIL. von 1153—1154 bei André du Chesne, Histoire
généalogique de la maison royje de Dreux et de quelgues autres familles, Paris 1631,
preuves 234—235; Achille Luchaire, Etudes sur les actes de Louis VII, Paris 1885, 200,
Nr. 312; dazu Lewis, Le sang royal 95.

112 Zu den bisher bekannten Pfriinden der beiden Briider und zu den Bemithungen
ihres Onkels bei deren Erwerb vgl. Falkenstein, Pontificalis maturitas (wie Anm. 17) 56,
Anm. 78.

113 Vel. JL 10729, (1162) VI 7, an Erzbischof, Archidiakon, Propst, Kanoniker,
Konsuln, Klerus und Volk von Genua bei J. von Pflugk-Harttung, Acta pontificum
Romanorum inedita 11, Stuttgart 1884, 366—367, Nr.416; dazu Somerville, Pope
Alexander III (wie Anm. 67) 7.
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Wohl unmittelbar, nachdem Alexander III. durch Magister Foulques tiber
die ihm in Aussicht gestellte Spende des Prinzen informiert worden war,
hatte der Papst in einem heute nicht mehr erhaltenen Schreiben an den Erz-
bischof von Reims darum ersucht, diese Summe dem Eustache, Magister der
Templer, anzuweisen.''* Nur kurze Zeit danach waren dann aber zwei Glau-
biger vor Alexander III. erschienen und hatten ziemlich sicher Tilgung seiner
Schulden von ihm verlangt. Ihre abgekiirzten Namen werden an zwei Stellen
des Schreibens mit Chri. und L. angegeben, sind jedoch von Marténe und
Durand fiir jeweils erneute, freilich verderbte Zahlenangaben tiber die Hohe
der erwihnten Summe gehalten worden.!'"® Das Erscheinen der beiden Gliu-
biger, die auch Uberbringer des Schreibens (JL 11204) an den Erzbischof von
Reims waren, veranlafite indes jetzt den Papst, Heinrich von Frankreich dazu
aufzufordern, die genannte Summe, falls er sie nicht schon dem Magister der
Templer angewiesen habe, nunmehr den besagten Chri. und L. anzuweisen,
und zwar fiir gelichenes Geld, das er von ihnen pro necessitatibus ecclesie
Rom(ane) erhalten habe. Zusitzlich solle der Erzbischof den beiden
Genannten aber auch noch jene acht Pfund anweisen, die er dem C., einem
Neffen des Papstes, versprochen habe. Zum Schlufl erbittet der Papst eine
briefliche Mitteilung des Erzbischofs iiber das, was er zu tun gedenke.!¢

Das Schreiben ist in mehrfacher Hinsicht aufschlufireich. Zunichst lafit es
erkennen, dafl sich Alexander III. bereits wihrend seines langen Aufent-
haltes in Frankreich bei den Templern hoch verschuldet hatte und bestimmte

114 Zu diesem vgl. Marie Luise Bulst-Thiele, Templer in koniglichen und papstlichen
Diensten, in: Festschrift Percy Ernst Schramm zu seinem siebzigsten Geburtstag von
Schiilern und Freunden zugeeignet I, Wiesbaden 1964, 289—308, ebd. 291. Das voraus-
gegangene, aber verlorene Schreiben Alexanders IIL. an Heinrich von Frankreich diirfte
zu Ende Mai/Anfang Juni 1165 gehoren.

115 Der Name des ersten Gliaubigers wird zweimal durch ein X mit dariibergestelltem
i abgekiirzt, der Name des zweiten durch ein L; Marténe/Durand, Ampl. coll. 11 (wie
Anm. 11) 715CE, Nr. 88, haben das in ,C. L & VIII“ bzw. in ,C. & L. et octo® auf-
gelost, weil sie es wohl fiir eine verderbte Zahlenangabe hielten. Diese Lesart ist in die
Drucke iibergegangen.

116 ier der Text des Schreibens nach der Handschrift Arras 964, £.15vb: ,Alexander
episcopus s(eruus) s(eruorum) dei. Venerabili fratri .H. Rem(ensi) archiepiscopo
salut(em) et apostolicam ben(edictionem). Dilectus filius noster magister Fulc(o)
ccclesie tue canonicus nob(is) ex parte tua proposuit, quod centum quinquaginta libras
nob(is) pro quodam fratre tuo exsolueres; quas nos dilecto filio nostro Eustachio magi-
stro fratrum militie templi mandauimus assignari. Verum quoniam easdem Chri. et L.
latoribus presentium pro mutua pecunia quam [ab] illis pro necessitatibus ecclesie
Rom(ane) accepimus, tenemur exsoluere, fraternitati tue per apostolica scripta man-
damus, quatinus si ipsas predicto magistro nondum assignasti, prefatis .Chri. et L. et
octo libr(as) quas dilecto filio .C. nepoti nostro liberalitas tua promisit, facias assignari,
e:i quid inde feceris, nobis per litteras tuas significes. Dat. apud Clarummo(n)t(em) . VIL.
Id. Jun.©
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finanzielle Transaktionen Giber den damals schon iiberaus michtigen Orden
abwicklen lief.'"” Davon wird ohnehin noch die Rede sein.118

Weiterhin gestattet das Schreiben JL 11204 von Juni 1165 den Rickschluf,
dafl Alexander III. sich schon in den Anfingen des Schismas gezwungen sah,
auch bei privaten Financiers Anleihen aufzunehmen, von denen man leider
im vorliegenden Fall nicht erfihrt, woher sie waren.!!? Vielleicht stammten
sie genauso aus dem Kirchenstaat wie jener pipstliche fidelis namens Ala-
grinus aus Anagni (Anagninus cinis), der fast ein Jahrzehnt danach zu einer
besonderen List seine Zuflucht nahm, um sich bei Kreditgeschaften abzusi-
chern. Er lief namlich seine Schuldner, Paganus et Reinaldus, offenbar han-
deltreibende burgenses aus Reims, zusammen mit einem Priester namens
Galter aus Epernay, die bei ihm in Anagni entlichene Summe von 17 Pfund
der Miinze von Provins'?® vor Vitellius, Kardinaldiakon von Ss. Sergio e
Bacco,!?! kontrahieren und durch einen Eid beschworen. Nachdem die
Geschiftsfreunde aus der Champagne jedoch diskret und ohne Riickzahlung
ihrer Schulden die Kurie verlassen hatten, konnte er sie iiber eine Klage
wegen Eidbruches vor das kirchliche Gericht ziehen und beim Papst ein
Exekutionsmandat an den Erzbischof von Reims impetrieren. Darin erhielt
dieser die Weisung, die Beklagten mit geistlichen, notfalls auch mit weltli-
chen Strafen dazu zu zwingen, nicht nur dem Kliger ihre Schulden in voller
Hohe zuriickzuzahlen, sondern auch dessen Boten, der dem Erzbischof von
Reims das pépstliche Mandat iiberbrachte, die entstandenen Reisekosten zu
ersetzen. 14

117 Vgl. Schneider, Zur dlteren papstl. Finanzgeschichte (wie Anm.2) 4 (154), der
freilich den Inhalt nicht richtig wiedergibt und ein falsches Datum nennt. Wie die von
Erdmann, Papsturkunden in Portugal (wie Anm. 53) 380, Nr. 159 (3), veréffentlichte
Quittung vom August 1163 aus Bourges zeigt, nahmen ein ,magister Todinus® — er
diirfte mit dem schon bekannten Subdiakon Theodin identisch sein — et Bernardus
Templarius, domini pape camerarii“ die Zinszahlung seitens der Regularkanoniker von
Santa Cruz de Coimbra entgegen; dazu Jordan, Zur papstlichen Finanzgeschichte (wie
Anm. 5) 77 (101); vgl. auch Grabois, Les séjours des papes (wie Anm. 7) 16.

18 Vel unten Anm. 134.

119 Die von Schneider, Zur dlteren papstl. Finanzgeschichte (wie Anm.2) 7—13
(157—163) Genannten sind alle italienische, mehrheitlich sogar rémische Geldgeber.

120 Zur Bedeutung der Miinze von Provins in Rom und zum ,denaro provisino del
senato vgl. Adolf Schaube, Handelsgeschichte der romanischen Vilker des Mittelmeer-
gebiets bis zum Ende der Krenzziige (HMANG 3/4), Minchen/Berlin 1906, 115;
Eugenio Dupré Theseider, Roma dal comune di popolo alla signoria pontificia
(1252—1377) (Storia di Roma, 11), Bologna 1952, 51—52.

121 Vel Brixius, Die Mitglieder des Kardinalkollegiums (wie Anm.41) 66 und 127.

122 gl. JL 12283, (1173~1174) V 18, PL 200, 946C—947A, Nr. 1076, Gleichzeitig
wird in gem Schreiben angeordnet, dafl die von den Beklagten impetrierten papstlichen
Schreiben bis zur Einlésung der Schulden und zur Erstattung dir Reisekosten keine
Giiltigkeit haben diirften. — Wahrscheinlich gehért das Mandat zu 1173, obwohl ein
strikter Beweis dafiir nicht gefithrt werden kann. Der hierin erwihnte ,Galterus pres-
biter infirmorum de Sparnaco® ist ziemlich sicher identisch mit jenem ,presbiter
quidam Galterus nomine®, dessen Bestellung die Leprosen von Epernay (Didzese
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Schlieflich gibt das Schreiben einmal — und dies ist fiir diesen Pontifikat
eine Seltenheit — wenigstens den Anfangsbuchstaben vom Namen eines
Mannes preis, der zu den Familienangehérigen Alexanders III. gehérte. Es
handelt sich um einen sonst bisher nicht nachgewiesenen Neffen des Papstes,
von dem freilich nicht gesagt werden kann, in welchem verwandtschaftlichen
Verhiltnis er zu den beiden anderen bezeugten Neffen Alexanders III.
gestanden hat.!?

b) Die Bitte um Vermittlung eines Kredits zu Beginn des Jabres 1166

Nachdem Alexander III. im November 1165 wieder nach Rom zuriickge-
kehrt war, nahm er die Streitsache einer Kligerin aus Frankreich zum Anlaf,
dem Erzbischof von Reims und seinen Suffraganen eine ausfihrliche Mittei-

Reims; Dépt. Marne) mit JL 12355, (1173—1174) IV 14, PL 200, 978D—979B,
Nr. 1127, auf Grund einer bereits wiederholten Klage vor dem Papst vom Erzbischof
von Reims fiir sich erzwingen wollten. Das Datum dieses Schreibens, ,XVIIL kl.
aprilis®, ist jedoch fehlerhaft und mufl wegen des Datums von JL 12265, (1173—1174)
IV 14, ebd. 936C—937A, Nr. 1060, das dieselben Klager gegen die Regularkanoniker-
abtei Saint-Martin in Epernay offensichtlich am selben Tag impetrieren lieflen, in
JXVIIL kl. maii® emendiert werden. Da dieselben Kliger bereits mit JL 12076,
(1171—1172) VI 7, ebd. 830BD, Nr. 945, einen eigenen ycapellanus® begehrten, den
ihnen der Erzbischof von Reims innerhalb von 20 Tagen nach Erhalt dieses Schreibens
bewilligen sollte, ist zu vermuten, daf JL 12076 zu 1172, dagegen JL 12355, JL 12265
und JL 12283 zu 1173 gehoren diirften. Die beiden Biirger aus Reims und der Priester
aus Epernay hatten wohl kurz nach Erhalt des Schreiiens JL 12355 und JL 12265
Anagni heimlich verlassen und damit die Klage ihres Gliubigers provoziert. Zum Inhalt
von JL 12283 vgl. Schaube, Handelsgeschichte (wie Anm. 120) 364, Anm. 4; Ludwig
Schmugge, Ministerialitiit und Biirgertum in Reims. Untersuchungen zur Geschichte der
Stadt tm 12. und 13.]abrbundert, Francia 2 (1974) 152—212, ebd. 156; Pierre
Desgortes, Reims et les rémois aux XIII° siécles, Paris 1979, 109.

123 Fs wird eingefithrt mit den Worten ,dilecto filio .C. nepoti nostro®. Ein anderer
Neffe Alexanders II1., mit dem Buchstaben B abgekiirzt, Wirc?erwéihm inJL —, (1163)
VII 26, bei Kehr, Papsturkunden in Spanien1 (wie Anm.1) 393—394, Nr. 108:
,dilectum filium nostrum nobilem puerum R., sororium dilect filii B. nepotis nostri*
(mit unzutreffendem Regest). Ein weiterer Neffe namens Gentilis war Kleriker Konig
Heinrichs II. von England; vgl. den Brief des Stephan von Tournai an den Kénig, PL
211, 380AC, Nr. 84; Lettres d’Etienne de Tournai, nouv. éd. par Jules Desilve, Valen-
ciennes / Paris 1893, 115—116, Nr. XCVIII; dazu Lohrmann, Papsturkunden in Frank-
reich VIII/1 (wie Anm. 29) 118, Nr. 98. Seiner gedenkt das Obituar des 13. Jahrhunderts
von Notre-Dame in Paris; vgl. Obituaires de li province de Sens 1/1, par Molinier (wie
Anm. 110) 190; zum 23. Oktober erwihnt ihn das Obituar der Abtei Sainte-Genevieve,
ebd. 513: acolitus sancte Romane ecclesie, nepos bone memorie Alexandri pape tercii®;
zum 24. Oktober nennt ihn das Obituar der Abtei Saint-Victor, ebd. 594. — Die
Angaben iiber Neffen Alexanders IIL. bei Pacaut, Alexandre 111 (wie Anm. 22) 56, sind
nahezu unbrauchbar, ja geradezu irrefithrend, denn die im Cartulaire général de Paris,
par Robert de Lasteyrie, I (Histoire générale de Paris), Paris 1887, 368, Nr.424,
erwihnten, drei Neffen verdanken ihre Zuschreibung zu Alexander III. allein einer
Verwechslung mit einer Littera Alexanders IV.: P 16442, (1256) VI 29, deren Zuwei-
sung zum Pontifikat Alexanders ITI. durch die Angabe des Pontifikatsjahres in der
Datierung kategorisch ausgeschlossen wird (vgl. dazu oben Anm. 20).
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lung iiber seine erfolgreiche Riickkehr in die Ewige Stadt zustellen zu lassen:
JL 11240, (1165) XTI 24.'>* Nicht ganz zwei Monate danach sah sich jedoch
der Papst gezwungen, Heinrich von Frankreich in einem langen Schreiben
erneut um Hilfe anzugehen: JL 11256, (1166) I 18.12° Nachdem er zunichst
seinem Adressaten iberschwenglich fiir dessen Fintreten zugunsten der
romischen Kirche seit seiner, des Papstes, Amtsiibernahme gedankt hatte,
schilderte er ihm beredt seine Bedringnis und lieff ihn wissen, wie sehr er der
Hilfe des Erzbischofs und anderer bediirfe. In diesem Zusammenhang lief§ er
die Mahnung an den Erzbischof folgen, dieser solle ihm von jenem Unge-
nannten, von dem der Erzbischof ihm, dem Papst, als er noch in Frankreich
geweilt habe, 150 Pfund, aber auch seinen Briidern, den Kardinilen, eine
Summe angetragen habe, falls dies irgendwie moglich sei, 100 Mark Silber
mit Anstand (cum honestate tamen) beschaffen. 26

Wahrscheinlich ist mit demjenigen, von dem der Erzbischof von Reims
dem Papst die Summe von 100 Mark Silber besorgen solle, derselbe Geld-
geber gemeint, von dem auch schon in JL 11204, (1165) VI 7, die Rede
war.'?” Trife diese Annahme zu, so diirfte derselbe konigliche Prinz, von
dessen Spende iiber 150 Pfund in JL 11204 die Rede war, zu einem friiheren

124 Vgl. PL 200, 400B—401B, Nr. 375. Das Schreiben enthilt in seinem zweiten Teil
eine Kommissorie, die im Auftrag der Kligerin ihr Bruder G. impetriert hatte. Der Text
des ersten Teils war aufierdem in leicht verinderter Form Gegenstand eines eigenen
Schreibens an den Erzbischof von Reims und seine Suffragane, das gesondert von JL
11240 erging und von dem sich mindestens drei Ausfertigungen nachweisen lassen:
JL —, (1165) X1 24, bei Luc D’Achery, Veterum aliguot scriptorum qui in Galliae
bibliothecis, maxime Benedictinorum latuerant spicilegimm V, Parisiis 1661, 572. Dazu,
dafl alle die genannten Ausfertigungen jedoch nicht von einem Boten des Papstes, son-
dern von dem in JL 11240 genannten G. iiberbracht worden sein diirften, der das
Schreiben fiir seine Schwester impetrierte, vgl. Falkenstein, Corbie (wie Anm.17)
169—170, Anm. 349,

125 Vgl. PL 200, 405D—406D, Nr. 183.

126 Vnde quoniam ad ipsius ecclesi¢ honera et necessitates alleuiandas tuo et aliorum
auxilio plurimum indigemus, fraternitatem tuam per apostolica scripta rogamus atque
monemus, quatinus ponderis et laboris nostri necessitatem respiciens, ab eo cuius
nomine, cum in regno Francorum essemus, nobis centumquinquaginta libr(as), fra-
tribus uero nostris aliam summam obtulisti, centum nobis marc(as) argenti, si ulla
poterit fieri ratione, cum honestate tamen nostra acquiras.“ Schneider, Zur dilteren
papstl. Finanzgeschichte (wie Anm.2) 6 (156) und 13 (163), denkt sowohl bei den
150 Pfund, die gespendet wurden, aber auch bei der Summe in unbekannter Hohe an
die Kardinile an ein Kreditgeschift. Grabois, Les séjours (wie Anm. 7) 14, interpretiert
die Stelle im Banne seiner Theorie von einer damals angeblich neu eingefiihrten Steuer
(vgl. das Zitat oben Anm.76) als Beweis fiir seine These, deren Hohe habe durch die
Erzbischofe festgelegt werden miissen; vgl. ebd. Anm.43: ,Ainsi Parchevéque de
Reims, Henri de France, paya a la chambre pontificale de 1162 4 1165 la somme de 150
livres, et aussi des sommes substantielles aux cardinaux. Cet argent provenait du diocése
de Reims seulement.“ Wie der Wortlaut zeigt, war die Summe gerade nicht vom Erz-
bischof gezahlt worden, und dafl das Geld aus der Di6zese Reims stammte, lifit sich
dem Text nicht entnehmen.

127 Vgl. oben Anm. 109. Schon Dom Brial, RHGL XV, 849, Anm. a, hat darin eine
Anspielung auf JL 11204 gesehen.
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Zeitpunkt auch den Kardinilen — so wird man die fratres nostri doch wohl
interpretieren diirfen — eine Spende gemacht haben, iiber deren Héhe jedoch
nichts mitgeteilt wird.!?® Die Anfrage Alexanders I11. nach 100 Mark Silber
in JL 11256 diirfte jedoch im Unterschied zu der vorausgegangenen Spende
cher als Bitte um die Vermittlung eines Kredites denn als Aufforderung zu
ciner Zuwendung verstanden werden, wie der Wortlaut nahelegt.'?

Leider geht aus keinem der noch erhaltenen Papstschreiben in der Folge-
zeit etwas iiber den Ausgang der hier erwihnten Kreditvermittlung hervor.
Auch findet sich in der Ssammlung des Codex Arras 964 kein weiteres papst-
liches Schreiben, das die Vermittlung eines Kredites an den Papst durch den
Erzbischof von Reims zum Gegenstand gehabt hitte. Jedoch zeigen sowohl
JL 11204 als auch JL 11256 zur Geniige, daff Heinrich von Frankreich
offenbar in betrichtlichem Ausmafl bei der Vermittlung von Spenden und
Krediten an Alexander ITI. eingeschaltet war. Indes enthilt gerade das
Schreiben JL 11256 noch eine andere iiberaus wichtige Information zu einem
erneuten Leistungsersuchen des Papstes, von dem im folgenden die Rede sein
soll.

5. Zwei weitere Aufforderungen zur Leistung von subuentiones

a) Ein Leistungsersuchen Alexanders I11. an die Kirchen des
Kénigreiches Frankreich von 1165 und eine Nachforderung an die
Diézese Reims vom Beginn des Jahres 1166

Das soeben im Zusammenhang mit der Vermittlung eines Kredites erwihnte
Schreiben JL 11256 (1166) I 18,'% verdient jedoch noch aus einem anderen
Grunde Aufmerksamkeit. Der weitaus grofite Teil seines Kontextes bezeugt
namlich nicht nur einen Aufruf Alexanders I11. zur finanziellen Hilfeleistung
an Heinrich von Frankreich, sondern er enthilt auch einen Hinweis darauf,
daR die Kirchen des Kénigreiches Frankreich schon aus Anlafl der Riickkehr
von Papst und Kurie aus Frankreich nach Italien zu weiteren finanziellen Lei-
stungen herangezogen worden waren.’! Unmittelbar nachdem Alexan-

128 Anders Schneider, Zur dlteren papstl. Finanzgeschichte (wie Anm.2) 13 (163),
der, ohne auf JL. 11204 einzugehen, die vorausgegangenen 150 Ptund und die Summe an
die Kardinile zu Unrecht fiir ein Kreditgeschift hielt (vgl. Anm. 109).

129 Vgl. den Text in Anm. 126.

130 Vgl Anm.124. Zum Inhalt vgl. Reuter, Geschichte Il (wie Anm.1) 103;
Schneider, Zur dlteren pipstl. Finanzgeschichte (wie Anm. 2) 7 (157) meint vor allem im
Hinblick auf den ersten Teil von JL 11256: ,Aus den Tagen, da Barbarossas Nahen im
gegnerischen Lager bleichen Schrecken erregte, haben wir einen rithrenden Brief des
Papstes an den Freund in Rheims!® Haller, Papsttum 11 (wie Anm. 1) 512, kenn-
zeichnet das Schreiben in dem ihm eigenen Jargon als ,, Alexanders Bettelbrief an Reims
und Klage iiber die Rémer*. Zutreffend dagegen Lunt, Papal Revenues I (wie Anm. 6)
78: Ders., Financial Relations (wie Anm. 6) 176, Anm. 2.
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der IIL in JL 11256 die Bitte an Heinrich von Frankreich gerichtet hatte, ihm
100 Mark Silber zu beschaffen, erklirte ihm der Papst zugleich, er habe es fiir
richtig erachtet, ihn, den Erzbischof, darum zu bitten und nachdriicklich zu
ermahnen, ihm von den Kirchen seiner Didzese eine ehrenhafte Unterstiit-
zung (honesta subuentio) aufzutreiben.' Und zur Begriindung fiir den Zeit-
punkt seines Verlangens liefl der Papst ausdriicklich anfithren: Als er bei
seiner Abreise die anderen Kirchen des Kénigreiches Frankeich angemahnt
habe, ihm und der Kirche eine Unterstiitzung (subuentio) zu leisten, da habe
er es fiir unwiirdig erachtet, eine Persénlichkeit solchen Adels und solcher
Wiirde wie den Erzbischof deswegen anzugehen, und er wiirde ihn auch neu-
erlich nicht auf irgendeine Weise behelligen, wenn nicht grole Not drohe.
Die romische Kirche werde sowohl diesen als auch andere ihr von ithm, dem
Erzbischof, geleisteten Dienste an Ergebenheit und erwiesener Unterstiit-
zung immerdar vor Augen haben und sie werde sich jederzeit nachdriicklich
und glithend fiir die Ehre und Erh6hung des Erzbischofs und seiner Kirche
einsetzen.'?* Was der Freigiebigkeit des Erzbischofs gutdiinke, solle er dem
Magister und den Briidern der Templer in Paris anweisen. Was der Erzbi-
schof daraufhin tun wolle, solle er thm schnellstens durch ein Schreiben mit-
teilen. Die Lasten der Schulden und das Dringen der Glaubiger seien so
grofl, dafl er, der Papst, falls ihm nicht durch die Freigiebigkeit des Erzbi-
schofs Unterstiitzung zuteil werde, kaum oder nimmermehr den Zustand der
Stadt Rom in dem Frieden, in dem er jetzt sei, erhalten koénne, 134

11 Aus anderen pipstlichen Schreiben sind mir bisher Hinweise auf diese Leistung
nicht bekannt geworden. Ob das Schreiben Alexanders II1. an Gilbert Foliot, Bischof
von London, uber die Leistung des Peterspfennigs, JL 11205, (1165) VI 8 (wie oben
Anm. 59), zeitlich in die Nihe des pipstlichen Aufrufes an den franzésischen Episkopat
gehort, diirfte wohl ebenso schwer zu entscheiden sein wie die Frage, ob der Papst iiber
den Episkopat der franzésischen Krondomine hinaus auch noch die Bischéfe anderer
Linder und Reiche ahnlich wie 1161 zu solchen Leistungen herangezogen hat.

132, Nichilominus etiam te, de quo inter alios pontificalis dignitatis uiros plene con-
fidimus, rogandum duximus et attentius commonendum, ut de ecclesiis tui proprii epis-
copatus nobis honestam subuentionem studeas inuenire.

3 ,Cum enim in discessu nostro alias gcclesias de regno Francorum commonue-
rimus super subuentione nobis et gcclesie facienda, tune indignum existimauimus per-
sonam tante nobilitatis et dignitatis super his sollicitare, nec modo, nisi multa necessitas
immineret, te exinde aliquatenus sollicitaremus. Rom(ana) enim gcclesia tam hoc quam
alia tue deuotionis et accepte subuentionis obsequia semper habebit pre oculis, et ad
honorem et exaltationem tuam et ecclesie tue omni tempore efficaciter et feruenter
intendet.” Dazu Grabois, Les séjours (wie Anm.7) 16, der jedoch die Riickkehr des
Pagstes und der Kurie nach Italien um ein Jahr zu spit ansetzt.

3 ,Volumus autem, ut dilectis filiis nostris magistro et fratribus militie templi Pari-
sien(sis), que tue placuerit liberalitati assignes. Quicquid uero inde facere disposueris,
quantocius nobis litteris tuis significes. Tanta namque sunt onera debitorum et credi-
torum instantia, ut nisi ecclesie dei a tua fuerit modo liberalitate subuentu(m), uix aut
nunquam nobis statum urbis in ea pace, in qua nunc est poterimus conseruare.* Der
»magister militie templi Parisiensis“ diirfte mit Eustache Canis identisch sein; zu diesem
vgl. oben Anm. 114 und unten Anm. 175.
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Offensichtlich forderte der Papst hierbei eine Leistung von den Kirchen
der Dibzese Reims gleichsam nach. Die Begriindung dafiir offenbart zugleich
zwei wichtige Sachverhalte. Zum einen erfihrt man aus ihr, daf bei der
Riickreise des Papstes aus Frankreich nach Italien die anderen Kirchen des
Kénigreiches dem Papst bereits eine subuentio hatten erbringen missen. Da
die Kurie gegen Anfang April 1165 von Sens aus aufbrach, um Anfang Juli
desselben Jahres in Montpellier einzutreffen, liegt — analog zum Zeitpunkt
fiir die Forderung nach Leistung der procuratio canonica im Juni 11632 —
die Annahme nahe, dafl der Papst wahrscheinlich im Februar oder Mirz 1165
die Kirchen Frankreichs zur Leistung der in JL 11240 erwihnten subuentio
aufgerufen hatte.’® Zum anderen bietet die Begriindung auch den Beweis
dafiir, dafl offenbar der Erzbischof von Reims und seine Dibzese von dieser
allgemeinen Leistung ausgenommen worden waren. Damit wird zugleich
auch der erstaunliche Umstand erst verstindlich, dafl schon frither, bei der
Forderung nach Leistung der procuratio canonica im Juni 1163, der Erzbi-
schof selber nicht zu dieser Leistung aufgefordert worden war."” Fiir eine
solche Vorzugsstellung diirften jedoch weniger der Adel und die Wiirde
Heinrichs von Frankreich als vielmehr die alia tue deuotionis et accepte sub-
uentionis obsequia den Ausschlag gegeben haben. Wahrscheinlich hatte der
Erzbischof von Reims, abgesehen von seiner Vermittlung grofierer Spenden-
betrige, dem Papst bereits mehrfach aus eigener Initiative Unterstiizung
zukommen lassen, so wie es das Schreiben JL 10655 an Hugues de Champ-
fleury fiir den Bischof von Soissons eigens bezeugt.'*®

Anders jedoch als bei den verschiedenen Leistungen im Rahmen der pro-
curatio canonica wird die den franzésischen Kirchen vor dem Aufbruch der
Kurie nach Italien abverlangte Leistung in JL 11240 als subuentio nobis et
ecclesie facienda bezeichnet. Dies erinnert sofort daran, dafl auch in den ver-
schiedenen Ausfertigungen des Leistungsersuchens vom Beginn 1161 dessen
Zweck mit den Worten ad subuentionem ecclesie et ad soluenda debita ange-
geben worden war.’®® Und da auch in JL 11240 der ausdriickliche Hinweis
auf die onera debitorum et creditorum instantia unmittelbar der Erwihnung
der Templer in Paris folgt, an welche die Anweisung ergehen sollte, ist das
Leistungsersuchen vor der Abreise der Kurie aus Frankreich dhnlich einzu-
schitzen wie das Leistungsersuchen zu Beginn des Jahres 1161, iiber das
spitestens jetzt hinreichende Klarheit bestehen diirfte: Beide waren keine

135 7y JL 10880—JL 10881, (1163) VI 5, vgl. oben Anm.69-70. Die Leistung im
Rahénen der procuratio canonica sollte bis zum 25.Juli 1163 nach Tours erbracht
werden,

136 Trgendwelche urkundlichen Belege oder Hinweise aus erzihlenden Quellen zu
dieser ,,subuentio® sind mir nicht bekannt geworden; vgl. Anm. 131.

137 Vgl. oben Anm.74. Dabei verdient festgehalten zu werden, daff Heinrich von
Frankreich und die ihm unterstehende Didzese Reims selbst von Leistungen befreit
wurden, die anderen Bischéfen und ihren Kirchen zur Pflicht gemacht wurden.

138 Vol oben Anm.30.

13% Vel. oben Anm. 66.
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Aufrufe zu Leistungen im Rahmen der procuratio canonica, sondern zu
jeweils auBerordentlichen Leistungen, und die Tatsache, dafl der Papst zu
ihnen aufforderte, als er sich nicht in Frankreich auf Reisen befand, lifit
darauf schlieffen, dafl sowohl der Aufruf vom Beginn des Jahres 1161 als auch
der vom Beginn des Jahres 1166 jeweils Aufforderungen zur Leistung von
auflerordentlichen Subsidien waren. !4

In einem wichtigen Punkt jedoch beldfit das Schreiben JL 11256 den heu-
tigen Leser im Unklaren, denn sein Text sagt an keiner Stelle, wer es dem
Erzbischof von Reims tiberbringen sollte. Im Hinblick auf das Leistungser-
suchen vom Beginn des Jahres 1161, aber auch auf die beiden Gliubiger
Alexanders II1., die Heinrich von Frankreich das Schreiben JL 11204 iiber-
bracht hatten, liegt jedoch gleichfalls bei JL 11256 die Vermutung nahe,
dafl die papstliche Kurie ein solch wichtiges Schreiben nicht etwa einem
Kliger aus der Didzese Reims, der gerade eines Prozesses wegen in Rom
weilte,'? zur Zustellung iibergab, sondern einen eigenen Boten damit
betraute. Und da das erbetene Geld den Templern in Paris angewiesen
werden sollte, wegen der nur vereinzelt nachgeholten Leistung aber auch,
anders als zu Beginn des Jahres 1161, dazu nicht nochmals eigens ein pipst-
licher Kollektor entsandt werden mufite, diirfte am ehesten vermutet
werden, daf} ein aus Rom nach Frankreich reisender Templer als Uberbringer
in Betracht kommt.

b) Eine weitere Forderung nach Subsidienzahlung vom Mirz 1167

Nur 14 Monate nach JL 11256 richtete Alexander III. ein erneutes Leistungs-
ersuchen an Heinrich von Frankreich, das von ausgesuchten Komplimenten
an seinen Adressaten begleitet wurde: JL 11342, (1167) III 17.1* Offenbar

140 So hat bereits Lunt, Papal Revenues I (wie Anm. 6) 78, zutreffend den Inhalt von
JL 11256 interpretiert, wihrend ihm die verschiedenen Schreiben vom Beginn des Jahres
1161 (vgl. oben Anm.21, 30, 32, 44 und 46) sowie JL 11342 (wie unten Anm. 144)
wahrscheinlich unbekannt blieben. Erst spiter bemerkte er die oben besprochenen
Schreiben an die Bischéfe von Beauvais und Soissons (wie Anm. 21 und 30); vgl. Ders.,
Financial Relations (wie Anm. 6) 176, Anm.2; zu Subsidien allgemein ebd. 175—239.
Fir England ist erst zu 1173 ein Subdiakon der rémischen Kirche namens Nicolas im
Rahmen von Subsidienleistungen zum Einsammeln von Geldern bei den Mitgliedern
des hohen Klerus bezeugt; vgl. Radulfi de Diceto decani Lundoniensis Opera historica.
The Historical Works of Master Ralph de Diceto, Dean of London, by William Stubbs,
I (RBMAS), London 1876, 378—379. Dazu Tillmann, Legaten (wie Anm. 41) 73; Lunt,
Papal Revenues 11, 202, Nr. 326 (in englischer Ubersetzung); Ders., Financial Relations
175—176, freilich mit der irrtiimlichen Angabe, Alexander I1I. habe damals in Frank-
reich geweilt.

141 Vol oben Anm. 24.

142 Vol. oben Anm. 115.

143 Vol. oben Anm. 124.

14 Vgl. PL 200, 441B—442A, Nr.434. Dazu Pacaut, Alexandre 111 (wie Anm. 22)
130. — Was die Zuweisung dieses Schreibens zu (1167) I1I 17, aber auch die Einreihung
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war das Ersuchen zur Leistung auflerordentlicher Subsidien aus dem Vorjahr
nicht ohne Wirkung geblieben, denn wie anders liefle sich sonst die Anspie-
lung darauf verstehen, dafl der Papst sich noch magnifice satis in der Ewigen
Stadt aufhalte und trotz vieler Machenschaften, welche die Feinde der Kirche
unablissig unterndhmen, mit der Hilfe Gottes honorifice auch dort bleibe, 145
Da man jedoch tiglich, so fihrt das Schreiben fort, durch viele und Fuflerst
bedriickende Ausgaben bedringt und durch mafllose Schuldenlasten
beschwert werde, sei er, der Papst, gezwungen, im Augenblick einer solchen
Not zu ihm, dem Erzbischof, und anderen S6hnen der Kirche seine Zuflucht
zu nehmen und ihre Hilfe nachdriicklich anzufordern, damit er, gestiitzt auf
ihre Hilfeleistungen (uestris freti subsidiis), den Feinden der Kirche mannhaft
zu widerstehen und die Kirche mit der fritheren Freiheit zu beschenken ver-
méchte. ¢ Dies sei nicht geeigneter ins Werk zu setzen als dadurch, daff er
die Stadt in der Treue zum seligen Petrus und zu sich erhalten und dort gegen
den Willen der Feinde verbleiben konne. Der Erzbischof solle sich darum
bemiihen, ihm, dem Papst, schnell und wirksam zu Hilfe zu kommen
(subuenire), damit er sich ihn, den Papst, auf ewig verpflichte und die hl.
Kirche sich durch den Erzbischof von ihren Schulden und Lasten betricht-
lich erleichtert fithle.'"*” Der Papst habe entschieden, seinen geliebten Sohn,
frater Rostran, zu diesem Zweck an ihn, den Erzbischof, und andere
Kirchenprilaten zu entsenden. Thm solle der Erzbischof nach seinem
Belieben entsprechen und ihm, dem Papst, durch ein Schreiben und durch
jenen frater mitteilen, was er tun werde, 148

Die Formulierungen des vorliegenden Schreibens lassen wiederum klar
erkennen, daf es sich um einen Aufruf zur Leistung von auflerordentlichen
Subsidien gehandelt haben diirfte. Ebenso legt der letzte Satz des Schreibens,

von JL 11256 zu (1166) I 18 (wie Anm. 125) angeht, so hatte bereits Jaffé (J 7513 und
J 7584) zutreffend gesehen, dafl aus inhaltlichen Griinden beide Schreiben nicht gut im
Abstand von nur zwei Monaten einander gefolgt sein konnen.

145 Vgl, die Anspielung auf den Zustand in der Stadt Rom am Ende von JL 11256,
oben Anm. 134.

146 Verum quoniam multis et grauissimis cotidie urgemur expensis et immoderatis
honeribus aggrauamur, ad te et alios gcclesi¢ filios in tante necessitatis articulo recurrere
cogimur et uestrum auxilium instantius postulare, ut uestris freti subsidiis inimicis
ecclesie uiriliter possimus resistere et eandem ecclesiam pristina libertate donare.*

147 Quod nulla ratione oportunius effici posse uidemus, quam si urbem in fidelitate
beati Petri ac nostra seruare et contra uoluntatem inimicorum ibidem poterimus perma-
nere. Quapropter fraternitatem tuam per apostolica scripta rogamus, monemus et
exhortamur in domino, quatinus pro anime tue remedio et ut tue deuotissime sinceri-
tatis indicium in ecclesig oculis possit in futurum clarere, nobis celerius studeas et effi-
catius subuenire et matri tue manum auxilii filiali porrigas deuocione, ut nos tibi reddas
in perpetuum obligatos et eadem mater tua, sancta uidelicet geclesia, per te ab honeribus
et grauaminibus suis se sentiat non modicum alleuiari et tu a deo multiplex inde pre-
mium ualeas obtinere et coram hominibus laudem et gloriam reportare.®

148 Nos enim dilectum filium nostrum fratrem Rostran ad te et alios ecclesiarum
prelatos propter hoc duximus destinandum, cui iuxta beneplacitum tuum inde respon-
deas et quid sibi feceris, nobis per litteras tuas et per eundem significes.
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der kaum zufillig eine Parallele zu den verschiedenen Ausfertigungen der
Subsidienforderung vom Beginn des Jahres 1161 aufweist, den Schlufl nahe,
dafl der hier sogar namentlich erwihnte Kollektor dieselbe Aufgabe zu
erfiillen hatte wie jener Ungenannte, der im Jahre 1161 in die Kirchenprovinz
Reims entsandt worden war: Er sollte den Episkopat und die Kirchenpra-
laten zumindest in der gesamten Kirchenprovinz, vielleicht sogar im Konig-
reich Frankreich aufsuchen. Ebenso sollte die papstliche Aufforderung an
den Erzbischof von Reims, dem Papst iiber die ihm zugedachte Summe eine
briefliche Mitteilung zu machen, dieselbe Kontrollfunktion haben wie schon
in den Ausfertigungen des Subsidienaufrufes vom Beginn des Jahres 1161.1%
Auf den hier genannten Boten und seinen Namen soll hier vorerst noch nicht
eingegangen werden, denn auf thn wird ohnehin nochmals zuriickzukommen
sein. !0

c) Zur Bewertung der papstlichen Aufrufe von 1165/66 und 1167

Mit JL 11342 vom 17.Mirz 1167 ist zugleich auch das zeitlich letzte
Schreiben aus der Sammlung des Codex Arras 964 erwihnt, das eindeutige
Hinweise auf einen Aufruf Alexanders III. zur Leistung auflerordentlicher
Subsidien enthilt, der an ein Mitglied des franzosischen Episkopates
gerichtet war. Zu seiner und zur Bewertung der vorausgegangenen Subsi-
dienaufrufe sei an folgendes erinnert:

Sowohl in JL 11256, (1166) I 18, als auch in JL 11342, (1167) III 17, hatte
zwar, anders als in den verschiedenen Ausfertigungen aus dem programma-
tischen Aufruf vom Beginn des Jahres 1161, die fiir bischofliche Empfinger
bestimmt waren, die wortliche Aufforderung an den Erzbischof gefehlt, auch
die Abte und Kirchenprilaten seiner Diézese zu Leistungen fiir den Papst
mitheranzuziehen.'! Aber auch JL 11256 enthielt gleichwohl die ausdriick-
liche Ermahnung Alexanders IIL. an Heinrich von Frankreich, ihm von den
Kirchen seiner Dibzese eine ehrenhafte Unterstiitzung leisten zu lassen.!®?
Und die unmittelbar darauf folgende Bemerkung, der Papst habe die anderen
Kirchen aus dem Konigreich Frankreich bereits bei seinem Aufbruch (1165)
zur Leistung einer Unterstiitzung fiir ihn und die Kirche angemahnt, !> zeigt

149 7Zu den Ausfertigungen des Subsidienaufrufes von 1161 mit ihren brieflichen
Kontrollen vgl. das Zitat aus JL 10656, oben Anm. 24, In JL 11204 (wie oben Anm. 116)
und in JL 11256 (wie oben Anm. 134) war dagegen die briefliche Riickantwort jeweils
zur Kontrolle eingehender Zahlungen an die Glaubiger des Papstes vorgesehen. —
Parallelausfertigungen zu JL 11342 fur andere Bischofe, Urkunden oder Hinweise aus
anderen Quellen auf diesen Aufruf zur Leistung von Subsidien sind mir bisher nicht
bekannt geworden.

150 Vol unten Anm, 170.

151 Vol das wortliche Zitat aus JL 10656, oben Anm. 27.

152 Vel, oben Anm. 132,

153 Ve¢l. oben Anm. 133.
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hinreichend deutlich, daft die Forderung Alexanders ITI. an die Kirchen aus
dem Konigreich Frankreich von 1165 und die Nachforderung an den Erzbi-
schof von Reims vom 18. Januar 1166 (JL 11256) genau so wie die Forderung
an die Bischofe der gesamten alexandrinischen Obédienz in Westeuropa vom
Beginn des Jahres 1161 jeweils programmatische Aufrufe zur Leistung aufler-
ordentlicher Subsidien gewesen sind.

Aber auch die Anspielung in JL 11342, (1167) IIT 17, darauf, daff der
Papst, tiglich durch zahlreiche und bedriickende Ausgaben bedringt und
von maflosen Schuldenlasten beschwert, dazu gezwungen sei, im Augen-
blick einer solchen Not zu ihm, dem Erzbischof von Reims, und anderen
SGhnen der Kirche seine Zuflucht zu nehmen und nachdriicklich ihre Hilfe
anzufordern,’% 13t zur Geniige erkennen, dafl JL 11342, weit davon ent-
fernt, als ein ganz personlicher Hilferuf Alexanders III. an Heinrich von
Frankreich gedeutet zu werden, allenfalls als eine den Erzbischof von Reims
und dessen personliche Verdienste um den Papst beriicksichtigende Version
eines erneuten und allgemeinen Aufrufes zur Leistung auflerordentlicher
Subsidien angesehen werden mufl. Ob ein solcher Aufruf aufler an den Epis-
kopat des Konigreiches Frankreich auch noch an die Bischofe anderer
Reiche, die der alexandrinischen Obodienz angehérten, gerichtet war, wird
sich freilich angesichts der iiberaus ungiinstigen Uberlieferungschancen fiir
derartige Schreiben vielleicht nie mehr genau kliren lassen.'®® Die Tatsache
jedoch, daf auch in JL 11342 eigens ein papstlicher Kollektor zum Einsam-
meln der erwarteten Geldsummen angekiindigt, zugleich aber auch der Erz-
bischof von Reims um eine briefliche Antwort iiber die Hohe seiner Zuwen-
dungen ersucht wird, spricht sehr stark fiir eine solche Vermutung.

Was schlieflich die Beurteilung seiner eigenen Lage in Rom angeht, so
hatte Alexander IIL. in seinem Schreiben JL 11342 vom Mirz 1167, anders als
noch in JL 11256 vom Januar 1166, gedimpfte Zuversicht erkennen lassen.!%¢
Denselben Eindruck vermittelt auch noch ein weiteres Schreiben, das nur
dreieinhalb Monate nach JL 11342 an Heinrich, Erzbischof von Reims, aus-
gefertigt wurde: JL 11357, (1167) VII 1." Darin beurteilte der Papst zwar
die sich fiir ihn zuspitzende Situation durchaus realistisch, beeilte sich aber
zugleich, das allgemeine Gerede iiber den Schaden am Zustand der Kirche
vor seinem Adressaten der Ubertreibung zu zeihen.!s® Zum Beweis dafiir
berief er sich auf die Anwesenheit zweier Kleriker, die gerade im Auftrag des
Josse, Erzbischofs von Tours, und des Guillaume aux Blanches Mains,

154 Vgl. oben Anm. 146. 3

155 74 den schlechten Chancen fiir eine solche Uberlieferung vgl. oben Anm.77.

156 Vgl. oben Anm. 145.

157 Vgl. PL 200, 459B—460A, Nr. 458.

158 Verumtamen multo minus, quam fama feratur, dampnum sustinuit, sicut ex
relatione dilectorum filiorum nostrorum .J. et .P. clericorum fratris nostri Turonen(sis)
archiepiscopi et dilecti filii Carnot(ensis) electi tua discretio eius rei certitudinem plene
cognoscet.
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Elekten von Chartres, bei ihm weilten. Aus ihrem Bericht solle der Erzbi-
schof von Reims hinreichend Sicherheit iber den Hergang der Ereignisse
gewinnen. In die am Ende des Schreibens vorgetragenen Komplimente an die
Adresse Heinrichs von Frankreich mischt sich auch jetzt wieder die Ermah-
nung, so gut, wie der Erzbischof begonnen habe, solle er auch in Zukunft fiir
das Wachsen und die Erhohung der Kirche bestindig und unablissig wirken.
Daf} diese Ermahnung den nur dreieinhalb Monate zuvor ergangenen Aufruf
zur Leistung von Subsidien noch einmal nachdriicklich verstirken sollte, ist
schon dem Redaktor der Sammlung des Codex Arras 964 aufgefallen, denn er
hat JL 11357 unmittelbar hinter das Schreiben JL 11342 eingereiht, und der
Zusammenhang zwischen den beiden Briefen kommt auch in thren Rubra gut
zum Ausdruck.'®

Nur drei Tage indes, bevor JL 11357 fiir Heinrich von Frankreich ausge-
fertigt wurde, impetrierte auch ein Kleriker namens Milon aus Chélons-sur-
Marne, der als Prozefiprokurator einer Witwe an die Kurie gekommen
war, 90 fiir sich selbst ein pipstliches Schreiben an den Erzbischof von Reims,
in dem er sich nachdricklich von dem Verdacht der Streitgegner seiner
Mandantin reinigen konnte, ein von ihm bereits friher fiir sie erlangtes
Schreiben sei eine Filschung: JL 11356, (1167) VI 28.1¢! Wie sich nur wenige
Jahre spiter zeigen sollte, war Milon ein wohl juristisch ausgebildeter und
mit dem Geschaftsgang der papstlichen Audientia und Kanzlei vertrauter
Kleriker, den der Erzbischof von Reims spitestens seit Anfang 1172 zu den-
selben Zwecken wie die erwihnte Witwe als Prokurator in seine Dienste
nahm.'®? Hatte er dem Erzbischof von Reims auch JL 11357 tiberbracht?
Oder war der Uberbringer dieses Schreibens eher einer der beiden in ihm
erwihnten Kleriker, bei denen sich Heinrich von Frankreich gegebenenfalls
auch persdnlich iiber die Lage des Papstes informieren sollte?

Wie dem auch sei, die Ereignisse in Rom sollten sich sehr schnell Giber-
stiirzen. Nur wenige Wochen nach der Ausfertigung von JL 11357 sah sich
Alexander III. zur Flucht aus der Stadt gendtigt.'%?

159 Tn der Handschrift steht JL 11342 auf f. 7rb—7va als Nr. 23 mit dem Rubrum ,De
ammonitione prelatorum ecclesiasticorum, ut ei subueniant. Commendatio de per-
seuerantia dilectionis circa Rom(anam) ecclesiam et exor(ta)tio ad idem.* Auf f. 7vab
folgt unmittelbar dahinter JL 11357 mit dem Rubrum: ,Item commendatio et exhor-
tatio de eodem.

160 el JL 11354 (1167) VI 27, PL 200, 457D—458B, Nr. 456.

161 Wel, PL 200, 458C—459A, Nr. 457. Dazu Peter Herde, Romisches und kanoni-
sches Recht bei der Verfolgung des Filschungsdelikts im Mittelalter, Tr.21 (1965)
291—362, ebd. 335, Anm. 269.

162 Vegl. dazu und zu den Belegen fiir Milon im Dienste des Erzbischofs von Reims
Ludwig Falkenstein, Etienne de La Chapelle als Vertrauter Ludwigs VII. und Delegat
Alexanders I11., AHP 26 (1988) 375—392, ebd. 375, Anm. 1.

163 Vgl. dazu Reuter, Geschichte 11 (wie Anm. 1) 258—261; Haller, Papsttum V (wie
Anm. 1) 197—199; Rousset de Pina, D premier concile de Latran (wie Anm.12)
130—131.
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6. Das Bemiihen um die Einzichung des Zinses
aus den zinspflichtigen Kirchen

Wihrend sich Papst und Kurie in Benevent aufhielten, liefl Alexander IIL
Heinrich, Erzbischof von Reims, ein Schreiben zugehen, das sich ausschliefi-
lich mit dem Zins derjenigen Kirchen befafite, die der romischen Kirche zins-
pflichtig waren: JL 11697, (1168—1170) II 11.%* Wie jedoch schon an
anderer Stelle dargelegt wurde, diirfte das Schreiben zum 11. Februar 1168
gehoren; denn der in JL 11697 namentlich erwihnte Uberbringer, auf den
noch einzugehen ist, hatte mit ziemlicher Sicherheit noch ein weiteres
Schreiben in seinem Gepick, das, mit demselben Datum versehen wie JL
11697, gleichfalls an Heinrich von Frankreich, aber auch an Hugues de
Champfleury, Bischof von Soissons und Kanzler Ludwigs VII., adressiert
war und dessen Inhalt eine Zuweisung zu 1168 gestattet: JL 11380, (1168)
T

In JL 11697 schreibt der Papst dem Erzbischof von Reims, in seiner Kirchen-
provinz gebe es viele, dem sel. Petrus und ihm selber zinspflichtige Kirchen.
Jedoch erinnere er sich nicht, dafl er oder seine Vorginger deren geschuldeten
Zins schon seit langer Zeit je erhalten hitten. Er gebiete daher dem Erzbi-
schof, wenn dieser ,von unserem geliebten Sohn frater Rostain.“ darum
ersucht werde, die erwihnten Kirchen durch eigene Schreiben und einen
Boten dazu aufzufordern und anzutreiben, dem genannten R. den geschul-
deten Zins anzuweisen. Die Namen der Kirchen habe er unten anfiihren
lassen. Es folgt jedoch nur der Name einer einzigen Kirche, namlich der ca.
20 km &stlich von Vitry-le-Frangois in der Diézese Chalons-sur-Marne gele-
genen Zisterzienserabtei Cheminon (Ecclesia Sancti Nicholai de insula de
Lourz) mit dem Vermerk einer Leistungspflicht von 10 Schillingen. '* Daran

164 Vgl PL 200, 630BD, Nr. 666. Dazu Schreiber, Kurie und Kloster 1 (wie Anm. 4)
36—37; Jordan, Zur pipstlichen Finanzgeschichte (wie Anm.5) 74 (98); Lunt, Papal
Rewvenues 1 (wie Anm. 6) 38.

165 Vgl. PL 200, 630D—631C, Nr. 667. Zur Datierung von JL 11697 vgl. ausfiihrlich
Falkenstein, Corbie (wie Anm. 17) 144, Anm. 228. Schon Brial, RHGL XV, 858CD,
Nr. 214, hatte JL 11697 zu 1168 eingereiht, freilich ohne jede Begriindung. In JL 11380
werden die beiden Adressaten aufgefordert, zwischen Ludwig VIL. und Heinrich IL
einen Frieden zu vermitteln, Diese Aufforderung des Papstes setzt das Scheitern der
voraufgegangenen Mission der beiden Kardinallegaten Wilhelm von S. Pietro in Vincoli
und Oddo von S. Nicola in Carcere aus dem Jahre 1167 voraus; zu dieser Tillmann,
Legaten (wie Anm.41) 57—62; Janssen, Legaten (wie Anm.12) 85, Anm. 3. Da ein
solch hochpolitisches Schreiben wohl nicht einem gerade an der Kurie anwesenden
Kliger oder Appellanten zur Beforderung anvertraut worden sein diirfte (zu einem sol-
chen Fall vgl. oben Anm.124), liegt die Annahme auf der Hand, dafl es demselben
Uberbringer anvertraut wurde, der auch JL 11697 beforderte. Zu diesem vgl. unten
Anm. 171.

166 Vgl, Le Liber censuum, par Fabre/Duchesne, II (wie Anm. 38) 193 Anm. 2, wo
zwar dieselbe Bezeichnung steht, die jedoch von den Herausgebern, da Cheminon, ebd.
194, unmittelbar danach nochmals gesondert aufgefithrt wird, irrtimlich mit der vor
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schlieft sich die Bemerkung an, es gebe viele andere Kirchen, deren Namen
nicht ausgeschrieben seien. Bei ihnen allen erlege der Papst dem Erzbischof
auf, sie anzumahnen und nachdriicklich dazu anzuhalten, dem besagten R.
den Zins, den man dem Papst schulde, ohne Minderung zu entrichten.'®
Der Inhalt des Schreibens 133t sofort erkennen, daff es zu Beginn des Jahres
1168 dem Papst und der Kurie nicht nur darum ging, lingst fillige Zinsbe-
trige aus den der romischen Kirche zinspflichtigen Kirchen, besonders den
Kléstern, sondern vor allem auch zuverlassige Angaben uber die genaue
Hohe der jeweils bestehenden Zinspflicht zu erhalten. Vielleicht hatten einige
zinspflichtige Kirchen wegen der infolge des Schismas in Mittelitalien herr-
schenden kriegerischen Zustinde ihre Zahlungen eingestellt. Vielleicht
reichten die gerade damals an der Kurie Alexanders III. in Benevent noch
vorhandenen Unterlagen nicht aus, um eine regelmiflige und geordnete Zins-
leistung aus den westeuropiischen Kirchen zu gewihrleisten.!®® Vielleicht
ging es auch nur darum, bei einzelnen Kirchen, deren Unterlagen an der
Kurie Anlaf} zu Zweifeln boten — und genau das konnte bei der Abtei Che-
minon unter ihrem ilteren Toponym ecclesia Sancti Nicholai de insula de
Lourz der Fall gewesen sein —, durch eine Kontrolle vor Ort Klarheit zu

den Mauern der Bischofsstadt Chalons-sur-Marne gelegenen Regularkanonikerabtei
Toussaints-en-I'lle identifiziert wurde; deren Berufung auf Eduard de Barthélemy,
Diocése ancien de Chalons-sur-Marne. Histoire et monuments 1, Paris 1861, 182—189,
beweist nichts. Vgl. auch Camille Daux, Le cens pontifical dans église de France,
RQH 38 (1904) 1—73, ebd. 30; ferner Pfaff, Der Liber censunm 111 (wie Anm.38)
238—239, Nr.513. In Wirklichkeit ist der Name ein ilteres Toponym fiir Cheminon;
vgl. Marcel Maillot, Origine et signification du nom de Cheminon (Marne),
MSADM 97 (1982) 45—66, ebd. 58—59. Somit liegt die Vermutung nahe, daf§ bei der
Redaktion des Liber censuum durch Cencius irrtimlich aus zwei Toponymen fiir ein
und dieselbe Kirche zwei Kirchen geworden sind. Dafiir spricht wohl auch, daf8 die
ilteren Papsturkunden fiir die Abtei Toussaints keinerlei Zinspflicht erwihnen, wie
sowohl Daux als auch Pfaff bereits sahen. Vielleicht hat zu der spiteren Verwechslung
zusitzlich beigetragen, dafl es bei der Abtei von Toussaints auch eine Kirche Saint-
Nicolas-en-I'Ile gegeben hat, die 1187 zur Pfarrkirche erhoben wurde; vgl. Louis Gri-
gnon, Topogmpiie historique de la wille de Chalons-sur-Marne. Nouvelle édition
complétée par Jean-Marie Arnoult/Jean-Pierre Ravaux, Chélons-sur-Marne 1976,
127—129 sowie Plan vor 123.

167 Vgl. Anm. 164. Schreiber, Kurie und Kloster I (wie Anm.4) 36, hat aus dem
Umstand, daf in der vorliegenden Uberlieferung trotz der angekiindigten Liste nur eine
einzige Kirche erwihnt wird, den Schlufl gezogen: ,Der Papst vermochte aber dem
Erzbischof nur den Namen und die Zinshohe einer einzigen zinspflichtigen Kirche mit-
zuteilen. . .“ Das erscheint angesichts der auffilligen ,Formelhaftigkeit“ des papstlichen
Schreibens JL 11697 sehr problematisch. Vielleicﬁt war die genannte Kirche nur deshalb
die einzige Kirche, die nach den Unterlagen an der rémischen Kurie mit Zahlungen im
Riickstand war, weil man nicht bemerkt hatte, daf} sie mit Cheminon identisch war; vgl.
die irrtiimlichen Angaben im Liber censuum des Cencius, wie vorige Anm.

168 Vol, dazu Schreiber, Kurie und Kloster I (wie Anm. 4) 3637, der jedoch gerade
aus JL 11697 und aus JL 11931, (1170—1171) X 31, PL 200, 744BD, Nr. 812, folgern
wollte, ,dass die Kurie Alexanders ITI. damals (1168—1170) kein erschopfendes Ver-
zeichnis zinspflichtiger Anstalten besass. Ahnlich auch Jordan, Zur papstlichen
Finanzgeschichte (wie Anm.5) 74 (98); vgl. im tibrigen oben Anm. 39.
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gewinnen. Das Schreiben JL 11697 vermittelt jedenfalls den Eindruck, daf
die Kurie Alexanders ITI. zu Beginn des Jahres 1168, ungeachtet der ver-
gleichsweise geringen Einkiinfte aus den Zinsleistungen zinspflichtiger
Kirchen, gleichwohl auf solche Betrige angewiesen war und zudem den
festen Willen hatte, sich moglichst umfassend iber diese Ressourcen zu
informieren.

Daf sich die hier erkennbare pipstliche Initiative freilich allein auf den
Erzbischof von Reims und seine Kirchenprovinz beschrinkt haben soll, ist
denkbar unwahrscheinlich. Der Kontext des Schreibens JL 11697 ist ohnehin
so formuliert worden, daf man ihn, abgesehen von der Liste mit den jeweils
namentlich erwihnten zinspflichtigen Kirchen, auch jedem anderen Metro-
politen in Westeuropa hitte zugehen lassen konnen. Vor allem aber der in
dem Schreiben eigens angekiindigte, mit dem Einsammeln filliger Zinslei-
stungen beauftragte Kollektor weist darauf hin, daf, dhnlich wie bei den ver-
schiedenen Aufrufen zur Leistung von aufierordentlichen Subsidien, auch JL
11697 nur eine Ausfertigung eines nahezu gleichlautenden allgemeinen Auf-
rufes gewesen ist, dessen einzelne Parallelausfertigungen wohl auch anderen
Metropoliten zugegangen sein diirften, und zwar nicht nur solchen, die zum
Kénigreich Frankreich gehdrten oder auf deren Erhebung der Kénig von
Frankreich Einflu nehmen konnte, sondern auch denjenigen in anderen Rei-
chen Westeuropas, die zur alexandrinischen Obédienz zihlten. Die stereo-
type Formulierung des Kontextes fiir einen solch allgemeinen Aufruf erklart
auch sofort, wie es dazu kommen konnte, daf trotz der Ankiindigung meh-
rerer Kirchen gleichwohl nur eine wirklich erwihnt wird. Auch hierbei
diirfte sich herausstellen, dafl unsere Kenntnisse von diesem papstlichen Ver-
such wiederum nur dem Uberlieferungszufall der Sammlung des Codex
Arras 964 verdankt werden.'®? :

Was den in JL 11697 namentlich erwihnten pipstlichen Kollektor und
seinen Namen angeht, so diirfte evident sein, daff er mit jenem Boten iden-
tisch ist, der bereits im Mirz 1167 als Kollektor fiir die zu erwartenden Sub-
sidiengelder (JL 11342) vorgesehen war.!”® Was hingegen die Schreibung
seines Namens betrifft, so verdient fiir sie die abgekiirzte Form Rostatn(us)

169 Diese Bewertung, aber auch die Datierung des Schreibens JL 11697 zu 1168
werden iibrigens noch dadurch gestiitzt, daff gleichfalls 1168 in Santa Cruz de Coimbra
ein ,magister Petrus, nuncius domini pape Alexandri IIT* den falligen Zins der letzten
fiinf Jahre einzog; vgl. Erdmann, Papsturkunden in Portugal (wie Anm.53) 380,
Nr. 159 (4); dazu Ders., Das Papsttum und Portugal (wie Anm.53) 43; Lunt, Papal
Revenues 1 (wie Anm. 6) 38, Anm. 277. — Eine ihnlich einmalige Schliisselstellung des
Codex Arras 964 in der Uberlieferung gilt ebenso fur den Aufru?zur Leistung von Sub-
sidien an die Kirchen im Kénigreich Frankreich aus dem Jahre 1165, vgl. oben
Anm. 136, wie fiir den Aufruf vom Frithjahr 1167, vgl. oben Anm. 149. Aber auch der
Riickschluf auf Leistungen im Rahmen der procuratio canonica vor dem Jahre 1163,
der sich aus der Formulierung iiber die ,altera de duabus procurationibus® in JL 10910,
(1163) VII 22 (vgl. das Zitat oben in Anm. 83) ergab, war nur iiber ein in der Sammlung
des Codex Arras 964 iiberliefertes papstliches Schreiben méglich.

170 Vel. oben Anm. 150.
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aus JL 11697 vor der Form Rostran in JL 11342 den Vorzug, denn mit ihr
wird der durchaus geliufige Name Rostagno fiir den Kollektor gesichert.
Leider machen weder der Text von JL 11342 noch der von JL 11697 nihere
Angaben zum Status dieses Mannes. Sie nennen ihn lediglich frater, jedoch
konnte die Art und Weise, wie ihn die Texte beider Schreiben einfithren,'’!
am cehesten vermuten lassen, daf er Angehériger eines Ordens war.!7? Seine
Verwendung als Kollektor sowohl von Subsidiengeldern als auch von filligen
Zinsleistungen der zinspflichtigen Kirchen liflt auf Erfahrungen des Mannes
mit solchen Geldern schlieflen; und falls er nicht der pipstlichen Kammer
zugeteilt war, so konnte er auch Mitglied des Templerordens gewesen sein,
dessen einzelne Angehdrige in Frankreich bereits seit langerem in die Finanz-
geschifte Alexanders III. aufs engste verwickelt waren.!”

7. Eine Anweisung Heinrichs von Frankreich aus dem Jahre 1170:
Spende oder Subsidienleistung?

Aufler den bereits ausfihrlich besprochenen papstlichen Schreiben weist die
Sammlung des Codex Arras nur noch eine Littera Alexanders III. an Hein-
rich von Frankreich auf, die sich mit einer Vermégensangelegenheit befafit:
JL 11814, (1170) VI 16.17* In ihr dankt der Papst dem Erzbischof von Reims
dafir, dafy er ihm mit zehn Mark Goldes zu Hilfe gekommen sei (subuenire)
und diese dem FEustache Canis, Magister der Templer zu Paris, habe
anweisen lassen.'”® Zugleich bedankt sich der Papst bei seinem Adressaten
fiirr die Gunst und das Wohlwollen, die dieser den Templern erweise, und
empfichlt sie seinem Schutz. Obwohl das Schreiben den zeitlichen Rahmen,
auf den sich diese Untersuchung beschrinken sollte, schon iibersteigt, ver-
dient es aus thematischen Griinden Aufmerksambkeit.

171 Tn JL 11342 heific es von ihm: ,dilectum filium nostrum fratrem Rostran®. In JL
11697 heifdt es: ,a dilecto filio nostro fratre Rostain. “

172 Es bleibt jedoch ratselhaft, warum die Kanzlei eine bestehende Ordenszugehérig-
keit nicht vermerkt hat, wie sie das sonst zu tun pflegte; vgl. z. B. in JL 11996 und JL
12009, wie unten Anm. 178. Eine naheliegende, sich geradezu aufdrangende Vermu-
tung, bei Rostagno konne es sich am Ende sogar um einen bisher unbekannten leibli-
chen Bruder Alexanders I11. aus der Familie Bandinelli handeln, wird dadurch katego-
risch ausgeschlossen, dafl bei beiden Nennungen des Mannes hinter der Bezeichnung
»frater das sonst obligatorische Possessivpronomen ,noster fehlt; vgl. dagegen die
beiden Formulierungen aus den beiden Papsturkunden, in denen Neffen Alexan-
ders III. genannt werden, oben Anm. 123.

173 Vgl. oben Anm. 114, 117 und 134. Zu einem weiteren Beleg fir die Einschaltung
von Templern in Finanz- und Kreditgeschifte des Papstes vgl. unten Anm. 175.

174 Vel. PL 200, 687D— 688A Nr 748.

175 Quod nobis in .x. marcis auri tua liberalitas subuenire curauit, et eas dilecto filio
nostro Evst(achio) magistro milici¢ templi Paris(ius) assignari fecisti, largitati tue uberes
gratias agimus.“ Zu Eustache Canis vgl. oben Anm. 114,
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Ist mit dem hier erwihnten Betrag eine freiwillige Spende des Erzbischofs
an den Papst gemeint oder spiegelt das Schreiben am Ende gar das Echo auf
einen neuerlichen Aufruf Alexanders IIL. an die Kirchen des Konigreiches
Frankreich zur Leistung aufiergewohnlicher Subsidien wider, so wie dies
Lunt verstanden wissen wollte?!”¢

Zu einer angemessenen Beurteilung dieses Schreibens bedirfen die
Umstinde, die zu seiner Erlangung fiihrten, genauer Beachtung. Wie an
anderer Stelle ausfiihrlich dargelegt wurde, ist das Schreiben nicht etwa einem
eigens an die pipstliche Kurie entsandten Boten oder Prokurator des Erzbi-
schofs ausgehindigt worden, sondern man gab es einigen Templern aus
Frankreich mit, die damals an der Kurie weilten und mehrere Schreiben fiir
einzelne ihrer Ordensniederlassungen impetrierten.!”” Mit Sicherheit hatten
diese Templer, die zu Heinrich von Frankreich gute Beziehungen unter-

176 Vgl. Lunt, Financial Relations (wie Anm. 6) 176, Anm. 2. Wenn es sich bei der
angegebenen Menge um gemiinztes Gold gehandelt hitte, wiirde man dann nicht eine
Angabe in Byzantiern erwarten diirfen? Immerhin verfigten reiche Kirchen gelegentlich
iiber groflere Mengen an solchen Miinzen; vgl. Marc Bloch, Le probléme de Por au
Moyen Age, Annales 5 (1933) 1—34, ebd. 14—15; jetzt auch in Ders., Mélanges histo-
rigues 11 (Bibliotheque générale de I'Ecole pratique des Hautes Etudes, VI* section),
Paris 1963, 839—867, ebd. 850—851. Viel eher konnte die Angabe auf die Uberlassung
ungemiinzten Goldes hindeuten; vgl. zu dieser Frage Hans van Werveke, Monnaie, lin-
gots, ou marchandises? Les instruments d’échange aux XI° siécles, Annales 4 (1932)
452—468; jetzt auch in: Ders., Miscellanea mediaevalia. Verspreide opstellen over eco-
nomische en sociale geschiedenis van de Middeleenwen, Gent 1968, 191—208. Das aber
erweckt Zweifel, dafl es sich bei dieser Angabe um das Ergebnis einer erneuten papst-
lichen Forderung nach Subsidien aus der Diozese Reims gehandelt hat. — Auch wenn
sich der Kaufwert einer solchen Zuwendung kaum berechnen lafit, so wire zumindest
ein Vergleich mit den oben erwihnten Leistungen in Silber aufschlufireich. Die
Angaben in der Literatur zum Verhiltnis von Gold zu Silber im 12. Jahrhundert
schwanken zwischen 1:8 und 1:12; vgl. Adolf Soetbeer, Edelmetall-Produktion und
Werthverbdltniss zwischen Gold und Silber seit der Entdeckung Amerika’s bis zur
Gegenwart, (Petermann’s Mittheilungen, Erg.bd. XIII/57), Gotha 1879, 116—119;
Armnold Luschin (von Ebengreuth), Das Werthverhiltnis zwischen den Edelmetallen in
Deutschland wibrend des Mittelalters, in: Congrés international de numismatique
organisé & Bruxelles, Bruxelles 1891, 431—480, ebd. 445—447; A. Blanchet/A. Dieu-
donné, Manuel de numismatique francaise 11, Paris 1916, 90—92; Andrew M. Watson,
Back to Gold — and Silver, The Economic History Review, 2nd Series 20 (1967) 1—34,
ebd. 23 (Freundlicher Hinweis von Erich Meuthen, Koln). Bei einem Verhiltnis von
1:10 hitten 10 Mark Goldes somit dem Wert von 100 Mark (150 Pfund) Silber entspro-
chen, also genau der Hohe, um deren Vermittlung Alexander IT1. am 18, Januar 1166
(JL 11256) Heinrich von Frankreich ersuchte; vgl. oben Anm. 126. Bei einem Verhiltnis
von 1:12 kiime man auf 120 Mark (180 Pfund) Silber.

177 Vgl. Falkenstein, Pontificalis maturitas (wie Anm. 17) 50—51. Zu den Schreiben,
die damals von den Templern fiir einzelne Ordensniederlassungen impetriert wurden,
gehoren JL 11817—]JL 11818 sowie JL 11821, (1170) VI 17—-21, an Heinrich, Erzbi-
schof von Reims, PL 200, 690A—691A, Nr.751—753; ferner JL 11811, (1170) VI 11,
und JL —, (1170) VI 20, an die Erzbischofe, Bischofe, Abte, Prioren und Kirchenpri-
laten, bei Rudolf Hiestand, Papsturkunden fiir Templer und Jobanniter (Vorarbeiten
zum Oriens pontificius I) (AAWG.PH 3. F.77), Géttingen 1972, 259—260, Nr. 60.
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hielten,'”® dem Papst eine Bitte des Erzbischofs zu iibermitteln. Offensicht-
lich verdrof§ ihn, der auch sonst eifrig darum bemiiht war, seine beiden, dem
geistlichen Stand angeh6renden Neffen mit immer eintriglicheren Dignitdten
und Pribenden ausstatten zu lassen,'”? dafl das Dombkapitel in Chartres
seinem Neffen Philippe de Dreux, der zwar Kanoniker war, aber vorwiegend
nicht am Ort weilte, als einem abwesenden Mitglied seiner Korporation
gemif} einem Kapitelsbeschluff nur einen Teil der Einkiinfte aus seiner Pri-
bende anwies.!®® Damit wollte man einem damals schon weit verbreiteten
Mifistand vorbeugen, von dem um dieselbe Zeit auch andere Domkapitel in
Frankreich insofern betroffen waren, als die zunehmende Anzahl von bloflen
Pfrindenverzehrern die Effizienz dieser geistlichen Korporationen vor allem
bei den Gottesdiensten in der Kathedrale erheblich zu mindern drohte.!8!
Das Domkapitel in Chartres, das sich schon frith solcher Mifistinde zu
erwehren suchte,!'®? hatte seinen Kapitelsbeschlufl sogar formlich dem Papst

178 Heinrich von Frankreich war der Begriinder der Templerniederlassung in Reims;
vgl. Obituaire de la commanderie du Tergple de Reims, pugl. par Edouard de Barthé-
lemy, in: Mélanges historiques. Choix de documents IV (CDHF), Paris 1882, 330 (zum
13. November). Unergiebig G. Lallemand, La commanderie du Temple a Reims, Tra-
vaux de I’Académie Nationale de Reims 155 (1946/47—1953/54) 97—108. Als der Erz-
bischof die gewaltsame Inbesitznahme der Ortschaft Sampigny und die Erbauung der
Festung von Sept-Saulx an der Strafle von Reims nach Chilons-sur-Marne nachtriglich
legalisieren lief}, erhielt der ehemalige Besitzer der Ortschaft, ein Ritter namens Boson,
300 Pfund vom Erzbischof ,per manum cujusdam fratris de templo, Dainberti
nomine®; vgl. Pierre Varin, Archives administratives de la ville de Reims 1/1 (CDHF),
Paris 1839, 364, Nr. 209; danach PL 196, 1581A—1584A, Nr. 4; dazu Falkenstein, Pon-
tificalis maturitas (wie Anm. 17) 59—61. Wahrscheinlich war dieser identisch mit jenem
D., ,frater milicie templi“, der sowohl in JL 11996, (1171) III 4, PL 200, 785C—786C,
Nr. 875, als auch in JL 12009, (1171) III 13, ebd. 793B—794B, Nr. 887, als Bote und
Prokurator des Erzbischofs an der papstlichen Kurie erschien; vgl. dazu Falkenstein,
ebd. 41; zu den genauen Daten fiir die beiden Schreiben vgl. ebd. 51, Anm. 60.

179 Vgl. dazu Falkenstein, Pontificalis maturitas (wie Anm. 17) 56, Anm. 78.

180 Wie dem Text von JL 11812 (wie unten Anm. 188) zu entnehmen ist, unterschied
das Domkapitel genau zwischen den wirklich residierenden Kanonikern, den ,intrin-
seci“, und den meistens Abwesenden, den ,forinseci“. Nur den residierenden Dom-
herren standen die vollen Einkiinfte aus ihren Pribenden zu. Zu dhnlichen Unterschei-
dunz%en bei anderen Domkapiteln vgl. folgende Anm.

181 Yol 2. B. JL —, (1164) IV 24, fir das Domkapitel in Chalons-sur-Marne, bei
Hermann Meinert, Papsturkunden in Frankreich, N. F. 1: Champagne und Lothringen
(AGWG.PH 3. F.3—4), Berlin 1932—1933, 284—286, Nr. 94, zusammen mit der dazu
gehorigen Supplik des Domkapitels, ebd. 282284, Nr.93; ferner JL 11959,
(1170—-1172) XII 11, fiir Barbedor, Domdekan, und das Domkapitel in Paris, PL 200,
760C—761B, Nr. 837; dazu Grabois, Les séjours (wie Anm.7) 17, Anm. 53. Vgl. ferner
JL 12311, (1176) VII 16, fir Foulques, Domdekan, und das Metropolitankapitel in
Reims, Meinert, ebd. 305—306, Nr. 127 (zu 1160—76); zum genauen Datum vgl. Fal-
kenstein, Corbie (wie Anm.17) 163, Anm.320; JL 12586 (1160, 1173—1174, 1176)
VI 15—17, fiir den Domdekan und das Domkapirel in Laon, Ramackers, Papstur-
kunden in Frankreich IV (wie Anm. 90) 317, Nr. 175, wo die nicht stindig anwesenden
Mitglieder des Kapitels nur ,prebende forenses“ erhalten sollen, die im Regest zu
Unrecht als ,Marktpribenden® bezeichnet werden.

182 Vel schon Lucius IL. JL —, 1144 IV 5, bei Johannes Ramackers, Papsturkunden
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zur Bestitigung vorlegen lassen, und dieser hatte ihn feierlich bestatigt: JL
11515, (1168—1169) IV 4,183

Als Heinrich von Frankreich im Frithjahr 1170 wegen seines Neffen bei
Alexander I11. durch die Templer intervenieren lief, verlangte er vom Papst
nichts Geringeres, als den einmal von der Kurie eingeschlagenen und von ihm
selbst in Reims beschrittenen Weg!® zur Eindimmung solcher Miffstinde
nunmehr zu Gunsten seines Neffen zu durchbrechen und eine Ausnahme zu
gestatten. %>

In seiner Antwort auf das fragwiirdige Ansinnen des Erzbischofs verhehlte
der Papst denn auch nicht, wie schwer es ihm sei, gegen die institutio Carno-
tensis ecclesie, die rechtens und von ihm bestitigt worden sei, nunmehr — was
er sonst nicht tun werde — fiir den Neffen Philippe an den Erzbischof von
Sens, der als ehemaliger Elekt auch nach seiner Translation nach Sens gleich-
wohl das Bistum Chartres immer noch innehatte,'® und an das Domkapitel
von Chartres zu schreiben, um sie im Sinne der Wiinsche Heinrichs von
Frankreich umzustimmen: JL 11813, (1170) VI 15.'% Das pipstliche
Schreiben an den Domdekan und das Domkapitel in Chartres vom selben

in Frankreich, N. F. VI: Orléanais (AAWG.PH 3. F.41), Gottingen 1958, 108110,
Nr. 51. Dieses Privileg wurde von Alexander ITL. mit JL 14225, 1168 X 9, bestitigt, vgl.
ebd. 181—182, Nr. 112. Zu diesen Bemithungen vgl. Louis Amiet, Essai sur l'organisa-
tion du chapitre cathédrale de Chartres (du XI® ans XVIIe siécle), Chartres 1922,
2 S=220.

183 Vgl Cartulaire de Notre-Dame de Chartres, publ. par E. De Lépinois/Lucien
Metlet, I (Société archéologique d’Eure-et-Loir), Chartres 1862, 177, Nr. 77 (fehlerhaft
bei PL 200, 538BC, Nr. 559).

184 Das Schreiben JL 12311 (wie Anm. 181) ging auf eine Regelung zuriick, die der
Erzbischof selber im selben Jahr 1170 seinem Metropolitankapitel beurkunder hatte;
vgl. Les actes de la province ecclésiastique de Reims, publiés par Th. Gousset, 1I, Reims
1843, 307—308. — Wie wenig verbindlich solche Absichtserklirungen jedoch waren,
zeigt allein die Tatsache, da% selbst ein fiir das Beurkundungsgeschaft des Bruders
Robert de Dreux zustindiger Kleriker Guillaume als ,Remensis canonicus® die
Urkunden des Grafen unterfertigte; vgl. Cartulaive général de Paris 1, par De Lasteyrie
(wie oben Anm. 123) 417—418, Nr.500 (1171 November—1172 April); dazu Andrew
W. Levis, Fourteen charters of Robert I of Dreux (1152—188), Tr. 41 (1985) 145—179,
ebd. 159, Anm. 52.

185 Hier kiindigt sich bereits das fragwiirdige Prinzip an: ,Circa sublimes tamen et
litteratas personas, quae maioribus sunt beneficiis honorandae, cum ratio postulaverit,
per sedem apostolicam poterit dispensari®; vgl. Conailinm Lateranense IV (1215), c. 29,
COD, curantibus Josepho Alberigo et aliis, Bologna 31973, 249.

186 Vgl. dazu Jules Mathorez, Guillaume anx Blanches-Mains, évéque de Chartres,
Chartres 1911 (= AHDC 20, 1914, 185-340).

187 Vgl. PL 200, 687AC, Nr.747: ,Inde est, quod licet graue nobis uideatur contra
institutionem Carnot(ensis) ecclesie qug rationabilis est et quam nos confirmaueramus,
rogare, intuitu tamen dilectionis tug, quod alias non essemus facturi, pro dilecto filio
nostro .Ph. nepote tuo uenerabili fratri nostro Senon(ensi) archiepiscopo, apostolice
sedis legato, et Carnot(ensi) capitulo satis affectuose scripsimus prompti omnimodis et
parati tam in hoc quam in aliis tug fraternitati deferre et petitiones tuas libenti animo
exaudire,“ Das Schreiben an den Erzbischof von Sens hat sich nicht erhalten; vgl. Fal-
kenstein, Decretalia Remensia (wie Anm. 25) 166, Anm. 43.
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Tage fand sogar Aufnahme in die Sammlung des Codex Arras 964: JL
11812.!%8 Die Bemithungen des Erzbischofs von Reims, auf dem Wege einer
papstlichen Dispens und einer papstlichen Intervention seinem Neffen die
ansehnlichen Einkiinfte aus der Kanonikerpribende in Chartres zu sichern,
waren aber von Erfolg gekront, denn das Domkapitel in Chartres lief} einige
Zeit danach einen erneuten Kapitelsbeschlufl vom Papst feierlich bestitigen,
und ein gewandter Ablativus absolutus in der Dispositio dieser Littera cum
serico zeigt hinlanglich, dafl auch in Chartres das Ersuchen des Papstes vom
Juni 1170 seine Wirkung getan hatte: JL 12035, (1171—-1172) IV 8.1%°

Nach diesen Vorgingen durfte es schwer fallen, in dem Dankesschreiben
JL 11814 an Heinrich von Frankreich nicht zuletzt auch im Hinblick auf die
besondere Art der Leistung das Echo auf einen vorausgegangenen pipstli-
chen Aufruf zur Leistung auflerordentlicher Subsidien zu sehen, auch wenn
sich Alexander III. dafiir bedankt, dafl sein Adressat thm mit zehn Mark
Goldes zu Hilfe gekommen sei (subuenire). Ein naheliegender Einwand,
dieser Vorgang werde hier ausdriicklich mit jenem Verbum bezeichnet, das
bereits mehrfach in fritheren papstlichen Aufrufen zur Leistung auflerordent-
licher Subsidien vorkam,'® iibersihe jedoch, dafl man dieses Kompensa-
tionsgeschift, das hier dank einer sehr ginstigen Quelleniiberlieferung
besonders gut zu verfolgen ist, wohl schwerlich anders als eine Hilfeleistung
hitte deklarieren kénnen, ohne es mit dem Beigeschmack der Simonie zu ver-
sehen.

Das Schreiben JL 11813 legt jedoch auch eine Vermutung nahe. Der Erz-
bischof von Reims diirfte genau gewuflt haben, daff der Papst immer noch in
finanziellen Noten war. Nicht zufillig hatte er sein Ansinnen dem Papst
durch die auch ihm befreundeten Templer iibermitteln lassen, von denen hier
nicht eigens betont werden muf}, wie stark sie durch ihre Anleihen sich den
Papst verpflichtet hatten.'”! Der kénigliche Prinz nutzte diese Schwiche
zugunsten seines Neffen Philippe de Dreux. Das aber blieb Alexander III.
nicht verborgen. Wie anders laf}t sich sonst erkliren, dafl das Schreiben JL
11813, im Unterschied zu den uberschwenglichen Komplimenten in seiner
Arenga und im Gegensatz zu den fragwiirdigen Beteuerungen in seinem
Kontext, plétzlich ganz unvermittelt und geradezu abrupt mit der nach-
driicklichen Ermahnung an Heinrich von Frankreich endet, er solle Kirchen
und kirchliche Angelegenheiten durch reife, gewissenhafte und ehrenwerte
Manner verwalten lassen sowie unter Hintansetzung weltlicher Sorgen auf

188 Vgl. PL 200, 687AC, Nr. 748.

189 Vgl. Cartulaire, éd. De Lépinois/Merlet, I (wie Anm. 183) 188—189, Nr. 86
(fehlerhaft bei PL 200, 810A—811C, Nr.911), mit der bezeichnenden Modifikation:
»his quos excepistis duntaxat exceptis!“

190 Vgl. oben Anm. 66, Anm. 132, Anm. 146, Anm. 147. Vgl. dagegen JL 10655 (wie
oben Anm. 30), wo sich Alexander III. bei Hugues de Champfleury fiir eine vorausge-
gangene Unterstiitzung mit Geld bedankt (,,de preterita quidem subuentione®).

191 Vgl. oben Anm. 114, Anm. 117, Anm. 134.
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die Pflege von Tugenden und Ehrbarkeit hinwirken.!” Der Konflikt, der
sich hier mit einer uniiberhérbaren Ermahnung abzuzeichnen beginnt, sollte
jedoch erst in der Folgezeit zum Ausbruch gelangen.'”

8. Ergebnisse

a) Subsidien und procuratio canonica fiir den Papst

Allein die fiinf Uberlieferungszeugen fiir das pipstliche Schreiben aus dem
Anfang des Jahres 1161 haben zur Geniige gezeigt, dafl hinter diesem Aufruf
keine unverbindlichen Bitten standen, bei denen es noch dazu um ,Liebes-
spenden® gegangen wire.'* Und auch die fiir die Diozese Reims erhobene
Forderung vom Januar 1166 wird man schwerlich als ,rihrenden Brief
Alexanders III. ,an den Freund in Rheims® oder gar als ,Bettelbrief* abtun
konnen.!?> Beide pipstliche Aufrufe iibermittelten vielmehr ihren jeweils
verschiedenen Adressaten ganz konkrete Forderungen zur Leistung von
auflerordentlichen Subsidien.

Die Auswertung der ausfithrlich besprochenen Schreiben Alexanders III.
erbrachte zunichst zwei Ergebnisse. Zum einen konnten fiir seine ersten
Pontifikatsjahre jeweils drei verschiedene Aufrufe zur Leistung von aufleror-
dentlichen Subsidien!% und fiir die Dauer seines Aufenthaltes in Frankreich
mindestens zwei zeitliche Anhaltspunkte und eine Zeitspanne fiir die Lei-
stung der procuratio canonica'”’ ermittelt und voneinander unterschieden
werden. Zum anderen traten dabei bestimmte Unterschiede, vor allem aber
auch deutlich erkennbare Gemeinsamkeiten zwischen diesen beiden Lei-
stungsarten auf.

Deutlich unterschieden sich zunichst insbesondere die pipstlichen
Schreiben, die zur Leistung von auflerordentlichen Subsidien aufriefen, von
jenen Schreiben, welche die procuratio canonica fiir den Papst forderten.

192 Monemus autem prudentiam tuam et hortamur attentius, quatinus ecclesias et
ecclesiastica negotia per maturas et discretas atque honestas personas procures et post-
positis secularibus curis cultui uirtutum et honestatis intendas, ut si magnus es sanguine,
uirtutibus maior et moribus comproberis. “ Dazu Falkenstein, Decretalia (wie Anm. 25)
167.

193 Vg, dazu Falkenstein, Pontificalis maturitas (wie Anm. 17) 73—77.

194 Vgl. oben Anm. 26 (Reuter).

195 Vgl oben Anm. 130 (Schneider, Haller).

196 Zum Aufruf vom Beginn des Jahres 1161 vgl. oben Anm. 21, Anm. 30, Anm. 32,
Anm. 44 und Anm. 46. Zu dem nachgeholten Aufruf fiir die Didzese Reims und einem
indirekt bezeugten, bereits zuvor erfolgten Aufruf an die anderen Kirchen des Konig-
reiches Frankreich vgl. oben Anm. 132 und 133. Zu dem Aufruf vom Mirz 1167 vgl.
oben Anm. 144.

197 7u der Leistung vom Juni/Juli 1163 vgl. oben Anm. 69 und 70. Zu der Leistung
von wahrscheinlich Anfang 1164 vgl. oben Anm. 106. Zu einer erschlieffbaren fritheren
Leistung von 1162/1163 vgl. oben Anm. 83.
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Was die papstlichen Aufrufe zur Leistung von auflergewdhnlichen Subsidien
besonders auszeichnet, ist der Umstand, daf} ihre einzelnen Ausfertigungen
ihren jeweiligen Empfangern von pipstlichen Boten zugestellt wurden, die,
eigens in solchen Schreiben angekiindigt, zugleich auch als Kollektoren fir
die erwarteten Subsidiengelder dienten.!*® Zudem sollten die Empfinger sol-
cher Ausfertigungen zur besseren Kontrolle der eingehenden Summen,
wahrscheinlich aber auch zum Zwecke verstarkten moralischen Druckes auf
die Bischofe dem Papst jeweils eine briefliche Mitteilung tiber die wirkliche
Hahe ihrer Leistungen zukommen lassen.!%”

Gerade die funf bisher bekannt gewordenen Ausfertigungen fiir den papst-
lichen Aufruf zur Leistung von auflerordentlichen Subsidien zu Beginn des
Jahres 1161 gewihren aber auch Einblicke in die Modalititen bei der Erhe-
bung solcher Leistungen. Die Subsidiengelder wurden zwar, wie die
Schreiben JL 10655 /JL 10656 an die Bischéfe von Soissons und Beauvais®®
sowie das Schreiben an den Bischof von Sigiienza?®! nahelegen, nach Dié-
zesen erhoben, aber das Schreiben an den Erzbischof von Santiage de Com-
postela?” [iflt durchaus die Vermutung zu, dafl den Metropoliten der
Kirchenprovinzen zumindest beim Geleite der papstlichen Boten und Kol-
lektoren sowie bei der Durchsetzung von Leistungsanspriichen eine koordi-
nierende Funktion zugekommen sein konnte.’” Innerhalb ihrer Dibzesen
zogen die Bischofe wohl alle kirchlichen Institutionen zu derartigen Lei-
stungen heran, die ihrer Jurisdiktionsgewalt unterstanden: Neben der Kathe-
drale mit ithrem Dombkapitel waren dies die Kollegiatstiftskirchen und die
Kléster, sowohl Abteien als auch Priorate.?®* Wie das Beispiel der Regular-
kanonikerabtei Saint-Sernin in Toulouse besonders gut erkennen lief}, bil-
deten die exemten kirchlichen Anstalten davon eine Ausnahme: Sie hatten,
vom Papst dazu in eigenen Schreiben aufgerufen, unabhingig von der Di6-
zese, in der sie lagen, ihre Leistungen unmittelbar an ithn zu erbringen.?®

198 Vel. oben Anm. 24 und Anm. 148. Eine gewisse Ausnahme bildet die in JL 11256
bezeugte nachgeholte Subsidienforderung fiir gie Ditzese Reims, bei der das erwartete
Geld unmittelbar den Templern in Paris angewiesen werden sollte. Dort wird auch kein
Bote bzw. Kollektor genannt, obwohl das Schreiben dem Erzbischof von Reims sicher-
lich durch einen Boten (Templer?) zugestellt worden ist.

199 Vgl. oben Anm. 24, Anm. 134, Anm. 148. In JL 11256 (wie Anm. 134) hatte die
briefliche Mitteilung zugleich noch die Funktion einer Kontrolle eingegangener Zah-
lungen an die Gliubiger des Papstes. Diese Funktion hatte die erbetene briefliche Riick-
antwort gleichfalls in JL 11204 (wie oben Anm. 116).

200 Vg%. oben Anm. 21 (JL 10656) und Anm. 30 (JL 10655).

201 Yol. oben Anm. 44.

202 Vel oben Anm. 46.

203 Vgl. oben Anm. 48.

204 In den Ausfertigungen fiir Bischéfe, die sich von dem Aufruf zur Leistung aufler-
ordentlicher Subsidien von Anfang 1161 erhalten haben, findet sich sogar eine formliche
Anweisung dazu; vgl. ihren Wortlaut oben Anm. 27.

205 Vgl. oben Anm. 32 und 38.
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Genau darin aber weisen die Leistungen zu den auflerordentlichen Subsi-
dienforderungen des Papstes Analogien, ja Parallelen zu jenen Leistungen
auf, die dem Papst auf seinen Reisen im Rahmen der procuratio canonica
nach dem kirchlichen Gewohnheitsrecht zustanden. Auch dabei wurden die
Zahlungen nach Kirchenprovinzen und Didzesen eingefordert.?* Sowohl die
beiden Schreiben JL 10880/JL 108812% als auch die Mitteilungen des Gui-
mann aus Saint-Vaast in Arras iiber eine Synode in Reims*® deuten jedoch
darauf hin, daf auch hierbei die Metropoliten nicht nur die eingeleiteten
Mafinahmen zu koordinieren, sondern auch die Leistungsverpflichtungen
der einzelnen Kirchen zu iiberwachen hatten: Der Erzbischof von Reims
sollte 1163 gegebenenfalls iiber siumige oder gar unwillige Zahler kirchliche
Strafsentenzen verhingen,”® und er, nicht der Bischof von Thérouanne,
wurde vom Papst formlich darum ersucht, der Abtei Saint-Bertin die zweite
der Leistungen im Rahmen der procuratio canonica zu erlassen.’’ Die
Pflicht zur Leistung der procuratio canonica an den reisenden Papst
erstreckte sich innerhalb der einzelnen Diézesen wohl ebenso auf das Dom-
kapitel wie auf die Kollegiatstiftskirchen?!! und die Kléster, Abteien wie
Priorate.?!? Selbst die auf dem Lande gelegenen kleineren monastischen Nie-
derlassungen wurden bei der Leistung der procuratio canonica von der Lei-
stungspflicht der Didzese, in der sie lagen, miterfait.?'® Dies galt auch fiir die
obedientie exemter kirchlicher Anstalten, wie das Beispiel der Abtei Saint-
Benoit-sur-Loire dartut.2!* Nur da, wo es einmal einem Mutterkloster wie in
dem seltenen Fall der Abtei Corbie gelungen war, seinen exemten Rechts-
status sogar auf eine seiner celle, die noch dazu in einer anderen Didzese lag,
konsequent auszuweiten, dirfte das Mutterkloster auch fiir seine exemte
Dependenz leistungspflichtig gewesen sein.?’> Umgekehrt erwies sich gerade
die unmittelbare Heranziehung einer Kirche zu Leistungen an den Papst im
Rahmen der procuratio canonica als ein sicheres Indiz fir die Beantwortung
der Frage, ob diese Kirche wirklich exemt war oder nicht.”*¢

Wihrend jedoch bei den Leistungen im Rahmen der procuratio canonica
fiir den Papst mehrere Belege darauf hinweisen, dafl dabei von festen Quo-

206 Vgl. den Brief des Wibald von Stablo, oben Anm. 64. Zu JL 10880—]JL 10881 vgl.
oben Anm. 69 und 70.

207 Vgl, die wortlichen Zitate aus ihnen, oben Anm. 72 und 73.

208 Vgl. oben Anm. 98.

209 Vgl. oben Anm. 75.

210 Vel. oben Anm. 83.

211 Vgl, die Ubereinkunft zwischen dem Stiftspropst und den Stiftskanonikern von
Saint-Omer, oben Anm. 65.

212 a5 Schreiben JL 10881 ist aufler an den Erzbischof und seine Suffragane auch an
die Abte und Prioren der Kirchenprovinz adressiert; vgl. oben Anm. 70 und 75.

213 Dies lassen besonders gut die papstlichen Schreiben in Sachen der Abtei Saint-
Benoit-sur-Loire (wie folgende Anm.) und Corbie (wie Anm.215) erkennen.

214 Vel. oben Anm. 89.

215 Yol oben Anm. 93.

216 Vgl das Beispiel der Abtei Saint-Bertin, oben Anm. 86.
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tierungen fiir die einzelnen Kirchen ausgegangen wurde,?'” lifit sich Ahnli-
ches fiir Leistungen zu auflerordentlichen Subsidien an den Papst fiir den
Pontifikat Alexanders III. so nicht nachweisen. Vielleicht bestand die
Bemessungsgrundlage fiir solche Quotierungen bei der procuratio canonica
in der Ermittlung der altaria, die den einzelnen kirchlichen Institutionen
gehorten, 218

Was schliefflich die Urspriinge und das Alter der beiden Leistungsarten
angeht, so diirfte es verfritht sein, schon heute dazu Abschlieendes zu
sagen. Carlrichard Briihl hat zwar gemeint, es sei zumindest wahrscheinlich,
dafl schon Urban II. auf seinen Reisen Prokurationen gefordert habe.?!?
Sicher aber ist fiir Urban IL. ein Aufruf zur Leistung von Subsidien nachzu-
weisen. Als zu Beginn des Monats November 1093 Renaud, Abt von Saint-
Cyprien in Poitiers, bei ihm in Alatri weilte, beauftragte der Papst ihn
zusammen mit Gervais, Abt von Saint-Savin-sur-Gartempe, unter Hinweis
auf ein Wort des Apostels Paulus aus dem Rémerbrief (15,31) bei den geist-
lichen und weltlichen Grofien Aquitaniens, Gasconiens und Niederburgunds
um finanzielle Hilfen nachzusuchen. Gleichzeitig sollten die beiden Abte
auch den Zins aus den zinspflichtigen Kirchen einziehen: JL 5494 /JL 5495,
(1093) XI 2.2° Eine Kontrolle der eingehenden Summen sollte dadurch
gewihrleistet werden, dafl sowohl die Héhe der gespendeten Summen als
auch der Name des Spenders schriftlich aufgezeichnet wurden.?! Prinzipiell

217 Vgl. fiir die Reise Eugens IIL. bereits das Chronicon Mauriniacense 111, 7, La
Chronigue de Morigny (1095—1152), publ. par Léon Mirot (CTEH), Paris 1912, 87;
dazu Grabois, Les séjours (wie Anm.7) 12; ferner den Brief des Wibald von Stablo,
oben Anm. 64. Vgl. ferner Alexanders III. JL 11132 an den Bischof von Tournai, oben
Anm. 90.

218 Das hat Grabois, Les séjours (wie Anm. 7) 14, aus JL 11132 (wie vorige Anm.)
folgern wollen. Diese Ansicht klingt sehr plausibel. Es bediirfte aber gesicherter Belege,
um sie iiber eine Hypothese hinausfithren zu kénnen.

219 Vgl. Briihl, Zur Geschichte (wie Anm. 64) 426 (331); zu diesen Reisen vgl. René
Crozet, Le voyage d’Urbain I1 et ses négociations avec le clergé de France (1095—1096),
RH 197 (1937) 271—310; Alfons Becker, Papst Urban II. (1088—1099) 11: Der Papst,
die griechische Christenheit und der Kreuzzug (SMGH 19/2), Stuttgart 1988, 435—457.

220 Vgl. PL 151, 368C—370A, Nr.89—90; dazu Lunt, Papal Revenues1 (wie
Anm. 6) 77—78; 1I, 201—202 (mit englischer Ubersetzung von JL 5494). Zur Einzie-
hung des Zinses dabei vgl. Daux, Le cens (wie Anm. 166) 67; Jordan, Zur papstlichen
Finanzgeschichte (wie Anm. 5) 76 (100). Daneben diirfte sich Urban II. wihrend seines
Pontifikates auch an einzelne Adressaten mit der Bitte um finanzielle Hilfe gewandt
haben; vgl. seinen Brief an Abt Hugo von Cluny bei Johannes Ramackers, Analekten
zur Gesciichte des Reformpapsttums und der Cluniazenser, QFIAB 23 (1931—1932)
22-52, ebd. 29—30 sowie den Text 42—44, Nr. 11.

221 Vgl. JL 5494: ,Studeat ergo unusquisque uestrum presentibus eius (sc. Romane
ecclesie) laboribus pro data sibi diuinitus facultate succurrere, et quod aspirante deo
corde hilari destinauerit, per fidelem ministrum latorem presentium dirigere non cunc-
tetur, ita tamen ut quod quisque contulerit, adscripto sui nominis titulo nostre notitie
representet.“ Auch die schon fiir das Ersuchen um auflerordentliche Subsidien vom
Beginn des Jahres 1161 so exemplarische Gleichsetzung der Freiheit der romischen
Kirche mit der Freiheit aller anderen Kirchen (vgl. oben Anm.28) findet sich leicht
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war eine solche Geldgabe in das Ermessen des jeweiligen Spenders gesetzt,
allein bei den der romischen Kirche zinspflichtigen Klostern stellte Urban II.
den Abten, die eine Zinszahlung verweigerten, dafiir sogar Zwangsmittel der
Bischofe in Aussicht.???

Das Beispiel zeigt vortrefflich, daf} bis auf die zahlreichen einzelnen Aus-
fertigungen eines solchen Aufrufes und bis auf die férmliche Aufforderung
an jeden Bischof, dem Papst iiber die Hohe der von seiner Kirche erbrachten
Leistung eine briefliche Riickantwort zukommen zu lassen, in dem Aufruf
zur Leistung von auflerordentlichen Subsidien Urbans II. von 1093 schon
nahezu alle die charakteristischen Elemente bis hin zur Entsendung von Kol-
lektoren anzutreffen sind, die auch in den verschiedenen Aufrufen zur Lei-
stung solcher Subsidien aus dem ersten Jahrzehnt im Pontifikat Alexan-
ders TII. begegneten.

Das Beispiel gestattet jedoch auch eine Vermutung iiber die Art der Lei-
stung. Daf es sich bei Zahlungen zu auflerordentlichen Subsidien um eine
Leistungspflicht fiir die einzelnen Kirchen gehandelt hat, zu deren Erfiillung
die Vorsteher dieser Kirchen, die Bischofe, mit nicht gerade geringem Auf-
wand an moralischen Druckmitteln aufgerufen wurden, dirfte schon die
Eréreerung der verschiedenen Schreiben Alexanders III. gut gezeigt haben.
Aber einen im kirchlichen Gewohnheitsrecht verankerten Zwang zu einer
solchen Leistung, noch dazu mit genau festgelegten Quotierungen fiir die
einzelnen Kirchen, wie er fiir Leistungen im Rahmen der procuratio canonica
an den reisenden Papst gut bezeugt ist, gab es nicht: Auch drohte saumigen
Zahlern oder gar Zahlungsunwilligen keine kirchliche Strafsentenz, wie dies
fir die Leistung der procuratio canonica von 1163 ausdriicklich siberliefert
wird.??

Leider liegen die Anfinge und die Entwicklung der procuratio canonica
noch weitgehend im Dunkeln.?** Aus diesem Grund lassen sich aus den oben
erérterten Papstschreiben teilweise auch nur Vermutungen ableiten.

Zumindest aber in lterer Zeit war die Leistung der procuratio canonica auf
das engste mit dem Recht auf Visitation verkniipft, das der Di6zesanbischof
kraft seiner Jurisdiktion und seiner geistlichen Hoheit iiber die Kirchen

abgewandelt bereits hier: ,De omnipotentis siquidem dei miserationibus per sanctorum
apostolorum merita orationesque confidimus, quod in proximo apostolice sedis libertas
restituetur et per eam ceteris per orbem ecclesiis diu optata tranquillitas reparabitur.*

222 Vgl JL 5494: ,Quod si forte caritatis uestre uiscera circa sedem apostolicam
effundere debita deuotione neglexeritis, id saltem quod ex censu annuo Lateranensi
palatio uos debere cognoscitis, latori presentium reddere et per eum nobis transmittere
nullo modo detrectetis. Si qui uero abgaturn suam beato Petro iustitiam restituere aliqua
occasione renuerint, confratres episcopi hoc sibi hac nostra nouerint auctoritate
iniunctum, ut per ipsos quod reddendum est, reddere compellantur .. .*

223 Vgl. eine solche Androhung in JL 10881, wie oben Anm.75.

224 Brithl, Zur Geschichte (wie Anm. 64) 431, Anm. 100 (335, Anm. 100), hat sich
vorbehalten, die Geschichte der procuratio canonica im Zusammenhang zu behandeln.
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seiner Didzese beanspruchte.?”® Sie bestand demnach in der Leistung des
Unterhaltes, den die visitierten Kirchen dem Bischof wihrend seiner Visita-
tion schuldeten. Der Anspruch des Papstes auf Leistungen im Rahmen der
procuratio canonica geht somit, wie Brihl betont hat, wohl darauf zuriick,
daf man den ilteren bischéflichen Prokurationsanspruch wihrend der Visi-
tationsreisen ganz bewuft ,auf den Papst als den Visitator der Gesamt-
kirche“ wihrend seiner Reisen iibertrug.??

Es wire freilich verfehlt, einen allzu engen Zusammenhang zwischen einer
tatsichlich stattgefundenen Visitation und der Leistungspflicht zur procu-
ratio canonica an den reisenden Papst herstellen zu wollen. Bereits der
besprochene Brief des Wibald von Stablo hatte gezeigt, daf in der Didzese
Liittich diese Leistung fillig wurde, ohne dafl Eugen III. die Didzese oder
die Kirchenprovinz Koéln, zu der Liittich gehérte, auch nur beriihrt hitte.??’
Ahnliches gilt genau so fiir die Kirchenprovinz Reims mit ihren zwolf Di6-
zesen, von denen Alexander III. wihrend seines erzwungenen Aufenthaltes
in Frankreich nicht eine einzige aufgesucht hat.??®

Gerade solche Uberlegungen fithren jedoch zu einer begriindeten Vermu-
tung. Die beispielsweise wahrend des langen Aufenthaltes Alexanders IIL.
und seiner Kurie in Sens anfallenden Kosten liefien sich, weil wahrscheinlich
unangemessen und unzumutbar hoch fiir die Diézese und die Kirchenpro-
vinz Sens, schon aus Griinden der Billigkeit nicht iiber Einnahmen aus der
procuratio canonica allein dieser Kirchenprovinz abdecken.?”” So lag es denn

225 Vgl. z. B. die Formulierung in Innocenz III. Dekretale P 2146, (1204) II 26, an
den Prior von Santo Stefano in Palude, PL 215, 308B—309C, Nr.27 (X 3. 39. 21):
»Quia uero uisitationi annexa est procuratio, cum nemo suis stipendiis debeat militare,
nec os boui alligandum sit trituranti, et episcopus ratione spiritualis iurisdictionis, quam
habet in ea, teneatur causa correctionis predpictam ecclesiam uisitare ... decreuimus,
qﬁod idem episcopus, cum ad ipsam ecclesiam causa correctionis accesserit, moderatam
ab ea procurationem percipiat bis in anno ...“ Zu bestehenden Miflbriuchen vgl. die
Dekretale desselben Papstes an Bischof Nikolaus von Schleswig, P 4722, (1213) IV 29,
PL 216, 815A—816A, Nr. 26 (Ende, das aber nicht in die Dekretaleniiberlieferung ein-
ging) sowie Concilium Lateranense IV (1215), c. 33, COD (wie oben Anm. 185) 250 (X
3:-19.:23).

226 Vg)l. Brithl, Zur Geschichte (wie Anm. 64) 426—427 (331).

227 Vel. oben Anm. 64.

] A%exander IIL. beriihrte allein die Kirchenprovinzen Tours, Sens und Bourges,
und die Didzesen Sens und Paris waren die am weitesten im Norden gelegenen, die der
Pagst dabei aufsuchte.

29 Den Gesta pontificum Autissiodorensium LVIL, zufolge soll zwar Guillaume de
Touci, Bruder des Erzbischofs Hugues de Touci, in seiner Eigenschaft als Archidiakon
und Dompropst in Sens sich gegen den Papst und die Kurie wihrend ihres Aufenhaltes
vorbildlich und sehr zuvorkommend verhalten haben; vgl. RHGL XII, 304A;
Bibliothéque historigue de ’Yonne, I, par L.-M. Duru, Auxerre — Paris 1850, 421:
»Hujus (sc. Wuillermi) consilio et providentia, universali ecclesia fere fluctuante et
schismate seviente, prenominatus archiepiscopus frater ejus, immo ipse recepit et
Senonis addixit beate recordationis Alexandrum papam tercium, nondum plene confir-
matum, quod etiam reges et principes facere formidabant; in qua receptione, et quamdiu
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nahe, auch den iibrigen Kirchenprovinzen des Kénigreiches anteilig solche
Kosten aufzubiirden und zu diesem Zweck die Leistungspflicht zur procu-
ratio canonica auch auf sie auszudehnen, selbst wenn der reisende Papst diese
Kirchenprovinzen gar nicht betreten hatte und somit ein unmittelbarer
Zusammenhang zwischen tatsichlicher Visitation und eingetretener Lei-
stungspflicht dabei gar nicht erst zustande gekommen war.

Und da der lange Aufenthalt des Papstes und seiner Kurie in Sens weniger
durch die erklirte Absicht zu einer wirklichen Visitationsreise als durch die
politischen Realititen in Italien wihrend des Schismas bestimmt wurde, ist es
auch zu erkliren, da man sich in dieser Ausnahmesituation veranlafit sah, zu
wiederholten Malen und in bestimmten Abstinden auf die Leistungspflicht
im Rahmen der procuratio canonica zuriickzugreifen, selbst wenn dabei von
einem Reisen des Papstes schwerlich mehr gesprochen werden kann. Ein
Riickgriff auf diese Art von Einnahmen empfahl sich wahrscheinlich allein
deshalb, weil angesichts der festen Quotierungen fiir die einzelnen Kirchen
dabei auch mit annihernd gleichbleibenden Einnahmen gerechnet werden
konnte.

b) Zur Beurteilung Alexanders I11. in den ersten Jabren seines Pontifikates

Als Friedrich I. im Frithjahr 1162 davon erfuhr, dafl sein Widersacher
Alexander III. ,sich zusammen mit seinen Pseudoanhiangern den Gefahren
des Meeres anheimgegeben hatte, um das Land der Franzosen zu betreten
und es wie ein offenkundiger Feind Gottes, der Kirche und des Reiches mit
dem Irrtum schismatischer Schlechtigkeit zu beschmutzen®, lief er einen
haferfiillten Brief an Hugues de Champfleury, Bischof von Soissons und
Kanzler Ludwigs VIL., ergehen. Noch ehe er darin dem Kanzler empfahl, er
solle seinem Kénig den Rat geben, weder ,Roland, den ehemaligen
Kanzler®, noch irgendeinen seiner ,Pseudokardinile® oder Boten zu emp-
fangen, weil dies einen kaum noch zu beseitigenden Hafl zwischen dem
Reich und dem Kénigreich Frankreich erzeugen kénne, mochte der Kaiser
nicht auf die Bemerkung verzichten, dafl Roland nach Frankreich komme,
um das Land ,auszurauben und um auf irgendeine Weise 20000 Pfund und
mehr zusammenzukratzen, damit er, der mit Schulden seine grofie Not habe,

diese seinen Gliaubigern bezahle®.?°

apud eos morata est curia, quam laudabiliter se utrinque habuit non est facile dictu.*
Aber selbst Grabois, Les séjours (wie Anm.7) 15, Anm. 48, der die Stelle iberbewer-
tete, meinte dazu: ,Cependant nous ne croyons pas qu'il faut attribuer a larchidiacre de
Sens toutes les dépenses causées par le séjour du pape dans la métropole de la seconde
Lyonnaise. Il nous semble que ses efforts furent concentrés dans le domaine du loge-
men;1 et de Pinstallation de la cour pontificale, ce qui appartenait 4 sa dignité archidia-
conale.“(?

230 Vol RHGL XVI, 202CD, Nr. X: ,In ueritate audiuimus, quod Roll{andus)
quondam cancellarius ... periculis maris se ipsum cum suis pseudosequacibus commi-
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Schon ein halbes Jahr zuvor, im November 1161, war die grofie Schulden-
last der Alexandriner eines der wichtigsten Argumente in jenem Schreiben
Victors IV. gewesen, mit dem er aus seiner Sicht der Dinge den Grafen Rai-
mund der Provence zu unterrichten suchte.?! Im Schreiben des Kaisers aus
dem Friihjahr des Jahres 1162 waren die Schulden Alexanders ITI. geradezu
zum hauptsichlichen Motiv geworden, um dem verhafiten Papst die Auf-
nahme in Frankreich zu verwehren, machten sie doch neben den herablas-
senden Verunglimpfungen allgemeinerer Art den einzigen konkreten Vor-
wurf aus.

Wie Paul Kebr bereits eingehend dargelegt hat, war das Schreiben Victors
IV. auf weite Strecken hin von optimistischem Wunschdenken beherrscht,
dem die politische Wirklichkeit schon lingst nicht mehr entsprach.?? Aber
auch der Brief Friedrichs I. an Hugues de Champfleury, wenn er denn jemals
mehr als eine plumpe Drohung sein sollte, ging in seinem konkreten
Bemiihen, den nichtkaiserlichen Papst mit dem Odium des unsoliden Schul-
denmachers zu behaften, ginzlich an der Wirklichkeit vorbei. Als der
Kanzler des Konigs von Frankreich das kaiserliche Schreiben erhielt, diirfte
er wahrscheinlich genauer iiber die finanzielle Misere Alexanders ITI. infor-
miert gewesen sein, als sein Absender ahnen mochte. Schon 1161, also im
Jahr zuvor, hatte der Bischof eine der noch erhaltenen Ausfertigungen jenes
allgemeinen Aufrufes erhalten, in dem Alexander III. um die Leistung aufier-
ordentlicher Subsidien nachsuchte.?*® Und genau diesem, sonst so véllig nach
festem Konzept formulierten und ganz allgemein gehaltenen Schreiben war
in einer leicht abgewandelten, offensichtlich mit Riicksicht auf ihren Adres-
saten abgestimmten Wendung zu entnehmen, dafl Hugues de Champfleury,
langst ehe ihn der allgemeine Aufruf des Papstes erreicht hatte, diesen wohl
schon 1160 von sich aus mit einer Summe Geldes unterstiitze hatte,?**

serit, ut terram Francigenarum intret eamque scismatice prauitatis errore utpote mani-
festus dei et ecclesie ac imperii inimicus commaculet et spoliet, ut etiam quomodo-
cumque corradat uiginti mllTe libras et ampllus unde creditoribus suis debita persoluat,
quia sub alieno ere ualde grauiter ipse laborat.“ Dazu Reuter, Geschichte I (wie Anm. 1)
201; Ferdinand Giiterbock, Le lettere del notaio imperiale Burcardo intorno alla politica
dil Biirbarosss selloseism all alls: distrmiomends Milano, BISI 61 (1949) 1—65, ebd.
33—34; Rainer Maria Herkenrath, Reinald von Dassel als Verfasser und Schreiber von
Ka;semrkunden, MIOG 72 (1964) 34—62, ebd. 55, hat das Schreiben zwar nicht
erwahnt, denkt aber bei den fast glelchzemgen Schreiben an Yves de Nesle, Grafen von
Soissons, und an Ludwig VII. an Beteiligung Rainalds von Dassel am Diktat dieser
Briefe. Vgl. ferner Franz-Josef Schmale, Friedrich I. und Ludwig VII. im Sommer des
Jabres 1162, ZBLG 31 (1968) 315—368, ebd. 329; Walther Kienast, Deutschland und
Frankreich in der Kaiserzeit (900—1270). Weltkaiser und Einzelkinige 1 (MGMA 9/T),
Stuttgart 1974, 203—204; Wolfgang Georgi, Friedrich Barbarossa und die answartigen
Miichte. Studien zur Auﬁmpo? tik 1159—1180 (Europiische Hochschulschriften 11/
442} Frankfurt/M. /Bern 1990, 64—66.

231 Vel. JL —, (1161) XI 17, wie oben Anm. 1.

22 Vol. Kehr, Zur Geschichte Victors IV. (wie oben Anm. 1) 70—73.

233 Vel. JL 10655, (1181) II 17, wie oben Anm. 30.

234 Vgl. ebd.: ,de preterita quidem subuentione tibi gratias exsoluentes.“

=
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Der Hinweis des Kaisers diirfte damit vollends sein Ziel verfehlt haben und
ins Leere gegangen sein, denn offensichtlich waren fithrende Manner der
ecclesia Gallicana durchaus bereit, den ohnehin schon seit langem von ihnen
als rechtmifig anerkannten Alexander III., auch ungeachtet seiner Schulden-
last, bei sich aufzunehmen,?® nachdem sie ihm schon friiher, sei es durch
freiwillige Geldzuwendungen, sei es im Rahmen auflerordentlicher Subsi-
dienforderungen ihre Unterstiitzung gewahrt hatten. Wenn Friedrich I. und
seine Berater im Friihjahr 1162 wirklich der Meinung waren, diffamierende
Auflerungen solcher Art wiirden bei dem Adressaten ihren Eindruck nicht
verfehlen, so wiren sie damals die Opfer jener Realititsferne gewesen, die im
August desselben Jahres nach vorausgegangenen ebenso unvorsichtigen wie
iiberheblichen Auflerungen®® geradewegs zum Scheitern des Treffens zwi-
schen dem Kaiser und dem Kénig von Frankreich bei Saint-Jean-de-Losne
fithren sollte.?”

Die Analyse der oben erérterten pipstlichen Schreiben hat die Vermutung
nahegelegt, dafl Alexander III. zumindest im ersten Jahrzehnt seines Ponti-
fikates zur Bestreitung der Kosten fiir sich und seine Kurie nicht bloff auf
gelegentliche Einnahmen angewiesen war.?*® Seine wiederholten Aufrufe zur

235 Zur Anerkennung Alexanders III. durch den franzosischen Episkopat auf der
Synode zu Beauvais im Juli 1160 vgl. oben Anm. 15.

236 Die erhaltenen kaiserlichen Ladungsschreiben, in denen zum Teil die allgemeine
Anerkennung Victors IV. bereits vorausgesetzt wurde, jetzt MGH.DR X/2, 214-218,
Nr. 363—365. Vielleicht war iiber den alexandrinisch gesinnten Erzbischof Eberhard
von Salzburg ein solches Ladungsschreiben in die Hinde Heinrichs yon Frankreich
gelangt. Immerhin enthilt dessen Brief an Heinrich von Frankreich gleich zu Beginn
eine wortliche Anspielung auf den Anfang der kaiserlichen Ladung. Zur Anfrage Eber-
hards in Reims nach der Haltung Frankreichs im Schisma und zur Antwort Heinrichs
von Frankreich vgl. Die Admonter Briefsammlungen nebst erginzenden Briefen, hg.
von Giinther Hodl/Peter Classen, MGH.B 6, Miinchen 1983, 139—140, Nr. 81—82.
Der Erzbischof von Reims informierte daraufhin sowohl seinen kéniglichen Bruder, PL
196, 1568A—1569B, Nr. 5bis, als auch die Erzbischéfe von Tours und Sens; vgl. das
Schreiben bei Marvin L. Colker, Anecdota mediaevalia, Tr. 17 (1962) 469—482, ebd.
477—478.

257 Vgl. dazu Schmale, Friedrich I. und Ludwig VII. (wie Anm. 230) 348—365; Kie-
nast, Deutschland und Frankreich 1 (wie Anm. 230) 203—209.

238 7y solch gelegentlichen Einnahmen gehéren z. B. auch die Pallientaxen, die beim
Einholen des leiums fiir Erzbischofelekten an der Kurie fillig wurden; dazu allgemein
Curt-Bogislav von Hacke, Die Palliumverlethungen bis 1143. Eine diplomatisch-histo-
rische Untersuchung, Phil. Diss. Gottingen, ebd. 1898, 135—137; Jordan, Zur papstli-
chen Finanzgeschichte (wie Anm.5) 80—81 (104—105). — Obwohl das Datum fiir die
Palliumverlethung an Heinrich von Frankreich bekannt ist, weifl man leider iiber die
Hohe der dabei erlegten Pallientaxe nichts; vgl. JL 10710, (1162) IV 30, PL 200,
136D—137C, Nr.56. Bis zum Empfang des Palliums blieb jeder Erzbischof blofer
Elekt; vgl. Robert L. Benson, The Bishop-elect. A Study in medieval ecclesiastical office,
Princeton/N. J. 1968, 177—179. Zu den respektablen Summen, die im ausgehenden
14. Jahrhundert bei Empfang des Palliums zu erlegen waren und sich nach der Hohe des
jihrlichen Aufkommens der Dibzese richteten, vgl. z.B. Le cérémonial papal de la fin
du Moyen Age i la Renaissance, par Marc Dykmans, II1: Les textes avignonnais jusqu’a
la fin du Grand Schisme d’Occident (BIIHBR 26), Bruxelles-Roma 1983, 345, Nr. 26.
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Leistung auflerordentlicher Subsidien liefen vielmehr erkennen, dafl der
Papst vor allem das finanzielle Aufkommen der westeuropiischen Kirchen,
die sich zuvor fiir ihn entschieden hatten, fiir sich und seine Kardinale mit in
Anspruch nahm. Daf} dies angesichts seiner politischen Bedringnis in Mittel-
italien, deren Verursacher in den verschiedenen Ausfertigungen des Aufrufes
vom Beginn des Jahres 1161 namentlich erwihnt wurde,?? ein durchaus rea-
listischer, ja erfolgreicher Weg fiirr Alexander ITI. war, zeigt die Wiederho-
lung solcher Mafinahmen vor allem auch nach der Riickkehr von Papst und
Kutie aus Frankreich im Jahre 1165.2%° Auch wenn solche Forderungen des
Papstes wahrscheinlich nicht dberall, selbst in den Reihen seiner eigenen
Anhinger, auf ungetriibten Beifall stieflen,?*! so trugen sie zumindest vor-
tibergehend zur Bestreitung der dringenden Kosten und Ausgaben bei oder
halfen bei der gebotenen Tilgung von papstlichen Schulden, zu deren Auf-
nahme vor allem die in Paris ansissigen Mitglieder des Templerordens weit-
gehend die Mittel bereitstellten.?#?

Es verdient Beachtung, daff Alexander III. in seinem zweiten Pontifikats-
jahr, bedingt durch seine finanzielle Bedringnis, auf die schon in fritheren
Zeiten praktizierte Form des Leistungsersuchens zur Forderung aufleror-
dentlicher Subsidien zuriickgegriffen hat. Daf} er dabei keinen neuen Weg
beschritt, hat besonders das Beispiel Urbans II. von 1093 gezeigt.?* In den
verschiedenen Ausfertigungen des pipstlichen Leistungsersuchens vom
Beginn des Jahres 1161, die an die Bischofe gerichtet waren, fand sich aus-
nahmslos die Aufforderung, auch die Abte und Kirchenprilaten ihrer Dio-
zesen mit zur Leistung der auflerordentlichen Subsidien heranzuziehen.?*
Da eine solch formelle Aufforderung in den spateren Aufrufen des Papstes
zur Zahlung von auflerordentlichen Subsidien nicht mehr vorkommt, kénnte
dies darauf hindeuten, dafl Alexander III. bei seinem allerersten Riickgriff
auf diese zwar schon frither, dann aber seit langem nicht mehr praktizierte
Form des Leistungsersuchens den Bischéfen vorsorglich die Modalititen
einer solchen, ithnen wahrscheinlich inzwischen weitgehend unbekannten
Subsidienleistung erst einmal ins Gedichtnis rufen wollte.

Besondere Aufmerksamkeit darf indes noch einmal die Tatsache beanspru-
chen, dafl Alexander III. wihrend seines erzwungenen Aufenthaltes in
Frankreich in den Jahren von 1162 bis 1165 auf die Leistung der procuratio
canonica zuriickgegriffen hat. Wie erinnerlich, hatte Grabois die Forde-
rungen Alexanders III. in JL 10880—JL 10881 nach der Leistung von hone-

239 Vgl. oben Anm. 57.

240 Vgl, oben Anm. 133 und 146.

241 Vgl. die Bemerkung des Dichters iiber die Indignation des Erzbischofs von
Rouen, oben Anm. 80, von der freilich nicht gesichert ist, ob sie sich auf die Leistung
der 4procuratio canonica oder auf eine Subsidienzahlung bezieht.

242 Vgl. oben Anm. 114, Anm. 117, Anm. 134, Anm. 175.

243 Vol. oben Anm. 220.

244 Vel. oben Anm. 27; vgl. auch Anm. 47.
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stae procurationes nicht nur fiir eine Neuerung der papstlichen Kammer
dieses Papstes, sondern auch fir eine ganz neue Art von Besteuerung
gehalten,”® neben der die dlteren Gewohnheiten zur Gastung des reisenden
Papstes und seines Hofes durch die Bischofe der Dibzesen, die der Papst tat-
sichlich auf seiner Reise besuchte, fortbestanden hitten.2*¢ In Wirklichkeit
hatte besonders treffend der Brief des Wibald von Stablo gezeigt, daff die
oben aufgezeigte Ausweitung der Leistungspflicht zur procuratio canonica
auch auf Kirchenprovinzen und Didzesen, die der Papst und seine Kurie auf
einer solchen Reise tiberhaupt nicht beriihrten, viel dlteren Datums ist. Weit
davon entfernt, eine Neuerung Alexanders III. und seiner Kammer zu sein,
war dieser Modus lingst wihrend des Pontifikates Eugens III. als servitium
enim procurationis domni pape praktiziert worden,?*” ohne dafl er damit
schon als Neuerung dieses Papstes nachgewiesen werden konnte.

Grabois hat gleichfalls nach dem Anteil des kapetingischen K6nigtums bei
der Beschaffung der Mittel fiir den Aufenthalt Alexanders III. in Frankreich
gefragt. Er sah zumindest die Méglichkeit zu der Annahme gegeben, dafl der
lange Aufenthalt des Papstes in Sens wenigstens teilweise auf Kosten des
koniglichen Schatzes bestritten worden sei.?*® Gerade in einer Bemerkung
des Kardinals Boso, derzufolge Alexander III. nach Beendigung des Konzils
von Tours sowohl von Ludwig VIL. als auch von Heinrich II. das Angebot
erhalten habe, in einer Stadt seiner Wahl in ihren Reichen fiir lingere Zeit
bestindig zu verweilen,?*? fand Grabois einen Anhaltspunkt fiir seine Ver-
mutung, dafl der Kénig von Frankreich méglicherweise voriibergehend dem
Papst konigliche Einkiinfte iiberlassen haben kénnte.?°

245 Veol. das Zitat, oben Anm. 76.

246 Vegl. Grabois, Les séjours (wie Anm.7) 15: ,Toutes ces nouvelles dispositions
n’avaient pas annulé les anciennes coutumes concernant le gite du souverain pontife. Les
prélats qui devaient héberger le pape durent faire des efforts complémentaires.

247 Vel. oben Anm. 64, wo der Satz aus dem Brief Wibalds an den Kardinalpriester
Jordan lautet: ,De servitio enim procurationis domni pape, quod in Leodiensi episco-
patu ordinatum est, non solum solliciti set etiam scuzﬁosi fuimus, ut plus quam por-
tionem, que Stabulense monasterium contingere estimata est, primi exhiberemus, nec
murmurantium numerum ullo modo augeremus.“

248 Vgl, Grabois, Les séjours (wie Anm. 7) 15: ,Quelle fut la part de la royauté capé-
tienne dans "organisation matérielle du séjour d’Alexandre III? Le roi se contenta-t-il
d’accorder un refuge au pape et laissa-t-il tous les soucis financiers aux établissements
ecclésiastiques du royaume? Il est évident que, méme dans ce cas, les charges nouvelles
qui grevérent les fideles durent avoir des répercussions sur ampleur des revenues du
Capétien“(?) ... ,Il y a pourtant une possigi]ité de supposer que le séjour d’Alexan-
dre III a Sens a dii étre mis en partie au compte du trésor royal® (es folgt der Hinweis
auf die Stelle des Boso — wie fglgende Anm.).

249 Vol. Boso, Vita Alexandri I1I, Le Liber Pontificalis, par Duchesne, II (wie oben
Anm. 67) 410; ,,Celebrato itaque concilio dompnus Alexander papa responsum a pre-
dictis regibus tale recepit, ut si moram in aliquo loco regnorum suorum assiduam facere
vellet, iuxta beneplacitum suum eligeret villam seu civitatem que sibi magis placere
deberet.“

230 Vel. Grabois, Les séjours (wie Anm.7) 15—16.
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Mangels einschligiger Quellen lifit sich eine solche Vermutung weder besti-
tigen noch verneinen. Die Tatsache jedoch, dafl Alexander III. bei seinem Auf-
enthalt in Frankreich zu wiederholten Malen, gerade auch von Sens aus,”! Lei-
stungen im Rahmen der procuratio canonica fiir sich gefordert hat, spricht nicht
gerade fiir eine solche Inanspruchnahme kéniglicher Einkiinfte durch den Papst.
Sie hitte zudem, wie Briihl zu Recht hervorgehoben hat, die Handlungsfreiheit
Alexanders III. in seinen Verhandlungen mit Ludwig VII. erheblich einengen
konnen.?? Die hier eingehend erdrterten Quellenzeugnisse weisen vielmehr aus-
nahmslos daraufhin, dafl der erzwungene lange Aufenthalt des Papstes in Frank-
reich von 1162 bis 1165 iiber Leistungen der ecclesia Gallicana bestritten worden
ist, die mehrheitlich gewiff aus den festen Quotierungen der procuratio canonica
herrithrten. Dabei war es durchaus iiblich, daff die kirchlichen Grundherren die
Kosten ihrer Leistungen zur procuratio des Papstes auf ihre abhingigen Leute
abwilzten.?* Damit wird zugleich auch die Meinung des Guimann aus Saint-
Vaast in Arras bestitigt, der angesichts des finanziellen Aufkommens fir diesen
unfreiwilligen Aufenthalt des Papstes in Frankreich zu der verklirenden Alle-

gorie griff und von der Francia sprach, die ,,den Herrn Papst Alexander wie eine

Tochter den Vater im Schofle ihres Zuspruches pflegte“.?>*

Die Auswertung der hier ausfithrlich erorterten Zeugnisse diirfte im tbrigen
aufs neue gezeigt haben, welch iiberragende Stellung der Sammlung des Codex
Arras 964 und ihrer Uberlieferung fir die Bewertung des alexandrinischen
Schismas zukommt.?>®

231 Vol oben Anm. 98.

252 Vel. Briihl, Zur Geschichte (wie Anm. 64) 427 (331).

253 Vgl. die Urkunde Ludwigs VIL. iiber die Beilegung von Streitigkeiten zwischen
dem Abt und dem Konvent der Abtei Saint-Philibert und den Biirgern von Tournus
(Didzese Chalon-sur-Sione; Dépt. Sione-et-Loire) von 1171, bei [Pierre Juénin],
Nouvelle histoire de Pabbaie royale et collégiale de Saint-Filibert et de la wille de
Tournus, Dijon 1733, preuves 169: Achille Luchaire, Etudes sur les actes de Louis VII,
Paris 1885, 292, Nr. 610: ,Abbas super burgenses nullam deinceps faciet talliam, nisi
ero auxilio aut procuratione nostra aut procuratione domini papae aut alicuius cardina-
ium. Si abbas submonitus fuerit ad concilium vel ad curiam domini papae aut pro incre-
mento ecclesiae suae aut diminutione deffendenda dominum papam adierit, vel ad nos
venerit pro expeditione aut pro regali nostro recipiendo aut pro alio negotio nostro vel
ecclesiae quod fuerit grande, tunc rationabile secundum qualitatem et quantitatem
negotii quaeret auxilium, et capiet ab hominibus suis. Si vero pro privato aut quolibet
alio negotio suo aut pro discordia inter ipsum et monachos exorta expensam fecerit et
ad nos vel ad dominum papam iverit, nullam pro hoc faciet questam. Die Interpreta-
tion bei Francoise Bracconi, La seigneurie de labbaye Saint-Philibert sur la ville de
Tournus, Publications de la Société des Amis des arts et des sciences de Tournus 76
(1977) 27—103, ebd. 79, ist leider zu mager und unprizise. Vgl. im iibrigen zu dieser
Urkunde Grabois, Les séjours (wie Anm.7) 10, und Carlrichard Briihl, Fodrum,
Gistum, Servitiwm regis. Studien zu den wirtschaftlichen Grundlagen des Konigtums im
Frankenreich und in den frinkischen Nachfolgestaaten Deutschland, Frankreich und
Italien vom 6. bis zur Mitte des 14.]ahrbund%rtsl (KHADb 14/1), Kéln/Graz 1968,
285—286.

254 Vgl. oben Anm. 98.

255 Vel. dazu oben Anm. 169.
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,Hie ist das recht Osterlamm*®

Christuslamm und Lammsymbolik bei Martin Luther
und Lucas Cranach!

Von Christoph Markschies

1. Einleitung

Bekanntlich hat Martin Luther an das Ende des zweiten Teiles seiner Uber-
setzung des Alten Testamentes 1524 ein Zeichen setzen lassen. Es sollte dem
Kiufer bezeugen,

»das solche bucher durch meine Hand gangen sind / den des falsche druckes vnd
bucher verderbens / vleyssigen sich ytzt viel*.

Nebeneinander stehen iiber diesem Satz die Lutherrose und ein Emblem, das
dem Leser aus der mittelalterlichen Bildwelt wohl vertraut ist: ein Lamm, das
ein Fihnlein trigt und aus dessen Seite Blut in einen Abendmahlskelch
stromt.?

Obwohl Hans Volz dieser Schutzmarke einen ausfithrlichen Aufsatz wid-
mete,’ in dem er die Funktion der Zeichen als lutherisches ,Imprimatur"
erliuterte und ihre Verwendung dokumentierte, hat bis heute niemand
gefragt, warum Luther neben der Lutherrose das Gotteslamm mit der Kreu-
zesfahne zum Schutzzeichen seiner Buchdrucke machte. Luther verstand die
Rose, sein Petschaft, ja als ,Merkzeichen® seiner Theologie.* Nun liegt die
These nahe, auch das Lammzeichen sei ein ,Compendium Theologiae®, ein
Sinnbild seiner Theologie gewesen, und diese These soll im folgenden be-

1 Umgearbeitete Fassung eines Aufsatzes, der meiner Lehrerin Frau Professor Dr.
Luise Abramowski zum 60. Geburtstag gewidmet ist.

2 WA.DB 2, 272—275 (*11); 9/II, XXI1f. mit Abbildung S.392; WA 60, 345f. zu
1k 1

3 H. Volz, Das Lutherwappen als ,Schutzmarke®, Libri 4, 1954, 216—225; erweitert
in: Zwei Jahrzehnte deutscher Reformationsgeschichte. Humanismus und Reforma-
tion 5, Katalog Antiquariat G. Rosen, Berlin 1962, LXXVIII—-LXXXIV.

4 WA.B 5 Nr. 1628, 445 (Veste Coburg, 8.7. 1530). Nach O. Clemen (a.a.O., 444)
war der Empfinger des Briefes, L. Spengler in Nirnberg, mit der Anfertigung eines
kostbaren Siegelringes befaft, der die Rose abbildete und den Kurprinz Johann Fried-
rich angeregt hatte; vgl. auch WA.B 5 Nr. 1602, 393 (25. 6. 1530) und J. Luther, Das
Luthersche Familienwappen, Berlin 1954, 5.
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griindet werden. Sie liegt vor allem dann nahe, wenn man nicht nur ,kontro-
verstheologische® Schriften des Reformators liest, sondern seine eigene From-
migkeit und deren literarischen Ausdruck in Predigten studiert.

Die auffillige Beobachtung, daff das Lammotiv aus Luthers Schutzzeichen
auch in reformatorischen Programmbildern bei Cranach auftaucht, ist bisher
dazu nicht in Beziehung gesetzt worden. In Wahrheit aber wird an der her-
ausgehobenen Bedeutung des Gotteslammes bei Luther #nd Cranach deut-
lich, dafl dieses Emblem bei beiden nicht isoliert betrachtet werden darf. Es
handelt sich um einen typischen Ausdruck dessen, was gern ,reformatorische
Bildpropaganda“ genannt wird.? Priziser kann man von einer Verkiindigung
mittels allgemeinverstindlicher Symbole reden und das Lammzeichen als
reformatorische Form einer ,Symboldidaktik“® ansprechen. Luther und Cra-
nach haben sich vertraute Tkonographie zu Zwecken reformatorischer Ver-
kiindigung zunutze gemacht und kannten lingst eine ,theologisch begriin-
dete Bilddidaktik®.” Es laft sich zelgen, dafl der Reformator iiber eine genaue
Vorstellung verfiigt, was er mit dem Lammsymbol aussagen und beim
Betrachter auslésen will, und gegen andere Konzepte der Bilddidaktik (als
solche kann man viele Elemente spitmittelalterlicher Frommigkeitsformen
interpretieren)® abgrenzt. Diese These haben wir nun an Texten Luthers und
Bildern Cranachs ausfihrlicher darzustellen und zu begrinden.

5 E. Ullmann (L. Cranach der Altere — Biirger und Hofmaler, in: Kunst und Refor-
mation, hg. v. E.U., Leipzig 1982, 41—52) spricht sogar von Mitteln reformatorischer
Agitation, die zur Verbreitung der neuen Lefnre dienen sollen (48f.). Am Beispiel der
Lutherbilder Cranachs hat M. Warnke dargestellt, wie selbst das Portrait des Reforma-
tors im reformatorischen Kampf der Interessen als ,Image® gestaltet wird (Cranachs
Luther. Entwiirfe fiir ein Image, Fischer Kunststiick, Frankfurt/M. 1984, 61).

6 Zur Symboldidaktik in ffer Religionspadagogik der Gegenwart etwa: P. Biehl,
Zuginge zu christlichen Grunderfahrungen mit Hilfe elementarer Symbole, EvErz 35,
1983, 255—272 und ders., Symbol und Metapher. Auf dem Wege zu einer religionspid-
agogischen Theorie religioser Sprache, JRP 1, 1984, 29—64.

7 P. Biehl, Zuginge zu christlichen Grunderfahrungen, 256.

§ J. Huizinga hat die bildliche Intensitit dieser Frémmigkeit am Beispiel des Genter
Altars von J. van Eyck plastisch beschrieben, dessen Mittelbild ja die mystische Anbe-
tung des Gotteslammes zeigt (dazu N. Schneider, J. van Eyck, Der Genter Altar. Vor-
schlige fiir eine Reform der Kirche, Fischer Kunststiick, Frankfurt/M. 1986, 57—61 mit
Abb. 44). Fiir Huizinga ist diese Szene ,zentrale Vorstellung® und ,Hauptgegenstand des
Kunstwerkes® (Herbst des Mittelalters. Studien iber Lebens- und Geistesformen des
14. und 15. Jahrhunderts in Frankreich und den Niederlanden, KTA 204, Stuttgart
111975, 411 [= Groflausgabe Stuttgart 1987, 340]); vgl. auch H. Belting, Das Bild und
sein Publikum im Mittelalter. Form und Funktion friither Bildtafeln der Passion, Berlin
1981. P. Goldberg (Die Darstellung der Erlosung durch Christus und sein Blut und der
hl. Eucharistie in der protestantischen Kunst des Reformationszeitalters, Diss. phil.,
masch. Marburg 1925, 17) insistiert auf einer starken Herzensfrommigkeit als Hinter-
grund solcher Lammdarstellungen, die man sich ,glutvoll und stark vorzustellen® hat
(vgl. auch M. Elze, Ziige spatmittelalterlicher Frommigkeit in Luthers Theologie,
ZThK 62, 1965, 381—402).
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2. Das Gotteslamm in der spitmittelalterlichen Frommigkeit,
Liturgie und Exegese

Martin Luther und Lucas Cranach verwendeten in Bild und Predigt ein tra-
ditionelles Symbol. Daher ist es sinnvoll, sich zuerst einen Uberblick dariiber
zu verschaffen, in welchen Zusammenhingen es im Spatmittelalter auftrat,
ehe man fragt, was der Maler und der Theologe nun mit ihm ausdriicken
wollen. Besonders ein Blick auf die kirchliche Kunst im Spatmittelalter zeigt
nimlich, wie verbreitet das Symbol war.

Da das Lamm bekanntlich als Attribut zur Darstellung Johannes des Tau-
fers gehorte, traf man zu jener Zeit fast bei jeder bildlichen Téuferdarstellung
auf das Gotteslamm. Aber man begegnete auch separaten Darstellungen des
Motivs hiufig.? Bei dem Emblem aus Luthers Schutzmarke handelt es sich ja
nicht um dessen Erfindung, sondern ebenfalls um ein traditionelles Element
mittelalterlicher Ikonographie: Die Darstellung des Tieres mit zuriickge-
legtem Kopf, Kreuzesfihnlein und dem Kelch verweist auf das Abendmahl;!°
das Symbol war eindeutig verstehbar. Man kann sich dies alles relativ einfach
klarmachen, indem man einmal einige Lammdarstellungen an und in Erfurter
und Wittenberger Kirchen zusammenstellt:

Wenn Luther etwa den Erfurter Dom, in dem er nacheinander zum Subdiakon,
Diakon und Priester geweiht wurde,!! durch das Westportal des sogenannten , Trian-
gels® betrat, fiel sein Blick auf eine Johannesdarstellung im Tiirbogen. In einer Fiirbit-
tegruppe des 14. Jahrhunderts sind nebeneinander Maria, Christus und Johannes darge-
stellt; der Tiufer hilt in seiner linken Hand die Scheibe mit dem fihnleintragenden Got-
teslamm!2 und deutet mit der anderen Hand auf das Symbol.”* In der benachbarten
Severikirche finden sich gleich zwei Darstellungen des Johannes. Auf der spiteren Dar-
stellung vom Anfang des 15. Jahrhunderts trigt Johannes ein Kreuz, von dem ein
Spruchband herabhingt, das mit den Worten , Ecce, agnus Dei* aus Joh 1,29 beschriftet
ist.™ Selbst in Wittenberg, dessen Reste an spatmittelalterlicher Ausstattung und Kunst

9 Vgl. Joh 1,29 und 1 Kor 5,7 und die 28 Belege des Wortfeldes in der Offenbarung
(etwa 5,6.13; 6,1; 14,1.4; 19,7.9); Art. Johannes der Taufer, in: H. Sachs/E. Bad-
stiibner/ H. Neumann, Christliche Tkonographie in Stichworten, Leipzig 1980, 197;
Art. Lamm, Lamm Gottes, LCI ITI, Rom u.a. 1971, 7—14; H. Leclerq, Art. Agneau,
DACL 1/1, 877—905; F. Gerke, Der Ursprung der Lammallegorien in der altchristli-
chen Plastik, ZNW 33, 1934, 160—196 und J. Braun, Tracht und Attribute der Heiligen
in der deutschen Kunst, Berlin *1988, 367.

10 Art. Lamm in Sachs/Badstiibner / Neumann, Christliche Ikonographie, 233.

11 Durch Weihbischof Johann von Laasphe; zu den Daten s. M. Brecht, Martin
Luther. Sein Weg zur Reformation 1483—1521, Stuttgart 1983, 78.

12 Dje Scheibe, die wohl den Nimbus des Lammes darstellt, wird seit dem spiten
14. Jahrhundert durch die Darstellung eines vollplastischen Tieres in der Hand des Hei-
ligen abgeldst (J. Braun, Tracht und Attribute der Heiligen, 367).

13 E.Lehmann/E. Schubert, Dom und Severikirche zu Erfurt, Leipzig 1988, 149
mit Abb. 15. Der Bezug auf das Johannesevangelium wurde durch die Tiiren des Portals
selbst unterstiitzt, auf denen der Besucher liest: ,Ego sum ostium / per me si quis intro-
terit salvabitur® (Joh 10,9).

4 Die jetzige Beschriftung stammt freilich aus spiterer Zeit, s. E. Lehmann/
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im Vergleich zu Erfurt nur spiarlich zu nennen sind, findet man noch Spuren der weiten
Verbreitung des Motivs: Im 8stlichen Joch des siidlichen Chorschiffes der Stadtpfarr-
kirche St. Marien sieht man einen Schluffstein vom Ende des 13. Jahrhunderts mit dem
fihnleintragenden Lamm und der Umschrift ,AGNUS D({EI)“.!® Ein ihnlicher
Schlufistein fand sich Ende des letzten Jahrhunderts bei Schachtarbeiten in der Halb-
ruine der Schlofikirche Allerheiligen.!® Das Wittenberger Heiltum, das dort ehemals
aufbewahrt wurde, enthielt ein Statuettenreliquiar des Taufers, dessen Aussehen das
Wittenberger Heiligthumsbuch iiberliefert: Johannes weist mit dem ausgestreckten Zei-
gefinger auf ein kleines Lamm, das auf einem Buche sitzt.”

Man mufl natiirlich auch nach der Rolle des Bildes in Liturgie, Kirchen-
musik und Predigt fragen. Vor allem in den gottesdienstlichen Hymnen
tauchte das Motiv vom Gotteslamm auf. In der Fronleichnamssequenz
»Lauda, Sion, Salvatorem* des Thomas von Aquin'® heifit es:

»In hac mensa novi regis
novum pascha novae legis
phase!? vetus terminat
vetustatem novitas
umbram fugat veritas
noctem lux eliminat.

Vor allem gehort das Motiv natiirlich in den Osterfestkreis. Im Hymnus zur
Vesper des Weiflen Sonntags ,Ad regias Agni dapes*, der eng mit einem alten
Osterhymnus ,Ad cenam Agni providi® verwandt ist, wird in der 4. Strophe
der theologische Hintergrund der Lammsymbolik aus 1 Kor 5,7 aufge-
griffen: ,Etenim pascha nostrum immolatus est Christus. Mit Paulus deuten
die beiden Hymnen das Passamahl des Alten Bundes als Typos des einen,
tiberbietenden Sithnopfers in Golgatha:?°

E. Schubert, Dom und Severikirche zu Erfurt, 254, Abb. 177, dazu die friihere Darstel-
lun§ des Motivs (um 1363) ebd., Abb. 140.

15 Die Denkmale der Lutherstadt Wittenberg, bearb. v. F. Bellmann/M.-L.
Harksen und R. Werner, Weimar 1979, 161, Abbildung bei H. Junghans, Wittenberg
als Lutherstadt, Berlin 1979, Abb. 8; vgl. Text S. 38.

16 Heute in der ,Gipskammer® dieser Kirche; Denkmale der Lutherstadt Wittenberg,
97 Abb. 81.

7 Denkmale der Lutherstadt Wittenberg, Abb.110; im Register des Heiltums
a.2.0., 263 Nr. 143; in der Faksimileausgabe der Beschreibung von 1509 (Miinchen
1884) ,Der Sybent gang Dis heiligthums*.

'8 AHMA, hg. v. C. Blume u. G. M. Dreves, Bd. 50, Frankfurt/M. 1961 (= Leipzig
1907), 584 Nr.385 bzw. Graduale Sacrosanctae Romanae Ecclesiae (...), Paris u. a.
1961, 315—319; vgl. auch A. Schulte, Die Hymnen des Breviers nebst den Sequenzen
des Missale iibersetzt und kurz erklirt, WH.T 17, Paderborn 1916, 229—234, Der
Hymnus findet sich auch teilweise in einem Chorbuch, das ehemals in der Wittenberger
Schloflkirche benutzt wurde (Chorbuch 35, fol. 102—109;s. K. E. Roediger, Die geist-
lichen Musikhandschriften der Universititsbibliothek Jena, Hildesheim 1985 [= Jena
1935], Nr. 524, S. 161%).

19 Dazu A. Schulte, Die Hymnen des Breviers, 230; zur Bedeutung bei Luther O.
Bayer, Promissio. Geschichte der reformatorischen Wende in Luthers Theologie,
Darmstadt 21989, 221 Anm. 120.

2 Im Hymnus ,Ad cenam Agni® lautet die Strophe:
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,Jam Pascha nostrum Christus est,
paschalis idem victima

et pura puris mentibus

sinceritatis azyma.“

Und schlieflich ist die Ostersequenz des Wipo von Burgund zu nennen, die
bekanntlich beginnt:?!

,»Victime paschali laudes
immolent christiani.
Agnus redemit oves
Christus innocens patri
reconciliavit peccatores.

Auch an anderen Stellen der Osterliturgie wurde an das Passa des Alten
Bundes als Typos der Ereignisse von Griindonnerstag und Karfreitag erin-
nert.?2 Schlieflich muff man dann noch das in jeder Mefifeier gesungene
»Agnus Dei* nennen, tber das sich Luther so duflerte:

Es nutzt ,uber allen gesengen aus der massen wol zum Sacrament, Denn es klerlich
daher singet und lobet Christum, das er unser sunde getragen habe, und mit scho-
nen kurtzen worten das Gedechtnis Christi gewaltiglich und lieblich treibt.“*

Auch in der Liturgie war das Gotteslammsymbol also stark verwurzelt und
seine Bedeutung den Gliubigen klar.

Genau dasselbe kann nun noch ansatzweise fiir die Exegese und Theologie
der Zeit gezeigt werden. Der einflufireiche Franziskaner Nikolaus von Lyra,
,der (...) ohne Zweifel die wichtigste exegetische Quelle Luthers 15t 2 hat

»Iam pascha nostrum Christus est
qui immolatus Agnus est;
sinceritatis azyma

caro eius oblata est.”

(AHMA Bd.51, New York/London 1961 [= Leipzig 1908], 87, Nr.83); zum
Hymnus ,Ad regias Agni dapes* vgl. A. Schulte, Die Hymnen des Breviers, 191—195.
Im zweiten Kénigsberger Gesangbuch von 1527 findet sich eine deutsche Ubertragung
eines unbekannten Autors, der vielleicht mit Herzog Albrecht zu identifizieren ist:
_Unser lamb Christus selbert ist/ yn des mund ny gespurt eyn lyst/ das am Cretitz fur
uns ward geschlacht/ damit uns zu seym vatter bracht® (Die zwei iltesten Konigsberger
Gesangbiicher, eingel. u. hg. v. J. Miiller-Blattau, Kassel 1933, Faksimile Bl. 18).

21 AHMA Bd. 54, New York/London 1961 (= Leipzig 1915) 12f., Nr. 7; auch sie
ist im ehemaligen Wittenberger Chorbuch (35 fol. 30?, s. K.E. Roediger, Nr. 490,
S.152%) enthalten; vgl. H.P. Riiger, Eine Kontrafaktur der Ostersequenz ,Victimae
paschali laudes® aus fer Reformationszeit, ZKG 95, 1984, 95—97.

22 Frwa im Exsultet des Karsamstages, dem seit der Liturgiereform des zweiten Vati-
canums das Osterlob der Osternachtfeier entspricht: ,Haec sunt enim festa paschalia, in
quibus verus ille Agnus occiditur, cuius sangwine postes fidelinm consecrantur® (A.
Schott, Das Mefbuch der HI. Kirche (...), Freiburg 521952, 347).

23 Vermahnung zum Sakrament des Leibes und Blutes Christi (1530), WA 30/11,
615;3—6.

24 G. Ebeling, Evangelische Evangelienauslegung. Eine Untersuchung zu Luthers
Hermeneutik, FGLP 10. Ser. 1, Darmstadt 1962 (= Miinchen 1942), 154.
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in seinen Werken zur Bibelexegese?® diese typologische Beziehung vor allem
in der Auslegung von Joh 1,29 , Ecce agnus Dei qui tollit peccatum mundi* in
den Vordergrund gestellt: Christus kann in einem eigentlicheren Sinne als die
Opfertiere des Alten Bundes Opferlamm genannt werden, weil das Passa-
lamm die figirliche Abbildung (figura/tomoc)?* der Passion Christi ist.”
Wie die Israeliten durch das Blut des Passalammes an ihrer Tiir vom Wiirge-
engel verschont wurden, so sind die Christen befreit von des Teufels
Gewalt.?® Nikolaus von Lyra schreibt in diesen Punkten aber auch nur die
Glossa ordinaria, den Standardkommentar des Mittelalters, aus,? und dieser
wiederum bezieht sein Material aus traditioneller Kirchenviterexegese.> Der
Bericht von der Einsetzung des Passalammes in Ex 12 kann vor allem nach
zwei Sinnen gelesen werden, die auch beide fiir Luther Bedeutung haben:

5 Zur Hermeneutik N. v. Lyras 5. G. Ebeling, Evangelische Evangelienauslegung,
130—136; jetzt auch K. Bornkamm, Umstrittener ,,spiegel eines Christlichen lebens®.
Luthers Auslegung der Bergpredigt in seinen Wochenpredigten von 1530 bis 1532,
ZThK 85, 1988, 409—454; bes. 412—414.418f,

2 Vegl. dazu die lateinische Ubersetzung von 1 Kor 10,6.

¥ sEcce agnus Dei. Id est a deo missus, immolandus ut bostia acceptissima. Circa
quod considerandum quod licet alia animalia immolarentur in lege: ut bos vitulus capra
et butusmodi, tamen Christus magis vocatur agnus quam cetera immolaticia: Duplici de
causa. Prima est: Quia inter omnes [ﬁgums veteris testamenti agnus paschalis expressius
figurabat passionem Christi. Quia ille agnus erat sine macula. Et per eius immolationem
fziz Israels liberati sunt a servitute egybptiaca: Sicut per passionem Christi qui peccatum
non fecit, sumus liberati a servitute diaboli. Secunda cansa est: quia inge sacrificium quod
figurabat perpetuitatem beatitudinis, fiebat de agno: sicut et Christus est nostra beati-
tudo.“ (Nikolaus von Lyra, zitiert nach: Textus Biblie cum glosa ordinaria Nicolai de
Lyra postilla, moralitaubus eiusdem, Pauli Burgensis additionibus, Matthie Thoring
replicis, Basel 1506—1508, Bd.5, fol. 1897). Augustin erklarte die ,figuratam locu-
rianenfz“ als ,translatem locutionem®; De doctr. Chr. 111,33 (G. Green, CSEL 80,
88,101.).

# Nikolaus von Lyra zu 1 Kor 5,7 (a.2.0., Bd. 6, fol. 407): ,.agnus enim paschalis, de
quo habetur Exodus XIla, figura fuit immolationis Christi, per quem liberati sumus a
demonis potestate, sicut filii israeli per sanguinem agni paschalis ab angelo denastante.

29 Zu 1 Kor 5,7 nach der Basler Ausgabe von 1506 (Bd. 6, fol. 407): ,Nunc prima
figwra illa prophetica completa est: Cum sicut ovis ad immolandum ductus est Christus,
cuins sanguine illinitur postibus nostris, id est frontibus crucis signo signatis, a perditione
huins saeculi tamguam a captinitate egyptiaca liberamur et saluberrimum transitum
agimus, cum a di Zolo transimus ad Christum. (Vgl. dazu MPL 114, 527 B/C und aus
der Magna Glossatura MPL 191, 1573D—1574B). Zu dem Werk s. G. Ebeling, Evan-
gelische Evangelienauslegung, 143—145.

30 Namlich aus Augustin, Tract. in Evang. Joh. 55,1: ,Nunc ergo figura illa prophe-
tica in ueritate completa est, cum sicut ouis ad immolandum ducitur Christus, cuins san-
guine illitis postibus nostris, id est cuius signo crucis signatis frontibus nostris a perditione
buius saeculi tamquam a captivitate uel interemptione Aegyptia liberamur; et agimus
saluberrimum transitum, cum a diabolo transimus ad Christum, et ab isto instabili
saeculo ad eius fundatissimum regnum® (R. Willems, CChr.SL 36, 463,14—464,21);
vgl. auch ebd. 4,10 (36,19—21); H.-U. Delius, Augustin als Quelle Luthers, Berlin
1984, 10—12. 94—112 und W. Rordorf, Art. Pasqua 1.1l contenuto teologico della festa,
Dizionario patristico e di antichita cristiane Bd. 2, 1983, 2691—2695, mit dem allegori-
schen Index MPL 219 s.v. 130.
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LEt ideo in immolatione agni paschalis duplex est sensus: Unus est status jpopuli
exeuntis de egipto. Et est literalis et primus et hunc intendo primo prosequi®' Alius
est praefiguratio Christi passuri per hunc.”

JSecundum est figuratio agni qui designabat passionem Christi (...) Apostolus
dixit 1 Kor 10(,6) ,Omnia in figura contingebant illis* (...) Et ideo cum Moyses fuerit
maximus propheta totum quicquid scripsit, ordinatur ad Christum.“?

Der naheliegende Hinweis von Exodus 12 auf Jesaja 53 (V.7 ,quasi agnus®)
steht etwa in den Additiones des Paulus von Burgos, die Luther gleichfalls
hiufig heranzog.*® Entsprechendes findet man natiirlich auch bei Thomas
von Aquin. Wenn es beispielsweise um die Bedeutung der Feste und Zeremo-
nien des Alten Bundes geht, kann er auf die typologische Beziehung zwi-
schen Passafest und Passion Christi aufmerksam machen.?*

Man wird also nicht fehlgehen, wenn man Luthers Schutzmarke als Zita-
tion eines zentralen, weitverbreiteten und den Glaubenden gut bekannten
Symbols interpretiert und besonders fragt, welche theologischen Modifika-
tionen Luther, welche ikonographischen Korrekturen Cranach vornimmt.

3. Motivkreise des Lammsymbols bei Martin Luther

Luther verwendete die Begriffe Lamm und Gotteslamm schon wegen der zen-
tralen Rolle der biblischen Texte, in denen das Wort vorkommt, hiufig.” Es
kann gezeigt werden, dafl aber nicht nur die liturgische, exegetische und iko-
nographische Konvention diese Haufung erkliren: Die ,Predigt vom Gottes-

31 Zu der Bevorzugung des Literalsinnes bei Lyra vgl. G. Ebeling, Evangelische
Evangelienauslegung, 130.

32 Zitiert nach Nicolaus de Lyra, Glossae in Vetus Testamentum, Straflburg um 1473
(Signatur UB Tiibingen: Gb 596* Gr. Fol.); mit geringfiigigen Abweichungen auch im
1. Band der Basler Bibelausgabe zu Exodus 12, fol. 145",

33 Nam Christus in sua passione per agnum significat (...) tam apud prophetas ut
Esaie LIII“ (Additio II, fol. 1507). Zu Pau%us s. G. Ebeling, Evangelische Evangelien-
auslegung, 155 (mit Belegen 154 Anm. 164).

34 Figuralis autem ratio horum festorum est, quia per iuge sacrificium agni figuratur
perpetuitas Christi, qui est agnus Det, secundum illfuj’ Hebr. ult. 8: Jesus Christus heri
et hodie, ipse in saecula (Hebr 13,8)°, (STh 111* q. 102 a. 4 ad 10"™); ebenso ,, Figuralis
autem ratio patet, quia per immolationem agni paschalis significabatur immolatio
Christi, secundum illud I Corinth, V,7% (11I* q.102 a. 5 ad 2*7); , Unde festo Phase suc-
cedit festum Passionis Christi et Resurrectionis® (111°* q.103 a.3 ad 4"™); vgl. oben
Anm. 27 und unten Anm. 55 sowie den Index zu G. Bicjs ,Canonis Missae Expositio®
v. W. Werbeck, VIEG 79, Wiesbaden 1976 s.v. (393).

35 Das Tibinger Register zur Weimarana zahlt 282 Belege fir ,agnus’; 142 fir
,Lamm®; ,Limmchen® 83; ,Osterlamm‘ 156 sowie einige weitere fiir ,Gotteslamm?’,
,Limmchen‘ und ,Osterlimmlein‘. Auch wenn natiirlich einige Stellen aus verschie-
denen Uberlieferungen ein- und derselben Predigt entstammen, bleibt die erstaunliche
Hiufigkeit, die es durchaus erlaubt, von einer ,Zentralvokabel® Luthers zu sprechen (so
auch P. Goldberg, Die Darstellung der Erlésung durch Christus und sein Blut, 68). Ca.
zwei Drittel aller Belege stammen aus Predigten, auch das ist auffﬁ]iifg. Zum Gesamt-
komplex ,Gotteslamm® und Passatypologie jetzt auch U. Asendorf, Die Theologie
Martin Luthers nach seinen Predigten, Gottingen 1988, 107—111.
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lamm® versteht Luther als einen Synonymbegriff zur Predigt des Evange-
liums; das hinweisende Deuten des Johannes auf den, der die Siinde der Welt
trigt, bezeichnet die Aufgabe eines jeden rechten Predigers.

Man kann bei Luthers Predigten drei Motivkreise unterscheiden, in denen
das Lammsymbol auftritt: Er stellt einerseits das alte Passalamm und das
neue Gotteslamm gegeniiber, dann schildert er das am Kreuz ,gebratene*
Lamm in seinen Wirkungen fiir die Gemeinde und verwendet schliefllich das
Bild des Taufers als Gleichnis fiir den rechten evangelischen Prediger.*¢ Die
spezielle Mischung von doctrina et exhortatio, mit der U. Nembach formal
zutreffend Luthers Predigten charakterisiert,?” zeigt sich in der Anwendung
des traditionellen Lammbildes gegen spitmittelalterliche Frommigkeit und
die Theologie Zwinglis.

3.1. Passalamm und Gotteslamm

1524—1527 predigte Luther im Rahmen seiner sonntagnachmittiglichen
Continuapredigten,*® in denen er das Alte Testament auslegte, iber das Buch
Exodus.?® Dabei stellt er, wie es der Konvention seiner Zeit entspricht, das
Passalamm der Juden und das Gotteslamm der Christen antitypisch gegen-
einander. Im Vergleich zur konventionellen Auslegung verstirkt Luther die
antitypische Note, die in der Typologie enthalten ist. Er will seine Hérer zu
rechtem Unterscheiden anleiten,*® damit sie zwischen Vorausbild des Heils
und Heil wihlen kénnen. Diesen Aspekt kann Luther verstirken, weil das

% Dazu kommen Auflerungen, in denen Luther iiber den Charakter des Gottes-
lammsymbols als ,Figur/Typos‘ niher reflektiert und kritisch gegen einen ungenauen
und diffusen ,,Symbolbegriff* absetzt — diese Klirungen datieren in die Zeit der Aus-
einandersetzung mit Zwingli.

37 U. Nembach, Predigt des Evangeliums. Luther als Prediger, Pidagoge und
Rhetor, Neukirchen-Vluyn 1972, 56f. Nembach sicht freilich nicht, dafl er lediglich
eine formale Definition gibt (Predigt des Evangeliums, 60 Anm. 2); so auch E. Winiler,
Luther als Seelsorger und Prediger, in: Leben und Werk Martin Luthers von 1526 bis
1546. Festgabe zu seinem 500. Geburtstag, im Auftrag des Theologischen Arbeitskreises
fir Reformationsgeschichtliche Forschung hg. v. H. Junghans, Bd.1, Berlin 21985,
225-239, hier 233 mit Anm. 102f.). Auf unser Thema bezogen, kénnte man Nembach
Stellen entgegenhalten wie: ,Denn das Lamb prediget uns selber, (...) Da solt ich
sagen: das wil ich gleuben® (WA 46, 682,20f.26 Pregigt vom 3. 11. 1537 Aurifaber).

870 ?en verschiedenen Textreihen vgl. G. Ebeling, Evangelische Evangelienausle-
gung, 281,

# Wegen des Quellenproblems der Predigten Luthers (dazu G. Ebeling, Evangeli-
sche Evangelienauslegung, 16—21 oder U. Nembach, Predigt des Evangeliums, 14—16)
gebe ich am Ende des Zitates jeweils den Autor der Nachschrift oder Herausgeber der
Sammlung an.

0 G. Ebeling, Das rechte Unterscheiden. Luthers Anleitung zu theologischer
Urteilskraft, ZThK 85, 1988, 219—258. K. Holl hat bereits 1920 auf die Bedeutung
dieser Applikation auf die Horer aufmerksam gemacht (Luthers Bedeutung fiir den
Fortschritt der Auslegungskunst, GA zur Kirchengeschichte I, Tiibingen 1932,
544—582, hier 546, 549).
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Passafest des Alten Bundes fiir ihn nicht nur ein historisches Ereignis ist, son-
dern ein Fest, in welchem Verséhnung zwischen Gott und Mensch geschehen
will. Es ist aber der Heilsweg des Alten Bundes, wahrend das Gotteslamm
fir das Heil des Neuen Bundes steht; der eine Weg fithrt in Verzweiflung
und Unbheil, der andere in den getrosten Frieden und zur Seligkeit. Luther ist
nicht am Passafest seiner zeitgendssischen jiidischen Gemeinden interessiert,
es geht Christen nicht einmal iiber diese Antitypik heraus an, wie die Juden
das Passamahl feierten, solange der Tempel stand.*! Das Mosegesetz geht
Christen nur insofern an, als in ihm von Christus die Rede ist.*?

Trotzdem deutet Luther noch einzelne Elemente der Erzihlung in
Exodus 12 iiber das Passalamm allegorisch und traditionell.*® Die Bitter-
kriuter, mit denen das Lamm gegessen werden soll (Ex 12,8), bringt er mit
der Betriibnis der Jiinger beim letzten Passamahl Jesu zusammen; sie sind
ihm Bild dafiir, daf allein die, die iiber ihre Siinde betriibt sind, wiirdige
Giste am Tisch des Herrn sind.** So wie das Lamm mit bitteren Salzen zu
essen ist, soll man in ,angustia cordis‘ zum Tisch des Herrn treten.*> Diese
Auslegung ist traditionell, man kann sie etwa auch bei Thomas von Aquin
nachweisen,* gleichfalls folgende andere Typologie, die uns bereits aus
Nikolaus von Lyras Erklirung zu 1 Kor 5,7 vertraut ist:*

41 Predigt vom 8. 1. 1525 WA 16, 169,9 Rorer/28—30 Aurifaber. Der Quellenwert
der Exoduspredigten kann relativ hoch angesetzt werden, da nach P. Pietsch (WA 16,
V) die Nachschri%tt von G. Rérer und die Verdffentlichung Johann Aurifabers (Eisleben
1564) voneinander unabhingig sind. G. Rérer wird allgemein eine sorgfiltige und sach-
kundige Betreuung der Predigten Luthers bescheinigt (B. Klaus, Georg Rérer, ein bay-
rischer Mitarbeiter D. Martin Luthers, ZBKG 26, 1957, 113—145, hier bes. 123 f. und
135—137: ,Uber den geradezu einzigartigen Wert der Rorerschen Nachschriften fiir die
Lutheriiberlieferung vertritt die gesamte Lutherforschung eine einhellige Auffassung®
[137], vgl. auch H. G. Leder, Luthers Beziehungen zu seinen Wittenberger Freunden,
in: Leben und Werk Martin Luthers, 419—440, hier 439).

42 Predigt vom 8.1. 1525 WA 16, 167, 1 Rorer/111. Aurifaber.

4 Das mufl vor dem Hintergrund der schrittweisen Preisgabe dieser Auslegungsme-
thode seit 1522 gesehen werden, die G. Ebeling (Evangelische Evangelienauslegung,
48—89) nachgezeichnet hat. Die Passaerzihlung wird durchgingig auf Christus hin
gedeutet, Ebjing fragt, ob man diese ,notwendige geistliche Ubertragung noch Allego-
rese nennen soll* (Evangelische Evangelienauslegung, 447), was sie, rein technisch
gesehen, natiirlich ist.

4 Eyn Sermon vo(n) dem Hochwirdigen Sacrament des Heyligen Waren Leychnams
Christi. Vnd von den Bruderschafften (1519), WA 2, 746, 32—34. ,Man kann die Pas-
sion Christi nicht fruchtbar betrachten, wenn man sich nicht selber als Siinder erkennt*
(G. Heintze, Luthers Predigt von Gesetz und Evangelium; FGLP 10.Ser 9, Miinchen
1958, 223).

4 So Luther in den Exoduspredigten des Sonntags Cantate 14. 5. 1525, WA 16, 232,
8f. Rorer/25f. Aurifaber.

4 Lactucae antem agrestes addebantur in signum poenitentiae peccatorum, guae
necessaria est sumentibus corpus Christi® (STh 111* q. 102 a. 5 ad 2*™); die Glossa ordi-
naria deutet dagegen auf die Unfalbarkeit der Eucharistie durch die menschliche Weis-
heit, vgl. auch MPL 113, 218 B/C).

#°§.0. Anm. 28 bzw. 29.
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»Denn dort in Egipten halff das blit des Lemleins, damit sie die Pfosten bestrichen,
nur dazu, das der Engel, der verderber, dem leib nicht schaden thet unnd die erst-
gebornen frucht nicht t&det, Da dagegen unsers Osterlemleins Christi Jesu blat
dazu dienet, das wir aufl dem rechten Egipten, Nemlich aufl des Teuffels tyranney,
von der Siind unnd dem ewigen tod erlGset werden. “*3

Von einer Typologie kann man sinnvollerweise eben nur sprechen, wenn
Gott dieses Verhiltnis konstituiert. Daher kann auch allegorisch ausgelegt

werden. Weil ,Gott vor zeiten den Herrn Christum abgemalet mit dem

Osterlemlin®,* mufl der Ausleger das Passalamm von Christus her deuten.
Es ist ,Figur, Firbilde und Schatten gewesen des zukiinfftigen Osterlambs. Aber
Christus am Creutz ist das rechte wesentliche Osterlamb, Wie S. Paulus auch saget
1 Corinth. 5%.%°

Weil Gott diese typologische Beziehung selbst angelegt hat, ,triffts alles (sc.

die Analogien zwischen Passa- und Gotteslamm) so lustig uberein, das es

wunder ist®.%!

Unter aller traditionellen Typologie und ihren genauso traditionellen Ein-
zelallegoresen spiirt man in den Texten an den Epitheta, mit denen Luther
das Lamm benennt, dessen intensive Frommigkeitsbeziehung zum ,wahren,
rechtschaffenen, liebreichen und gnadenreichen Osterlimmlein, unserem
HERRN JESUS CHRISTUS'.>? Georg Rérer tiberliefert einen Bucheintrag,
der das sehr deutlich macht:>?

,Da behiite fur, lieber HErr Jhesu Christe, du unschildiges und unbeflecktes Lamb
Gottes, dein kleine Herde und stercke uns den glauben, Amen.“

Man kann versuchen, aus der Adventspostille von 1522 einige Beweggriinde
fiir die intensive Tiefe dieser Aussagen zusammenzutragen. Ich vermute, daff
sie mit der Intensitit zusammenhingen kdnnte, in der Luther tiber die Folgen

48 V. Dietrich, Hauspostille 1544, Predigt am Pfingsttag, WA 52, 314, 12—17. Zum
Quellenwert dieser Sammlung vgl. G. Ebeling, Evangelische Evangelienauslegung,
35—37: ,Trotzdem hat er wohl den Sinn von Luthers Auslegung richtig wiederge-
geben® (35f.). Auch an ciner anderen Stelle, namlich in der Predigt am Sonntag Jubilate
30.4. 1525 WA 16, 223, 32—35 (Aurifaber), deutet Luther den apotropaischen Blut-
zauber des Passafestes als Typos fiir Erlésung durch das Blut Christi.

49 Predigt vom 30. 4. 1525 WA 16, 219,34f. Aurifaber.

50 Von A. Poach 1557 zu den Wochenpredigten von 1529 geordnet, WA 28,
416,22—25; vgl. aber auch Luthers Sermon vom Neuen Testament, das ist von der
Messe (1520), WA 6, 357,34: Das Osterlamm stirbt ,an statt vnd figur Christi‘ oder
hiufiger auch in der Schrift Vom Abendmahl Christi. Bekenntnis (WA 26, 394,271
[Gleichnis]; 395,23 [Figur oder Gleichnis]; 468,6 [Figur oder Zeichen]).

51 WA 16, 169,6f. Rorer/28f. Aurifaber.

52 Predigt 8. 1. 1525, WA 16, 169,17 f. Aurifaber; vgl. die Predigt am Sonntag Jubi-
late 30.4. 1525, WA 16, 215, 11 und im Sermon vom Neuen Testament, WA 6, 358,6
»Christus das rechte osterlamb, ist eyn ewige, gotliche person, die do stirbt, das newe
testament zu bestetigen®.

53 Eintrag 178 WA 48, 133,70—72; vgl. Einleitung des Herausgebers O. Albrecht,
300 151
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seiner Siinde, iiber die Gottesferne erschrak. Diese Tiefe spiegelt sich noch
im getrosten Gewissen als auflerordentliche Dankbarkeit. Der Blick auf das
Lamm, das mit den Siinden der Welt auch die Martin Luthers trigt, hat den
Reformator aus der Verzweiflung gerissen.>*

Wir hatten gesehen, dafl Luther im Vergleich zur konventionellen Ausle-
gung die antitypische Note, die in der Typologie enthalten ist, verstirkt.
Wihrend Thomas von Aquin und Nikolaus von Lyra® das jihrliche Essen
des Passalammes als Typos der ewigen Giiltigkeit der heilsamen Wirkungen
des Gotteslammes interpretieren, deutet Luther antitypisch: Das christliche
Osterlamm ,wihrt fir und firf, das jidische Passalamm mufl jahrlich
erneuert werden.’® Aus der Interpretation als Antitypik folgt dann, dafl ,ein
ende hgben (soll) agnus paschalis Mosi und hinfurt gelten das rechte Oster-
lamb*.%”

Diese Betonung der Antitypik hingt mit dem starken Einwirken der The-
matik von Gesetz und Evangelium zusammen, die Luthers Verwendung des
Gotteslammsymbols gleichfalls von der Tradition unterscheidet. Das Passa-
fest ist durch Gebot und Gesetz des Mose geboten.’® Luther schildert das
Passafest als Paradigma einer Selbstrechtfertigung, die dem Verdike verfallen
mufl. An der rechten Zubereitung des Festes durch die, die es feiern, hangt
die versohnende Wirkung des Passafestes. Das Passalamm steht — so inter-
pretiert — als Antityp neben dem Gotteslamm, das bereits ein fiir allemal
genug fiir uns getan hat.”> Obwohl man doch tiglich das ,agnus dei‘ in der
Messe singe, meinte man ,im Papsttum®, durch gute Werke selbst die eigenen
Stinden tragen (oder praziser: mit Ablissen abtragen) zu konnen. Von Joh
1,29 kann Luther nur die Alternative formulieren: Entweder trigt Christus
die Siinden des Menschen oder der Mensch hilt sich (so) selbst fiir Chri-
stus,® wenn er meint, sich selbst rechtfertigen zu kénnen.

54 Predigt zum 4. Advent (Adventspostille 1522) tiber Joh 1,19-28, WA 10/1.2,
207,14—16 ,da mufl deyn gewissen flr:’o werden und dem tzartten lamb gottis aufl
hertzen hold werden, und den hymlischen vatter, uber solchem abgruntlichem
reychtum seyner barmhertzickeyt“; dazu jetzt A. Beutel, In dem Anfang war das Wort.
Eine Untersuchung zu Luthers Sprachverstindnis im Anschlufl an seine Auslegung des
Johannes-Prologes von 1522, Diss. Theol., masch. Tiibingen 1989, 278—88.

55 S, 0. Anm. 27 und 34.

5% Vgl. im Groflen Katechismus WA 30/1, 228,21 (= BSLK 717,17—22) sowie aus C.
Crucigers Sommerpostille zum 1. Ostertag: ,,Und haben nu ein einig, stettig und ewig
Ostertest, darin der Glaube sich nehret, satt und frolich wird (das ist, vergebung der
Stinde, trost und stercke empfehet) von diesem Osterlamb Christo® (WA 21,
211,12—14).

37 Prediét am Mittwoch in der Karwoche 24.3. 1540 WA 49, 67,2f. Rérer; vgl.
auch: Vom Abendmahl Christi. Bekenntnis WA 26, 474,11f. Wer das Passalamm
dessen ungeachtet weiter feiert, 13t es ,zur lugen werden (Predigt am Psalmsonntag
14.4. 1538 WA 46, 248,261. ]. Stoltz).

58 WA 16, 160, 8 Rorer/17£.22f. Aurifaber.

59 Vgl. EKG 79,1. Luther hat M. Weifle, den Dichter dieses Liedes, als guten Poeten
bezeichnet (WA 35, 477,231.).

60 WA 30/I1, 666,20—25; zum Opfer Christi auch O. Bayer, Promissio, 223.
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3.2. ,Am Kreuzesstamm gebraten®

Nun wird interessanterweise die Gotteslammsymbolik nicht nur, wie es in
der spitmittelalterlichen Exegese wiblich ist und naheliegt, auf die Eucharistie
angewendet. An Luthers Rede vom Gotteslamm ist vor allem die Deutung
auf eine rechte Predigt neu. Auch der heute in seiner Kiinstlichkeit kaum
mehr verstindliche Vergleich von Braten des Passalammes und Kreuzestod
Jesu, der auch in Luthers Osterlied ,Christ lag in Todesbanden® ausgedriicke
ist (,Das ist an des Crelitzes stamm/ ynn heysser Lieb gebrotten®),®! wird
von ihm auf die Predigt hin interpretiert. Das ist moglich, weil auch der hei-
lige Geist und der Glaube in die Typologie einbezogen werden. Durch das
Essen des Passalammes kommt der Israelit in den Genufl seiner verséh-
nenden Wirkung, durch den Glauben der Christ in den Genuf} der versoh-
nenden Wirkung des Gotteslammes.®?> Wie der israelitische Hausvater das
Passalamm am Feuer brit (Ex 12,9), so ,brat“ der heilige Geist das Lamm
und ermdglicht so den Glauben.®® Er richtet es gleichsam zu, damit der
Glaube es zu Stirkung und besserer Erkenntnis geistlich ,essen® und ver-
dauen kann.%*

Luther zielt mit seiner typologischen Auslegung dahin, dafl die Lamm-
symbolik auf die Predigt des Evangeliums appliziert wird: Die Prediger
tragen in der groflen Abendmahlszeit, also im Gottesdienst in dieser letzten
Zeit,% das wahre Osterlamm ihren Gemeinden in der Predigt auf:

»noch ynn diflem leben, wilchs eyn abendessen ist, das ist: am end der wellt, darynn
das Osterlamp und das Euangelium die seelen speyflet, ym glawben und durch die
predigt angericht, furtragen und geessen wirte. “%°

61 Tnzwischen lautet die Zeile wohl daher auch: ,Das ist an des Kreuzes Stamm / in
heifler Lieb gegeben® (etwa: EKG. Ausgabe fiir die Evangelische Landeskirche in Wiirt-
temberg, Stuttgart 1984, Nr. 76,5).

62 Glaube ist geistliches Essen und Verdauen des Lammes, Predigt am Sonntag Can-
tate 14. 5. 1525, WA 16, 227,21f. Aurifaber: ,,Denn wenn man an Gott gleubet, so isset
man das Osterlemlin® (WA 16, 237,32): ,,So setzet sich die liebe braud Christi an ires
HERRN tisch, isset vom Osterlamb (...)“ WA 51, 291,16f. bzw. Predigt am Sonntag
Jubilate 30.4. 1525 WA 16, 214,38/215,11—13 Aurifaber.

63 Predigt vom 14.5. 1522 WA 16, 234,5f. Rérer/20f. Aurifaber; vgl. Predigt vom
22.7. 1526 WA 16, 581,16—18 Rorer.

% Das kann z. T. auch in der Sprache der deutschen Mystik ausgedriickt werden:

»Darnach so gibt das essen auch eine krafft und stercke, so da lebendig machet und
Christum in uns und hinwider uns in Christo erhelt. Moses deutets in einander, das wir
in Christum und Christus in uns verwandelt werde, das heisset essen, ...“ WA 16,
227,26—29 Aurifaber. Nach G. Rorers Nachschrift ist die Starke, die das Essen verleiht,
der Glaube (227,6).

65 Hier wird H. A. Obermans ,Schatten der Endzeit* (Luther. Mensch zwischen
Gott und Teufel, Berlin 1981, 17—21) sichtbar.

6 Kirchenpostille 1522, iiber das Evangelium des Johannistages (Joh 21,19—24) WA
10/1,1, 320,8—11. Nach der Cantatepredigt 1525 ist die Welt einem Christen ,lauter
Nacht und finsternis, welches der glaube machet, welcher alleine an dem Blut Jhesu
Christi hanget und sonst nichts ansi%et noch achtet® (WA 16, 230,22—24 Aurifaber, so
etwa auch Rérer 230,5f.).
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Das neue Osterlamm ist der Inhalt der Predigt des Evangeliums, die nach
Luther verkiindet, daf die Siinde nicht mehr erschrecken, verdammen, tGten
soll. Sie liegt auf dem Lamm, das die Siinde der Welt trigt.*” Luther ver-
wendet diese Zuspitzung der Typologie auf die Predigt in einer Reihe eigener
Predigten, so beispielsweise am Osterdienstag 1524:

Hae sunt oster fladen et agnus, quae edenda sunt in his fersis. Das heubtstuck huius
Euangelii: Christum opportuit pati et reswrgere, ut in nomine eius predicaretur
remissio peccatorum et poenitentia.

Der Wittenberger Prediger formuliert diesen ganzen typologischen Zusam-
menhang noch einmal sehr knapp in seiner Bearbeitung der deutschen Oster-
leise ,,Christ ist erstanden®. Luther hat dieses Lied sehr gemocht:

,Es habe den gesang gemacht, wer da wélle, so muff er ein hohen und Christlichen
verstand gehabt haben, das er diff bild so artlich und fein abgemalet.“”

Er fiigt in dieses Lied, das seit dem 12. Jahrhundert in Verbindung mit der
erwihnten Ostersequenz ,,Victimae paschali laudes® auftritt,”® eine neue
Strophe ein, die bekanntlich lautet:

,Hie ist das recht Osterlamm,
dauon Gott hatt gepotten

Das ist an des Creutzes stamm
ynn heysser lieb gebrotten.

Des blutt zeichet unser thar
das hellt der glaub dem tod fir.

Der wurger kan uns nicht ruren, “7!

67 Predigt vom 24. 6. 1532, WA 36, 197,9—11 Rorer.

68 WA 15, 530,2—4 Rorer.

69 Hauspostille 1544, WA 52, 248,31—33: »Aller lieder singet man sich mit der tzeit
miide, aber das ,Christ ist erstanden’ must alle jar erfur, woltte kein ende haben® (18. 5.
1541 WA.TR 4, 517,16f.; vgl. auch WA 35, 156,251.). Vielleicht ist es deswegen auch
mit in das Wittenberger Gesangbuch von 1529 zusammen mit Luthers Neubearbeitung
aufgenommen worden (G. Hahn, ,,Christ ist erstanden gebessert®. Zu Luthers Stellung
in der Geschichte des deutschen Gemeindeliedes, in: Werk-Typ-Situation. Studien zu
poetologischen Bedingungen in der ilteren deutschen Literatur, hg. v. I. Glier u.a,,
Stuttgart 1969, 326—345, Zitat 342, dort auch weitere Belege von Aufierungen Luthers
tiber die Osterleise, 338 Anm. 46).

70 W. Lipphardt, ,Christ ist erstanden®, JLH 5, 1960, 96—114; Text bei G. Hahn,
»Christ ist erstanden gebessert®, 3441,

71 Luthers geistliche Lieder und Kirchengesinge, vollstindige Neuedition in Ergan-
zung zu Bd. 35 der WA, bearb. v. M. Jenny, AWA 4, Koln, Wien 194—197; vgl. auch
G. Hahn, ,,Christ ist erstanden gebessert®, 343 f. Einen sprachlichen Kommentar findet
man bei O. Schlifke, Handbuch der Lutherlieder, Géttingen 1948, 44; vgl. auch das
Handbuch zum EKG hg. v. Ch. Mahrenholz u. O. Séhngen unter Mitarb. v. O.
Schlifflke, Gétringen 1969, 325—330 und P. Veit, Gottes Bild und Bild des Menschen in
den Liedern Luthers. Untersuchungen zur religidsen Sensibilitit, in: Das protestanti-
sche Kirchenlied im 16. und 17. Jahrhundert. Text-, musik- und theologiegeschichtliche
Probleme, hg. v. A. Diirr u. W. Killy, Wolfenbiitteler Forschungen 31, Wiesbaden
1986, 9—24.
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Wer die Exoduspredigten Martin Luthers in Wittenberg gehort hatte, war
mit jeder Zeile der Strophe, die ebenfalls 1524 im Druck erschien” und wahr-
scheinlich doch auch in den Gottesdiensten gesungen wurde, wohlvertraut.
Die Typologien, die Luther in seinen Exoduspredigten ausfithrte, werden
hier im Lied zusammengedringt und somit von der Gemeinde wiederholt.”

Und so kann es auch kein Zufall sein, daf} genau zu der Zeit, in der Luther
ein solches zusammenhingendes ,Metaphernsystem® um das Gotteslamm
entwickelt hatte, indem er traditionelle Typologien auf seine grundlegenden
reformatorischen Einsichten applizierte, er auch das Gotteslamm als sein
Schutzzeichen bei Cranach schneiden lieff. Vor dem Hintergrund dieser
Zusammenhinge scheint es mir durchaus gerechtfertigt, in dem traditionellen
ikonographischen Symbol trotzdem ein , Kompendium®, ein ,,Merkzeichen®
der spezifischen theologischen Anliegen Luthers zu sehen, ganz analog zur
Lutherrose.”

3.3. Die Finger des Johannes

Die zentrale Bedeutung des neuen Gotteslammes fiir die Predigt des Evange-
liums driickt Luther noch mit einem weiteren Bild aus, das mit dem Sprecher
der Worte in Joh 1,29, mit Johannes dem Taufer, zusammenhingt. Natiirlich
liegt auch die Verbindung des Taufers mit dem Gotteslamm, wie wir sahen,
nahe und findet sich in zeitgenossischer Exegese und kirchlicher Kunst
langst. Die Applikation auf die Predigt ist dagegen nicht traditionell.
Johannes wird zum Typos des evangelischen Predigers, weil er auf das Lamm
zeigt.

In der mittelalterlichen Kunst ist diese Verweiserfunktion des Johannes
meist durch seinen ausgestreckten Zeigefinger kenntlich gemacht.” Aber
auch etwa die Legenda anrea des Jakobus de Voragine berichtet von
Johannes, daf} er ,,auf Christum mit dem Finger wies“.”® Luther hat auf diese
Traditionen ausdriicklich angespielt:

72 Und wohl im selben Jahr entstanden ist; G. Hahn, ,,Christ ist erstanden gebes-
sert”, 327; W. Lucke, WA 35, 155—160; M. Jenny, AWA 4, 71.

73 G. Hahn (,,Christ ist erstanden gebessert®, 336) vermutet, dal Wipos Sequenz
Luther anregte, in die deutsche Osterleise das Osterlammsymbol einzufiigen.

7 Daes %:eine unmittelbare Auflerung zum Schutzzeichen gibt, kann man das mit
letzter Sicherheit natiirlich nicht beweisen. Aber die Zusammenhinge sprechen fiir sich.
Im Rahmen unserer Untersuchung ist es nicht moglich, auch die 12 Belegstellen in den
Disputationen gegen die Antinomer (1. Disputation 18. 12. 1537 WA 39/1, 366,6f.11f.;
367,15f.; 383,241.; 396,11; 397,1; 2. Disputation 12. 1. 1538, 434,7f.; 455,5; 456,6;
3. Disputation 6. 9. 1538, 500,6; 537,12 bzw. 25) zu kommentieren.

75 1524 predigte Luther in Neustadt a. d. Orla. Auf den Fliigeln des Hauptaltars der
Kirche, die Cranach 1511 gemalt hatte, sieht man eine solche Darstellung des Johannes
(Zum Neustadter Altar s. Der Cranach-Altar in Neustadt an der Orla, fotografiert v. R.
Dressler, erl. durch H. v. Hintzenstern, Berlin 1986, Farbtafel S. 18 und Gesamtansicht
S.30).

76 86. De nativitate S. Joh. Baptistae (Th. Graesse, Jacobi a Voragine, L. a., vulge
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wDas (sc. Job 1,29) sind helle, klare Text und starke wort und sind durch das schéne,
herrliche Gemelde bestetigt worden, das man S.Joan mit dem Lemlin gemalt hat,
wie er mit den fingern auff das Lamb weise, und ich hab solch gemelde gerne
gesehen, jtem, das man das Osterlemlin auch mit einem fenlin gemalt hat, auch das
Bild, wie man Christum gecreutziget hat, aber wir habens im Bapsthum nicht ver-
standen, was damit sey gemeint worden. 7

Die Wichtigkeit des Johannes, der eine Lieblingsgestalt des Wittenberger
Professors war,’® liegt vor allem in dieser Deutehaltung; am Johannisfest soll
man sich vor allem iiber den Satz Joh 1,29 freuen:” ,Mit den worten hat er
aller menschen hertz durch zuckert. “® Luther verkiindigt Johannes, der von
sich weg auf das Lamm weist, als einen Typos fiir das rechte Tun des Predi-
gers. Durch seinen Fingerzeig macht Johannes deutlich, dafl die Passionsge-
schichten keine blofe Historie sind, ,die man wol inn alle weg predigen und
wissen soll“,®! sondern daR der Horer selbst gemeint ist. Seine eigene Sunde
tragt das Gotteslamm.®? Daher

»gehet des licben Johannis des Tauffers stymm noch heuttiges tages, das er von der
Junckfrawen Marien Sone, dem Herren Jesu, zeuget, er sey das Lemblin Gottes. “®

Obwohl man ihn ,im Bapsthum (. ..) an alle Wende gemalet und sein Bilde
und das Lemlin in Holtz und Stein, in Silber und Golt gehawen und davon
Bilder gemacht, jm auch dazu des jars einmal gefeiert, seine finger gemalet,
wie er auff das Lamb weiset*,3* befiirchtet Luther, daff im Heiligenge-
dichtnis diese Deutungsfunktion des Taufers auf das Gotteslamm unterge-

Historia Lombardica dicta (...), Osnabriick 1969 [= 1890], 362 bzw. Die L.a. des
Jacobus de Voragine, aus dem Lateinischen iibersetzt von R. Benz, Koln, Olten 1969,
417). Uber den Finger existieren eigene Uberlieferungen, vgl. ebd. 125. De decollatione
S.J. B. (Graesse, 574 /Benz, 664); vgl. Predigt vom 21. 6. 1539, WA 47, 139, 24 f. Auri-
faber und Hauspostille 1544 zum St. Johannistag: ,Solche finger hat nie kein Mensch
gehabt noch gesehen, wie Johannes finger sind, damit er das Lemblein Gottes zeyget.
Darumb, wen die siinde druckt, wen der Teuffel und der todt schrecket, der sehe nur
disem Prediger auff seinen mund und finger, der wirdt in recht leren unnd weysen, das
er zu vergebung der sinden kumme® (WA 52, 647,9—13). Es gibt keine andere Hilfe,
als auf diese Finger zu sehen (WA 52, 653,261.); am Johannistag ist man frohlich und
dankt Gott fiir ,die licben finger et den mund® (24. 6. 1532 WA 36, 200,9f. Rorer). So
auch N. Hermans Lied zum Johannis-Tag (EKG 114,4): ,Er zeigt’ ihn mit dem Finger
an, sprach: ,Siehe, das ist Gottes Lamm (...)"".

77 Predigt an Allerheiligen 1537; 3. 11. 1537 WA 46, 683,35—684,1 Aurifaber.

78 O, Thulin, Cranach-Altire der Reformation, Berlin 1955, 24.

79 Predigt zum Johannistag 1532 WA 36, 196—200 Rérer.

80 WA 36, 197,6 Rorer.

81 Hauspostille 1544, WA 52, 229,34,

82 Dagegen deutet die Glossa ordinaria zu Joh 1,29 ,peccatum mundi® einschrin-
kend auf die Erbsiinde.

8 Hauspostille 1544, An Sant Andreas Tag, WA 52, 565,33—35; vgl. Predigt am
24.6. 1534, WA 37, 465,15—17 Rorer: ,Igitur Iobannes semper vivit et numquam
moritur, quia eius verba, quae loguitur de agno, andio et sequor illum digitum. Das ist
unser finger et caput de Iohanne®.

8 Predigt vom 3.11. 1537, WA 46, 678,33—36 Aurifaber.
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gangen ist. Die Johannesdarstellung darf aber nicht zum Selbstzweck
werden, weil sie dann dem Horer und Betrachter nicht mehr Christi Person
und Werk vor Augen stellt oder malt.®

4. Die Funktion der Rede vom Gotteslamm

Wollte man Luthers Gebrauch der traditionellen Lamm-Metaphorik, um
Spezifika seiner eigenen theologischen Ansichten auszudriicken, einfach nur
als ,Symboldidaktik® kennzeichnen, hitte man seine Rede vom Christus-
lamm noch nicht in ganzer Tiefe erfaflt. 1528, in seiner Schrift ,Vom Abend-
mahl Christi. Bekenntnis’, setzt sich Luther mit der Deutung des Lammes als
Symbol auseinander. Fin solches Verstandnis interpretiert er als Folge der
Zwinglischen Abendmahlstheologie und schliefit es daher aus: ,Christus ist
das lamb Gottes, kan nicht also verstanden werden: Christus bedeut das lamb
Gottes. “®¢ Luther begriindet seine Auffassung mit einer einsichtigen logi-
schen Argumentation: Wenn Christus Lamm ,bedeutet* (ein spezielles
Lamm, nimlich das Lamm des Gottes im Sinne von Zwinglis »Significat®
bedeutet), ist Christus ,geringer® als das Lamm oder priziser ein Unterfall des
Oberbegriffes ,Lamm°. Diese Deutung fithrt aber zu einem absurden Sinn
der Rede vom Gotteslamm. Aber auch die andere Moglichkeit, daff das Got-
teslamm Christus ,bedeutet®, lehnt Luther ab. Schlieflich wird von ihm die
Interpretation des Ausdrucks ,Lamm® als verschliisselte Aussage iiber die
Bedeutung Christi ebenfalls ausgeschlossen. Das Gottesepitheton in diesem
Ausdruck zwingt notwendig anzunehmen, daff das Lamm hier ein ,ander
new wort ist, heist auch ein ander, new und das recht lamb, welchs Christus
wahrhafftig ist“.*” Ein Symbolbegriff, der das Lamm als ,Bedeutungstriger®
tieferer Einsichten iiber Werk und Person Christi versteht, ist fiir Luther aus-
geschlossen: Christus ist Gottes Lamm. Natiirlich differenziert auch Luther
zwischen Bildern vom Gotteslamm, dem Wort vom Gotteslamm und dem
Gotteslamm selbst. Ein kiinstlerisches Bild ist nur ,Zeichen“ des einen
Lammes:

»das die aller beste weise zu leren sey, wenn man zu dem wort Exempel oder
Beyspiel gibt, Denn die selben machen, das man die rede klerlicher verstehet. “%

8 Die enge Beziehung von Lamm und Evangelium belegt auch eine Predigt vom 2. 2.
1538 ,,Sic et nos mori per legem et tamen per Enangelium et agnum vivificari® (WA 46,
159,6 Rorer).

86 WA 26, 276,25f.

8 WA 26, 276,32f.; dazu auch Thesen 23/24 der Disputation ,De Divinitate et
Humanitate Christi® (1540; WA 39/11, 94,23—26 und R. Schwarz, Gott ist Mensch. Zur
Lehre von der Person Christi bei den Ockhamisten und bei Luther, ZThK 63, 1966,
289—351, hier 334f. mit Anm. 148).

88 Luther macht in seiner vierten Predigt am Mittwoch nach Invocavit 1522 deutlich,
dafl etwa ein Kruzifix nur ein ,zeychen® des Gottes im Himmel ist, es aber Leute gibrt,
die solche Bilder ,brauchen (WA 10/111, 311.).

89 Vorrede M. L. auf die Historie Galeatii Capellae vom Hertzog zu Meiland 1538,
WA 50, 383—385, hier 383,2—5.
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Die kiinstlerische Darstellung hat aber nicht die Funktion eines Sakra-
mentes.® Die Bilder vom Lamm unterstiitzen die Verkiindigung des Wortes
vom Lamm im begrenzten Rahmen menschlicher Bemithungen.”? Ob das
Wort vom Lamm die Herzen trifft und somit der Hérer-die Wirkungen des
Lammes selbst erlebt, ist unverfiigbar.

Luther betreibt zwar tatsichlich mit Hilfe elementarer und traditioneller
Symbole Symboldidaktik. Aber iiber die traditionelle Verwendung des Sym-
bols und iiber einen reinen Symbolbegriff fithrt sein Gebrauch weit hinaus.
Das liegt vor allem an seinem Verstindnis des Predigtamtes und der zielstre-
bigen Wendung und Applikation alles Traditionellen auf diese Amtsthe-
matik: Wenn Predigt das Lamm vor Augen stellt, geschieht Siindenverge-
bung. Unter dem Hinweis kann der Vollzug geschehen.

Lucas Cranach d.J. hat diesen Zusammenhang auf dem bekannten Predellabild des
Altars der Wittenberger Stadtpfarrkirche St. Marien, der 1547 aufgestellt wurde,
gleichsam illustriert.”” Luther steht im Professorentalar auf einer Kanzel,” hat die
Finger der linken Hand auf dem Bibeltext und deutet mit Fingern der rechten Hand auf
den Gekreuzigten. Der steht zwischen ihm und der Gemeinde, in der auch Kathe von
Bora portritiert sein soll.? Die Tkonographie konnte uns iiber die deutliche Analogie
zwischen Luthers Geste und den Darstellungen des Taufers belehren, selbst wenn wir
nichts aus den Predigten des Reformators wiiflten. Die Geste, mit der er auf den
Gekreuzigten weist, ist, wie wir weiter unten sehen werden, genau die, mit der in
anderen Cranachdarstellungen Johannes auf das Gotteslamm zeigt: Luther ist hier in
Analogie zu Johannes dem Tiufer dargestellt.” Nun gehort die Predella des Witten-
berger Altares in ein Gesamtprogramm: Auf den Fligeln und dem Mittelbild des Altars
sind ,nota ecclesize’ im Sinne von CA VII abgebildert: Es wird dort vorgefiihrt, wie
Taufe, Beichte und Abendmahl durch die Reformatoren recht verwaltet werden, so wie

9 Und auch nicht die Funktion einer Predigt (P. Goldberg, Darstellung der Erls-
sung, 33).

o Daﬁ Luther den padagogischen Nutzen von Bildern gekannt und geschitze hat,
kann man sich einfach klarmachen, wenn man eine illustrierte Cranachbibel zur Hand
nimmt; vgl. aber auch E. Starke, Luthers Beziehungen zu Kunst und Kiinstlern, in:
Leben und Werk Martin Luthers, 532f.

92 Denkmale der Lutherstadt Wittenberg, 177. Dort ist die kontroverse Zuschrei-
bung des Altars an Vater und Sohn referiert. Aber es besteht offenbar Einigkeit, daf} die
Predella dem jiingeren Cranach zu verdanken ist. So auch I Schulze, Die Stadtpfarr-
kirche St. Marien zu Wittenberg, Das christliche Denkmal, H. 70, Berlin 71981, 24, die
sich mit der genannten Zuschreibung W. Schade anschliefit.

93 Sie hat gewisse Ahnlichkeiten zur Kanzel der Torgauer Schloflkirche. Ob man
daraus eine Anspielung auf Luthers Einweihungspredigt und die paradigmatische
Bedeutung dieses Raumes ableiten darf, ist mir fraglich. Zum Predellabild existiert im
Dresdner Kupferstichkabinett (Abb. 5) ein verwandter Holzschnitt, der nach E. Blume
ein verlorengegangenes Bild der Wittenberger Schlofkirche wiedergibt (Kunst der
Reformationszeit. Staatliche Museen zu Berlm, Hauptstadt der DDR, Ausstellung im
Alten Museum 26. 8. bis 13. 11. 1983, Berlin 1983, 420).

9 Abbildungen etwa in: Denkmale der Lutherstadt Wittenberg, Abb. 167 oder bei
H. v. Hintzenstern, Lucas Cranach d. A., Altarbilder aus der Reformationszeit, Berlin
21975, 103, oder: Leben und Werk Martin Luthers, 995 Abb. 37.

95 O, Thulin, Cranach-Altire der Reformation, 24. Auch der Dresdner Holzschnitt
bestitigt die These, da das Lamm unter dem Gekreuzigten auf dem Altar steht und
somit den Bezug auf Joh 1,29 direkt ausdriickt.
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auf der Predella die reine Verkiindigung zu sehen ist. Die Mitteltafel wird durch Christi
letztes Abendmahl ausgefiillt. In der Runde sitzt Luther (in der dufieren Erscheinung
der Wartburgzeit); ein Mundschenk, den man als Cranach deuten kann, reicht ihm den
Becher. Auf dem Tisch liegt, wie es traditioneller Ikonographie entspricht,% ein Passa-
lamm. Auch diese Darstellung darf vor dem Hintergrund der Exoduspredigten ver-
standen werden.

Das Predellabild des Wittenberger Altars illustriert Luthers Predigttheorie,
das Lammschutzzeichen den Inhalt seiner Predigt. Beide Male driicke Cra-
nach mit Mitteln traditioneller Ikonographie ein fiir Luther konstitutives und
so bisher in den Darstellungen nicht angelegtes Element seiner Theologie
aus.” In beiden Fillen malen die Cranachs, was Luther predigt, und helfen
Luther, ,Kompendien® seiner Theologie im Bereich der bildenden Kunst zu
erstellen.

5. Lucas Cranach d. A. und sein Sohn als
»lutherische Symboldidaktiker“

Die Cranachs malen, was Luther predigt. Diese Beobachtung bestitigt sich,
wenn man ihr Oeuvre nach weiteren Lammdarstellungen durchsicht. Sie
riickt sicherlich zunichst zutreffende Thesen des Cranachforschers W.
Schade zurecht, wonach die enge Zusammenarbeit Luthers in der Motivaus-
wahl, etwa der Bibelillustrationen, kaum im strengen Sinne, also durch
direkte textliche Belege, zu verfolgen wire.?® Schade weist auch auf die auf
dem Hohepunkt der reformatorischen Auseinandersetzung entstandenen
Portraits des ,,Abgottes zu Halle®,?” des Kardinals Albrecht von Branden-
burg, hin. In der Tat besitzen wir keine schriftlichen Quellen, aber die kiinst-
lerischen Ergebnisse zeigen, wieviel die Cranachs vom Anliegen Luthers
gewufit haben miissen.'® Zudem stand Lucas d.A. mit seinem Freund
Luther, dem er ja als Trauzeuge gedient hatte, in engem Kontakt. 0!

Die bekannte Folge von Darstellungen, die traditionell mit ,Siindenfall
und Erlosung® iiberschrieben werden, ist ein vorziigliches Beispiel dieser

% E. Lucchesi Palli/L. Hoffscholte, Art. Abendmahl, LCI I, Rom u.a. 1968,
10—18, hier 14.

%7 Fiir ein anderes Motiv hat dies G. Seebass gezeigt: Die Himmelsleiter des hl.
Bonaventura von Lucas Cranach d.A. Zur Reformation eines Holzschnitts,
SHAW.PH 4, 1985, Heidelberg 1985 oder jetzt auch M. Bachmann, Die apokalypti-
schen Reiter. Diirers Holzschnitt und die Auslegungsgeschichte von Apk 6,138,
ZThK 86, 1989, 33—58, bes. 53—56.

%8 V. Schade, Die Malerfamilie Cranach, Dresden 1974, 74: M. Bachmann, Die apo-
kalgyptischen Reiter, 53.

? W. Schade, Die Malerfamilie Cranach, 64. Sch. nennt auch Arbeiten, die in
Zusammenarbeit mit Karlstadt entstanden sind (2.2.0. 721£.).

190 Am Detail wird dies auch von G. Seebass, Die Himmelsleiter des hl. Bonaven-
tura, 57 und M. Bachmann, Die apokalyptischen Reiter, 53 gezeigt.

101 E. Starke (Luthers Beziehungen zu Kunst und Kiinstlern, in: Leben und Werk
Martin Luthers, 531—548, bes. 5341.) hat diese Beziehung nachgezeichnet. Demgegen-
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Umsetzung der Theologie Martin Luthers in ein ,umfassend biblisch-kate-
chetisches Lehrbild“.1%2 Die Bedeutung des Bildes kann man auch an der Tat-
sache ablesen, dafl es auflerordentlich hiufig verbreitet war.!® Das Motiv
taucht auch auf Buchdeckeln, Epitaphien, Altargemilden und sogar auf
Ofenplatten auf — eine vollstindige Sammlung existiert bisher nicht,'**

Die Deutung des Bildes wird auch dadurch erleichtert, dafl den meisten Fassungen
Bibelstellen beigegeben sind. Sie vergegenwirtigen mit der kiinstlerischen Darstellung
dem Betrachter die zentralen Schriftargumente reformatorischer Theologie. Dazu zdhlt
natiitlich auch Joh 1,29. Die Bibelstelle ist auf das bekannte Ensemble in der rechten
Hilfte der Tafel, der Evangeliumsseite, bezogen, sowohl auf das Lamm mit dem Sieges-
fihnlein wie auf Johannes den Tiufer, der auf das Lamm deutet.'® In der Schriftko-

iiber meint D. Koepplin, wenn Cranach ,auf Anweisung Luthers gewisse religidse
Themen neu dargesteﬁt hat, (...) dies mehr die Konsequenz aus seiner Hofmaler-Stel-
lung als aus seiner eigentlich tiefergehenden privaten Verbindung mit Luther® war
(D.K./T. Falk, Lukas Cranach: Gemilde, Zeichnungen, Druckgraphik. [Zur Ausstel-
lung im Kunstmuseum Basel, 15. 6. bis 8.9. 1974], Basel, Stuttgart 1976, 81). Aber darf
man diese Alternative erdffnen?

102 G, Seebass, Die Himmelsleiter des hl. Bonaventura, 57. D. Koepplin betitelt die
Tafeln ,Rechtfertigung des Siinders vor dem Gesetz durch die Gnade Gottes und den
Glauben® (D. Koepplin/T. Falk, Lucas Cranach, 505, zustimmend E. Starke, Luthers
Beziehungen zu Kunst und Kinstlern, 539). Fiir die Bezeichnung ,Gesetz und Evan-
gelium* haben sich E. Badstiibner und O. Thulin ausgesprochen (Kunst der Reforma-
tion, 358).

103 Die Chronologie dieser verschiedenen Fassungen der Lehrtafel 1st schwierig.
Neben der eigenhindigen Version in Gotha (M.]. Friedlinder/]. Rosenberg, Die
Gemilde von Lucas Cranach, hg. v. G. Schwartz, Basel, Boston, Stuttgart “1979,
Nr. 221 [1529]) existieren Werkstattkopien in Prag (Friedlinder / Rosenberg, Nr. 221C)
in Weimar (Nr.221A), Nirnbkerg (O. Thulin, Cranach-Altire der Reformation, 137
Abb. 172/173 bzw. im Katalog Martin Luther und die Reformation in Deutschland.
Ausstellung zum 500. Geburtstag M. Luthers, veranstaltet vom Germanischen Natio-
nalmuseum Niirnberg in Zusammenarbeit mit dem Verein fiir Reformationsgeschichte,
Frankfurt/M. 1983, 87 Abb. 474), Braunschweig (D. Koepplin/T. Falk, 510 bzw. O.
Thulin, Cranach-Altire der Reformation, 131f.; Abb. 44£.) und London (D. Koepplin/
T. Falk, 510 Abb. 275), ferner ehemals in Konigsberg (O. Thulin, 137 Abb. 171). Seit
1529 wurde das Motiv zusitzlich als Holzschnitt vergreitet; hier sind freilich nur zwei
Exemplare in London und Weimar bekannt (D. Koepplin/T. Falk, 505-509 mit
Abb. 275a bzw. Martin Luther und die Reformation, 398—400 Abb. 538).

104 Chr, Schuchardt, Lucas Cranach des Aelteren Leben und Werke, nach urkund-
lichen Quellen bearbeitet ITI, Leipzig 1871, 39, 45 nennt einige Darstellungen, ebenso
P. Goldberg, Darstellung der Erlosung, 216—218, O. Thulin, Cranach-Altire der
Reformation, 138 Abb. 174—176 (Schmuckblitter zu Bibeln 1537, 1538/39 und 1541),
K. E. Meier, Fortleben der religios-dogmatischen Kompositionen Cranachs in der
Kunst des Protestantismus, RKW 32, 1909, 415—435 und A.v. Troschke, Studien zu
Cranachscher Kunst im Herzogtum Preuflen, Diss. phil. Kénigsberg, Borna, Leipzig
1938, 11—13. Vgl. jetzt auch J. Drees, Jahrbuch des Schleswig-Holsteinischen Landes-
museums Schlof% Gottorf NF. 2, 1988/89, 94—96 zu einer neu erworbenen ,Allegorie
auf den Naumburger Vertrag von 1554,

105 Dabei erscheint die Anordnung von Kreuz und Lamm in der Niirnberger/ Wei-
marer/ Londoner Fassung in sich am stimmigsten. Dort befinden sich Kreuz und Lamm
in der Bildmitte und dadurch direkt iber dem Zitat von Joh 1,29. Dagegen steht bei den
Holzschnitten Kreuz und Lamm, das auf die rechte Seite geriickt wurde, auf der Gra-
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lumne ist neben diesem Text auch 1 Petr 1,2 zitiert (,,In der heyligunge des geystes/
zum gehorsam/ und besprengung des blutts Jhesu Christi“), was sich auf den Blutstrahl
aus der Seitenwunde Christi bezieht, der die neben Johannes stehende Gestalt des Adam
betrifft und besprengt. Auf dem Strahl sitzt die Geisttaube, weil der Geist die Wir-
kungen von Christi Blut wie in einem Strahl dem Menschen, der ihn trifft, zueignet.'%

Natiirlich ,lif8t sich nicht belegen, ob diese Darstellung von Luther oder
Melanchthon angeregt wurde, denn bei dem tiglich méglichem Kontakt gibt
es verstindlicherweise keine Schriftquellen“.!”” Aber die kaum 16sbare Alter-
native, ob die Vorlage dieses Bildes auf Luther oder Melanchthon zuriick-
gehe, % verdeckt auch nur, dafl auf jeden Fall solche ,,allegorischen Darstel-
lungen von den Wiinschen Luthers begleitet wurden und seine Gemilde in
weitem Mafle dem entsprachen, was der Reformator (. ..) vom evangelischen
Altarbild verlangte“.!®” Obwohl das Bild formal in der Tradition spatmittel-
alterlicher Glaubensbilder!'!® steht und von einem einfachen Christen wie
eine Bilderbibel lesbar war,!!! ist es doch ein reformatorisches Glaubensbild.
Die traditionelle Ikonographie wird von der reformatorischen Theologie her
neu gefafit.!'? Die ganze Szenenfolge, die ,eine zusammenhingende Predigt

beshohle erhoht, so dafl Johannes der Taufer in die Bildmitte und somit tiber das Zitat
riickt. In dem Gothaer Exemplar ist das Kreuz mit dem Lamm ebenfalls rechts vom
Zitat aufgestellt, aber vor der Grabeshéhle, iiber der der Auferstandene schwebt.

106 Nach D. Koepplin hingt die Betonung des Blutstrahls mit dem Abendmahlsstreit
zusammen (D. K. /T. Falk, Lucas Cranach, 507).

107 P, Poscharsky, Lucas Cranach, in: M. Greschat (Hg.), Gestalten der Kirchenge-
schichte. Die Reformationszeit I, Stuttgart, Berlin, K6ln, Mainz 1981, 77—88, hier 85.
Freilich kann man hier zumindest auf einen Melanchthonbrief an Johann Stigel hin-
weisen, in dem er Vorzeichnungen fiir Cranach erwihnt: , Venit mibi in mentem pictoris
Lucae, cui interdum praeformatas imagines tradere solebam in Biblis“ (CR V, Halle
1838, 557, Nr.3099). Der Brief, den Bretschneider noch auf den 20.9. 1544 datierte,
wird in Bd. 9 der Regestenausgabe unter der Nr. 3331 A erscheinen und wurde vermut-
lich am 3./4.10, 1543 abgefaflt [Freundliche Mitteilung von Herrn Prof. Dr. H.
Scheible]. Eine Ubersetzung findet sich bei Lucas Cranach d. A. im Spiegel seiner Zeit.
Aus Urkunden, Chroniken, Briefen (...) hg. u. erl. v. H. Lidecke, Berlin 1953, 77).
Daraus kann man natiirlich nicht (wie etwa M.]. Friedlinder/]. Rosenberg, Die
Gerrlfllde von Lucas Cranach, 64) schlieflen, Melanchthon habe auch dieses Bild vorge-
ZEIC et.

108 Koepplin behauptet, Luther sei ein Ratgeber bei der Komposition gewesen
(D. K. /T. Falk, Lucas Cranach, 506, ihnlich E. Badstiibner, Kunst der Reformations-
zeit, 3581.); anders W. Schade, Die Malerfamilie Cranach, 74: ,Fiir die Entstehung des
Bildpaares von Siindenfall und Erlésung kommt der systematisch ordnende Melanch-
thon am ehesten in Frage.®

109 U. Gertz, Die Bedeutung der Malerei fiir die Evangeliumsverkiindigung in der
evanagelischeu Kirche des XVI. Jahrhunderts, Diss. phil. Heidelberg, Berlin 1936, 28.

10 Vol die gleichnamige Abteilung im Niirnberger Katalog Martin Luther und die
Reformation, 334—351.

11 Zur ,Lesbarkeit’ des Cranachschen Glaubensbildes vgl. E. Badstiibner, in: Kunst
der Reformationszeit, 358 und P. Goldberg, Darstellung der Erlosung, ™.

12 Cranach hat auch eine Reihe ganz traditioneller Johannesdarstellungen gemalt:
1534 eine Darstellung von Jesus und Johannes (New York, Friedlinder/Rosenberg,
Nr. 222), ein dhnliches Motiv 1538 (Koln, Nr. 367; eine Werkstattarbeit in Hannover,
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dar(stellt), "1 wirkt wie eine Illustration zu Luthers Exoduspredigten. Es
iiberrascht nicht, da Joh 1,29 und die Darstellung des Gotteslammes samt
Johannes eine zentrale Rolle im Bild spielen.

Die Cranachs haben diese neue Ikonographie bekanntlich noch mindestens
zweimal auf groflen Altarbildern angewendet. Zuerst auf dem Schneeberger
Altar, der 1539 aufgestellt wurde, schliefilich auf dem Altar der Weimarer
Stadtkirche St. Peter und Paul, der seit 1555 den Chorraum der spiteren Pre-
digtstitte J. G. Herders schmiickt.

Beim Schneeberger Altar'™ findet sich auf dem rechten Teil des Mittelbildes im
1. Offnungszustand die Anordnung, die uns von den Glaubensbildern her vertraut ist:
links Johannes, der auf Christus deutet, aus dessen Seitenwunde der Blutstrahl auf den
neben Johannes stehenden Adam triffc. Unter dem Kreuzesstamm befindet sich das
Lamm, 15 selbst die Schriftstellen entsprechen den Glaubensbildern. Als Predella dient
eine traditionelle Abendmahlsdarstellung.''® Wenn O. Thulin nun meint, es gehe in den
Bildern dieses Altars um die ,Entscheidung des Christenmenschen®,'!7 so ist damit nur
die Hilfte gesagt: Es geht auch und zunichst um die Darstellung der Entscheidung
Gottes. Der nackte Adam, den der Blutstrahl trifft, stellt einerseits einen Adam dar und
ladt doch auch zugleich jeden Menschen ein, an dessen Stelle zu treten. Das hat Thulin
richtig gesehen.

Der Altar in Weimar!®® ist als Epitaph von Lucas Cranach interpretiert worden.'!?
Cranach, der 1553 hier starb, wird ja auch in zentraler Stelle des Mittelbildes dargestellt.
Lucas Cranach nimmt die Stelle Adams auf den Glaubensbildern ein. Luther ist eine Art
Assistenzfigur des Johannes. Er weist auf die Bibelstellen 1 Joh 1,7; Hebr 4,16 und Joh
3,4—15, deutet also wie Johannes dem Freund Lucas Cranach das Kreuzigungsge-
schehen und die Lammfigur. Deutlicher kann Cranach nicht machen, daf} er Luthers
Interpretation der Johannesgestalt kennt und seine Ausdeutung mit seinem eigenen
Glauben bejaht und nicht einfach nur als Hofmaler unbeteiligt einen Auftrag erfiill.

Der Weimarer Altar bezeugt am eindriicklichsten, dafl Lucas Cranach
d. A. Seite an Seite mit Martin Luther geglaubt hat, daff allein das Gottes-

Nr. 222 A; dazu D. Koepplin, in: Martin Luther und die Reformation, 361) ebenso 1535
eine Madonna mit Christuskind und Johannesknaben, der ein Lamm als Attribut bei
sich hat (Stuttgart, Nr. 227).

113 K E. Meier, Fortleben der religits-dogmatischen Kompositionen Cranachs,
RKW 32, 419. s

114 H.v. Hintzenstern, Lucas Cranach d. A., Altarbilder, 94—98; Abbildung der
Tafel bei O. Thulin, Cranach-Altire der Reformation, Abb. 40 nach S. 34.

115 Ich griifle dich am Kreuzesstamm, du hochgelobtes Gotteslamm* dichtet noch
V. E. Léscher (EKG 70,1). 2

116 H.v. Hintzenstern, Lucas Cranach d. A., Altarbilder, 95.

117 Zitiert nach H.v. Hintzenstern, Lucas Cranach d. A., Altarbilder, 98.

118 (Friedlander /Rosenberg, Nr.434); E. Schmidt, Die Stadtkirche St. Peter und
Paul zu Weimar, Das christliche Denkmal H. 86, Berlin 21983, 20; H. v. Hintzenstern,
Lucas Cranach d. A., Altarbilder, 99, und O. Thulin, Cranach-Altire der Reformation,
558

119 O, Thulin, Cranach-Altire der Reformation, 55. Welche Teile des Altars dem
Vater, welche dem Sohn zuzuschreiben sind, ist umstritten (E. Schmidt, Stadtkirche St.
Peter und Paul, 20). Das Cranachportrait ist eine gegenseitige Kopie des Selbstbildnisses
in Florenz (Friedlinder/Rosenberg, Nr. 425).
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lamm die Siinde der Welt trigt und durch sein blutiges Opfer am Kreuz die
Vergebung der Siinde erwirkt hat.'?® Ein letztes Mal Luther:

4Also lebet und fleusst das Blut unseres lieben Herrn Christi noch immerdar, ist
nicht gestockt noch erkaltet, es fleusst und springt, nachdem er todt ist, und alle,
die damit besprengt werden, haben Vergebung der Siinden und sind Kinder des
ewigen Lebens. Das Lerne.“!#!

P. Goldberg notierte 1925 fast erschreckt, wie ,massiv’ und ,traditionell*
diese Vorstellungen sind,'? in denen Luther und Cranach lebten. Wie gern
mochte man sich bei der Betrachtung des Weimarer Altars vom blutbe-
sprengten Cranachkopf zum abgeklirten Haupt Luthers im Gelehrtenrock
wenden. Aber es gehort zur historischen Redlichkeit, zuerst Luthers Fremd-
heit wahrzunehmen. Erst dann kénnen wir thn so deuten, dafl wir heute
systematische Anregungen von ihm gewinnen konnen (und da hilft die Vor-
stellung des blutbespritzten Adam zunichst kaum weiter). Denn im Umgang
von Luther und Cranach mit dem Gotteslamm begegnet uns beides: ganz tra-
ditionelle Frommigkeit, Theologie und Ikonographie, die seit der Alten
Kirche zur Identitat christlicher Kirche gehorte, aber gleichzeitig auch die
bewufite Korrektur an all dem von der reformatorischen Entdeckung Martin
Luthers her.!? Der sich das Gotteslamm als Merkzeichen und Kompendium
seines Glaubens und seiner Theologie in Biicher drucken lief}, hat von der
versdhnenden Wirkung des Blutes, das da in den Kelch stromt, gelebt. Aber
er hat gerade deswegen in einigen Punkten nicht wie seine Zeitgenossen
geglaubt. L. Cranach ist ihm darin als Maler gefolgt.!?*

120 So schon Chr. Schuchardt, Lucas Cranach des Aelteren Leben und Werke I, 211;
vgl. auch P. Poscharsky, Cranach, 87.

121 Zitiert nach P. Goldberg, Darstellung der Erlésung, 89. In ,EA 3,164 ff.¢ ist der
Beleg nicht auffindbar.

122 P Goldberg, Darstellung der Erlésung, 90.

123 Sein Geist ist zweier Zeiten Schlachtgebiet” (C. F. Meyer, Huttens letzte Tage,
XXXII. Luther, SW. Historisch-kritische Ausgabe, bes. v. H. Zeller u. A. Zich, Bd. 8,
Bern 1970, 67).

124 Johann Stigel schreibt 1536 in einem Gedicht auf den Tod von Johann Lucas Cra-
nach iiber den Sohn, was auch vom Vater gilt:

wPinxisti quoties Patres, sanctosque Prophetas:
Credibile est pingt se voluisse Denm:
Pinxisti Christum quoties in carne potentem
per quem mortales turba redempta sumus; »
Hic duxisse ipsum certo tibi numine dextram,
Testatum ingenii nobile {edt opus.”
(zitiert nach Chr. Schuchardt, Lucas Cranach des Aelteren Leben und Werke 1, 1041.).
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Die Auswanderung der
Jerusalemer Christen nach Pella —
historisches Faktum oder theologische
Konstruktion?

Kritische Bemerkungen zu einem neuen Buch*
Von Jiirgen Wehnert

Zu den Grunddaten der palistinischen Kirchengeschichte des 1. Jh.s zahlt
traditionell die von Euseb (HE 3,5,3) und Epiphanius (Haer. 29,7,8; 30,2,7;
Mens. 15) iiberlieferte Nachricht, die Jerusalemer Christen seien vor dem
Jiidischen Krieg in das transjordanische Pella ausgewandert und auf diese
Weise der rémischen Belagerung und Eroberung Jerusalems samt deren grau-
envollen Begleitumstinden im Jahr 70 entkommen. Bis zum Ende des
19. Jh.s fiir bare Miinze genommen (als erster trug Manuel Joél 1883 Griinde
gegen die Geschichtlichkeit des Pella-Auszuges vor), hat sich eine kritische
Beurteilung der Pella-Notizen bei Euseb und Epiphanius auch im 20. Jh. nur
allmahlich herausgebildet (bes. durch die Einwinde von Eduard Schwartz,
Samuel G.F. Brandon und Johannes Munck). Das Problem wird heute
durchaus kontrovers diskutiert, wobei die Alternative ,Historizitat vs. ,Ahi-
storizitit' der Pella-Wanderung um eine dritte Moglichkeit erweitert worden
ist, wonach es sich bei der Pella-Notiz zwar um eine echte Tradition pellen-
sischen Ursprungs handele, die aber auf eine unhistorische itiologische
Legende (Georg Strecker)! bzw. einen fiktiven Apostolizititsanspruch der
Pellenser Christen (Gerd Liidemann)? zuriickgehe. Angesichts dieser For-

* Die folgenden Ausfithrungen setzen sich auseinander mit Jozef Verheyden: De
vlucht van de Christenen naar Pella. Onderzoek van het getuigenis van Eusebius en Epi-
phanius (= Verhandelingen van de Koninklijke Academie voor Wetenschappen, Let-
teren en Schone Kunsten van Belgig, Jg. 50, 1988, Nr. 127). Briissel (Paleis der Acade-
mién) 1988. 285 S.

1 Das Judenchristentum in den Pseudoklementinen, TU 70, Berlin, DDR 21981,
52515

2 Paulus, der Heidenapostel. Band II: Antipaulinismus im frithen Christentum,
FRLANT 130, Gotungen 1983, S. 284,
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schungslage? ist es zu begriifien, daf} das Thema nun erstmals in monographi-
scher Form behandelt worden ist: In seiner 1987 vorgelegten, von der Belgi-
schen Akademie fir Wissenschaften, Literatur und Schone Kiinste preisge-
kronten und dort 1988 publizierten Dissertation ,De vlucht van de chri-
stenen naar Pella® geht Jozef Verheyden den meisten Haupt- und Neben-
aspekten des Pella-Themas in grofler Ausfiihrlichkeit nach und entwirft in
vier umfangreichen Kapiteln unter steter Beriicksichtigung der Forschungsli-
teratur einen eigenen LOsungsansatz, der darauf hinausliuft, daff Euseb die
Pella-Notiz aus geschichtstheologischen Griinden selbst entworfen habe:*

In Teil 1 (,,Die Problematik der Pella-Flucht*, S. 9—49) stellt Verf. sowohl
die expliziten Pella-Zeugnisse zusammen als auch die in der Literatur ergin-
zend genannten impliziten Belege (vor allem AscJes 4,13; pseudoklementini-
sche Rekognitionen [= Rek] I 37,2 syr. Version, 39,3 lat. und syr. Version;
Apk 12,6.14; Mk 13 parr. Mt 24, Lk 21); der behauptete historische Wert der
letzteren sei in allen Fallen fraglich, da sich nirgends ein zweifelsfreier
Zusammenhang mit der Pella-Episode nachweisen lasse. Abschliefende
Erwigungen zur geschichtlichen Situation der Jahre 66—70 (S. 43—49) fithren
den Verf. zu einer skeptischen Bewertung der Moglichkeit einer Wanderung
der Jerusalemer Gemeinde in das im Jahr 66 von jlidischen Aufrithrern zer-
storte Pella.

Teil 2 (,,Die Quelle Eusebs®, S.51—66) wendet sich der Pella-Notiz HE
3,5,3a zu und uberpruft die in der Literatur diskutierten Quellen, von denen
Euseb an dieser Stelle abhingig sein soll: Ariston von Pella, Hegesipp oder
Julius Africanus. Da Verf. keine dieser Losungen fiir tragfihig hilt, postu-
liert er, daf} die Notiz von Euseb selbst formuliert worden sei.

Kapitel 3 (,,Vergleich zwischen Euseb und Epiphanius®, S. 67—152) spitzt
diesen Gedanken durch den Nachweis zu, daf} Epiphanius keine selbstindige
Kenntnis von der Pella-Wanderung besessen habe (etwa durch Hegesipp),
sondern sein ,Wissen’ ausschliefilich der Fuseb-Notiz verdanke
(S.111—124). Die Abhingigkeit Epiphanius’ von Euseb gehe ferner aus der
Ubernahme von anderem geographischen Material Eusebs in Haer. 29f. (aus
Onomastikon und HE) sowie weiteren sachlichen Ubereinstimmungen zwi-
schen beiden Autoren in diesem Teil von Haer. hervor. Aus den in Kapitel
1—3 gesammelten Beobachtungen folgt daher fiir den Verf., dafl Euseb sehr
wahrscheinlich die einzige Quelle fir die Pella-Wanderung darstelle, von der
alle spiteren Autoren abhingig seien (vgl. S.239).

Auf dieser Basis unternimmt V. in Teil 4 (,Die Pella-Flucht und der

3 Charakteristisch fiir die gegenwirtige Situation ist, daf} fast zeitgleich mit der kri-
tischen Studie Verheydens ein Aufsatz Craig Koesters: The Origin and Significance of
the Flight to Pella Tradition (CBQ 51, 1989, S. 90—106), erschien, der die Historizitit
der Peﬁa—Wandemng auch unter Beriicksichtigung der dagegen erhobenen Einwinde
bekraftigt.

4 Zitate aus Verheydens Buch werden nachfolgend in deutscher Ubersetzung
gegeben.
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Untergang der Juden in Eusebs Kirchengeschichte®, S.153—240) den posi-
tiven Nachweis, daff die Notiz HE 3,5,3 nicht auf Tradition zuriickgehe,
sondern lediglich ein theologisches Interesse des Euseb reflektiere: Im
Rahmen des eusebianischen Geschichtsentwurfs, in der der Untergang der
Juden ein negatives Hauptthema darstelle, habe die Pella-Flucht der christli-
chen Gemeinde die Funktion, den Weg fiir die von Gott — als Strafe fur die
Tétung Jesu und die Verfolgung der Apostel — verhingte Vernichtung der
Stadt freizumachen, ,weil damit gleichsam die heiligen Manner (éyiwv
dvdo@v) die kénigliche Hauptstadt der Juden und ganz Judaa vollig gerdumt
hatten® (HE 3,5,3b; Ubersetzung von Haeuser/ Girtner). Da sich das Pella-
Orakel zudem durch Unbestimmtheit (konkret seien lediglich die Nennung
der Jerusalemer Gemeinde und der Name des Fluchtortes) sowie sprachlich
durch eusebianische Stilisierung auszeichne (S.172—177), lege sich auch
formal sein redaktioneller Ursprung nahe. Wichtigste ,Inspirationsquelle®
(S. 236) Eusebs fiir die Erfindung dieser Notiz seien die HE 3,7 zitierten ntl.
Texte (u.a. Lk 21,23b—24; 21,20), wobei auffalle, dafl Euseb dort ausge-
rechnet den Fluchtaufruf Lk 21,21 ausspare — offenbar deshalb, weil er ihn
bereits in 3,5,3 prizise zum Ausdruck gebracht habe (S.237): Die ,Pella-
Wanderung® der Jerusalemer Urgemeinde sei folglich nichts anderes als eine
theologische Verarbeitung von Lk 21,21, aus welcher Notiz Euseb auf die
Rettung der judiischen Christenheit geschlossen habe (S. 239). Der konkrete
Name Pella, der allein der Notiz ,den Anschein von Glaubwiirdigkeit® ver-
leihe (ebd.), sei von Euseb gewihlt worden, weil Transjordanien ein traditio-
neller Zufluchtsort gewesen sei oder weil auch hier sein ,Konfrontationsmo-
dell Juden gegen Christen® eine Rolle spiele: Da Josephus von der verhing-
nisvollen Flucht einer Jiidin aus Peria nach Jerusalem berichtet (Zitat in HE
3,6,21—28), habe Euseb die Christen den entgegengesetzten Weg einschlagen
lassen (ebd.). — Eine englische Zusammenfassung (S. 241—244), Bibliogra-
phie, Addenda und ausfithrliche Indizes runden V.s Arbeit ab.

Der wesentliche Ertrag dieser umfassenden Studie scheint mir in folgenden
drei Punkten zu liegen:

a) Verf. wendet die in der Exegese biblischer Texte lingst etablierte redak-
tionsgeschichtliche Fragestellung konsequent auf seine Hauptquellen Euseb
und Epiphanius an und vermag ihnen auf diesem Wege durchaus neue und
originelle Aspekte abzugewinnen (s. etwa seine These, daf} die den Zusam-
menhang sprengenden Erwihnungen des Pella-Auszuges in Haer. 29 und 30
auf eine spitere Textredaktion zuriickgingen, durch die Epiphanius den
engen Entstehungszusammenhang von nazordischer und ebionistischer
Hiresie herausarbeiten wollte; S. 89—107). Allerdings fiihren diese Detailun-
tersuchungen (ihnlich wie die zur redaktionellen Konzeption von HE
3,5—10) nicht selten iiber den eigentlichen Untersuchungsgegenstand hinaus,
so daf sie hier nicht weiterverfolgt werden sollen. Festzuhalten bleibt jedoch,
daf fiir kiinftige Untersuchungen zum Hiresienkatalog bei Epiphanius sowie
zur Darstellung des Jiidischen Krieges bei Euseb in V.s Arbeit reiche Beob-
achtungen zur Verfiigung stehen.
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Diese Feststellung gilt ungeachtet der Tatsache, dafl die redaktionsge-
schichtliche Betrachtungsweise selbstverstandlich eine klare Identifizierung
und Ausgrenzung der verarbeiteten Traditionen voraussetzt, ein Arbeits-
gang, der im Fall des Epiphanius mit seinen vielfach fehlenden Quellenan-
gaben nur sehr eingeschrinkt durchzufihren ist. Solche Methodenprobleme
werden vom Verf. leider weitgehend ausgeblendet — in Hinblick auf Haer.
29f. etwa erweckt seine Darstellung sogar ungewollt den Eindruck, als
schopfe Epiphanius sein Faktenmaterial ausschliefllich aus Euseb, und auch
der singulire gegenteilige Hinweis, Epiphanius sei ,in Haer. 30 von verschie-
denen Quellen abhingig®, die freilich, abgesehen von Euseb, nicht mehr zu
erkennen seien (S.146), kann das methodische Grundproblem nur illu-
strieren.

b) Zu den bleibenden Ertrigen V.s gehort zweifellos sein umfassender
Nachweis, daft die Pella-Notizen des Epiphanius von Euseb abhingig sind (s.
besonders die vergleichende Textiibersicht S.112£., in der alle sprachlichen
Ubereinstimmungen kenntlich gemacht werden). Die These der Euseb-
Abhingigkeit des Epiphanius ist zwar schon vor V. aufgestellt worden (s.
z.B. G. Strecker, G. Liidemann),® hat aber durch V.s detaillierte Begriin-
dung eine neue Qualitit gewonnen, so daf} hieran nicht mehr vorbeigegangen
werden kann. Als Problem bleibt freilich bestehen, daff Epiphanius in allen
drei Pella-Belegen die ungenaue geographische Auskunft des Euseb korri-
giert, Pella sei eine Stadt in Perda — Epiphanius bemerkt jeweils zu Recht,
dafl Pella zur Dekapolis gehort, ein Wissen, das nicht aus Euseb abzuleiten
ist® und sich folglich in diesem Detail einer redaktionsgeschichtlichen Erkla-
rung entzieht, um so mehr, als die Dekapolis schon z.Zt. des Euseb keine
aktuelle politische Grofie mehr war (vgl. unten).

¢) Neben seinen anregenden Textanalysen von Euseb und Epiphanius ver-
dient V.s Arbeit als profunde Sammlung und Darstellung der zum Pella-Pro-
blem erschienenen Literatur Beachtung: Auch wer die Hauptthese des Verf.
nicht teilt, muf} der erreichten Vollstindigkeit und Prazision bei der Verar-
beitung der Forschungsliteratur (die vor allem in den nicht weniger als 1032
z. T. ausfiihrlichen Fuffnoten vorgestellt wird) Hochachtung zollen: In dieser

Beziechung stellt V.s Arbeit ein fiir die kiinftige Forschung unverzichtbares
Handbuch dar.”

5 Nachweise bei Verheyden, S.85 Anm. 370f.

6 Daf die dreimalige Erwihnung der Dekapolis bei Epiphanius auf die singulire,
abgelegene Notiz bei Euseb, Onomastikon (ed. E. Klostermann, GCS 11.1, Leipzig
1904 [= Hildesheim 1966], S. 80), die Pella gar nicht erwihnt, zuriickgehen soll (Ver-
heyden S. 120; vgl. Strecker [wie Anm. 1], S.229) oder gar auf Ortskenntnisse des Epi-
phanius (Verheyden ebd.), die schon der frithere, ebenfalls landeskundige Euseb nicht
mehr besessen hat, sind unbefriedigende Auskinfte.

7 Ich verweise daher im folgenden nur auf solche Literatur, die von Verheyden nicht
bzw. nicht in ihren m. E. wesentlichen Aussagen zitiert wird.
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Eine detaillierte Stellungnahme verdient naturgemifl V.s radikale Lésung
des Pella-Problems, wonach der Auszug der Jerusalemer Gemeinde im
wesentlichen ein Produkt eusebianischer Geschichtstheologie sei, das weder
historische Vorginge reflektiere noch auf eine (legendarische) judenchrist-
liche Tradition aus dem Raum Pella zuriickgreife. Diese These entspricht V.s
redaktionsgeschichtlichem Ansatz und beriihrt daher das oben angedeutete
Methodenproblem insofern, als von Redaktion nur dann gesprochen werden
kann, wenn eine klare Trennung von der verarbeiteten Tradition méglich ist
bzw. plausibel gemacht werden kann, dafl der Autor an der betreffenden
Stelle ohne Anhalt an einer Tradition formuliert. Unzuldssig ist es jedenfalls,
vom guten redaktionellen Sinn einer Aussage automatisch auf ihren feh-
lenden Traditionscharakter zu schliefen, da die Redaktion eines Autors
natiirlich auch darin bestehen kann, fiir seine Darstellung passende (nimlich
ihre Tendenz stiitzende) Traditionen auszuwihlen und sie stilistisch seinem
eigenen Duktus anzupassen. Bezogen auf den fiir den Pella-Auszug zentralen
Text HE 3,5,3a bedeutet das: Da Euseb praktisch sein gesamtes Einleitungs-
referat zur Geschichte und Vorgeschichte des Jidischen Krieges 3,5,1—6 aus
redaktionell bearbeitetem Traditionsstoff (Josephus, NT, Hegesipp) zusam-
menstellt (fiir 5,1.4—6 steht das auch fiir V. aufler Frage), ist dieselbe Mog-
lichkeit fiir die Pella-Notiz 3,5,3a nicht nur nicht von der Hand zu weisen,
sondern im Grunde die nichstliegende Annahme. V.s Postulat, dal HE
3,5,3a dennoch von Euseb aufgrund von Lk 21,21 selbst konzipiert worden
sei, bedarf daher einer unbedingt zwingenden Begriindung, die dem Verf.
m. E. nicht gelungen ist:

a) V.s Hauptargument, erst durch den Auszug der Gemeinde nach Pella
schaffe Euseb die (un)heilsgeschichtliche Voraussetzung fiir die als Strafakt
verstandene Zerstorung Jerusalems, der nunmehr allein die Juden und keine
Christen zum Opfer fallen,® mifit der Notiz ,eine essentielle Rolle in Eusebs
Darstellung des Jiidischen Krieges (S. 234) zu, die sie in diesem iiberzogenen
Ausmaf nicht besitzt. Wenngleich unbestritten ist, dal Euseb die Pella-
Notiz in den Dienst seiner makaberen antijiidischen Tendenz stellt,” deutet
doch nichts darauf hin, dafl er sie — aus Skrupel um das Schicksal der Jerusa-
lemer Christen — als kriegsermdglichendes Faktum selber erfunden habe.

8 Ganz ihnlich hatte iibrigens bereits E. Schwartz die Funktion der Pella-Tradition
fiir die Argumentation Euse%)s beschrieben: ,(...) nachdem die christliche Gemeinde
von ]erusa%em nach Pella iibergesiedelt ist, wird das gottliche Strafgericht durch nichts
mehr aufgehalten® (in: Ders. [Hg.]: Euseb, Die Kirchengeschichte III, GCS 9.3,
Leipzig 1909, S. 18); vgl. ferner M. Joél: Blicke in die Religionsgeschichte zu Anfang
des zweiten christlichen Jahrhunderts mit Beriicksichtigung der angranzenden Zeiten.
II. Abtheilung: Der Conflict des Heidenthums mit dem Christenthume in seinen
Folgen fiir das Judenthum, Breslau 1883 (= Amsterdam 1971), S. 841.

9 Dabei ist selbstverstindlich zu beachten, daf die antijiidische Interpretation des
Jidischen Krieges kein Proprium Eusebs ist, sondern ein Gemeinplatz der altchristli-
chen Literatur. Reiches Material hierzu ist gesammelt bei E. Fascher: Jerusalems Unter-
gang in der urchristlichen und altkirchlichen Uberlieferung, ThLZ 89, 1964, Sp. 81—98.
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Der von V. zur Stiitzung seiner Auffassung zitierte Nachsatz Eusebs ,weil
damit die heiligen Manner die konigliche Hauptstadt der Juden selbst und das
ganze jidische Land vollstindig verlassen hatten, da ereilte sie zuletzt die
Strafe von Gott usw.“ (3,5,3b; eigene Ubersetzung), ist nicht auf die soeben
genannte christliche Gemeinde Jerusalems zu bezichen, sondern sinnvoller-
weise nur auf die 3,5,2b geschilderte Auswanderung der Apostel aus dem
jiidischen Land hin zu den Heiden: An keiner Stelle seines Gesamtwerks
bezeichnet Euseb eine Gemeinde als ,heilige Minner® (V.s eher beilaufige
Identifizierung von &ywor dvdpec mit dem ntl. Gemeindebegriff of &you
[S. 174] ist unzutreffend), sondern er behilt den Terminus &yiou bzw. iegol
dvdeg'” (o.4.) ausschlieflich herausragenden Reprisentanten der christli-
chen Gemeinde bzw. Kirche vor (&yiol &vdoeg s. HE 7,19: Jakobus und seine
Nachfolger im Jerusalemer Bischofsamt; 7,25,7: Johannes, der Verfasser der
Aplk; 1 iepd %ol Svrwg dywa oopato s, De mart. Pal. 11,28: die Leiber der
christlichen Mirtyrer; iegoi &vdpec s. HE 5,20,3: Irenius und andere
Kirchenviter; vgl. ferner im Kontext HE 3,1,1: ,die heiligen Apostel und
Jiinger“!! Jesu ,hatten sich iiber die ganze Erde verstreut [dies die unmittel-
bare Bezugspassage von 3,5,2f.]; 3,32,8: ,der heilige Chor der Apostel;
3,39,2.10: ,die heiligen Apostel“). Hieraus folgt, da Eusebs entscheidende
,Bedingung® fiir die Zerstdrung Jerusalems nicht die Auswanderung der
Gemeinde nach Pella, sondern der Auszug der heiligen Apostel in die Hei-
denwelt ist. Die Pella-Notiz verstirkt in diesem Zusammenhang zwar das
Auszugsmotiv (bes. durch die Doppelung: petavoorivos . .. xal . .. oixelv,
TAV TETOTEVROTOV . . . LETOXRIOUEVQY), gewinnt aber kein Eigengewicht;
tatsichlich koénnte HE 3,5,3b (¢ év maviehic ®TAh.) unmittelbar an 3,5,2
anschlieffen, ohne daf} eine Liicke in Eusebs Bericht oder eine Abschwichung
seiner theologischen Tendenz entstehen wiirde.

Die Richtigkeit dieser Deutung geht aus der Parallele HE 3,7,8f. klar
hervor: Solange sich ,die Apostel und Jiinger* sowie Jakobus, der Herren-
bruder, in Jerusalem aufhielten, bildeten sie »gleichsam die festeste Schutz-
wehr fiir diesen Ort* — erst danach war die Zeit fiir die Reue der Juden
abgelaufen (und die Katastrophe konnte ihren Lauf nechmen). An dieser Stelle
ist (wie auch sonst) von einer analogen Funktion der christlichen Gemeinde
fiir die Stadt bzw. von ihrem Schicksal im Krieg keine Rede mehr!2 — sie
spielt also im (un)heilsgeschichtlichen Entwurf héchstens eine Nebenrolle.
Derselbe Befund ergibt sich aus HE 3,11: Euseb referiert hier unter Hinweis

18 Euseb scheint beide Adjektive synonym zu verwenden; vgl. etwa HE 10,4,54: mv
leoav nal aylav Exxdnoiay.

1 Unter ,Apostel und Jiinger® versteht Euseb offenbar exklusiv den von Jesus selbst
berufenen Personenkreis (HE 3,1,1f. nennt namentlich Thomas, Andreas, Johannes
und Petrus; ob auch der in 3,1,3 genannte Paulus dazuzihlt, wird nicht deutlich).

12 Um seine Deutung von HE 5,3,5 aufrechtzuerhalten, muff Verheyden Eusebs
Terminus ,,Apostel und Jinger* (s. Anm. 11) in 3,7,8 bewuf8t unscharf mit ,Christen®

araphrasieren, um die gesamte Jerusalemer Gemeinde im Sinne seiner These darunter
assen zu konnen (S. 198).
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auf eine Tradition (AOyog xatéxet), dal nach der Einnahme Jerusalems ,die
Apostel und Jiinger des Herrn von allen Seiten an einem Ort® zusammen-
kamen (namlich in Jerusalem selbst — in Pella oder andernorts hitte man
nicht bis nach der Eroberung der Hauptstadt warten missen; richtig V.
S. 60), um den Nachfolger des Jakobus zu wihlen — ein Akt, der den Fort-
bestand einer Jerusalemer Gemeinde voraussetzt, ohne dafl Euseb von ihrer
Riickkehr berichtet (vgl. noch HE 3,32,1). Da die Wahl eines Jerusalemer
,Bischofs“ ohne vorhandene Gemeinde sinnlos wire, ergibt sich aus dieser
Passage ebenso wie aus der HE 4,5,3 mitgeteilten Jerusalemer Bischofsliste, 13
dafd fiir das eusebianische Geschichtsbild — wohl im Anschluf an Hegesipp
— die Vorstellung einer kontinuierlichen Anwesenheit der christlichen
Gemeinde in Jerusalem leitend war und nicht deren Auswanderung vor dem
Jidischen Krieg. M.a. W.: Die Pella-Notiz 3,5,32 entspricht nicht Eusebs
Vorstellung von der Kontinuitit der Jerusalemer Gemeinde, sondern steht
vielmehr in Spannung zu ihr. Genau dies diirfte der Grund dafir sein, warum
er die Pella-Notiz nur ein einziges Mal (nimlich zur Unterstreichung des
Apostelauszuges) verwendet hat.

Daf die Pella-Notiz folglich keine Eigenschdpfung Eusebs ist, sondern auf
Tradition zuriickfithrt, geht ferner daraus hervor, dafl er im redaktionell
gestalteten Referat 3,11 darauf verzichtet, 3,5,3a durch eine Mitteilung tiber
die Riickkehr der Jerusalemer Gemeinde zu revidieren (die an 3,1,1£.; 3,5,21.
ankniipfende Nachricht von der Zusammenkunft der , Apostel und Jiinger*
hat die Pella-Flucht nicht im Blick; richtig V. S.61) — wire Euseb fir den
Inhalt von 3,5,3a selbst verantwortlich, hitte er diese Korrektur im Sinne der
Stimmigkeit seiner Darstellung jedoch spitestens in 3,11 vornehmen miissen.
Daf er den Widerspruch zwischen 3,5,3a und 3,11 usw. nicht ausgeglichen
hat, lif8t sich daher am zwanglosesten so deuten, dafl er auf unterschiedliche
Traditionen zuriickgegriffen hat, die ihm mitteilenswert erschienen, ohne
dafl sie sich in Einklang bringen lieflen. Fiir den Inhalt der in der 3,5,3a ver-
wendeten Notiz bedeutet das: Sie enthielt vermutlich nur eine Nachricht
iiber die Pella-Wanderung der Jerusalemer Gemeinde, aber keinen Hinweis
auf deren spitere Riickkehr.

b) Den redaktionellen Charakter von HE 3,5,3a will V. des weiteren
durch die Annahme begriinden, Euseb habe hierin den in der HE sonst aus-
gesparten Vers Lk 21,21 verwertet, ,worin die Jinger von Jesus aufgerufen
werden, die bedrohte Stadt zu verlassen® (S. 195; vgl. S.236). Daher gelte
abschlieflend: ,Die Pellaflucht ist Eusebius’ Verarbeitung eines Motivs, das
seinen Ursprung in Lk 21,21 (par.) hatte* (S.239). Die Uberzeugungskraft

13 Zur Interpretation und Uberlieferungsgeschichte dieser Liste vgl. E. Casper: Die
ilteste romische Bischofsliste. Kritische Studgien zum Formproblem des eusebianischen
Kanons sowie zur Geschichte der iltesten Bischofslisten und ihrer Entstehung aus
apostolischen Sukzessionsreihen, Schriften der Kénigsberger Gelehrten Gesellschatt.
Geisteswissenschaftliche Klasse 2.Jg., Heft4, Berlin 1926 (= Hildesheim 1975),
S.334—346 (= S.120-132).
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dieses Arguments ist gering: Aufler der allgemeinen Flucht-Thematik besteht
kein inhaltlicher Zusammenhang zwischen 3,5,3a und Lk 21,21, das Voka-
bular beider Verse weist keinerlei Ubereinstimmungen auf (entscheidend ist,
daf} die lukanischen Verben gsuyétwoay, Exywesitmoay und elospyéodmwaoay
in HE 3,5,3a fehlen). Im tbrigen bleibt unverstindlich, wieso V. ausge-
rechnet in Lk 21,21 einen Fluchtaufruf an die Jiinger hineinlesen will,
obwohl er diese Deutung fiir den Parallelvers Mk 13,14 zurtickweist (S. 34
und im Nachtrag S. 257 [unter Bezug auf D. Lithrmann: Das Markusevange-
lium, HNT 3, Tibingen 1987, S.223.280]: Objekt des Fluchtaufrufs sind
»die in Judda® und nicht mehr die Jesusjiinger [,ihr“]). Dieselbe Struktur
liegt aber auch in Lk 21,20f. vor: ,Wenn ihr Jerusalem ... umzingelt seht,
... Dann sollen die in Judéa in die Berge flichen . . .“, so dafl hier analog kein
Fluchtaufruf an die Jerusalemer Christen postuliert werden kann.

Selbstverstindlich mufl diese (richtige) exegetische Einsicht nicht fiir Euseb
zutreffen, der von einer (falsch historisierenden) Auslegungstradition von Lk
21,21 abhéngig sein kann, doch besteht, wie gesagt, kein terminologischer
Zusammenhang zwischen diesem Vers und HE 3,5,3a, der eine solche
Annahme rechtfertigen kénnte. Es sei daher die Vermutung angeschlossen,
dafl V.s These bezuglich Lk 21,21 auf einer Verwechslung beruht: Tatsich-
lich hat nicht Euseb, sondern Epiphanius, Haer. 29,7,8, die Pella-Uberliefe-
rung mit Zigen von Lk 21,21 ausgestattet: In diesen beiden Texten ist jeweils
Christus das Subjekt des Fluchtaufrufs, der Grund fiir den Aufruf besteht in
der (drohenden) Belagerung der Stadt, sein Inhalt in der Aufforderung zum
,Weggehen (vgl. Lk 21,21b [o. par.]: éxyweelvwoov mit Haer. 29,7,8:
avaywefioar). Natiirlich ist es unstatthaft, die nach Lk korrigierte Pella-Ver-
sion des Epiphanius in den alteren Euseb-Text hineinlesen zu wollen; statt
dessen ist mit V. S.43 (und gegen seine spitere Interpretation S.236—239)
festzuhalten, dafl Euseb in Lk 21 keine ,Information tiber eine Flucht der
Christen nach Pella gefunden hat®.

¢) Auch die von V. mehrfach betonte ,Vagheit“ der Pella-Notiz (so allein
dreimal auf S.1721.) sowie ihre eusebianische Sprachfirbung kénnen nicht
als hinreichendes Indiz fiir ihre redaktionelle Bildung gelten. Schon oben
wurde angedeutet, daf} der gesamte Kontext HE 3,5,1f.4—6 eine summari-
sche Paraphrase von Traditionsstoffen darstellt, die Euseb auf einige fiir den
vorliegenden Zusammenhang wichtige Tatsachen (V.s ,well-known and at-
tested facts“, S. 242) reduziert hat — eine von diesem Verfahren abweichende
(also den urspriinglichen Umfang und Wortlaut konservierende) Behandlung
der Pella-Tradition steht somit nicht zu eérwarten. Angesichts dieser redak-
tionellen Pragung des Stiickes verdient um so gréfiere Beachtung, dafl ein-
zelne Elemente der Pella-Notiz nicht auf Formulierungen Eusebs zuriickzu-
gehen scheinen, sondern — als Hapaxlegomena — traditionellen Charakter
tragen: Hierzu zdhlen der Begriff of 8&upol (,die Angesehenen® — offenbar
ein Wiirdename fiir die Leiter der Jerusalemer Gemeinde; vgl. den von
Paulus fur die angesehenen Jerusalemer verwendeten Terminus of
doxotvres Gal 2,2.6.9) sowie die synonymen Verben peraviotapor und
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uetownitm (wegziehen, auswandern), fiir die V. keine weiteren Belege bei
Euseb nachweisen kann (S. 172.174).'* Hieraus folgt, dal mindestens zwei
wesentliche Elemente der Pella-Notiz — die Empfinger der Offenbarung
sowie die Auswanderungsthematik — sprachlich auf voreusebianische Wur-
zeln verweisen.

d) Der Traditionscharakter von HE 3,5,3a geht schliefilich auch aus den
von V. vernachlssigten geographischen Angaben von HE 3,5,2f. hervor:
Die ,Rettung* der Apostel geschieht laut Euseb dadurch, dafl sie, infolge der
Repressionen der Juden und entsprechend dem Missionsbefehl (nadnretoare
whvra té E9vn), ,das jidische Land* (viig udv “Tovdaiag yfic) verlassen und zu
allen Heidenvolkern (sic ovpmovta o #dvn) hinausziehen (3,5,2); erst
nachdem sie ,die konigliche Hauptstadt der Juden und das ganze judische
Land® (miv “Tovdaiwv Boothxiy pntpémoly xai ovumacay Ty Tovdaioy
vijv)!3 verlassen haben, bricht das Strafgericht iiber die Juden herein (3,5,3b).
Nach Euseb geschieht die Rettung der Apostel also dadurch, daf sie das jiidi-
sche Land verlassen und zu den Heiden gehen. Die Negativfolge dieser Aus-
wanderung ist: Die Heiligen haben die Stadt verlassen, also wird die Vernich-
tung der Stadt durch nichts mehr aufgehalten. Bezeichnend fiir die Pella-
Notiz ist hingegen, daff das — redaktionell herausgearbeitete — Schema ,aus
dem jiidischen Land — hin zu den Heiden hier gar keine Rolle spielt, im
Gegenteil: Die Jerusalemer Gemeinde wandert aus der jidischen Hauptstadt
in ,eine Stadt Perias ..., Pella genannt® (3,5,3a), d. h. in eine Stadt, die —
nach allem, was Euseb aus Josephus dariiber entnehmen konnte — zu einem
der vier jiidischen Landesteile Palistinas gehorte (s. Bell. 3,44—47); seine feh-
lerhafte Lokalisierung Pellas in Peria mag sogar unmittelbar auf die Beschrei-
bung in Bell. 3,47 (Peria erstrecke sich ,von Machairus bis Pella“) zuriick-
gehen, die Euseb im inklusiven Sinne (,bis einschliefllich Pella‘) verstanden
haben kann. Daraus folgt unmittelbar:

1. Die oben zu HE 3,5,2 gezogene Bemerkung tiber das Verlassen des
ganzen jiidischen Landes in 3,5,3b kann sich sachlich gar nicht auf 3,5,3a
beziehen, weil Euseb die Jerusalemer Christen auch nach ihrem Auszug
innerhalb des jiidischen Landes wahnt.

2. Wihrend Euseb die Apostel dadurch ,rettet’, dafl er von ihrem Zug zu
den Heiden berichtet, belidfit er die Jerusalemer Gemeinde innerhalb des jidi-
schen Raumes. Eine ,redaktionelle Rettung® der Gemeinde vor den Gefahren
des Jiidischen Krieges findet also bei Euseb gar nicht statt.'® Aus Josephus

4 Leider steht keine vollstindige Konkordanz zu den Werken Eusebs zur Verfii-
gunsg, mit deren Hilfe sich diese und andere Punkte definitiv kliren lieflen.

15" v “Tovdaiav yijv ist unmoglich mit , Judda® zu iibersetzen (so Haeuser/ Girtner,
S. 154), sondern genauso wie beim ersten Vorkommen in 3,5,2.

16 Verheydens Satz: ,Dadurch, da sie aus Palistina entflichen, werden die Christen
vor dem sicheren Untergang bewahrt* (S. 178), entspricht Eusebs geographischem Ver-
stindnis nicht; Euseb hilt Pella explizit fiir eine paldstinische Stadt: S. Onomastikon
(ed. Klostermann, S. 14): ... ITéAng mdhews Hakaotivg.
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hatte Euseb zudem nicht nur wissen konnen, dafl Perda vom Jidischen Krieg
unmittelbar betroffen war (Bell. 4,410—439), sondern er zitiert sogar wort-
lich den Fall der periischen Jiidin Maria, die infolge der Kriegsereignisse
Perda verlassen und in Jerusalem Schutz suchen mufite (Bell. 6,201-213 =
HE 3,6,21-28). V.s Uberlegungen, warum Euseb ausgerechnet Pella als
Zufluchtsort der Jerusalemer Christen erdacht haben soll (S.239f.), sind
daher nicht nachvollziehbar: Tatsichlich wiirde alles gegen die Wahl einer
perdischen Stadt gesprochen haben, wenn Euseb die Jerusalemer Gemeinde
redaktionell aus Palistina hitte evakuieren wollen. Wenn er sie trotz allem in
diese gefihrdete Landschaft ziehen lieff, dann unbedingt deshalb, weil ihm
der Zielort durch eine Tradition vorgegeben war, deren Pointe er freilich
weder aus der politischen Geographie seiner Zeit noch aus seiner Haupt-
quelle fir den Jidischen Krieg, Josephus, erfassen konnte: Tatsichlich
gehorte Pella nicht zum jidischen Perda, sondern zur auslindischen Deka-
polis und blieb von den Kriegsereignissen — von einem jiidischen Rachezug
im Jahr 66 (Bell. 2,458) abgesehen — verschont. Eine Wanderung nach Pella
verhiefl also den Jerusalemer Christen erheblich groflere Sicherheit, als es
Eusebs Darstellung erahnen laflt. Offenbar war Euseb die Existenz dieses
(wohl im 2.Jh. aufgelosten) hellenistischen Stidtebundes nicht mehr
geldufig; auch in seiner einzigen Erwihnung der Dekapolis, im Onoma-
stikon, kann Euseb dieses Gebiet nur ungenau unter Zuhilfenahme des ihm
vertrauten Perda-Begriffs beschreiben: 7 &ni tf) Mepaiq xewévy duepl v
“Inwov xai ITEMav xai Taddpav (ed. Klostermann, S. 80); eine genauere Vor-
stellung von diesem Gebiet (und schon gar nicht von seinem politischen Son-
derstatus) hat Euseb nicht besessen: Fiir thn war der gesamte transjordani-
sche Raum mit ,Perda“ identisch.

Aus diesen Bemerkungen sind folgende Riickschliisse zu ziehen: Da Euseb
die Jerusalemer Gemeinde durch deren Wanderung ins ,periische® Pella
nicht vor dem Judischen Krieg ,rettet’, sondern sie, seiner eigenen Vorstel-
lung nach, vom Regen in die Traufe schickt, ist endgiiltig evident, daf} der
Zielort Pella nicht auf eine Erfindung Eusebs zuriickgehen kann, sondern auf
Tradition beruht. Die anachronistische Lokalisierung Pellas in ,Perda® ist auf
das Konto Eusebs zu setzen, der von der Zugehorigkeit dieser Stadt zur
auflerjiidischen Dekapolis nichts mehr wufite und daher den urspriinglichen
Skopus der Tradition (Rettung der Jerusalemer Gemeinde ins Ausland) nicht
mehr verstand. Aus der unzutreffenden Lokalisierung mag weiter zu
schlieflen sein, dafl die Tradition nur den Ortsnamen Pella ohne erlduternde
Landesbezeichnung enthielt — ein Befund, der bei der Herkunftsbestim-
mung der Tradition zu beriicksichtigen ist.

Die Summe der in Punkt 1.—4. genannten Beobachtungen schliet V.s
Hypothese des redaktionellen Ursprungs der Pella-Notiz Eusebs aus. Viel-
mehr deutet alles darauf hin, dafl in HE 3,5,3a ein — analog dem Kontext —
redaktionell bearbeitetes und komprimiertes Traditionsstiick zugrunde liegt,
das zumindest folgende Elemente umfafit: einen Bericht iiber die gottliche
Weissagung (yonopds bzw. dmoxdhuyic: beides moglicherweise eusebiani-
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sche Vokabeln)” an die ,Vornehmen® der Jerusalemer Gemeinde, aus der
Stadt wegzuziehen; eine Notiz iiber die Ausfihrung dieser Anweisung
(Wanderung nach und Niederlassung in Pella); vermutlich auch eine — form-
gemifle — chronologische Bestimmung dieser Vorginge, die in der Wendung
700 100 mohépov'® enthalten ist und daher ebenfalls zur Tradition gehdren
mag. Uber diese Umrisse hinaus lassen sich keine weiteren Einzelheiten der
Tradition erschliefen — ganz offen bleibt m.E. etwa der vorausgesetzte
Wortlaut der gdttlichen Weissagung, da Eusebs Referat den Eindruck
erweckt, als habe er den Auswanderungsbefehl und dessen schliefiliches
Resultat, die Niederlassung der Christen in Pella, kurzerhand zusammenge-
zogen, so daf} die Pella-Wanderung nunmehr als Teil der gottlichen Offenba-
rung erscheint (vgl. die in diesem Punkt abweichende Darstellung des Epi-
phanius). Daf auch die Datierung (71gd 100 wohéuov; dazu unten) nicht Teil
des urspriinglichen Orakeltextes gewesen sein kann, sollte unmittelbar ein-
leuchten, da diese Formulierung erst in einem retrospektiven Bericht aus der
Zeit nach dem Jidischen Krieg sinnvoll und verstandlich ist.

Trotz der engen Grenzen, die einer Rekonstruktion des in HE 3,5,3a ver-
arbeiteten Pella-Berichtes gesetzt sind, steht damit fest, daf8 die Bestreitung
seines grundsatzlich traditionellen Charakters kein gangbarer Weg zur
Losung des damit verbundenen historischen Problems ist. V. scheint mir in
seiner Arbeit mehrfach dem Miflverstindnis erlegen zu sein, daf Textpas-
sagen, die einen guten redaktionellen bzw. theologischen Sinn ergeben,
schon deshalb nicht zugleich auch einen Traditionswert besitzen konnen
(vgl. dazu S. 22f. [zu Asc]es]. 27 [zu Rek]. 29 [zur Apk]. 165.177 [zu Euseb]
u. 6.). Bezogen auf HE 3,5,1—5 bedeutet das: So richtig es ist, dafl Euseb den
Jiidischen Krieg nicht unter historischem Aspekt darstellen will (S. 233 u. 6.),
sondern ihn im Interesse seiner (un)heilsgeschichtlichen Perspektive aus-
wertet, so sehr ist in Rechnung zu stellen, dafl Euseb die Stimmigkeit seines
geschichtstheologischen Entwurfs nur deshalb postulieren kann, weil sie sich
s. E. an den iiberlieferten, allgemein bekannten Vorgingen ablesen lafit. Dafl
Fuseb Teile dieses Faktenmaterials selber erfunden hitte, um dessen Stim-
migkeit zu ,verbessern, ist eine These, die bis zur Beibringung analoger
Belege aus Eusebs Werk nicht tiberzeugen kann. V.s einseitige redaktionsge-
schichtliche Erledigung des Pella-Problems ist daher gescheitert. Daraus
ergibt sich als weiteres Negativresultat, dafl V.s Arbeit fiir die historische
Frage nach dem Geschichtswert der Pella-Tradition im Grunde nichts

17 Vgl. Verheyden S.172f. zu weiteren Belegen bei Euseb; die Stellenangaben
diirften allerdings nicht vollstindig sein (bei yonouds ist zumindest der Hinweis auf HE
3,8,10 zu erginzen).

18 In der syrischen Ubersetzung bezieht sich diese Datierung auf das Ergehen der
Offenbarung und nicht auf den Zeitpunkt der Auswanderung (s. E. Nestle: Die
Kirchengeschichte des Eusebius aus dem Syrischen iibersetzt, TU 21.2, Leipzig 1901,
S.76). Sollte diese auch im griechischen Text mogliche Deutung (der syntaktische Bezug
von od 100 ohépov bleibt offen) zutreffen, wire auch unter grammatischem Aspekt
klar, daf die Datierung kein Teil des Orakels, sondern eine Rahmennotiz ist.
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abwirft; mit Bedauern liest man im Schluffabsatz (S. 240), daf} es Verf. aus-
driicklich ablehnt, sich ,in grofien Hypothesen iiber die Geschichte des
1.Jh.s zu verlaufen®, und sich statt dessen mit dem kargen Fazit begniigt,
daf unbekannt sei, was mit den Jerusalemer Christen ,in den Kriegsjahren
geschehen ist®. Viel skeptischer laflt sich hieriiber wohl kaum noch urteilen.

Entzieht aber der zweifelsfreie Traditionscharakter der Pella-Notiz Eusebs
solchem historischem Skeptizismus die Grundlage, erscheint es notwendig,
einige Uberlegungen zur Geschichte der Pella-Tradition anzuschliefien, um
aus der von V. gewiesenen Sackgasse sogleich auf einen konstruktiven Weg
zuriickzulenken. Folgende Fragen dringen sich auf: a) Existieren neben der
Euseb-Notiz andere (indirekte) Zeugnisse fiir die Pella-Wanderung? b) Wel-
cher historische Wert kommt diesen Zeugnissen zu? ¢) Wo ist die Pella-Tra-
dition entstanden und iiberliefert worden? .

a) Indirekte Zeugnisse fiir die Auswanderung der Jerusalemer Gemeinde:
Zwar behandelt V. 8.21—43 alle wesentlichen in der Forschungsliteratur
erdrterten indirekten Pella-Belege, doch liegt die Vermutung auf der Hand,
daf} seine dort durchgingig formulierten Negativ-Urteile durch die Haupt-
these seiner Arbeit prijudiziert sind: Wenn die Pella-Notiz auf Euseb
zuriickgeht, ist es naturgemifl ausgeschlossen, dafl es vor ihm Hinweise auf
diesen Vorgang gegeben haben kann. Daf} sich V. bei der Interpretation der
Quellen tatsichlich von diesem Endresultat leiten liflt, mag aus seiner
kuriosen Behandlung der Forschungsgeschichte abzulesen sein: Wihrend die
modernen Verfechter der Pella-Auswanderung unter der seltsamen Uber-
schrift ,Spitere Zeugnisse im Rahmen des Kapitels ,Die expliziten Zeug-
nisse“ zusammen mit Euseb und Epiphanius angefithrt werden (8. 15—21),
kommen die Kritiker in einem selbstindigen Abschnitt (,, Diskussion iiber die
Historizitit®, S.43—49) zu Wort, dessen Pella-kritische Tendenz die Quel-
lenanalyse beschliefit und den weiteren Argumentationsgang vorzeichnet
(bezeichnend ist, dal V. die Frage der Historizitit anschneidet, bevor er die
Hauptzeugen Euseb und Epiphanius auch nur ansatzweise untersucht hat).

Wenngleich V. darin zuzustimmen ist, daff die Mehrzahl der angeblichen
indirekten Pella-Belege zu unspezifisch ist, um mit hinreichender Sicherheit
dafiir in Anspruch genommen zu werden (s. etwa die jiingst von Friedrich
Heyer erneut herangezogene Passage Ascles 4,13'%), existieren doch zwei
Texte, die grofRerer Aufmerksamkeit bediirfen: pseudoklementinische Rek I
37.39 und Lk 21.

Rek I 37.39%° sind Teil einer in Retrospektive entworfenen prophetischen
Geschichtsschau, die die Ablésung des von Mose begriindeten Opferkultes

12 F. Heyer: Kirchengeschichte des Heiligen Landes, UB 357, Stuttgart usw. 1984,
S:il6.

20 Zu den Einleitungsfragen — Rek I 37.39 sind Teil einer in Rek 33—71 verarbei-
teten judenchristlichen Quellenschrift des 2. Jh.s aus dem transjordanischen Raum
(Pella?) — s. Strecker (wie Anm. 1), S.251—254 (,,Anabathmoi Jakobou II-Quelle®),
und Lidemann (wie Anm.2), S.241—245 (,R I-Quelle®). Von methodischer Bedeu-
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durch die vom ,wahren Propheten® (= Jesus) gestiftete Wassertaufe sowie
die von ihm geforderte ethische Lebensfithrung einschirfen will: Wihrend
das Tempelopfer nur etwas Vorlaufiges sei (wie bereits die haufigen kriegeri-
schen Angriffe auf den Tempel in der Geschichte Isracls andeuten: 37,3£.),
offenbare sich im wahren Propheten die endgiltige Weisheit Gottes. Ent-
sprechend entscheide sich das Schicksal des einzelnen im Glauben an den
wahren Propheten: Die Ungliubigen werden im Krieg zugrundegehen, der
sich nach dem Auftreten des Propheten ereignen und den Tempelkult
beenden wird, wihrend die Gliubigen ,vor dem Krieg gerettet® (39,3 lat.,
syr.) bzw. ,zu [ihrer] Rettung an einen sicheren Ort des Landes (zic loyveov
Tiic yboag témov) gefithrt und vor dem Krieg bewahrt werden® (37,2 syr.).
Obwohl mit Hinden zu greifen ist, daff Rek I 37.39 vor dem Hintergrund
des Jiidischen Krieges entworfen sind und aus den historischen Ereignissen
theologische Schlufifolgerungen zu ziehen versuchen, will V. jeden
geschichtlichen Hintergrund der Kapitel in Abrede stellen und ihnen ledig-
lich eine symbolisch-theologische Qualitit zubilligen: ,Der Krieg und der
Untergang des Tempels ist ein Bild fiir (...) den Untergang der judischen
Religion, die auf einem vorldufigen Opferkult griindete® (S. 27); desgleichen
sei die Rettung der Gliubigen nicht als ,materielle Rettung® zu verstehen,
_etwa durch eine Flucht, sondern als Aufruf zur Bekehrung* (ebd.).?! Diese
figurative Deutung der Texte beruht einmal mehr auf V.s falscher Denkvor-
aussetzung, dafl theologische und historische Textinhalte einander aus-
schliefen, wihrend tatsichlich kein Zweifel daran bestehen kann, daf} in Rek
I 37.39 historische Erfahrung und theologische Deutung Hand in Hand
gehen. V.s Mifiverstindnis mag freilich dadurch genahrt worden sein, daf} in
der lateinischen Ubersetzung von Rek I 37 das symbolische Element stirker
hervortritt als in der syrischen Version. Um so bedauerlicher ist s, daff sich
V. nicht um eine genauere Verhiltnisbestimmung der beiden Ubersetzungen
bemiiht hat, die die sachliche Prioritit des Syrers unter Beweis gestellt
hitte.?? So bleibt gegen V. festzuhalten, dafl in Rek I 37,2 syr. eine Tradition
reflektiert wird, die von der Bewahrung der Christen vor den Folgen des
Jiidischen Krieges und ihre vorherige Exilierung an einen ,sicheren Ort des

tung ist, dafl die im griechischen Original verlorengegangenen Rekognitionen nur durch
einen Vergleich der lateinischen Version Rufins mit dger syrischen Uberlieferung einiger-
maflen sicher rekonstruierbar sind; eine vorziglich synoptische Ubersetzung von Rek
I 37.39 bietet neuerdings Koester (wie Anm. 3), S. 98—101.

21 Daf} die Wendung eig loxvedv Tiig xdeag tomov nicht auf einen geographischen
Zusammenhang, sondern sakramental auf die christliche Taufe verweisen soll (Ver-
heyden S.27), ist véllig aus der Luft gegriffen. Diese angebliche Taufterminologie ent-
behrt jedes weiteren Beleges und fithrt die Argumentation des Verf. ad absurdum.

22 Vgl. H. J. Schoeps: Theologie und Gescg::ol:rll'l]te des Judenchristentums, Tiibingen
1949, S. 47: Rufin hat in Rek I 37 ,den Sinn véllig entstellt”; eine ausfithrliche Begriin-
dung gibt Koester (wie Anm. 3), S. 102f. Besonders bezeichnend ist das figurative Ver-
stindnis des Témoc-Begriffs bei Rufin, der den urspriinglichen Bezug auf die reale Ret-
tung der Gliubigen an einen ,sicheren Ort* offenbar nicht mehr verstanden hat.



244 Jiirgen Wehnert

Landes“ weif}. Da Rek I 37 ff. aus der Perspektive Jerusalems (dem témoc des
jiidischen Opferkultes) entworfen ist, mufl bei den geretteten Gliubigen in
erster Linie an die Jerusalemer Gemeinde gedacht werden. Dies entspricht
ebenso der bei Euseb aufbewahrten Tradition wie die (der prophetischen
Form des Stiickes entsprechend)? verhiillte Zielangabe ,sicherer Ort*, die
durchaus mit dem auflerjiidischen Pella in Verbindung gebracht werden
kann. Auch wenn Rek I 37.39 inhaltlich nirgends iiber den Bericht des Euseb
hinausgehen, stellen sie doch die Pella-Tradition auf eine breitere Grundlage
und eréffnen daher einige tiberlieferungsgeschichtliche Riickschliisse. Vorher
ist allerdings zu fragen, ob sich die Tradition von der Rettung der Jerusa-
lemer Christen vor dem Jidischen Krieg noch hinter die in HE 3,5,3a und
Rek I 33—71 verarbeiteten Quellen zuriickverfolgen lif}t.

Wenngleich V. gegen Marxsen, Pesch u. a. darin Recht zu geben ist, daf} in
der synoptischen Apokalypse Mk 13 (parr. Mt 24, Lk 21) bzw. in dem
angeblich darin verarbeiteten ,Flugblatt* nicht der Wortlaut des Orakels zu
erblicken ist, der die Jerusalemer Christen zur Auswanderung veranlafit hat
(8.32—39), so verdient doch die lukanische Bearbeitung der in Mk 13 zusam-
mengestellten apokalyptischen Stimmen und Stimmungen genauere Beach-
tung: Angesichts seiner ,Tendenz, die Markusiiberlieferung den historischen
Ereignisse der Jahre 66—70 anzugleichen®,?* miifite die Redaktion des Lukas
erkennen lassen, welche allgemeine Vorstellung vom Geschick der Jerusa-
lemer Gemeinde Ende des 1. Jh.s existierte:

Nach einleitender Skizzierung der Endzeitereignisse (21,7—11), die im
wesentlichen Mk 13,3 —8 parallel geht, setzt Lukas in 21,12 eine redaktionelle
Zisur (,vor allen diesen Dingen®) und beschreibt anschlieffend (bis V. 28) in
chronologisch anmutender Folge die noch ausstehenden Endereignisse bis
zur Parusie des Menschensohnes. Uniibersehbar ist dabei, dafl Lukas die
Mk-Vorlage im Sinne der nachdsterlichen Geschichte prazisiert (man vgl.
etwa die lukanischen Korrekturen an Mk 13,9: Alle in Lk 21,12 neu erschei-
nenden Stichworter — EmiPoadotiow &’ Vudg Tag yelpac, dwEovow, eic . ..
@uhandg — finden sich zahlreich in der Apg wieder und dienen dort insbe-
sondere zur Beschreibung der Jerusalemer Kirchengeschichte). Weiter fallt
auf, daff Lk 21 in der Adressierung des Textes viel konsequenter verfihrt als
Mk 13: Wihrend dort die die Christen betreffenden Aussagen in 2. wie in
3. Person formuliert werden, sind bei Lukas die christlichen Adressaten
durchgehend in 2. Person Plural angesprochen (vgl. Mk 13,12 mit Lk 21,16;
13,13b mit 21,19; 13,27 mit 21,28; ferner die lukanische Streichung der Mk-
Verse 13,20.22, in denen, wie in 13,27, unpersénlich von den éxhexvol die

2 Gemifl der fiktiven Chronologie von Rek I 33—71 (das Stiick schlieft mit dem
Mordanschlag auf den Herrenbruder Jakobus) stehen die hier interessierenden Ereig-
nisse (Jidischer Krieg, Auswanderung der Christen) jenseits der erzihlten Zeit und
kénnen folglich nur in der Form von vaticinia ex eventu behandelt werden, die sich
durch futurische Form und stilgerechte Vagheit auszeichnen.

24 Strecker (wie Anm. 1), S.284.
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Rede ist), d. h. bei Lukas ist bereits an der Adressierung abzulesen, ob vom
endzeitlichen Geschick der Christen oder Nichtchristen die Rede ist.
Betrachtet man die Verteilung der ,ihr“-Anreden im Abschnitt Lk
21,12—28, ergibt sich, dafl die Christen durchgingig in V.12—20 sowie in
V.28 angesprochen werden, in V.21—27 hingegen nicht. Dieser Befund ist
fiir den hier interessierenden Abschnitt 21,20—27 (Belagerung und Zersto-
rung Jerusalems, endzeitliche Katastrophe) zugrunde zu legen: die ,ihr*-
Anreden schliefen mit einem Blick auf die Belagerung Jerusalems, die die
Christen als Zeichen seiner bevorstehenden Verwiistung auffassen sollen
(V.20) — in der Schilderung der eigentlichen Kriegsereignisse spielen die
christlichen Adressaten dann keine Rolle mehr: Weder der Fluchtaufruf
(V.21; vgl. oben S.237f.) noch der Weheruf tiber die Schwangeren (V.22;
die in Mk 13,18 folgende Gebetsaufforderung mpooetvyeote xth. wird von
Lukas ebenso gestrichen wie die Anrede 13,23: dueic 8¢ Prémere) noch die
Schilderung der Vernichtung bzw. Gefangennahme des Volkes sowie der
Zerstorung Jerusalems und der anschlieBenden Notzeit wendet sich an die
Christen, die erst bei der Parusie des Menschensohnes wieder in den Blick
kommen (V. 28). ;

Nimmt man diese von Lukas ex eventu vorgenommenen Korrekturen an
Mk 13 (dessen Jerusalemer Perspektive — Mk 13,1f. = Lk 21,5f. — beibe-
halten wird) historisch ernst, legt sich der Schlufl nahe, daf Lk 21 keine Ver-
wicklung der Jerusalemer Christen in die Ereignisse des Jidischen Krieges
voraussetzt. Diese — nur aufgrund der Adressatenanalyse gewonnene —
Deutung wird durch den Kontext bestitigt: V. 18f. (unmittelbar vor der
Schilderung der Kriegsereignisse) betonen in klarer Antithese zu
V.20-24.25f., daf die (standhaften) Christen ungeschoren bleiben werden.
Dasselbe schirft der von Lukas neu konzipierte Abschluff der synoptischen
Apokalypse (V.34—36 diff. Mk 13,33—37) ein: Die in ihrer Lebensfihrung
und im Gebet aushaltenden Christen vermdgen ,allen diesen Dingen, die
geschehen sollen, zu entrinnen (Exguyetv)“ (V. 36). Dafl in diesen Versen
eine dem aktuellen Interesse des Lukas dienende parinetische Tendenz zum
Ausdruck kommt, darf nicht zu einer ahistorischen Exegese verleiten, die das
lukanische Bemiihen um die geschichtliche Korrektur von Mk 13 aus dem
Auge verliert: Als Teil der Gesamtsequenz 21,5—36 enthalten V. 18£.34—-36
offenbar die Lehre, die Lukas aus den V. 12—17.20—24 reflektierten histori-
schen Ereignissen zicht: Die Jerusalemer Christen vermochten solchen
Gefahren zu entgehen und sind darin Vorbild fiir die gegenwirtige angefoch-
tene Gemeinde. Da Lukas zugleich in der Apg voraussetzt, daf} Jerusalem bis
in die Zeit vor dem Jidischen Krieg eine starke christliche Gemeinde
besessen hat (Apg 21,20), ist wohl die Folgerung unausweichlich, dafl der Lk
21,36 verwendete Terminus &xguyeiv einen konkreten geschichtlichen Hin-
tergrund besitzt: Wenn iiberhaupt in Lk 21 die Auswanderung der Jerusa-
lemer Gemeinde explizit reflektiert wird, dann dort und nicht in V. 21 (parr.
Mk 13,14; Mt 24,16), dessen fehlerhafte Verbindung mit der Pella-Tradition
die historische Analyse bisher erschwert hat.
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Sollte diese Deutung von Lk 21 richtig sein, wire Lukas in der Tat der erste
Zeuge fiir ein allgemeines Wissen um die Bewahrung der Jerusalemer Chri-
sten vor den Ereignissen des Jiidischen Krieges.?® Dafl er lediglich die Ver-
schonung der Christen andeutet, ohne auf Einzelheiten der in Rek I und bei
Euseb sichtbaren Pella-Tradition zu rekurrieren, erklirt sich wiederum aus
der Apg: Jerusalem ist fiir Lukas Ausgangspunkt der Weltmission, die sich
geographisch nach Norden und Westen erstreckt — ein dariiber hinausge-
hendes Interesse an der Jerusalemer Gemeinde (die Berichterstattung endet
mit dem Kollektenbesuch des Paulus Apg 21) sowie an der Missionierung des
Ostjordanlandes ist nicht zu erkennen.?® Ob Lukas Kenntnis von der wei-
teren Geschichte der Jerusalemer sowie der ostjordanischen Christenheit
besessen hat, mufl offenbleiben — jedenfalls schweigt er sich dariiber aus.

b) Der historische Wert der Pella-Tradition: Aufgrund des Befundes im
luk. Doppelwerk ist m. E. ernsthaft damit zu rechnen, daff die von Euseb
mitgeteilte Nachricht, die Jerusalemer Gemeinde habe die Stadt vor dem
Judischen Krieg verlassen, eine historische Grundlage besitzt. Nihere Aus-
kiinfte tiber Art und Zeitpunkt dieses Auszuges sind freilich allein aus der
Euseb-Notiz zu gewinnen, da nur dort die Form eines (wenngleich kompri-
mierten) Geschichtsberichtes zugrunde liegt, wihrend die mutmafllichen
indirekten Zeugnisse jeweils Teil (pseudo-)prophetischer bzw. apokalypti-
schen Texte sind. Diese (von V. nirgends beachtete) formkritische Disparat-
heit der Quellen nétigt in der Tat zu der von V. (S. 43) zu Unrecht als ,,zwei-
felhaft“ kritisierten ,Methodologie®, die ilteren (und — ihrer Form entspre-
chend — vageren) Texte im Lichte der jiingeren Notiz bei Euseb zu interpre-
tieren. Die historische Analyse hat daher bei der in HE 3,5,3a enthaltenen
voreusebianischen Tradition einzusetzen, die (vgl. oben S.238{.) folgende
Elemente enthalten haben dirfte: das Ergehen einer gottlichen Offenbarung
an die ,,Vornehmen® (86xipol) der Jerusalemer Gemeinde mit der Aufforde-
rung, aus der Stadt wegzuziehen (petavaotijvon, pevowrilewy); die Ausfith-

25 Daf} Mt 22,1—14 ein ihnliches Hintergrundwissen voraussetzt (V. 7 reflektiert die
Vernichtung Jerusalems durch die Rémer, ohne daf die ,,Auserwihlten® [V. 14] davon
betroffen sind), ist moglich. Niher liegt jedoch der Verdacht, dafl V.7 nur der antijii-
dischen Polemik des Mt entspringt, ohne daft das Schicksal der Jerusalemer Christen
bedacht wird.

26 Der von E. Schwartz (Zur Chronologie des Paulus, in: Ders.: Gesammelte
Schriften. Band 5: Zum Neuen Testament und zum frithen Christentum, Berlin 1963,
S.150 Anm. 1) vorgetragene Einwand: ,Hitte Pella wirklich in jener Zeit als Asyl der
Christen gedient, so wire die Stadt irgendwie in die Evangelien gekommen, so gut wie
die Zerstérung Jerusalems auch: Was tiber diese in den Evangelien gesagt wird, schliefit
die Fortdauer der dortigen Gemeinde aus®, wird durch die vorstehenden Beobach-
tungen an Lk/Apg relativiert. Die Forderung, dafl der konkrete Ortsname Pella
~irgendwie in die Evangelien gekommen® sein miisse, erscheint zudem formgeschicht-
lich fragwiirdig: Da die Pella-Auswanderung aufierhalb der erzihlten Zeit der Evange-
lien (und der Apg) steht, kann sie allenfalls in einem vaticinium ex eventu reflektiert
werden, bei dem derart konkrete Angaben nicht zu erwarten stehen; unter diesem
Gesichtspunkt bieten Rek I 37.39 eine gute Parallele zu Lk 21.
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rung des Befehls durch die Wanderung der Gemeinde nach Pella; die (rick-
blickende) Datierung der Ereignisse in die Zeit ,vor dem (Jidischen) Krieg*.
Diese Informationen lassen weitere Riickschliisse zu:

Die Tradition berichtet von einer Awuswanderung der Jerusalemer
Gemeinde, nicht von ihrer Flucht; dieser grundsitzliche Befund gilt iiberein-
stimmend auch fiir die Belege bei Epiphanius sowie in Rek I 37.39.%” Der in
der Literatur hiufig verwendete Flucht-Begriff (vgl. nur V.s Titel: ,Die
Flucht der Christen nach Pella®) hat daher in der iltesten Uberlieferung
keinen Anhalt; er ist vielmehr das Resultat einer unzutreffenden Identifizie-
rung des Auswanderungsorakels bei Euseb mit dem Fluchtaufruf der synop-
tischen Apokalypse (Mk 13,14 parr.). Fehlt aber die Berechtigung, von einer
Pella-Flucht zu sprechen, fallt gleichzeitig die damit konnotierte Vorstellung,
es habe sich um eine Flucht wihrend des bereits tobenden Krieges gehandelt,
samt den zahlreich damit verkniipften Erwigungen, in welcher Kriegsphase
cine solche Flucht noch méglich oder schon unméglich gewesen sei.”®
Dagegen lifit HE 3,5,3 keinen Zweifel, dafl die Auswanderung in die Zeit vor
dem Krieg (od tod moképov) zu datieren ist. Die Alternative — eine rdum-
liche Interpretation des Ausdrucks (mgé = angesichts) — scheidet sowohl auf
der Ebene der Redaktion aus (Euseb arbeitet in 3,5,2—3a.3b—4 mit dem zeit-
lichen Gegensatz ,Rettung der Christen vor dem Krieg — Vernichtung der
Juden im Krieg’) als auch auf der der Tradition (als Grund fiir den Auszug
wird eine Offenbarung angegeben, nicht der Krieg, beides darf nicht a priori
in Zusammenhang gebracht werden).?’

Kann aber ein spiteres Ereignis kaum die Ursache eines explizit fritheren
sein,® folgt aus diesen Textbeobachtungen, dafl eine historische Pella-Wan-

27 Es ist daher kurios, wenn Verheyden S.261. einen Zusammenhang von Rek I
37.39 mit der Pella-Wanderung u.a. mit der in Rek fehlenden Flucht-Terminologie
begriinden will. — Dafl das Lk 21,36 verwendete Verb #xgetyew nicht direkt der Pella-
Tradition entstammt, sondern redaktionelles Element der unter dem Eindruck der
historischen Ereignisse formulierten Parinese ist, liegt auf der Hand (zu &xgetyw bei
Lukas vgl. noch Apg 16,27; 19,16; bei den anderen Evangelisten fehlt dieses Wort).

28 Als Beispiel fli)ir solch miiflige Diskussionen seien M. Noth (Geschichte Israels,
Géttingen 41959, $.393) und A. H.]. Gunneweg (Geschichte Israels bis Bar Kochba,
ThW 2, Stuttgart usw. 1972, S. 177) angefiihrr, die die Pella-Flucht iibereinstimmend in
die Zeit verlegen wollen, da die Zeloten in Jerusalem die Herrschaft an sich gerissen
hatten; vgl. weiter den Literaturiiberblick bei Verheyden S. 16£.

29 Gleichermafen unberechrigt ist es, den Ausdruck ,vor dem Krieg” auf die Bedeu-
tung ,kurz vor dem Krieg® festlegen zu wollen, da sich diese Deutung nur auf das
redaktionelle Nacheinander von HE 3,5,3a und b stiitzen kann, das keine historischen
Riickschliisse erlaubt. Mit welcher Zuriickhaltung solchen redaktionellen Kombina-
tionen zu begegnen ist, illustriert sehr gut HE 3,11 (vgl. 2,23,18), wonach die Einnahme
Jerusalems ,sofort® (adtina) nach dem Jakobusmartyrium erfolgt sei — tatsichlich
liegen ca. acht Jahre zwischen beiden Ereignissen.

0 So kann nur riickblickend aus heilsgeschichtlicher Perspektive gedacht werden,
(,die Offenbarung fand statt, um die Christen vor dem Krieg zu retten‘); eine histori-
sche Analyse kann sich dieser Argumentation natiirlich nicht anschlieflen, sondern muf}
die Griinde fiir den Auszug in dessen Vorgeschichte suchen. Richtig hierzu: M. Simon:



248 Jiirgen Wehnert

derung chronologisch anders eingeordnet werden mufi, als es tiblicherweise
geschieht. Gliucklicherweise lifit sich die dafiir in Frage kommende Zeit-
spanne klar umreiflen: Hat als Terminus ante quem der Ausbruch des Jidi-
schen Krieges im Jahr 66 zu gelten, so als Terminus post quem die bei Jose-
phus, Ant. 20,200, uberlieferte Nachricht von der Hinrichtung des Jakobus
und einiger anderer (Christen?), die die Existenz einer Jerusalemer Gemeinde
bis in das Jahr 62 sicherstellt. In Ermangelung weiterer Daten aus der Jeru-
salemer Kirchengeschichte der Jahre 62—66 bleibt daher als historische Mog-
lichkeit zu erwigen, den Pella-Auszug mit dem gewaltsamen Tod des Her-
renbruders in Zusammenhang zu bringen. Dieser Hypothese, die zuerst von
Eduard Meyer angeregt und — unabhingig davon — von Marcel Simon
begriindet worden ist, besitzt zweifellos eine grofle Plausibilitit: Mit der
Ermordung ihres (offenbar auch in pharisiischen Kreisen geschitzten) Ober-
hauptes war nicht nur ,die Stellung der Christen in Jerusalem (...) aufs
schwerste erschiittert®,?! sie beschwor zugleich die Gefahr weiterer Uber-
griffe seitens der jidischen Behdrden hervor, die sich fraglos in einer Exodus-
Stimmung der Gemeinde, namentlich unter ihren exponierten Mitgliedern,
niedergeschlagen haben mag.’? Daff in dieser Situation ein als gottliche
Offenbarung verstandener Aufruf, die Stadt zu verlassen, auf fruchtbaren
Boden gefallen sein kann, bedarf eingedenk der angeheizten apokalyptischen
Grundstimmung in der Zeit vor dem Jiidischen Krieg keiner ausfithrlichen
Begriindung: Man vergleiche zur emotionalen Situation nur den von Jose-
phus (Bell. 6,300—309) berichteten mehrjihrigen Auftritt des Unheilspro-
pheten Jesus ben Hananja in Jerusalem, der die Stadt wohl seit dem Laubhiit-
tenfest 62 n. Chr. durch unablissige Weherufe in Aufregung versetzte, oder
die von Josephus (Bell. 6,299) und Tacitus (Hist. V 13,1) mitgeteilte niche-
liche Himmelsstimme iiber dem Tempel (uetafaivopev évietdev bzw. exce-
dere deos),*® eine priesterliche Tradition, die aufgrund des Auszugsmotivs in

auffilliger Nihe zum Pella-Orakel steht.

La Migration a Pella, RSR 60, 1972, S.37—54 (= in: Le Christianisme antique et son
contexte religieux. Scripta varia II, WUNT 23, Tibingen 1981, S.477—494), S. 44.

31 E. Meyer: Ursprung und Anfinge des Christentums III: Die Apostelgeschichte
und die Anfinge des Christentums. Stuttgart, Berlin 1923 (= Essen 1983 u.d. T.: Urge-
schichte des Christentums. Urspriinge und Anfinge II), S.584.

32 Vel. M. Simon (wie Anm. 30), S.44f. — Der von Strecker (wie Anm. 1, S.285)
gegen Simon erhobene Einwand, die Auswanderung der Gemeinde sei , kaum mit dem
Hinweis auf das ,Klima der Unsicherheit“ nach dem Tod des Jakobus ,wirklich zu
begriinden® (wértlich wiederholt von Verheyden S.47 Anm. 162), steht im Wider-
spruch zu jeder (kirchen-)historischen Erfahrung: Vgl. nur die in Apg 7,58—8,3;
12,1—17 reflektierten Ereignisse, die analoge Problemlésungen erzwangen.

33 Josephus datiert dieses Ereignis, das von thm wie von Tacitus als Vorzeichen der
Tempelzerstorung gedeutet wird, auf das Pfingstfest des Jahres 66 n. Chr. Allerdings
diirfte diese Zeitbestimmung der redaktionellen Absicht entspringen, die Zahl géttlicher
Vorzeichen — Bell. 6,288—309 werden insgesamt sieben geschildert — in einem kurzen
Zeitraum vor Ausbruch des Krieges zu kumulieren (s. O. Michel/O. Bauernfeind
[Hgg.]: Flavius Josephus, De Bello Judaico/ Der Jiidische Krieg. Band II,2. Minchen
1969, S.180 Anm. 136); Tacitus (der wahrscheinlich von Josephus abhingig ist; vgl.
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Schwerer als solche allgemeinen Erwigungen wiegt jedoch die Tatsache,
dafl die Auswanderung der Jerusalemer Gemeinde nach dem Tod des
Jakobus durch einen konkreten Textbeleg bestatigt wird: Die bereits oben
behandelte judenchristliche Quelle in Rek I 33—71 schliefit mit dem Bericht,
daf die Jerusalemer Christen am Morgen nach dem Mordanschlag auf
Jakobus wegen der Pogromstimmung die Stadt verlieBen und, ,etwa
5000 Mann stark®, nach Jericho zogen (I 71,1{.), wo sie die nichsten 30 Tage
blieben (71,5). Ohne auf die verwickelten iiberlieferungsgeschichtlichen
Probleme des Jakobusmartyriums einzugehen,>* ist festzuhalten, dafl Rek I
71 im Gegensatz zur Uberlieferung bei Josephus, Hegesipp, Clemens Alex-
andrinus und in der II. Apokalypse des Jakobus (NHC V) darin einen
wesentlichen Uberschuft bietet, daf auch die Reaktion der Gemeinde auf den
Tod® des Jakobus reflektiert wird. Darin lediglich eine epigonale Reminis-
zenz an Apg 4,4; 7,58—8,3 sehen zu wollen (so V.s einzeiliger Kommentar
zu diesem Text S.23 Anm. 51%), greift jedenfalls zu kurz und wird weder
Rek I 71 noch Apg 8,1—3 gerecht. V.s oberflichliche Auskunft zieht weder
in Betracht, da zwischen beiden Texten erhebliche Unterschiede bestehen
(Apg 8,1 spricht von einer Verfolgung der Gemeinde nach dem Stephanus-
martyrium, woraufhin sich ,alle®, ,aufler den Aposteln®, ,in die Lander
Juddas und Samarias zerstreuten“, Rek I 71 von einem geschlossenen
Riickzug der Gemeinde, einschlieflich der Apostel, in das — in der Apg nir-
gends erwihnte — Jericho nach dem Mordanschlag auf Jakobus), noch finden
die Probleme des Acta-Textes Beriicksichtigung: Eine besondere Schwierig-
keit bereitet dort die Angabe, ,alle“ (Apg 8,1) Jerusalemer Christen hitten
nach dem Martyrium die Stadt verlassen, obwohl Apg 9,26—31;
11,22.27.29f. usw. den Fortbestand der Jerusalemer Gemeinde voraus-
setzen. Der iibliche Versuch, den Begriff mévteg auf das Konto inkonse-
quenter lukanischer Redaktion zu setzen, scheint mir zu simpel — minde-
stens ebenso plausibel ist die Auskunft, dafl Elemente des Stephanus- und
Jakobusmartyriums im Uberlieferungsprozefl vermischt worden sind*” (fiir

Verheyden S. 207—213) verzichtet auf chronologische Einzelheiten und fafit alle Vorzei-
chen in wenigen Sitzen zusammen. Zur Interpretation der Himmelsstimme s. O.
Michel/O. Bauernfeind, a.2.0., S. 185 Anm. 142: ,Das Heer der Engel als Verkorpe-
rung der Schechina zieht aus dem Tempel aus.“ Euseb exzerpiert den Josephus-Bericht
iiber die Vorzeichen des Krieges abgekiirzt in HE 3,8,1—9 (= Bell. 6,288—304).

3 Vgl. den Uberblick bei Liidemann (wie Anm.2), S. 230—236.

35 Lt, Rek I 70,8 war Jakobus nur scheintot, doch gehért dieses Motiv zur Bearbei-
tung des Rekognitionisten, bei dem Jakobus auch im folgenden eine Rolle zu spielen hat
(172,1 u.8.).

3% Die Angabe ,ca. 5000 Mann® (Rek I 71,2) stammt aus Apg 4,4, das Motiv des
Christenverfolgers Saulus, das in Rek I 70f. anachronistisch eingetragen ist, aus Apg
§1.3.

37 Die hiermit zusammenhingenden Probleme sind bis in die jingere Literatur
hinein intensiv diskutiert worden; vgl. etwa Schoeps (wie Anm. 22), S.447f. u. 6., der
Rek [ 70f. einen hoheren Geschichtswert zubilligt als Apg 8,1—3. Der bisher letzte
(wenngleich recht apokryph anmutende) Versuch, das i erlieferungsgeschichtliche
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den Bericht Rek I 70f. steht das aufler Frage), die lukanische Angabe, ,alle®
Christen hitten Jerusalem verlassen, folglich auch als Anachronismus ver-
standen werden kann, der historisch auf das in der Apg ausgesparte Jakobus-
martyrium zuriickgeht. Auch wenn letzteres natiirlich offenbleiben mufi,
widersprechen solche iiberlieferungsgeschichtlichen Optionen dem einsei-
tigen Versuch, die in Rek I 70f. reflektierte Tradition gegeniiber Apg 8 abzu-
werten — die Méglichkeit, dafl der Auszugsbericht Rek I 71 einen histori-
schen Kern besitzt, bleibt daher durchaus zu erwigen. Um so bedauerlicher
ist es, dafl die in Rek I 33—71 verarbeitete Quelle mit dem Jericho-Aufenthalt
der Jerusalemer Gemeinde abbricht, ohne dafl iiber ihren weiteren Weg
berichtet wird. Daf§ sich die in Rek I 71 enthaltene Tradition miihelos mit
einer nach dem Tod des Jakobus anzusetzenden Pella-Wanderung verbinden
lafit (der juddische Grenzort Jericho war ein antiker Strafienknoten, von dem
aus das ebenfalls am Rande des Jordangrabens gelegene Pella ohne Umweg zu
erreichen war), versteht sich ohne weitere Begriindung von selbst.

Daf} die Jerusalemer Gemeinde nach der Hinrichtung des Jakobus nicht
einfach zur Tagesordnung zuriickgekehrt ist, reflektiert ferner die auf eine
Tradition (Moyog xatéxer)®® zuriickgefithrte Bemerkung Eusebs in HE 3,11,
daff der Nachfolger des Jakobus, Symeon, erst nach der Einnahme Jerusa-
lems im Jahr 70 gewihlt worden ist. Da es m. E. keinen plausiblen Grund
gibt, diese Nachricht zu bezweifeln,?® ist auch hieraus ein Bruch in der Kon-

Verhiltnis der frithchristlichen Martyriumsberichte zu rekonstruieren, stammt von K.
Beyschlag: Das Jakobusmartyrium und seine Verwandten in der frithchristlichen Lite-
ratur, ZNW 56, 1965, S. 149—178.

8 Meist wird HE 3,11 als eusebianische Paraphrase des Hegesipp-Berichts iiber die
Symeon-Wahl in HE 4,22,4 verstanden; vgl. z. B. Liiddemann (wie Anm. 2), S.218f.222
u.8. M.E. steht jedoch die fiir Hegesipp charakteristische Vorstellung einer ,Konti-
nuitit der Urgemeinde in Jerusalem® (Liidemann ebd., S.279) in nicht behebbarer
Spannung zu dem in 3,11a implizierten Gedanken einer ca. achtjihrigen Vakanz in der
Jerusalemer Gemeindeleitung, der sich weder aus Hegesipp noch aus einem eusebiani-
schen Interesse (vgl. oben S.237) ableiten 14ft. Einen Beweis dafiir liefert Eusebs
Chronik (ed. R: Helm, GCS 47, Berlin, DDR 1956, S.182f.), die — wahrscheinlich
aufgrund der Hegesipp-Angabe (in HE 4,22,4), Symeon sei ,nach® (uete) dem Jako-
busmartyrium ,zum Bischof ernannt® worden — die Auskunft gibt, der Tod des
Jakobus und die Wahl des Symeon hitten im selben Jahr stattgefunden (nimlich im
siebten Jahr Neros = 61 n. Chr.); dieselbe Hegesipplektiire kann Euseb spéter nicht zur
Annahme eines mehrjahrigen Interregnums gefiihrt haben. Die Interpretation von HE
3,11 sollte daher besser zwischen den auf Hegesipp zuriickgefithrten Nachrichten iiber
Symeon (11b: ‘Hynoutmog {otopel) und den in 11a mitgeteilten Umstinden seiner Wahl
(Moyog naréyen) literarkritisch unterscheiden., Da Euseb in 3,11a seinen Informanten
nicht nennt, mufl naturgemafl offenbleiben, woher er diese (seine Hegesipp-Lektiire
korrigierende) Nachricht bezogen hat. Sicher scheint nur, dafl Euseb die in 3,11a
benutzte Quelle z. Zt. der Abfassung seiner Chronik noch nicht gekannt bzw. ausge-
wertet hat (da dasselbe auch fiir die in 3,5,3a verwendete Pella-Tradition gilt, kénnte
Siffh hier ein Zusammenhang andeuten, doch bleibt das aufgrund der Quellenlage véllig
offen).

% Schoeps (wie Anm. 22), S. 282, vermutet freilich, daf der ,Auszug ins Ostjordan-
land® bereits unter dem ,zweiten Bischof Simon bar Klopas vor sich gegangen® sei.
Diese Hypothese (weitere Vertreter bei Verheyden S.18 mit Anm.32) wird ebd.,
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tinuitit der Jerusalemer Gemeinde zu erschlieflen, der sich mit der Auswan-
derung nach Pella plausibel begriinden lifit. Hitte diese Auswanderung erst
im Jiidischen Krieg (oder gar nicht) stattgefunden, bliebe eine langjihrige
Vakanz in der Gemeindeleitung Jerusalems nach 62 n. Chr. unbegreiflich.

SchlieBlich ist darauf hinzuweisen, daf die Flucht jiidischer Biirger im
Vorfeld des Krieges keineswegs ein Einzelfall gewesen ist: Josephus berichtet
von der Ausbeutung der Provinz Judia unter der Herrschaft des Prokurators
Gessius Florus (64—66 n.Chr.), wodurch die Juden gezwungen worden
seien, ,simtlich ihre Wohnsitze zu verlassen, weil sie iiberall bei den Heiden
besser wohnen konnten® (Ant. 20,256); vgl. den Parallelbericht in Bell.
2,279: ,viele verlieRen die viterlichen Wohnsitze, um in die heidnischen Pro-
vinzen zu flichen. “*® Diese Josephus-Berichte sind fiir die Beurteilung der
Pella-Tradition aus mehreren Griinden von Bedeutung: Sie stellen sicher, daf§
es in den sechziger Jahren des 1. Jh.s Auswanderungen aus Judia infolge von
Repressionen gegeben hat (die Josephus-Notizen bieten ein Beispiel fiir wirt-
schaftliche, die mit dem Jakobusmartyrium verkniipfte Pella-Notiz einen
Beleg fiir religiose Unterdriickung), und sie geben eine Interpretationshilfe
fiir die in solchen Emigrationsnotizen verwendeten Zahlenangaben: Da die
,simtlichen® Juden von Ant. 20 mit den ,vielen® von Bell. 2 identisch sind,
ist klar, dafl die Extremangabe mévreg nur ein Stilmittel ist, um Gewicht und
Wirkung der Nachricht zu steigern. Analog wird man die Pella-Tradition
interpretieren miissen: So wie unter Gessius Florus nur solche Judier
gefliichtet sein werden, die finanziell noch etwas zu verlieren hatten, werden
nach der Hinrichtung des Jakobus in erster Linie solche Christen die Stadt
verlassen haben, die aufgrund einer exponierten Stellung in der Gemeinde
shnliche Sanktionen befiirchten mufiten. Bedeutsam ist schliefilich, dafl die
jiidischen Emigranten bei Josephus — ebenso wie die Jerusalemer Christen —
ihr Heil ,bei den Heiden® suchten: Nicht eine Binnenwanderung in der
juddischen Provinz verhieff Sicherheit, sondern nur das Verlassen des
Hoheitsbereichs der lokalen rémischen bzw. jiidischen Autorititen. Dafl sich
die Christen nach der Dekapolis wandten, pafit daher ebenso ins historische
Gesamtbild, wie es moglicherweise die Eile und Okonomie des Aufbruchs
illustriert: ,In der Tat war ja fiir die Christen auf dem Gebirge Juda, die sich
(...) retten wollten, das Gebiet von Pella das nichstliegende neutrale
Gebiet. “"

Anm. 1, mit dem Zusammenriicken von Jakobusmartyrium und Ausbruch des Jidi-
schen Krieges bei Hegesipp begriindet, das Euseb zur Verlegung der Neuwahl in die
Zeit nach der Eroberung Jerusalems veranlafit habe. Dieses wenig zwingende Argument
life sich leicht durch das Faktum erschiittern, daf sich Euseb des zeitlichen Abstandes
zwischen der Hinrichtung des Jakobus und dem Fall Jerusalems vollig bewufit war; s.
die Chronik (ed. Helm, S. 182£.187), die diese Ereignisse in das Jahr 61 bzw. 70 datiert.

40 Dafl diese Texte Analogien zur Pella-Tradition darstellen, meint zu Recht ]J.
Klausner: Von Jesus zu Paulus, Jerusalem 1950 (= Konigstein/Ts. 1980), S.551
Anm. 19.

41 Th. Schlatter: Im Gebiet der Zehnstidte, Palistinajahrbuch 14, 1918, S.90-110,
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Der Ertrag der vorstehenden Uberlegungen zum Geschichtswert der Pella-
Tradition laflt sich kurz und biindig zusammenfassen: Die durch die Hin-
richtung des Herrenbruders Jakobus (und anderer Christen?) wihrend des
Prokuratoreninterregnums im Jahr 62 entstandene Gefihrdung und tiefe
Verunsicherung der Jerusalemer Gemeinde, namentlich ihrer ,,angesehenen®
Mitglieder, nihrte den (durch eine gétiliche Offenbarung an eben jene
ddwpon sanktionierten) Entschlufl, der Stadt den Riicken zu kehren und ins
nichstgelegene Ausland, die Dekapolis, zu emigrieren. Méglicherweise noch
im Jahr 62 verlieff daher eine groflere Anzahl Jerusalemer (und anderer judii-
scher?) Christen den jiidischen Herrschaftsbereich und erreichte — womég-
lich auf dem Weg iiber Jericho und das Jordantal — die zur Dekapolis geho-
rende Stadt Pella, wo sie sich (in threr Mehrheit?) niederlief}.

Diese der Quellenlage entsprechende Rekonstruktion der Ereignisse ent-
zieht zugleich allen wesentlichen Einwinden den Boden, die gegen eine
Pella-Wanderung der Jerusalemer Christen erhoben worden sind: Fand der
Pella-Auszug bereits einige Jahre vor dem Jidischen Krieg statt, eriibrigen
sich alle Erwigungen, ob ein Verlassen Jerusalems wihrend des Krieges mog-
lich war. Ebensowenig wird eine Auswanderung zu jenem Zeitpunkt durch
die Josephus-Notiz tangiert, jiidische Aufrithrer hitten Pella und andere
Stidte bei einem Vergeltungsakt im Jahr 66 ,verheert® (2n6pBouv; Bell.
2,458). Tatsichlich wiirde dieser Bericht die Pella-Tradition nur dann in
Frage stellen, wenn jener Rachefeldzug zu einer weitgehenden Vernichtung
der Stadt und ihrer Bewohner (einschlieflich der christlichen Immigranten)
gefiihrt hitte, so dafl einer historisch glaubwiirdigen Auswanderungs-Uber-
lieferung der Boden entzogen wire. Gegen die Annahme einer vollstindigen
(oder auch nur weitgehenden) Zerstérung Pellas erheben sich jedoch gewich-
tige Bedenken: 1. Das im Josephus-Bericht verwendete Verb nopd¢w ist aus-
legungsbediirftig (sein Bedeutungsspektrum reicht vom Pliindern bis zum
volligen Verwiisten). 2. Die Darstellung des Josephus erweckt den Eindruck
literarischer Ubertreibung.*? 3. Der archiologische Befund gibt keinen
Anhaltspunkt dafiir, dafl im Jahr 66 eine Unterbrechung in der Besiedlung
Pellas eingetreten wire.** Diese Einwinde lassen m.E. ohne weiteres die

S.104. Vgl. dhnlich Schoeps (wie Anm.22), S.272, und H. Bietenhard: Die syrische
Dekapolis von Pompeius bis Traian, ANRW I1.8, 1977, S.220—261, S. 242 (unkorrekt
zitiert bei Verheyden S.239 mit Anm. 1028).

4 5. M. Avi-Yonah: Art. Palaestina, PW.S 13, 1974, Sp. 321—454, Sp.387; vgl.
ferner die bei Liidemann (wie Anm. 2), S. 282 Anm. 64, genannten Autoren.

# 8. R.W. Funk/H.N. Richardson: The 1958 Sounding at Pella, BA 21, 1958,
S.82-96, 5. 88; L. T. Geraty /L. A. Willis: Archaeological Research in Transjordan, in:
L.T. Geraty /L. G. Harr (Hgg.): The Archacology otg Jordan and Other Studies (Fest-
schrift §. H. Horn), Berrien Springs, MI 1986, S.3~72, S. 47—49, und vgl. neuerdings
die ausfiihrlichen Berichte in A. McNicoll/R. H. Smith/].B. Hennessy: Pella in
Jordan 1. An Interim Report on the Joint University of Sydney and The College of
Wooster Excavations at Pella, 1979—1981, Canberra 1982, S.77 u. 6. Die Bedeutung
der archiologischen Befunde fiir die Beurteilung der Pella-Tradition hebt zu Recht
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Annahme zu, daf auch nach 66 ein Teil der Jerusalemer Emigranten in Pella
ansissig war. Dafl ein anderer Teil bei dem Uberfall umgekommen bzw. aus
Pella in andere Gebiete vertrieben worden sein mag, mufl natiirlich in Rech-
nung gestellt werden — bei der Beurteilung dieser und dhnlicher Fragen
widersprache jedes apodiktische Entweder-Oder allgemeiner historischer
Erfahrung.

¢) Zur Uberlieferung der Pella-Tradition: Die vorstehenden Erwigungen
zur Historizitat der Pella-Wanderung legen es nahe, den Ursprungs- und
Uberlieferungsort der Auswanderungstradition in Pella selbst zu suchen.
Obgleich wegen der schmalen Textbasis jede genauere formkritische Einord-
nung des Stoffes problematisch bleiben mufl, lassen sich aus der bei Euseb
bewahrten Form der Tradition doch einige behutsame Hypothesen entwik-
keln:

1. Oben (S.2381.) wurde angedeutet, dafl das in HE 3,5,3a verwendete
Vokabular z. T. voreusebianisch, also direkt aus der Quelle geschopft zu sein
scheint. Hierzu gehdren vermutlich auch die den Auszug bezeichnenden
Verben pevoviotdvor und petowiCewv. Nicht ausgeschlossen ist, daff mit
dieser Terminologie auf einen atl. Hintergrund angespielt wird. Sollte dies
der Fall sein, kime als Bezugspassage insbesondere 2. Sam (LXX: 2. Kén) 15
in Betracht, da sich der einzige LXX-Beleg von petaviotrdvou (neben Ps 108
[109],10) in 2. Sam 15,20 findet; verstirkt wird dieser Eindruck dadurch, daf§
in 2. Sam 15,19 die Verben petoweiv (Nebenform zu pevounitewv) und oixeiv
(letzteres ebenfalls in HE 3,5,3a) begegnen. Da 2. Sam 15 die Vorbereitungen
Davids zur Flucht vor Absalom aus Jerusalem thematisiert (Kap. 16 f. behan-
deln seine Emigration ins transjordanische Mahanajim), deutet sich hierin die
Mbglichkeit an, da der Pella-Bericht im Sinne jener davidischen Uberliefe-
rung stilisiert worden ist, um die Parallelitit beider Vorginge zu betonen.
Dies konnte Riickschliisse auf die Urheber der Auswanderungstradition
(Herrenverwandte, die sich ihrer davidischen Abstammung bewufit waren?)
oder auf das Selbstverstindnis der Pellenser Gemeinde zulassen (Wahrerin
einer durch die Jerusalemer Emigranten vermittelten davidischen Tradi-
tion?). Dafl mehr als die Formulierung solcher — fiir die Geschichte des
transjordanischen Christentums womoglich bedeutsamer — Fragen nicht
moglich ist, versteht sich von selbst.

hervor W. H. Harter: The Causes and the Course of the Jewish Revolt against Rome,
66—74 C.E., in Recent Scholarship, Ph. D. Union Theological Seminary (New York)
1982, S. 162—165.229.

# Desgleichen ist als Moglichkeit offenzuhalten, dafl einige der Ausgewanderten
nach dem Jiidischen Krieg in ihre Heimatstadt zuriickkehrten und sich den tberle-
benden Resten der dort verbliebenen Christen wieder anschlossen. Sollte Eusebs Notiz
in HE 3,11 so zu deuten sein, dafl der zu den Herrenverwandten zihlende Symeon erst
kurz vor seiner Wahl zum Nachfolger des Jakobus nach Jerusalem kam, liefle sich ver-
muten, dafl Symeon einer dieser Riickkehrer war: Als Verwandter des Jakobus hiitte er
zweifellos zu den ,Angesehenen® gehért, die nach der Hinrichtung des Herrenbruders
in besonderer Weise um ihr Leben fiirchten mufiten.
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2. Der Kontext, in dem die Auszugstradition sowohl bei Euseb als auch in
Rek I 37.39 Verwendung findet, mag auf eine zweite, fortgeschrittene Stufe
der Pella—Uberheferung hindeuten: Die Tatsache, dafl Jerusalemer Christen
der Belagerung und Zerstorung Jerusalems durch eine gottliche Weissagung
entkommen waren, wihrend ihr viele andere Bewohner zum Opfer fielen,
mufite in einer Phase sich zuspitzender christlich-jiidischer Auseinanderset-
zung als ein brauchbares Argument erscheinen, das sich zu apologetischen
wie zu polemischen Zwecken verwenden lieff. Es ist daher durchaus mit der
Maéglichkeit zu rechnen, daff Euseb und der Verfasser der in Rek I 33—71
verarbeiteten Quelle die Pella-Tradition im Zusammenhang einer antijiidi-
schen Argumentation vorfanden, die sie ihrer eigenen Darstellung nur noch
anzupassen brauchten. Sollte dies zutreffen, wire ein plausibler Grund fiir
die seit Karl Reinhold Késtlin hiufig vertretene Auffassung® gelegt, Euseb
(und die Rek I-Quelle?) habe die Auszugstradition aus dem apologetischen
Dialog zwischen Jason und Papiskos des Ariston von Pella (Mitte des 2. Jh.s)
bezogen. Eine (vage) duflere Bestitigung fiir diese These mag in dem oben
(S. 240) vermuteten Umstand zu finden sein, daff der Ortsname Pella in der
voreusebianischen Tradition ohne erliuternde Landesbezeichnung ver-
wendet wurde, was einen pellensischen Standpunkt des Verfassers nahelegt.
Wichtiger ist jedoch ein inhaltliches Indiz: Aus dem in Euseb HE 4,6,3
bewahrten Fragment des Dialogs geht zweifelsfrei hervor, dafl Ariston Ver-
lauf und Nachgeschichte des Bar-Kochba-Aufstandes im Sinne seiner antijii-
dischen Argumentation ausgewertet hat. Die Méglichkeit, daf er auch die
Ereignisse des Judischen Krieges theologisiert und den Auszug der Jerusa-
lemer Christen wirkungsvoll mit der spateren Vernichtung der Stadt und
ithrer Bewohner kontrastiert hat, liegt daher auf der Hand und ist ebenso-
wenig vorschnell abzuweisen wie die Vermutung, dafl das spiter in Hiresie-
verdacht geratene Pellenser Christentum (s. Epiphanius!) einer breiteren
Rezeption des dort tradierten Auswanderungsberichtes im Wege stand. Ver-
heydens Urteil (S.54), daf# Ariston mit der Pella-Tradition nur den Orts-
namen gemeinsam habe, ist daher sicher weniger, als sich bei einer aufge-
schlosseneren Wiirdigung der Uberlieferungszusammenhinge sagen lafit.

So kann das Fazit gezogen werden, dafl V.s redaktionsgeschichtliche Eli-
minierung der Pella-Tradition einer Nachpriifung nicht standhilt: Es exi-
stieren sowohl zwingende Griinde, dafl Euseb in HE 3,5,3a auf eine Uberlie-
ferung zuriickgreift, als auch gewichtige Indizien dafiir, daf} diese Uberliefe-
rung, die auch in Rek I durchschimmert, eine historische Grundlage besitzt
(vgl. den Befund bei Lukas): Eine Auswanderung Jerusalemer Christen im
Vorfeld des Jidischen Krieges lifit sich den bekannten Geschichtsdaten plau-
sibel zuordnen und wirft ihrerseits Licht auf die historischen Verhiltnisse.
Dafl dieser Vorgang spiter zum Zwecke antijiidischer Propaganda ausge-
wertet worden ist, darf den Blick fir das historisch Mégliche und Wahr-

45 8. den Uberblick bei Verheyden S.51—54,
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scheinliche nicht triiben. Vor diesem Hintergrund ist es um so bedauerlicher,
dafl V.s breit angelegte Pella-Studie trotz ihrer sonstigen Qualititen zur Auf-
hellung der urchristlichen Geschichte und deren spiterer Uberlieferung prak-
tisch nichts beizutragen vermag.



Literarische Berichte und Anzeigen

Reformation

G. Bedouelle / B. Roussel (Hrsg.): Le temps des Réformes et la Bible. Paris,

Beauchesne 1989 (= Bible de tous les temps, Bd.5), 811 S.

Die Geschichte der Bibel im 16. Jahrhundert zuriickzuverfolgen — schon auf den
ersten Blick wird man gewahr, was fiir ein uferlos scheinendes Unterfangen das ist. Man
braucht sich nur die Vielfalt der dabei zu beriicksichtigenden Aspekte vor Augen zu
halten: Da ist die Bibel als Objekt des Buchmarkts — gedruckt, verkauft, erworben und
gelesen —, dann die Bibel als Text — ibersetzt, glossiert, paraphrasiert und kommen-
tiert —, sodann die Bibel als Autoritit — umstritten, absolutgesetzt, dogmatisch verein-
nahmt, gepredigt —, schliefilich die Bibel als Kulturgut — illustriert, gesungen,
bedichtet und gemalt; und all dies in breitester Dimension, in Hinsicht auf geographi-
sche ebenso wie auf konfessionelle Divergenzen.

Gleichwohl: die Herausgeber dieses ausgezeichneten Werks lassen kaum den Ein-
druck aufkommen, als seien sie von der Vielschichtigkeit ihrer Aufgabe iiberfordert.
Das Buch ist weder eine trockene Aufzihlung von Namen, Daten und Editionen noch
eine uniibersichtliche Zusammenstellung diffuser Einzelinvestigationen. Vorgelegt
wurde vielmehr eine stringent komponierte Arbeit, die auf vielfiltige Fragen treffende
Antworten bietet.

Le Temps des Réformes et la Bible, erwachsen aus der Zusammenarbeit von Fach-
leuten unterschiedlicher Disziplinen, konstituiert sich aus zwei Teilen: Der erste, chro-
nologisch-problemorientierte, ist grofienteils von G. Bedouelle und B. Roussel verfafit
und verbindet die Geschichte der Exegese mit jener der Textkritik und der Theologie.
Geboten wird da ein weitgespanntes Panorama, eine Untersuchung des Wegs der Hei-
ligen Schrift im Zeichen des lsumanistischen Riickgriffs ,,ad fontes® in der Zeit, als sich
die verschiedenen bereits herausgebildeten und aufgegriffenen Richtungen des Refor-
mationsprozesses in einer bestimmter konturierten Form konsolidierten. Uberall auf
diesem ebenso spannenden wie spannungsreichen Weg hat die Bibel im Mittelpunkt der
Kontroversen gestanden: ausgetragen zwischen Humanisten und Gelehrten der Sor-
bonne, zwischen Katholiken und Protestanten, zwischen Lutheranern und Wiedertiu-
fern, auch Christen und Juden ...: die Geschichte der Heiligen Schrift ist also aufs
engste verbunden mit den Erschiitterungen der pluralistisch gewordenen Christenheit.
Dabei hatte diese Geschichte in der ,Zeit der Hoffnungen und Triume®, am Ende des
15. Jahrhunderts, als das neue Medium des Buchdrucks umstiirzende Verinderungen
mit sich brachte, noch viel weniger dramatisch begonnen. Da hatten Valla, Erasmus und
Faber Stapulensis den Wunsch nach einer Riickkehr zu den Quellen rege gemacht, fiir
eine verbreiterte Lektiire der Bibel, die jedem zuginglich werden so%lte. Mit dieser
Intention durchackerten sie den Bibeltext, indem sie die Manuskriptiiberlieferung kol-
lationierten, die Originale mit den griechischen und lateinischen Ugersetzungen vergli-
chen und zuverlissigere Versionen anboten, als sie in der Vulgata vorlagen. Dank der
unermiidlichen Arbeit dieser ersten ,sarcleurs® (also ,,Ausjiter®, wie sie Pierre-Daniel
Huet 1722 genannt hat) und ihrer Nachfolger verfiigte man am Ende des 16. Jahrhun-
derts iiber einen befriedigenden hebriischen Text des Alten Testaments, tiber eine kri-
tische Fassung der Septuaginta und der sixto-clementinischen Vulgata sowie iiber zuver-
lissige Ausgaben des Neuen Testaments. Die Verfasser zeigen aber auch, wohldoku-
mentiert und in scharfsinniger Analyse, wie die Textkritik schon von Anfang an ver-
bunden war mit jenem hermeneutischen Bemiihen, das damals die Diskussion um die
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Bibel grundlegend fermentiert hat: das war die Suche nach dem sensus germanus der
Heiligen Schrift. Er hat ebenso sehr die Humanisten und die Reformatoren, die Katho-
liken und die Anglikaner beschiftigt, ein offenbares Zeugnis fiir die Komplexitit jener
Schrift, die zugleich historisches Dokument ist und geoffenbartes Gotteswort. Sehr
deutlich stellen die Verfasser heraus, wie sich im forschenden Streben nach dem wahren
Sinn der Bibel exegetisches Bemiihen und theologische Vorentscheidungen tber-
kreuzten. Geschickt wird damit ein Anachronismus vermieden, dem die Historiker in
dieser Hinsicht sonst allzu leicht verfallen.

Diese abbreviative, keineswegs vollstindige Ubersicht iiber den ersten Teil darf nicht
abgeschlossen werden ohne einen Hinweis auf die Beitrage von A. Argyriou und G.
Dahan iiber die entsprechenden Bemiihungen in der orthodoxen und in der jiidischen
Welt. Sie gestatten einen Uberblick iiber vielleicht minder bekannte, aber nicht minder
bedeutsame Aspekte zur Bibel in der Reformationsepoche.

Jedoch, wie schon gesagt, die Bibel ist nicht allein als Text und im Kontext der
Kirchen zu diskutieren — schon gar nicht in einer Phase, die noch so grundlegend von
religidser Erfahrung gepragt war wie das 16. Jahrhundert.

Diesem Sachverhalt trigt der zweite, in weitere Problemhorizonte ausgreifende Teil
des Bandes Rechnung, der den Zusammenhingen zwischen ,Bibel, Kultur und Gesell-
schaft“ nachgeht.

Acht Spezialforscher untersuchen hier die Rolle der Heiligen Schrift: fiir die Vorstel-
lung von Raum und Zeit (M. Venard); fiir die pastorale Praxis im protestantischen und
im katholischen Bereich (P. Denis); fiir die Politik (M. Soulié) und die ,christliche Phi-
losophie® (A. Godin); sodann fiir die Sphire der katholischen (ménnlichen und weib-
lichen) Mystik (M. Huot de Longchamp); fiir die franzésische Literatur (M. Screech)
und das Theater (M. Soulié); fiir das Liedgut (P. Veit) und schliefilich die Ikonographie
(M. Stirm).

Diese nuancierten und anschaulichen Abrisse des Einflusses der biblischen Kultur auf
dergestalt unterschiedliche Bereiche kann man selbstverstindlich nicht als erschépfend
ansehen. Eher liest man sie als Vorstudien fiir den Umriff eines Zusammenhangs denn
bereits als Synthese — und so wire es ein etwas ungerechtes Verfahren, die verblei-
benden Liicken aufzuzihlen (deren es freilich einige recht auffillige gibt, wie etwa die
Rolle der biblischen Modellbildung fiir die Wissenschaften der Zeit).

Zwei kritische Ausstellungen seien aber zum Abschlufl erlaubt. Die erste betrifft die
antitrinitarische Bewegung, die praktisch unerwihnt bleibt, jedenfalls kaum in die Ana-
lyse einbezogen ist. Dies ist umso bedauerlicher, als die Bedeutsamkeit der soziniani-
schen Hermeneutik im 16. und 17. Jahrhundert ebenso bekannt ist wie die Verkiir-
zungen, denen dieser Bereich auch sonst gewdhnlich anheimfillt. Neben der lutheri-
schen, reformierten, katholischen, wiedertiuferischen, orthodoxen, englischen und
jiidischen Bibel wire auch die sozinianische wohl zu bedenken gewesen. Zum zweiten
aber hitte man sich entschieden ein Sachregister gewiinscht, mit dessen Hilfe man sich
in der beeindruckenden Masse an Wissen und Information leichter orientiert hitte.
Diese Beanstandungen aber konnen durchaus nicht das Verdienst dieses bemerkens-
werten Werks verkleinern, das der kiinftigen Forschung unbedingt ein wertvolles
Arbeitsinstrument bereitstellt. 5

[Fiir freundliche Hilfestellung beim Ubersetzen danke ich Elisabeth Hartmann und
Hans-Jiirgen Schrader.]

Genéve Maria-Cristina Pitassi

The collected works of Thomas Miintzer, ed. and tr. by Peter Matheson.
Edinburgh, Clark 1988. XIII, 490 S., 1 K.
Diese Ubersetzung ist nicht nur geeignet, Miintzer im englischsprachigen Raum
bekannt zu machen, sondern sie ist zugleich ein wertvoller Beitrag zum Miuntzerjubi-
laum 1989, der das Verstehen der Miintzertexte zu vertiefen vermag.
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Peter Matheson hat nicht als erster Miintzertexte ins Englische tibersetzt, das haben
vor ihm schon James M. Stayer, George H. Williams, Hans Hillerbrand, Gordon
Rupp, Lowell H. Zuck, Robert Fowkes und Michael G. Baylor getan, auf die:er
zuriickgreifen konnte, aber er hat das Verdienst, als erster Miintzers Gesamtwerk
— abgesehen von den liturgischen Texten, aus denen er allerdings die Einleitungen und
ausgewihlte Kollektengebete aufgenommen hat — tbersetzt zu haben.

Er hat zwar seiner Ubersetzung ,Thomas Miintzer: Schriften und Briefe, kritische
Gesamtausgabe, unter Mitarbeit von Paul Kirn hrsg. von Giinther Franz. Giitersloh
1968“ (MSB) zugrunde gelegt, aber auch andere Ausgaben herangezogen, neue For-
schungsergebnisse und eigene Gesichtspunkte eingebracht. So hat er den Briefwechsel,
der die frithesten Stiicke enthilt, den Druckschriften vorangestellt und damit die
Anordnung von MSB umgekehrt. Den von Miintzer selbst veroffentlichten Brief an die
Stolberger vom 18. Juli 1524 hat er in den Briefwechsel eingeordnet. Er ist aber bei der
Aufteilung nach Literaturgattungen geblieben, wihrend andere Ausgaben — z.B. die
Osianderausgabe — sich nur nach dem chronologischen Prinzip richten. Innerhalb der
Drucke ist die chronologische Reihenfolge gegeniiber MSB verbessert worden, indem
nun ,Ordnung und Berechnung des Deutschen Amtes zu Allstedt” vor der Agende
sDeutsch-evangelische Messe® und ,Protestation oder Erbietung® vor ,Von dem
gedichteten Glauben® stehen. Sachgemif} ist gegen MSB die ,Vorrede zum Buch der
Lobgesinge® dem Kirchenamt und nicht mehr der Messe zugeordnet (166—168).
Dagegen hat der Hrsg. an der Uberzeugung von MSB festgehalten, dafl das ,Gezeugnus
des erstenn Capitels des FEuangelion Luce® eine Kurzfassung der Schrift ,Ausgedriickte
Entblofung® darstelle, obgleich sich die Forschung nach dem Erscheinen von MSB
mehrfach fir die umgekehrte Reihenfolge entschieden hat. Durch seine Anordnung
festigt der Hrsg. die Annahme, dafl Miintzer mittels einer retuschierten Fassung den
Weimarer Hof iiber seine wahren Absichten tiuschen wollte. Auch bei den unterschied-
lichen Fassungen des Prager Manifests belif}t der Hrsg. die Anordnung von MSB und
schlieft sich nicht der von ihm mitgeteilten Uberzeugung von Friedrich de Boor an, daft
Miintzer sich zunichst mit einer lateinischen Fassung an die Gebildeten, danach — weil
diese ihn zuriickgewiesen hatten — an das deutschsprachige Volk gewandt habe. Der
Hrsg. hat fiir seine Entscheidung vor allem auf die Verschirfung des Tones in den ver-
schiedenen Fassungen, weniger auf die Adressaten geachtet.

Einige Texte hat der Hrsg. gegeniiber MSB neu aufgenommen, so einen Brief von
dem Frater Langius Rumherius, der vielleicht ein Pasquill ist (450—452), einen Brief der
Mutter von Ambrosius Emmen an ihren Sohn (4531.), die ,Mihlhauser Artikel* vom
September 1524, bei deren Ausarbeitung Miintzer wahrscheinlich Heinrich Pfeiffer
unterstiitzt hat (455—459) und den Brief der Ottilie von Gersen, Miintzers Frau, an den
Herzog Georg von Sachsen vom 19. August 1525 (459£.). Miintzers Randbemerkungen
zu Werken des Cyprianus und des Tertullianus sind zahlreicher als in MSB berticksich-
tigt (408—430). Manche Texte gehoren zwar besser in einen Quellenband zu Miintzer,
aber die ,Miihlhiuser Artikel“ und die grofere Anzahl an Randbemerkungen stellen
eine willkommene Bereicherung dar. Das in MSB als Auszige aus Werken des Plinius
und des Diogenes Laertios bestimmte (MSB, 167), aber nicht abgedruckte Fragment,
das Ulrich Bubenheimer als eine Nachschrift Miintzers aus einer Vorlesung des Johann
Rhagius Aesticampianus {iber Hieronymusbriefe bestimmen konnte, nahm der Hrsg.
nicht mit auf, obgleich er von dieser Entdeckung wuflte (XII?; versffentlicht ZKG 99
[1988], 214—237).

Im allgemeinen hat der Hrsg. fiir die Einleitungen zu einzelnen Stiicken, die Textge-
staltung und die Kommentierung die Miintzerforschung herangezogen. Dariiber hinaus
haben Siegfried Briuer und Manfred Kobuch, die an der Neuausgabe des Briefwechsels
von Miintzer arbeiten, dem Hrsg. selbstlos Ergebnisse ihrer Forschung zur Verfiigun
gestelle, wie Neudatierungen (so dafl z. B. ein Brief Miintzers an Christoph Mein%mr
nicht mehr das Datum 11., sondern 13. Dezember 1523 trigt und der Brief des Hans
Bbttager auf den Sommer 1524 angesetzt ist), Textkorrekturen (z. B. 107, 82¢%!, 95740,
9779, wo MSB, 423,18 eine Verneinung fehlt), Personenidentifikationen (104%2; Jeori
ist Georg Amandus), Angaben zu Personen (12076, 132'°1) oder Adressaten (406" wird
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als Empfinger des Fragments MSB, 537,13—19 der Landtag Bohmens genannt). Diese
Ausgabe hat also an vielen Stellen Ergebnisse der Forschung — an einigen sogar bisher
unverdffentlichte — eingebracht, so daf sie zuverlissiger als die zwanzig Jahre dltere, als
Vorlage benutzte Ausgabe des Originaltextes informiert.

Die Ubersetzung miiht sich um die Wiedergabe des Inhaltes und um einen guten
sprachlichen Ausdruck, ohne an den einzelnen Wértern zu kleben. Eric W. Gritsch hat
sie daher bereits sehr gelobt. An vielen Stellen bietet sie eine Interpretation des Wort-
lautes, so daf sie nicht nur fiir den englischsprachigen Raum von Interesse ist. In
cinigen Fillen hat der Ubers. Ausdriicke und Redewendungen, ja Satzteile seiner Vor-
lage in Anmerkungen mitgeteilt, so dafl der Leser die Ubertragung einzelner Begriffe
Miintzers oder auch mehrdeutiger Stellen kontrollieren kann. Manchmal ist in einer
Anmerkung auch eine weitere Ubersetzungsméglichkeit unterbreitet; 19%° scheint mir
die bessere im Apparat zu stehen. Es haben sich — wohl unvermeidlich — auch Fehler
eingeschlichen. So hat der Ubers. MSB, 391,17 das Adverb »Paulo® fiir einen Ablativ
von Paulus angesehen (58) und dadurch den Hinweis auf Spr. 34,6 nicht wahrnehmen
kénnen. Das frithneuhochdeutsche ,Dieweil MSB, 221,9 kann besser temporal —
solange als — verstanden als mit ,,because® iibersetzt werden (218).

Die Einleitungen in die einzelnen Schriften zeichnen sich dadurch aus, daf§ sie nicht
nur die zum Verstehen der Texte erforderlichen geschichtlichen Fakten liefern, sondern
auch den Inhalt der jeweiligen Schriften angeben, ihre Gedankenfithrung aufzeigen und
sogar ihren Stil charakterisieren. Es bleibt fiir kiinftige Editoren nachahmenswert, die
thetorischen Eigentiimlichkeiten der von ihnen herauszugebenden Schriften zu skiz-
zieren. Als Ergebnis der Analyse von Miintzers Sprache kann die Warnung des Hrsg.
davor angesehen werden, Miintzers assoziatives Denken zu iibersehen und seine
Schriften als Ausdruck logischen und argumentativen Uberlegens zu interpretieren
(XII).

Die Erliuterungen zu den Texten sind knapp gehalten und konzentrieren sich auf
Quellenangaben und Informationen zur Ubersetzung. 142'%* wiinscht man sich als
Hinweis auf Miintzers Verstindnis von R 13,4 nicht nur die Erwihnung von Brief 44,
sondern auch die von Texten in der Fiirstenpredigt (MSB, 258,4—7; 259,13—19;
261,13 —16 entspricht bei Matheson 246. 248. 250). Zur besonderen Schwierigkeit jeder
Textausgabe geﬁért das Auffinden der Herkunft verborgener Zitate. Auch hierin ist
Matheson weitergekommen als seine Vorginger. So hat er z. B. zu MSB, 497,26 ,das
sein potzmenner in den schotten® Jr 10,5 erginzt (364°%). Merkwiirdigerweise fehlt auch
bei thm noch zu , Thomas Muntzer mit dem Schwerthe Gydeonis® (MSB, 464,17;
469,6; 470,14) der Hinweis auf Jdc 7, 14 (vgl. 151. 156f.).

Die vorliegende Ubersetzung des Werkes von Miintzer liefert erstmals ein Bibelstel-
lenregister zu seinem Gesamtwerk. Das ist ein auferordentlicher Vorzug. Es listet iiber
2000 Bibelstellen auf, die Miintzer ein- oder mehrmals zitierte (475—490). Es fallt auf,
daf ein wenig mehr als die Hilfte der Zitate dem Neuen Testament entnommen ist und
keine Bibelstelle durch allzu hiufige Verwendung herausragt. Die genaue Bestimmung
der Bibelstellen gehdrt zu den schwierigsten Aufgaben jeder Mintzerausgabe bzw.
Interpretation von Miintzertexten, da Miintzer mangels einer Verszihlung in den
Bibci}; seiner Zeit nur Kapitel anzugeben vermochte. Der Hrsg. hat sich unter Verwen-
dung von Vorarbeiten zu einzelnen Abschnitten der Miihe unterzogen — die MSB
scheute —, auch die auf den Rand gedruckten Bibelstellen zu verifizieren. Zunichst ver-
teilte er diese Bibelstellen entsprechend den Originaldrucken auf beide Rander. Wenn
auch die Setzer des 16. Jahrhunderts schon manches verwirrt haben, it sich doch so in
der Regel leichter erkennen, welche Bibelstellen Miintzer zusammendachte. Kiinftige
Miintzerausgaben sollten darauf verzichten, MSB zu folgen und die Anordnung dieser
Bibelstellenangaben eigenmiichtig zu verindern. Der Hrsg. hat geschickt hinter der
Textstelle, auf die sich nach seiner Meinung die jeweilige Bibelstellenangaben auf dem
Rand beziehen, eine Anmerkungsziffer gesetzt und in der dazugehorigen Fufinote seine
Auflésungen mitgeteilt. Das ist eine vorziigliche Gestaltung, auch wenn mancher Leser
hin und wieder eine Bibelstelle zu einer anderen Textaussage ziehen oder andere Verse
auswihlen méchte. Der Hrsg. hat zwar die von einigen Forschern bereits vorgenom-
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meren Versangaben eingearbeitet, ist ihnen aber nicht immer gefolgt (vgl. z. B. 214°.
2309).

Trotz des unbestrittenen Fortschrittes bleibt noch manches zu tun. Einmal ist eine
Stelle unerlautert geblieben, weil das Original einen Druckfehler enthielt: Mathei 35
(219). Aus dem Zusammenhang ist aber leicht zu erschlieffen, daff Miintzer auf Mt
15,15—20 zielte. Ein andermal unterbleibt eine Auflésung, weil der Hrsg. Randstellen
falsch zuordnet und annimmt, dafi der Hinweis auf J 9 auf dem Rand und im Text
jedesmal dieselbe Stelle betreffe. Bei dem Satz ,If our eyes to be opened, my most
beloved brothers, we have first to recognise our blindness“ (vgl. MSB, 231,7f.) zieht
der Hrsg. drei Randstellen zu ,blindness® und iibernimmt noch aus MSB den Hinweis
auf Is 35,5 (195'11; Macthew 927%:12; ¢f, Isaiah 35%; Isaiah 6!°; Luke 8°%), Weiter unten
zitiert Muntzer dann den Wortlaut von J 9, 29. Es erscheint sachgemifler, zu ,If our
eyes are to be opened“ die ersten beiden Angaben auf dem Rand — Math. 9, Joan.9 —
zu ziehen und mit Mt 9, 30 und J 9, 14 niher zu bestimmen und zu ,blindness“ die
beiden nichsten Stellenangaben ,Esaie 6“ und ,Luce 8 zuzuordnen.

Oft ist es fiir einen Hrsg. schwer, die Fehler ilterer Arbeiten zu erkennen und die tat-
sichlichen Assoziationen Miintzers zu erfassen. Nachdem Reinhard Schwarz entdeckt
hatte, dafl Miintzer sich bei seiner Methode der Vergleichung auf 1 K 2, 13 berief,
konnte er den assoziativen Zusammenhang MSB, 219,14 sowie 236,5—7 als Kombina-
tion von 1 K 2, 13; L 2, 19 bzw. 51; Ps 1, 2 erkennen. Dementsprechend ist bei
Matheson 202'%, wo der Hrsg. die Aufteilung auf die beiden Rinder unberiicksichtigt
lieR, und 216*°F zu korrigieren. So ist auch 192% 1 K 2, 13 fir 1 Corinthians 26=12 zu
setzen.

Manchmal hat sich der Hrsg. mit ,ff.“ begnigt. Diese fiir einen Bearbeiter bequeme
Angabe, die jedem Benutzer zumutet, Betrachtungen dariiber anzustellen, tiber wie-
viele Verse sich der Bezug erstrecken konnte, sollte jede Arbeit mit wissenschaftlichem
Anspruch als unter ihrem Niveau ansehen und nicht verwenden. Zu manchen dieser
»if.-Stellen® hat die Miintzerforschung schon exakte Angaben Eemacht, so z. B. Rolf
Dismer zu MSB, 528,15 Ex 6, 8 (vgl. dagegen 398%%: Exodus 6°%). An anderen Stellen
entsteht wiederum die Frage, ob nicht mehr Verse anzugeben wiren. So kommt 189%
(zu MSB, 226,32) L 12,1—3 statt 12,2f. in Betracht, da Miintzers Assoziationswort
wohl ,Sauerteig® war.

Manche aus MSB iibernommene Bibelstellenangaben sind verbessert worden, so
364%%, wo mit Anfithrung des Vulgatatextes richtig Tit 1, 16 fiir 1, 7 (MSB, 467°) steht.
Wo MSB im Gefolge der Uberzeugung von Paul Kirn annahm, Miintzer meine das
gesamte Kapitel, und daher darauf verzichtete, Verse zu benennen, finden sich bei
Matheson manchmal genauere Bestimmungen, so zu zwei von Miintzer genannten
Kapiteln (MSB, 497%) Is 24,5f.; Hos 11, 17 (364*7). Manchmal empfehlen sich andere
Steflenangaben, so zu MSB, 498,81, Ap 18, 23 fiir Ct 5,2 (vgl. 365%). Der Hrsg. hat eine
ganze Anzahl von Druckfehlern in MSB erkannt und in seiner Ausgabe korrigiert, was
;ber nicht in jedem Fall gelungen ist, so wurde 33372 Ps 69,14 zu 68,13 statt 68,14 ,ver-

essert®.

Diese Beispicle zeigen, dafl die genaue Bestimmung der von Miintzer ins Auge
gefafiten Bibelstellen noch nicht zum Abschlufl gekommen ist. Matheson hat aber mit
seiner Verifizierung von Versen tiber MSB hinaus und besonders der auf dem Rand
gedruckten Stellenangaben einen wichtigen Schritt getan. Es mufl als gelungen ange-
sehen werden, dafl er Bibelstellenangaben zu Gruppen zusammenfafite und bestimmten
Aussagen im Text zuteilte. Es wird aber auch deutlich, daff an manchen Stellen nicht
gleich oder vielleicht auch nie eine eindeutige Feststellung getroffen werden kann.
Daran erinnern nicht nur die unterschiedlichen Auflésungen bei mehreren Autoren,
sondern auch die Fragezeichen, die der Hrsg. hinter mancher seiner Vorschlige gesetzt
hat. In solchen Fillen sollten sich kiinftige Hrsg. nicht zu einer Entscheidung fiir eine
einzige Losung genotigt fithlen, sondern mehrere Méglichkeiten nebeneinanderstellen
und zum Verstandnis ithres Vorschlages das Wort, die Redewendung, das Bild, das
Ereignis oder das biblische Thema benennen, die nach ihrer Meinung Miintzers Asso-
ziationen miteinander verbunden haben konnten. Sie kénnten gegebenenfalls auch die
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Quelle in der Miintzerforschung angeben, aus der sie ihren Vorschlag geschopft haben.
Nur so kann der Benutzer das bisher Geleistete iibersehen und fiir einen Nachvollzug
von Miintzers Uberlegungen nutzen, deren Aufhellung erst am Anfang steht. Die bis-
herige Befragung der Miintzertexte geht zu hiufig von ihm fremden Denkvorausset-
zungen aus.

Die Ubersetzungen der ,Nachgelassenen Schriften und Aufzeichnungen“ und
.Nachrichten zu Miintzers Leben® hitten sich benutzerfreundlicher und griindlicher
erliutern lassen. Die Einleitungen zu den einzelnen Stiicken sind sehr knapp ausgefallen
oder fehlen ganz. Bei der Wiedergabe von Miintzers Randbemerkungen zu den Werken
des Cyprianus und des Tertullianus sind zwar die Biicher und die Kapitel angegeben
sowie Aussagen daraus zitiert, auf die sich die jeweilige Randbemerkung bezieht, aber
es wire effeitiver gewesen, auch die Seiten und Zeilen in kritischen Ausgaben der
Werke dieser Kirchenviter anzugeben, an denen sich die jeweiligen Bezugstexte
befinden. Nicht jeder wird auf Anhieb eine englische Redewendung, die ihm der Hrsg.
mitteilt, in einem lateinischen Text von ein bis zwei Seiten wiederfinden. Ohne Heran-
ziehung des Kontextes ist es aber schwierig und gefahrvoll, Miintzers Randbemer-
kungen zu interpretieren.

Bei dem Bestellzettel und der Biicherliste (442—447) vermifit der Leser in den Anmer-
kungen die genaue bibliographische Beschreibung der aufgefiihrten Titel. Die Verweise
und mageren Angaben aus MSB, 554—560 geniigen nicht. Die Nachforschung in den
bibliographischen Standardwerken zu Drucien bis 1520 und in Bibliothekskatalogen
hitten den Hrsg. auch erkennen lassen, dafl ,,De moribus et vita philosophorum® von
Diogenes Laertios keinesfalls erst seit 1524 als gedruckt bekannt ist (443%), wie Heinrich
Boehmer behauptet hatte, sondern bereits vor 1475 erstmals in Rom aus der Presse kam
und vielfach nachgedruckt wurde. Aus Bernhard Dappens Bericht ,Articuli contra
Lutheranos® ist wie in MSB nur das Referat der Predigten Miintzers wiedergegeben
(447—450), das aber ohne den Zusammenhang der ganzen Schrift nur eingeschrinkt
interpretiert werden kann.

Bedauerlicherweise ist die Ubersetzung von Miintzers Werk weder mit einer Zeilen-
zihlung ausgestattet noch mit der Seitenzihlung von MSB versehen. Beides mindert den
Gebrauchswert dieser Mintzerausgabe.

Verdienstvollerweise enthilt der Band ein Personen- und Ortsregister, aber chne die
biblischen Personen. Es ist keine Neuerung, in Registern zu theologischen Veréffent-
lichungen auf die biblischen Personen zu verzichten, was nicht nur im allgemeinen eine
Wertminderung des Registers bedeutet, sondern in einer Ausgabe der Werke Miintzers,
fiir den einzelne bib!iscie Gestalten die Funktion von Symbolfiguren hatten, ein spiir-
barer Mangel.

Corrigenda: 116924 Ps 77,21 statt 77,20; 20625 Ps 22,14 statt 22,13; 2188 ] 9, 39—41
statt ] 10, 294f.; 33392 Ps 68,14 statt 68,13; 439" 160{. statt 000.

Leipzig Helmar Junghans

Frank Pauli: Miintzer: Stationen einer Empdrung. Berlin, Wichern 1989.

173 8., 1lL.

Es handelt sich nicht um die Untersuchung eines Forschers, die nach der Stichhalrig-
keit ihrer Ergebnisse zu befragen ist, sondern um den Reisebericht eines Kirchenfunkre-
dakteurs, Feuilletonisten und Kritikers zu den Miintzerstitten. Der Vi. versucht,
Miintzer in den jeweiligen Ort oder die entsprechende Landschaft hineinzuprojizieren
(130). Er schildert, was der heute Anreisende vorfindet, was er fiir Eindriicke empfangt,
und frage nach den historischen Zeugen von Miintzers Aufenthalt. Thre Geschichte
skizziert er von ihrer Entstehung an bis zur Gegenwart. Dies schliefit z. B. den Bericht
sowohl iiber die Nutzung der Quedlinburger Stiftskirche durch den §5-Chef Heinrich
Himmler als auch die Sprengung der Leipziger Universititskirche 1968 ein (18. 23). Die
Zeugen der heutigen Miintzerverehrung werden einbezogen. Dazu gehoren Gespriche
mit den in Miintzerorten Ansissigen, einfache Tafeln, Denkmiler, aber auch das ,Rie-
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sentrumm® auf dem sog. Schlachtberg bei Bad Frankenhausen mitsamt dem darin
befindlichen Panoramagemilde (123 x 14,5 m). Betrachtungen iiber Miintzers Person-
lichkeit und Vorstellungen, uber seine Feinde und Verehrer sowie iiber heute noch
lebendige Legenden durchziehen den Text und machen ihn interessant. Sie fithren aber
auch — bei der Beschreibung von Fulda, wo Miintzer 1525 kurz gefangen war — zu der
Feststellung: ,,Spitestens hier gilt es einzugestehen: In der Bundesrepublik ist ein leben-
diges Interesse fiir den frommen Rebell und gescheiterten Reformator kaum irgendwo
anzutreffen® (144).

Fiir die Illustration sind zeitgenossische Holzschnitte und Merianstiche aus dem
17. Jahrhundert verwendet worden. Der Holzschnitt von 1527 mit der Erlauterung
»Dieser Prophet sieht dem Miintzer gleich® ist allerdings verwechselt, denn das On-
ginal zeigt emnen Prediger auf der Kanzel, nicht eine freistehende Person (vgl. 139).

Die Informationen sind in der Regel zutreffend. Der V{. hat sich offensichtlich iber
den neuesten Forschungsstand kundig gemacht. Mifiverstindlich ist die Mitteilung, die
Nikolaikirche in Leipzig sei nach den Zerstrungen des Zweiten Weltkrieges so wieder-
hergestellt worden, wie sie am Ende des 18. Jahrhunderts ausgestattet wurde (19). Man-
cher Leser wird vermuten, daff nicht nur Hiuser um diese Kirche, sondern die Niko-
laikirche selbst zerstért wurden. Das war aber nicht der Fall. Es handelte sich einfach
um eine Renovierung des Innenraumes, die die unscheinbar gewordene Ausmalung
vom Anfang des 20. Jahrhunderts durch eine Nachahmung der ilaszsizistischen Gestal-
tung ersetzte. Einige Fehler haben sich auch eingeschlichen. Luther tibernahm in Wit-
tenberg nicht schon 1508 ein Professorenamt (121), sondern erst 1512, Seine Studier-
stube befand sich nicht in einem ,erkerférmigen Anbau® (124), sondern in einem Turm
der Stadtmauer, an den das Kloster gebaut worden war. Die Erneuerung des Gottes-
dienstes in Mitteldeutschland begann nicht mit Miintzer (vgl. 94), sondern mit Luthers
Forderungen fiir einen neuen Gottesdienst und einer ganzen Anzahl von Experimenten
durch verschiedene Theologen. Diese Einordnung soll allerdings nicht Miintzers Ver-
dienst schmilern, 1523/24 die umfangreichste Liturgiereform erarbeitet und zum Druck
gebracht zu haben. Die Behauptung, die Gedenkstitte bei Bad Frankenhausen erinnere
»an das grofite Blutvergiefen der Bauernkriege® (149), tibergeht die traurige Tatsache,
dafl ebenfalls im Mai 1525 bei Boblingen gleichfalls um 6000 und bei Zabern etwa
8000 Angehorigen der Bauernheere ihr Leben verloren.

Einige neue Forschungsergebnisse fehlen, so die Entdeckung von Ulrich Buben-
heimer, dafl Miintzer im Herbstsemester 1517 in Wittenberg Vorlesung hérte (vgl.
123£. 170). Das eben erst veroffentlichte Forschungsergebnis von Ernst Miiller konnte
der Vf. noch nicht einbringen: Die Wittenberger Reliquiensammlung lieff nicht erst
Kurfiirst Johann Friedrich einschmelzen (123), sondern schon sein Vater Johann um
1530.

Dieser sachkundige Reisebericht, der den Leser dariiber unterrichtet, was als gesi-
chert gelten kann und was als Vermutung angesehen werden mufi, ist eine anregende
Lektiire fiir jeden, der sich fiir Miintzers Schicksal interessiert und entweder mit seinen
Gedanken oder mit seinen Sinnen sich auf eine Reise an die Miintzerstiitten begeben
will.

Leipzig Helmar Junghans

Eugéne Honée: Der Libell des Hieronymus Vehus zum Augsburger
Reichstag 1530. Untersuchung und Texte zur katholischen Concordia-Politik (=
Reformationsgeschichtliche Studien und Texte 125). Miinster, Aschendorff 1988.
XXVIII, 362 §., Kart.

Auf eine Edition der Religionsakten des Augsburger Reichstages des Jahres 1530
wartet die Reformationsgeschichtsforschung seit mehr als 100 Jahren. Seitdem ist die
Herausgabe der Reichstagsakten von 1530 mehrfach angekiindigt, auch in Angriff
genommen worden. Ein erfolgreicher Abschlufl scheiterte jedoch noch stets an wid-
rigen Zeitumstinden und an der Masse des iiberlieferten Aktenmaterials. Kein anderer
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Reichstag der frihen Neuzeit war nimlich mit so vielen verschiedenartigen Verhand-
lungsgegenstinden iiberfrachtet; kein anderer war dhnlich gut besucht. Und kein
anderer hat im Bewuftsein der Teilnehmer die gleiche — weltgeschichtliche — Bedeu-
tung erlangt. Die behandelten Themen betrafen ja nicht nur Religionsfrage und Tiirken-
gefahr, sondern auch die Monopolgesetzgebung, die Minzordnung, das Strafrecht und
die Strafprozefordnung, das Reichsregiment und das Reichskammergericht, die
Polizei- und Landfriedensordnung und natiirlich die Gravamina der deutschen Nation
wider den romischen Stuhl. Entsprechend vielschichtig und umfangreich sind die Akten
dieses Reichstages. Nach den Erfahrungen der letzten fiinf Jahrzehnte kann mit einer
Edition der Reichstagsakten von 1530 vor Ende dieses Jahrtausends kaum gerechnet
werden.

Daher ist eine Vorauspublikation wenigstens der Religionsakten dieses Reichstages
umso willkommener, da sie von einem Bearbeiter vorgelegt werden, der seit vielen
Jahren mit der Materie bestens vertraut und bereits als Editor einzelner, von ihm wie-
derentdeckter Dokumente des Reichstages ausgewiesen ist. Die sogenannten Vehus-
Akten wurden zwei Jahre nach dem Augsburger Reichstag von dem markgraflich-badi-
schen Kanzler Dr. Hieronymus Vehus ausgewihlt, damit sie zur Grundlage fiir weitere
Religionsverhandlungen auf dem Reichstag in Regensburg zur Verfiigung stehen
konnten. Sie sind von einem Augenzeugen des Augsburger Reichstages 1530, einem
Teilnehmer sowohl der offiziellen Religionsverhandlungen im August als auch der Son-
derverhandlungen im September, zusammengestellt worden und gelten in der jiingeren
Forschung als umfassendste Sammlung der Augsburger Religionsakten. Sie waren mit
Ausnahme einzelner Fragmente bis jetzt ungedruckt.

Vereinzelt ist in der Forschung allerdings behauptet worden, daf es sich bei dem

Begriff der Vehus-Akten im Grunde um eine Fiktion handele und nicht um einen wirk-
lich selbstindigen und als selbstindiges Corpus edierbaren Aktenbestand. Dem ist ent-
gegenzuhalten: Die Vehus-Akten sind 1532 auf Betreiben Konig Ferdinands von Vehus
selbst aus dem Fundus der markgraflich-badischen Kanzlei, der er vorstand, zusam-
mengestellt worden. Das heift doch soviel, dafl Vehus zwei Jahre nach den Ereignissen
diese 14 Dokumente als iiber den Reichstag hinausweisende Akten und als wichtigste
Grundlage fiir eine Fortsetzung der Religionsgespriche im Reich erachtet hat. Dabei
stammen die Dokumente sowohl aus den offiziellen Reichstagsverhandlungen als auch
aus den privaten Verhandlungen im September. Nun ist allerdings unbestreitbar, dafl es
darﬁberli:inaus weitere Religionsakten des Reichstages gegeben hat, vor allem auf pro-
testantischer Seite, wie sie etwa in den Ansbacher Religionsakten (heute im Staatsarchiv
Niirnberg) gesammelt sind. Man wird aber aufferhalb der Vehus-Akten schwerlich ein
einziges Dokument namhaft machen kénnen, das zu den Verhandlungen zwischen Alt-
gliubigen und Protestanten wesentlich Neues beitrdgt. Das allein rechtfertigt meines
Erachtens die kritische Herausgabe dieses seit dem 16. Jahrhundert gesondert von den
{ibrigen Dokumenten des Reichstages iibetlieferten Altenbestandes.
_ Eugéne Honée zieht zur Edition der Texte nicht nur die Karlsruher und Wiener
Uberlieferung heran — vor allem die Karlsruher Akten sind an vielen Stellen bis zur
Unkenntlichkeit zerstort —, sondern fiir jedes einzelne der 14 Dokumente wurden alle
erreichbaren Fundstellen in deutschen, englischen, &sterreichischen und italienischen
Archiven und Bibliotheken verglichen. Alle Textvarianten, auch zeitgendssische Kor-
rekturen und Marginalien, sind mit grofler Akribie im textkritischen Apparat ver-
zeichnet. So vermag der Bearbeiter an mehreren bedeutsamen Stellen auch die Textge-
schichte eines Dokumentes zu erhellen (vgl. z. B. Dokument 11a und 11b). Fiir den
heutigen Leser wird der Inhalt der Dokumente durch zahlreiche Querverweise, durch
sorgfaltige Verifizierung aller Orts- und Personennamen sowie durch Erklirungen
vieler im Text als bekannt vorausgesetzten Sachverhalte erschlossen. Diese Arbeit des
Editors ist als vorbildlich zu bezeichnen. Die Reformationsgeschichtsforschung wird es
thm danken.

Der Textedition sind eine knappe Darlegung der Entstehungsgeschichte der Vehus-
Akten (S.1—24), ein Bericht iber ihre Verwendung in Regensburg 1532 und in
Hagenau 1540 (S.25—48) sowie eine sorgfiltige Beschreibung der herangezogenen
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Handschriften und ihrer Abhingigkeiten voneinander (S. 170—197) sowie die Editions-
grundsitze (S. 198—201) beigegeben. Dariiber hinaus nimmt den gréfiten Raum der aus-
fihrlichen Einleitung eine aufgrund der Vehus-Akten neu erarbeitete Geschichte der
Religionsverhandlungen des Augsburger Reichstages ein (S. 49—169). Hier setzt sich E.
Honée auch kritisch mit der vorliegenden Literatur auseinander und kommt im Gegen-
satz zu friheren Bearbeitern einzelner Teilaspekte des Reichstages (Gerhard Miiller,
Heinrich Lutz, Vinzenz Pfniir, Winfried Bec]I:er, Wolfgang Reinhard, Alfred Kohler,
Herbert Immenkotter u. a.) zu neuen differenzierten Beobachtungen und Deutungen.
Hier wird der neueste Forschungsstand geboten. — Beigefiigt sind der Religionsab-
schied vom 22. September 1530 mit den vom Kaiser gebiﬁigten Korrekturvorschligen
der katholischen Stinde und ein Personen- und Orts- und Sachregister.

Die Edition der Vehus-Akten bedeutet eine fithlbare Entlastung der kiinftigen
Reichstagsakten. Der oder die Bearbeiter der Augsburger Reichstagsakten von 1530
finden hier ein solides Fundament, auf das sie bauen kénnen. Aber auch wenn die
Reichstagsakten einmal vollstindig vorliegen, wird man fiir die Glaubensfrage weiterhin
auf die Vehus-Akten zuriickgreifen, weil sie umfassender dargeboten sind, als das die
Publikation der Reichstagsakten zu leisten vermag. Insofern wird die vorliegende Edi-
tion eine willkommene Erginzung bleiben.

Aungsburg Herbert Immenkditter

Sergio M. Pagano-Concetta Ranieri: Nuovi Documenti su Vittoria

Colonna e Reginald Pole. Citta del Vaticano 1989, 179 Seiten.

Vittoria Colonna und Kardinal Reginald Pole, die zu italienischen Reformkreisen des
16. Jahrhunderts gehérten, haben immer wieder das Interesse der Forschung gewecke.
1947 veroffentlichte Hubert Jedin in italienischer Sprache seinen Aufsatz: Kardinal Pole
und Vittoria Colonna, der 1966 in deutscher Sprache in , Kirche des Glaubens — Kirche
der Geschichte® nachgedruckt wurde. Pole kam 1521 zum Studium nach Padua, wo er
sich dem Humanistenkreis um Pietro Bembo und dem Reformkreis um Contarini
anschlof. In seiner Schrift: De unitate ecclesiae (1536) wandte er sich gegen die Supre-
matsakte, durch die Heinrich VIII. England von der rémischen Kirche trennte. Die
Folge war, daf} sein Studienaufenthalt in Italien zu einem Zwangsaufenthalt wurde. Pole
war beteiligt an der Abfassung des Concilium de emendanda ecclesia, der bedeutendsten
Reformdenkschrift der vortridentinischen Zeit. 1536 hatte ihn Paul III. zum Kardinal
erhoben, 1537 wurde er papstlicher Legat fiir England, konnte aber England nicht besu-
chen. Auch eine zweite Legation Poles nach England scheiterte. 1541 liefl Heinrich-
VIIL. Poles Mutter ermorden. Damals schrieb Vittoria Colonna dem Kardinal einen
Trostbrief. Pole bedankte sich fiir ihre Worte und versicherte, auch weiterhin nicht an
seine eigene Person, sondern an die Sache Christi zu denken. Seit dieser Zeit entwickelte
sich zwischen beiden eine tiefe religiése Freundschaft, die bis zum Tode von Vittoria
Colonna 1547 andauerte.

Heinrich Lutz, der u. a. Poles Nuntiaturberichte aus den Jahren 1553—1556 edierte,
hat sich ebenfalls verschiedentlich mit Kardinal Pole und Vittoria Colonna beschaftigt.
Er wirdigte Pole als eine grofle Gestalt des 16. Jahrhunderts, der sich u. a. mit Vittoria
Colonna um eine tiefgreiénde Erneuerung der Kirche bemiihte. Neuestens hat H. J.
Sieben Poles Konzilsverstindnis dargelegt. Er betont, dafl Pole mit V. Colonna und
Eoncarini eine Frommigkeits- und Geisteshaltung von unvergleichlichem Geprige ver-

orpere.

Jetzt legen S. M. Pagano und C. Ranieri neue Dokumente tiber Vittoria Colonna und
Reginald Pole vor. In einem Vorwort wiirdigt Terzo Natalini, Vizeprifekt des Vatika-
nischen Geheimarchivs, Colonna und Pole als zwei zentrale Personlichkeiten des
16. Jahrhunderts. Einleitend informiert S. M. Pagano iiber V. Colonna und die Inquisi-
tion und verdffentlicht dariiber neues C%uellenmaterial aus dem Archiv des Hl. Offi-
ziums. C. Ranieri berichtet tiber die Briefe von V. Colonna und iiber den Evangelismus
in Ttalien. Sie bietet anschliefend eine kritische Edition der Briefe, die zwischen V.
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Colonna und R. Pole gewechselt wurden. Es handelt sich um sieben Briefe, von denen
sechs unbekannt waren, aus den Jahren 1541—1546. Noch 1966 hatte Hubert Jedin
gemeint, dafl sich von dem Briefwechsel zwischen V. Colonna und Pole nur ein einziger
Brief erhalten habe, den V. Colonna am 15. Juli 1543 geschrieben habe. Ranieri legt wei-
tere Briefe von V. Colonna an Giovanni Morone vor. Sie stammen aus den Jahren
1542—1546. Die neuen Quellen liefern wichtiges Material tiber die religiose, mensch-
liche und geistige Haltung der Reformkreise in Italien. Eine kleine Korrektur: Die
Arbeit von Hubert Jedin iiber Seripando erschien in Wiirzburg, nicht in Tibingen.
Hingewiesen sei auch auf das umfangreiche Literaturverzeichnis. Ein sorgfiltiges Per-
sonen- und Ortsregister schliisselt den reichen Inhalt des Bandes auf, der uns neue Ein-
blicke in die Reformationsgeschichte Italiens und den italienischen Evangelismus aus
dem Archiv des HL. Offiziums liefert.
Freiburg Remigius Biaumer

Index des Livres Interdits VII: Index D’Anvers 1569, 1570, 1571. Ed. J. M.
De Bujanda. Verlag Centre d’Etudes de la Renaissance, Editions de I'Université de
Sherbrooke, Librairie Droz (Genf 1988).

Die Edition ,Index des Livres Interdits* schreitet ziigig voran. Jetzt kann der Her-
ausgeber die Indices von Antwerpen aus den Jahren 1569, 1570 und 1571 vorlegen.
Nach einem Vorwort iiber die Geschichte der Biicherzensur im 16. Jahrhundert und
anschliefenden Hinweisen auf die Grundsitze und Normen der Edition gibt L.-E.
Halkin eine historische Einfithrung. Er wiirdigt die Rolle Karls V. bei der Belsimpfung
hiretischer Biicher und berichtet {iber die Reaktionen aus Rom. Am 15. Juni 1520
unterschrieb Papst Leo X. die Bulle ,Exsurge Domine®. Karl V. veroffentlichte im
Mirz 1521 eine Verordnung gegen verdichtige Biicher. Der Kaiser hat sich bis zum
Ende seiner Regierungszeit als entschiedener Verteidiger des alten Glaubens erwiesen.
Sein Nachfolger Philipp II. beauftragte die Theologische Fakultit von Léwen mit der
Erstellung eines neuen Index, der 1558 erschien.

J.M. de Bujanda berichtet eingehend iiber die Vorgeschichte und die Veroffentli-
chung der Indices der verbotenen Biicher Liittich 1568, Liittich und Antwerpen 1569,
Antwerpen 1570 und Antwerpen 1571. Er macht auf die Charakteristica der Drucke
von Liittich und Antwerpen aus dem Jahre 1569 aufmerksam und vergleicht sie mit dem
rémischen Index von 1564. Interessant ist, daf der Name Bischof Friedrich Nausea sich
in dem Index findet. Beanstandet wurde bei seiner Briefsammlung das Verwort, ferner
drei Briefe Melanchthons, vier Briefe Butzers, ein Brief von Rutpert von Mosham, in
dem er seine Irrtiimer iiber die Trinitit wiederholte und ein Brief von Beatus Rhenanus
iiber das Verhaltnis von Papst und Konzil. Von dem bekannten katholischen Kontro-
verstheologen Hieronymus Emser wurde angeblich die Schrift , Colloguium Lipsense®
indiziert. Es handelt sich aber wohl nicht um Emser, De disputatione Lipsicensi von
1519, sondern um ein spateres Religionsgesprich. Die Schrift Emsers wurde 1921 in der
Reihe ,Corpus Catholicorum® kritisch von Franz Xaver Thurnhofer ediert. Uber
Emser vgl. neuestens H. Smolinsky: Katholische Theologen der Reformationszeit,
hrsg. von E. Iserloh I (Miinster 1984) 37—46.

Bei den beanstandeten Biichern handelt es sich nicht nur um Schrifttum aus der
Reformationszeit, sondern auch um theologische und kanonistische Literatur aus dem
15. Jahrhundert. So finden sich z. B. die Namen von Franciscus Zabarella und Antonius
de Rosellis. Auch in den ,Consilia“ des Philipp Decius beanstandeten die Zensoren ein-
zelne Formulierungen. Dieses Beispiel zeigt, wie genau die Werke z. T. durchgesehen
wurden.

Die Edition ist sorgfaltig gearbeitet. Die Angaben der Zweitliteratur sind verschie-
dentlich erganzungsfihig. Wihrend z. B. zu den Schmalkaldischen Artikeln Literatur
angegeben wird, vermifit man weiterfithrende Literatur u. a. bei Zabarella, Roselli und
Decius. So wire z. B. tiber Zabarella zu erginzen: T. E. Morrissey, The Decree ,,Haec
sancta® and Cardinal Zabarella: Annuarium Historiae Conciliorum 10 (1978) 145—176.
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Uber Roselli nenne ich J. A.F. Thomson, Papalism and Conciliarism in Antonio
Roselli’s Monarchia: Medieval Studies 37 (1975) 445—458. Uber Decius vgl. R.
Biumer, Nachwirkungen des konziliaren Gedankens in der Theologie und Kanonistik
des frithen 16. Jahrhunderts (Minster 1971).

Eine kleine Korrektur: Zu Seite 29: Die Bulle ,Exsurge Domine® trigt zwar das
Datum vom 15. 6. 1520, wurde aber erst am 24. Juli 1520 publiziert. Vgl. R. Baumer:
Lutherprozefl und Lutherbann (Munster 1972), S.40.

Angefiigt werden Faksimiledrucke des Index von Liittich 1568, der tibrigens aus der
Karthause in Buxheim stammt, von Liittich und Antwerpen 1569, Antwerpen 1570,
Antwerpen 1571. Sorgfiltige Register schliisseln die Edition auf, die sich wiirdig an die
vorausgehenden Binde anreiht. Die Herausgeber verdienen unseren Dank und unsere
Anerkennung.

Freiburg Remigius Baumer

Giuseppe Trebbi, Francesco Barbaro, Patrizio Veneto e Patriarca di Aqui-
leia: Casamassima Editore. Udine 1984, IXX u. 486 Seiten.

Die jiingsten Arbeiten zur Kirchengeschichte des Patriarchats von Aquileja zur Zeit
der Gegenreformation liefen den Mangel einer Zusammenfassung der zahlreichen Ein-
zelstudien iiber F.B. (1546—1616) sehr spirbar werden. Bekannt ist seine rege Zusam-
menarbeit mit Ferdinand von Habsburg, dem spateren Kaiser Ferdinand II. bei der
Durchfithrung tridentinischer Dekrete im sﬁdlicﬁen Teil Osterreichs. Damit hat sich
vor allem die deutschsprachige Forschung befafit (F. Hurter, Geschichte Kaiser Ferdi-
nands IL. und seiner Eltern, Schaffhausen, 3 Bde. 1850/51; J. Schmidlin, Die kirchli-
chen Zustinde in Deutschland vor dem Dreiffigjahrigen Kriege, 1. Bd. Osterreich, Frei-
burg/Breisgau 1908). Aber Barbaro war Gegenstand intensiver Forschung im Raum der
Kirche von Friaul. Abgesehen vom Bedauern iiber die Entscheidung Barbaros, die alte
Liturgie von Aquileia zu unterdriicken, gilt seiner starken Personlichkeit uneinge-
schrinkte Bewunderung; er hat seine Residenz in Friaul genommen, die Errichtung des
Patriarchenpalais in Udine vorangetrieben, das Didzesanseminar gegriindet und ist so
zum grofien Erneuerer der Provinz von Aquileia geworden, der auch hier die tridenti-
nische Reform durchgefiihrt und das Udineser Pfarrnetz eingerichtet hat.

Die Monographie, die aus intensivem Studium der Quellen und der Sekundarliteratur
erwachsen ist, entbehrt zwar eines Literatur- und eines Sachverzeichnisses, nicht aber
eines vollstindigen Autorenregisters.

Graz Johannes B. Bauer

Neuzeit

Philipp Jakob Spener: Schriften. Hrsg. von Erich Beyreuther, Band XV, 1.2:
Letzte Theologische Bedencken und andere Brieffliche Antworten 1711.
Nebst einer Vorrede von Carl Hildebrand von Canstein. Eingeleitet von Diet-
rich Blaufuff, Peter Schicketanz. Hildesheim/Zirich/New York (Georg
Olms) 1987. 1952 + 89 S., ISBN 3-487-07971-0, 3-487-07972-0, DM 476,—.

Mit den ,Letzten Theologischen Bedencken® beginnt die Reprint-Ausgabe der

Spener-Schriften den Nachdruck der Korrespondenz Philipp Jacob Speners. Wie Erich

Beyreuther in seinem Vorwort S. 61.% darlegt, waren drei Griinde maflgebend dafiir:
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Die Briefe sind in deutscher Sprache geschrieben, ihre Datierung ist ,,im allgemeinen
erheblich genauer als in den , Theologischen Bedencken*“, und sie sind nicht so iiberar-
beitet und gekiirzt wie die von Spener selbst edierten Briefe. Besonders die letzte
Begriindung ist iiberzeugend. Die ,Letzten Theologischen Bedencken®, die, wie Grin-
berg es formulierte, mit ,naiver Offenherzigkeit die intimsten Aufierungen Speners ans
Tageslicht brachten® (Spener I, S.360), sind es wert, an den Anfang der nachzudruk-
kenden Korrespondenz-Binde Speners gestellt zu werden. Weil sie, nach Speners Tod
von Carl Hildebrand von Canstein ediert, nicht aller konkreten Beziige entkleidet sind,
sind sie fiir die Spener- bzw. Pietismusforschung von besonderer Wichtigkeit.

Es ist daher erfreulich, daf die ,Letzten Theologischen Bedencken® bereits jetzt
erschienen sind und nicht erst die Verdffentlichung aller fiir die Reprint-Ausgabe vor-
gesehenen Schriften Speners abgewartet wurde (die ,Consilia“ sind 1989 als Band X VI,
1.2 gefolgt). Denn die Briefbinde Speners sind ein unentbehrliches Hilfsmittel fir
jeden, der iiber Spener und den Pietismus arbeitet. Wer einmal versucht hat, sie antiqua-
risch zu erwerben, weift, welch hoffnungsloses Unterfangen das ist.

Der vorliegende Band macht nun nicht nur die ,Letzten Bedenken® Speners wieder
zuginglich, sondern er enthilt auch mit der Einleitung ein wichtiges Hilfsmittel zur
Benutzung des Bandes. Dietrich Blaufuf} und Peter Schicketanz, beide durch Studien zu
pietistischen Korrespondenzen ausgewiesen, fithren hier in die Ausgabe und deren
wichtige Vorrede ein.

Die Teile 1—3 (S.9%—40*) und 5—7 (S. 53*—86") der Einleitung mit dem Untertitel
,Speners ,Letzte Theologische Bedencken* als Beitrag zu seiner Korrespondenz*
stammen von Dietrich Blaufuf. Nachdem er in Teil 1—3 (,Spener als Briefschreiber®,
,Spener-Korrespondenz in L. Bed.“ und , Drucklegung und Drucke von L. Bed.“) eine
allgemeine Einfiihrung in Speners Briefwechsel iiberhaupt sowie speziell in die , Letzten
Bedenken® gegeben hat, folgt als Teil 5 ein ,Chronologisches Verzeichnis der Briefe in
L. Bed.“. BlaufuR bezeichnet es ausdriicklich als ,,Versuch® und ,entschieden als Hilfs-
mittel zu weiterer Erforschung Spenerscher Korrespondenz® (S.53*, Hervorhebung
dort). Dennoch bietet es dem Benutzer eine unschitzbare Hilfe. Zum ersten Mal (aufler
2.T. bei Griinberg) ist es demjenigen, der Auflerungen Speners aus einem bestimmten
Zeitraum sucht, moglich, die iiber alle drei Teile der ,Letzten Bedenken® verstreuten
Briefe — freilich nur die datierten — auf einen Blick zu erfassen. Blaufufl untergliedert
das Verzeichnis der datierten Stiicke in die Phasen der Wirksamkeit Speners in Frank-
furt (1666—1686), Dresden (1686—1691) und Berlin (1691—1705). Der Benutzer findet
hier die Nennung des Empfingers (soweit bekannt) samt Verweisen auf frithere oder
spitere Briefe Speners an egendiesen Empfanger in den ,Letzten Bedenken® sowie wei-
tere Informationen, die der Durchdringung der Spenerschen Korrespondenz dienlich
sein kénnen.

In Teil 6 (S. 74*) fithrt Blaufufl ,Nur mit Jahreszahl versehene Stiicke in L. Bed.“ an.
Hier diirfte eine genauere Datierung schwierig sein. Wenn sich 1681 jedoch z. B. ein
Brief findet, der auf ,den H. Charfreytag® datiert ist (IL, 344£.), so wire es eigentlich
ein Leichtes gewesen, hier das genaue Datum zuzufiigen (1. April alten Stils, 4. April
neuen Stils). In Teil 7 werden die undatierten Stiicke entsprechend ihrer Anordnung in
den ,Letzten Bedenken® aufgefithrt. Datierungen oder Zuordnungen zu einem
bestimmten Jahr oder Zeitraum finden sich, soweit méglich, in den Informationen zu
den einzelnen Sticken. 2

Sehr hilfreich ist die fiir die Verzeichnisse in Teil 5—7 erstellte Ubersicht iber die
identifizierten Briefpartner Speners in den ,Letzten Bedenken®. Was hier auf andert-
halb Seiten (S. 54f.%) iibersichtlich zusammengestellt ist und sich so leicht durchsieht,
ist das Resultat grofler Miihe. Denn die Identifizierung von Korrespondenzpartnern
Speners anhand der gedruckten Briefe ist ein duferst schwieriges und miithsames Unter-
fangen. Neben den Empfingerzuweisungen aus der Literatur (die vollstindig zu
erfassen allein schon nahezu unméglich ist) konnte Blaufuf hier auf seine eigenen lang-
jihrigen Arbeiten zuriickgreifen. Bei aller (notgedrungenen) Vorlaufigkeit dieser Au%
stellung nimmt man sie deshalb dankbar und mit Respekt vor der hier vollbrachten Lei-
stung an.
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Insgesamt bieten die Teile 5—7 der Einfiihrung einen im Rahmen einer Reprint-Aus-
gabe optimalen Einstieg in die zwei Binde der , Letzten Bedenken® (deren Wiedergabe
der Briefe allein auf iiber 1800 Seiten erfolgt). Zusammen mit den drei Registern der
»Letzten Bedenken® (das erste eine Inhaltstibersicht, das zweite ein »Register der
merckwiirdigen Sachen®, also ein Personen-, Orts- und Sachregister, das dritte ein
Bibelstellenregister) verfiigt der Benutzer hier iiber ein wichtiges Hilfsmittel, die Fiille
der Briefe zu durchdringen (wichtig der Hinweis von Blaufuf}, daf das zweite Register
oft lediglich die Uberschriften Cansteins beriicksichtigt haben diirfte).

Es ist sicherlich ein Gliicksfall, daf fiir die Einfiihrung in die Text- und Wirkungsge-
schichte der Vorrede Cansteins Peter Schicketanz gewonnen werden konnte, der nun
nicht nur tber eine profunde Vertrautheit mit der Person Cansteins verfiigt (und mit
dessen iiberaus schwer zu entziffernder Handschrift), sondern auch auf die handschrift-
lichen Bestande im Archiv der Franckeschen Stiftungen in Halle zuriickgreifen konnte.
So vermag Schicketanz nach einem Vergleich der Reinschrift des Manuskripts mit dem
Druck die wichtigsten Stellen zu nennen, an denen die ,Zensur® August Hermann
Franckes sichtbar wird.

Die ausfiihrliche Vorrede Cansteins (104 Seiten Quart) will mehr als nur eine Biogra-

hie Speners geben. Schicketanz untergliedert (S. 49*) nach dem recht kurzen Lebens-
Fauf (§ 4—13) die restlichen Ausfithrungen noch in drei weitere Abschnitte iiber Speners
Gnadengaben (§ 14—24), seine Theologie (§ 25—35) und seine Ethik (§ 36—46).

Diese Vorrede Cansteins hat unmittelbare Wirkungen auf die bald folgenden Spener-
biographien ausgeiibt, Schicketanz nennt Joachim Lange, Johann Heinrich Callenberg,
Johann Henrich Reitz und Christian Gerber. In der zweiten Auflage der ,Letzten
Bedenken® 1721 wurde sie unveriindert nachgedruckt. 1729 folgte bereits ein Separat-
druck eines anonymen Herausgebers, 1740 eine kommentierte und durch Anhinge
erweiterte Ausgabe durch Lange. Im selben Jahr erschien eine ebenfalls mit Anmer-
kungen versehene Ausgabe von Johann Adam Steinmetz, die er 1741 in die ,Kleinen
Geistlichen Schriften® iibernahm. Wenn Schicketanz dazu bemerkt: ,Mit sechs Auf-
lagen in 40 Jahren hat sich Cansteins erster biographischer Versuch mafigeblich durch-
gesetzt® (S. 45), so ist das allerdings zu korrigieren, es waren nur 30 Jahre.

Neben der Vorrede hat Canstein einen weiteren wichtigen Beitrag zu den ,Letzten
Bedenken® geleistet. Er versah die Briefe mit Uberschriften, die dem Leser einen
zusammenfassenden Uberblick iiber den Inhalt der Briefe geben sollten. Das war bei
der Vielzahl der dort behandelten Themen wahrlich keine leichte Aufgabe. Dafl Can-
stein sie so befriedigend bewiltigte, war wohl nur aufgrund seiner auferordentlichen
Vertrautheit mit Speners Personlichkeit und Wirken moglich. Die Zusammenstellung
der Brieﬁiberschriﬁen am Beginn der Kapitel bzw. , Artikel“ und ,Distinctionen® gibt
dem Benutzer einen hervorragenden Uberblick iiber die Themenkomplexe und deren
Behandlung in den einzelnen Briefen.

Die , Letzten Bedenken®, die die Anordnung der anderen Briefsammlungen Speners
tibernehmen, sind in drei Teile gegliedert: Der erste Teil enthilt Kapitel 1 tiber Schrift-
auslegung, Glaubens- und Streitfragen sowie Kapitel 2 iiber das Predigtamt, der zweite
Teil die Kapitel 3 bis 5 iiber Lebenspflichten, Ehe-Sachen, Mahnung und Trost. Der
dritte Teil (= Teilband 2) besteht aus dem 6. Kapitel, in dem ,vieles dessen/was in den
nechsten 30. Jahren in der Kirche vorgegangen ist/und zum Theil des Auctoris Person
und Amt betroffen hat/vorkémt.“ (S. 1) Wahrend Teil 1 und 2 mit den Kapiteln 1—5
rein thematisch und ohne Riicksicht auf die Chronologie aufgebaut sind, ist das
6. Kapitel in Teil 3 entsprechend den drei Wirkungsphasen Speners in Frankfurt,
Dresden und Berlin in drei grofle Artikel untergliedert, Lfie in sich allerdings nicht mehr
streng chronologisch geordnet sind. Es umfafit also fast 40 Jahre der ,neuesten
Kirchengeschichte®, nicht nur 30, wie Canstein in der Uberschrift schreibt. Die Briefe
aus der Berliner Zeit nehmen den grofiten Raum ein (S. 358—808), die aus der Dresdner
Zeit naturgemifl einen recht geringen (S.249—357), die aus der Frankfurter Zeit
weniger als ein Drittel (S. 1—248).

Das dem Reprint beigegebene Inhaltsverzeichnis greift die Untergliederung der
»Letzten Bedenﬁem“ in sechs Kapitel nicht auf, sondern zahlt die Abschnitte A—F, Um
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der leichteren Benutzbarkeit willen wire es vielleicht sinnvoller gewesen, die urspriing-
liche Zihlung, die dann ja auch in den Kolumnentiteln auftaucht, beizubehalten. Daf§
die Uberschriften nicht unverindert iibernommen wurden, ist verstandlich. In ihrer
modernisierten und gekiirzten Form ermdglichen sie einen raschen Uberblick iber
Aufbau und Inhale der Teile.

Uber das effektivste Editionsverfahren der Briefe Speners kann man gewifl verschie-
dener Meinung sein,! Was die vorliegenden Binde betrifft, so ist die Bereitstellung der
Briefe Speners, so wie sie durch die Jahrhunderte hindurch gewirkt haben, jedoch sehr
zu begriflen. Die angekiindigte kritische Ausgabe der Briefe Speners durch J. Wall-
mann ist {(zunichst) auf die Frankfurter Zeit begrenzt. Sie sollte fur diese Zeit als will-
kommene Erganzung angesehen werden. Fiir den, der sich dariiber hinaus mit der
Dresdner un§ insbesondere der Berliner Zeit Speners beschéftigen will, bieten die
,Letzten Theologischen Bedencken® — trotz der einer Reprint-Ausgabe nun einmal
anhaftenden Schwichen —, versehen mit den Beigaben und Hilfsmitteln der Einfih-
rung, fiir lange Zeit eine gute Arbeitsgrundlage. Auf jeden Fall wird hier wichtiges
Quellenmaterial der Forschung wieder zuganglich gemacht, und zwar — auch das sollte
nicht unerwihnt bleiben — ohne daf die Lesbarkeit bei der Verkleinerung gelitten hatte.

Miinster/W. Beate Kdster

Spener, Philipp Jacob: Consilia et Iudicia Theologica Latina. Opus post-
humum Ex eiusdem Litteris 1709. Eingeleitet von Dietrich Blaufufi. Hildesheim /
Ziirich/New York, Georg Olms Verlag 1989, 2 Teilbinde; Philipp Jacob Spener
Schriften. Hrsg. Erich Beyreuther, Band XVI, 1 + 2.

Die Herausgabe von Philipp Jacob Speners Schriften durch Erich Beyreuther im
Reprintverfahren begann 1979. Nunmehr liegen zum 85. Geburtstag des Herausgebers
— ein Grufiblatt der Mitarbeiter zu Beginn des Bandes erinnert daran — der neunte und
zehnte Teilband vor. 16 Binde sind (bisher) geplant, einige davon als Doppelbande.
Daf davon sechs Binde die gesamte gedruckte Korrespondenz Speners enthalten, ent-
spricht durchaus ihrer Bedeutung. Die ,Letzten Theologischen Bedencken® (1711 von
Canstein herausgegeben) sind 1987 erschienen. Die zu Speners Lebzeiten von ihm selbst
herausgegebenen vier Binde der Theologischen Bedenken sollen als Band XI-XIV
erscheinen. Die lateinische Korrespondenz ist hier zu besprechen. Die insgesamt 7111
Quartseiten aller Bande sind eine unerschopfliche Quelle fiir Spener selbst und die
ersten Jahrzehnte des Pietismus insgesamt. Trotzdem ist es nur ein Ausschnitt. Paul
Griinberg berichtet, dafl Spener 1688 622 Briefe geschrieben habe, von denen wir 122
besitzen. Die in Bochum von J. Wallmann vorbereitete Briefausgabe wird mit Sicherheit
das bisherige Bild von Spener erweitern und prizisieren, denn das tatsachlich noch vor-
handene Briefmaterial ist beachtlich. Die gedruckten Binde werden aber auch in
Zukunft ihren Stellenwert behaupten, weil sie die authentische Auswahl Speners und
seiner Erben darstellen. Sie haben damit eine ungleich grofere Wirkung erziele als die
ungedruckten Briefe. Wihrend die deutschen Bedenken allesamt weitere Auflagen
erlebten — ein fiir Briefveréffentlichungen auch damals ungewdhnlicher Erfolg —, sind
die Consilia et Tudicia nur 1709 gedrucEt worden. Das ist vielleicht ein Zeichen fiir den
Umbruch der Zeit: die deutsche Sprache wurde hoffihig an den Universititen, das
Latein geriet ins Hintertreffen. Spener gehért aber noch ganz in die Zeit, wo die
Gelehrten lateinisch miteinander korrespondierten. Damit ist der Adressatenkreis
bereits benannt: es geht vornehmlich um Theologen.

! Vgl. zuletzt Dietrich Blaufufl: Speners Briefwechsel — ein editorisches Problem,
ZRGG 39, 1987, S.47—68 und Udo Striter: Von Bedenken und Briefen. Zur Edition
der Briefe Philipp Jacob Speners, ZRGG 40, 1988, S5.235—250.
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Damit ist aber auch bereits ein Hinweis auf den Inhalt gegeben: Theologische und
kirchliche Themen stehen im Vordergrund. Ein Uberblick iiber den Inhalt mag das ver-
deutlichen: Die in Anlehnung an Spener vollzogene Dreiteilung erscheint weitgehend
als iiberzeugend: Der erste Teil (469 Seiten) umfafit ekklesiologische und pastoraltheo-
logische Themen: Schriftlehre, Kontroversfragen iiber den Glauben, Theologiestu-
dium, Berufungen, Abberufungen, Veranderungen im Amt und Fragen des Dienstes:
Predigt, Katechese, Verwaltung der Sakramente, Kirchenzucht. Der zweite Teil
(216 Seiten) richtet sich auf Lebenspflichten und versucht diese, den beiden Tafeln der
Gebote zuzuordnen. Er enthilt aber weit dariiberhinausgehende Fragen wie die Bekeh-
rung der Juden, die Ordnung privater Zusammenkiinfte, neue Sozietiten, Kontrovers-
fragen mit der katholischen Kirche u. a. Ein besonderer Abschnitt (S. 99—115) ist Ehe-
fragen gewidmet. Der dritte Teil (850 Seiten) versucht nicht mehr nach inhaltlichen
Gesichtspunkten zu ordnen, sondern geht chronologisch vor. Die 48 Seiten des Regi-
sters am Ende des 3. Teils erméglichen durchaus damals wie heute das Eindringen in die
Briefe, auch wenn berechtigte Zweifel an der Qualitit dieses Registers angemeldet
werden mussen (Blaufuff S. 19%).

Die 84 Seiten der Einleitung von Blaufuf) sind ein unentbehrliches Hilfsmittel zur
Arbeit mit diesen Texten. Hier werden die bisherigen Nachrichten iiber die damalige
Herausgabe zusammengetragen und eine allgemeine Charakterisierung versucht. Uber
Spener selbst heifit es: ,Seine geradezu harte, entwaffende Offenheit bestatigt nicht ein-
fach das Bild des zaudernden, unentschlossenen Spener. (S.12%) ,Ein vielseitiger,
bedachter, informierter, entschlossener, wacher Spener tritt uns in den lateinisc%xen
Briefen gegentiber. (8. 16*)

Die Binde haben heute nicht nur ihren damaligen ,erbaulichen® Zweck in den Sach-
fragen zu erfiillen. Sie dienen heute ebenfalls der iistorischen Forschung. Daraus ergibt
sich die mithselige Aufgabe, die Chronologie zu tiberpriifen, soweit sie angegeben ist
und sie herzustellen, soweit sie fehlt. Zum anderen geht es um Identifizierung der Brief-
partner und in den Briefen mit ,N. N.“ genannter Personen. Mit dieser Frage hat sich
Dietrich Blaufufl bereits friher beschiftigt (vgl. seine Spener-Arbeiten, Bern (u.a.)
2. Aufl. 1980, insbesondere S.75—100. 136—140).

Aufbauend auf diesen Vorarbeiten hat Blaufufl mit dem ihm eignen Scharfsinn die
Ergebnisse vorgelegt, ohne die kein anderer arbeiten kann, die aber andrerseits der
mithsamen Fortsetzung bediirffen — was Blaufuff auch selbst einraumt. Es versteht sich
von selbst, dafl im Rahmen einer solchen Einleitung nicht alle Fragen beantwortet
werden kénnen, die damit verbunden sind. Es ist deshalb gut, daf der Verlag in seinem
Prospekt iiber Speners Schriften wie auch Blaufufl selbst (S.28*) auf Beihefte bzw.
Arbeiten in grofleren Zusammenhingen verweisen. Die vorliegenden Ergebnisse sind
beachtlich genug: Es handelt sich vor allem um das ,,Chronologische Verzeichnis der
Briefe“ S. 34* bis 68* (undatierte Stiicke S. 69* bis 77%). Es handelt sich hierbei nicht um
Inhaltsangaben — diese sind in den Regestiiberschriften zu finden —, sondern um wert-
volle Einzelnachweise und Verweise auf andere Schreiben an den jeweils gleichen Emp-
finger. Dariiber hinaus hat Blaufufl seine Vorarbeiten mit mehreren Registern
erschlossen: Register der ermittelten Briefpartner S.29*—31* (mit jeweils nur einer
Fundstelle!), Register der in den Briefen erwihnten Korrespondenten S.32*—33* und
ein Personen- und Ortsregister am Ende S. 86%—90%. Ich gestehe, dafl ich einigermafien
Miihe habe, diese Einteilung der Register zu verstehen. Der Benutzer will vorrangig
wissen, wo er zu einer bestimmten Person oder auch einem bestimmten Ort etwas
finden kann. Dazu muf} er jetzt in drei Registern nachblittern, die auch noch vonein-
ander getrennt stehen. Aber auch dann findet er nicht alles, wie sich aus Stichproben
ergab. Erst mit den Verweisen im Briefregister findet er weitere Briefe; so findet man
Briefe Anton Reisers z.B. auf den Seiten 31* und 33% (insgesamt vier Briefe), die
anderen drei (19.11. 78, 11. 6. 80 und 20. 10. 83) erst durch Verweise im Briefregister.
(Kilian Ruddrauff (S.41%) findet man in keinen der Register.) Verdienstvoll ist, dafl
Blaufuf auch indirekte Personalerwihnungen mit Titeln oder Ort (Studienfreund aus
Straflburg) unter N. N. im Register aufgenommen hat. Zwei Abkirzungsverzeichnisse
$.29% und S.81* sind verwirrend. Daf} sich hinter ,,Gen. [232]“ die Nummer von
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Griinbergs Bibliographie verbirgt, erfihrt man nicht iiber diese Verzeichnisse, sondern
versteckt im Literaturverzeichnis. Die verdienstvolle Zusammenstellung aller in den
Consilia genannten Spenerschriften (S. 797 —80%) hitte sicher noch eine Anmerkung
verdient, daf in der ersten Spalte die rémischen Zahlen Hinweise auf die vorliegende
bzw. auch noch nicht vorliegenden Binde der Reprintausgabe darstellen. Aber diese
Unebenheiten lassen sich aufs Ganze gesehen verschmerzen. Sie kénnen nicht den
hohen Aufwand und Fleifl in Frage stellen, der in dieser Einleitung steckt.

Die technische Seite eines Reprints ist natiirlich von der Vorlage abhingig. Die aus
Tiibingen stammende Vorlage hat hier eine sehr gute Qualitit ermoglicht. Trotz der
Verkleinerung der Quartseiten habe ich keine Unleserlichkeiten entdeckt. Auch die
mancherorts von Spener benutzten griechischen und hebréischen Worte oder Verse sind
gerade noch entzifferbar geblieben.

Potsdam Peter Schicketanz

M. T. Kervingant, Des Moniales face 4 la Révolution francais (1790—1816).

Paris 1989, Bibliothéque Beauchesne 14. 416 S.

Mehr denn je ist bei Jubliden der Historiker gehalten, die Tatsachen zu sehen, nicht
zu tibersehen, aber zu werten, der Theologe aber sollte hier besonders sorgfiltig distin-
guieren zwischen den guten Fakten, die letzten Endes der Gnade Gottes zu danken sind
und zur Ehre Gottes geschahen, und den ,menschlichen Werken®, Untaten ohne Wert
und unwichtig, nur Material der Sithne. Wie schwer die Unterscheidung fillt, lehrt ein
Blick auf die Presse zum 200jihrigen Jubilium der Franzésischen Revolution.

Um so willkommener ist ein solid gearbeitetes Geschichtswerk wie das hier zu
besprechende, es wird aktuell bleiben, wenn die Feiern lingst vorbei sind. Die Verfas-
serin, seit 1943, als sie in die Trappistinnenabteil Notre Dame des Gardes im Anjou ein-
trat, mit dem Thema befaflt, iiberzeugt durch die Fiille wertvoller, aber un olemisch
wiedergegebenen Einzelheiten davon, dafl es sich hier um ein bisher kaum bekanntes
Ruhmesblatt der Kirchengeschichte Frankreichs, zumal und gerade ein Nonnenkloster
handelt. Eine Zahl, die wir anderswo fanden (Gérard Cholvy, in: Concilium 25 [1989]
35), sei hier vorausgeschickt, um das damalige Chaos deutlich zu machen. Von 1789 bis
1792 wurden die Kloster Frankreichs verstaatlicht, und was die Nonnenkldster betrifft,
es wurden 55.000 Nonnen mittellos auf die Strafle gesetzt und konnten hingerichtet
werden, wenn sie den Eid auf die Republik verweigerten. Von ihnen haben 318 gehei-
ratet = 0,6 %; den Eid verweigerten alle aufler 70 = 0,01 %. Das Andenken einzelner
Gruppen wie der 16 Karmeliterinnen von Compiégne haben Gertrud von Le Fort,
Georges Bernanos und Francis Poulenc in Wort und Musik wachzuhalten versucht, sie
waren Opfer der Guillotine, Rom hat sie 1906 seliggesprochen; es folgten weitere rémi-
sche Seligsprechungen: 1920 der 11 Ursulinen von Valenciennes, 1925 der 32 Schwe-
stern von Orange, 1926 von Pinot. Die unverzichtbar schonste Geschichte des grau-
samen Vorgehens hat die Verfasserin nicht vergessen, auf S. 52 lesen wir, wie die 22jih-
rige Nonne Marie Cluse vor dem Fallbeil stand, sie strahlte eine solche Schonheit aus,
dafl der Scharfrichter, von ihrer Anmut erschiittert, Rettung anbot, wenn er sie heiraten
kénnte. Unwillig antwortete Marie — ihr Ordensname war du Bon Ange: ,Bourreau,
fais ton devoir, je veux aller ce soir souper avec les anges!*

Doch das wird nur nebenbei erzihlt, das eigentliche Thema behandelt die ins Ausland
geflohenen Nonnen, die oft unter Fithrung von Ordensminnern Asyl suchten, aber
immer unter der Bedingung, ihr strenges klosterliches Leben fortsetzen zu kénnen. Die
grofite Gruppe bildeten die Zisterzienserinnen, die sich retten konnten; der Orden von
Citeaux hat damals 350 Kléster verloren. Zuerst versuchte man in der Schweiz sich zu
sammeln, aber bald bedrohten die Revolutionstruppen auch die Schweiz, sodafl sich an
die 250 Nonnen auf die Reise begaben, nach Bayern, Osterreich, Polen, schlieflich
nach Ruflland bis zur Beresina, nirgendwo fand sich ein sicheres dauerhaftes Asyl,
schlieflich auch nicht in Rufiland, dessen Zar ihnen leere Klostergebiude angewiesen
hat, aber schlieflich sein Wort nicht hielt, als er sich mit Napoleon akkordierte und die
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franzosischen Nonnen aus seinen Landen auswies, Sie wanderten ~ reisen kann man es
nicht nennen, denn sie mufiten sich bettelarm durchschlagen = zurtick zum Westen,
konnten sich eine Zeitlang in Danzig, Hamburg, Darfeld in Westfalen halten, gelangten
dann nach Belgien, Holland, England, einige zur Schweiz, andere schifften sich nach
Amerika ein, und schlieflich kehrien nach 26 Jahren Wanderschafr, als Napoleon
gestiirzt war, nach Frankreich zurtick, Auf diese Gruppen und ihre zumeist aufferge-
wihnlich tiichtige Oberen und Oberinnen stiivzte sich das Uberleben und Erleben einer
Weiterentwicklung, die in aller Welt zu vielen Neugriindungen fiihrte, ja zu einer neuen
Bliitezeit der 200 Jahre mit heute noch {ibrigen 90 Ménchs- und 60 Frauenklostern auf
allen fiinf Kontinenten, die die beiden Zweige des Zisterzienserordens von der strengen
Observanz, auch Trappisten genannt — La Trappe (Soligny) zihlte, 1789 91 Mﬁnulim!
— bildeten. Es hatte sich nicht genau aber doch ihnlich wiederholt, was tausend Jahre
zuyor die irischen Monche mit ihrer peregrinatio praktiziert hatten: Uberall auf Inseln
und an Flufmiindungen griindeten sie Kloster.

Damit haben wir a%ler ings nur den dufleren Rahmen nachgezeichnet, das viel Wert-
vollere des Buches sind die Mitteilungen iiber das ,innere Leben®, die Askese und
Mystik, in den einzelnen Pilger-Konventen, die oft nur wenige Personen zu Griindern
hatten, dann merkwiirdig viele Novizinnen anzogen, die das Klosterleben in Armut
und Gemeinschaft ideal fanden; das Buch ist reich an Zitaten aus Briefen und Tagebii-
chern. Hilfreich sind die Tabellen, z. B. S. 365, wo fiir die Jahre 1796 bis 1816 502 Ein-
tritte angegeben sind, von diesen kamen nach den Noviziatsjahren 248 zur Profefi, also
der Geliibdeablegung, 145 sind in dieser Zeit gestorben und mufiten in der Fremde
begraben werden, von den Erstlingen waren nach 20 Jahren nur wenige noch am Leben
und 237 sind wieder ausgetreten, nur von 17 weifl man nicht mehr als den Namen. Die
Zahl der Ausgetretenen erscheint gewifl sehr hoch, es lag aber wohl mehr an der Unsi-
cherheit und Armlichkeit des Pilgerns als an der Strenge des Buffordens. Erstaunlich
hoch war die Zahl der Eintritte, wo die Zeitverhiltnisse doch den vélligen Niedergang
des Klosterlebens versprachen, bedenklich aber macht das geringe Lebensalter, das bei
den Sterbefillen angegeben wurde, ca. 30 Jahre im Durchschnitt.

Von den Personen, den Hauptfaktoren dieser ,Geschichte®, von der Verfasserin
sorgsam herausgearbeitet, sind zu erwihnen: Dom Augustin de Lestrange, Abt von La
Trappe (1754—1827); er fungiert als Reisemarschall, eine iiberragende geistig fiihrende
Personlichkeit, die viele kluge Entscheidungen getroffen hat. Seine beriihmteste Hilfe
war die Nonne Marie-Joseph, Prinzessin Condé-Bourbon, die als 24jihrige Schonheit
1781 den Frankreich bereisenden Kronprinzen von Rufiland, dem spiteren Zaren
Paul I. begeistert hatte, sie war dann in den Orden eingetreten und die persénliche
Bekanntschaft ihres Vaters, der nach Ruffland gefliichtet war, erlangten vom Zaren die
Niederlassungserlaubnis, die wie oben erwihnt, dann bald zuriickgenommen wurde.

Den persénlich grofien Einfluf} dieser beiden verrit auch die hohe Zahl der Nonnen,
namlich 82, die aus anderen Orden kamen und zu den Zisterzienserinnen iibertraten.
Aus ihnen wurde von Dom Augustin manche zur Priorin erkoren, anscheinend in
kluger Wahl, denn wir lesen nicEts von Ablehnung dieses starken Vorgehens. Oder
kann man besser den ,.inneren Frieden® bewahren, wenn die materielle Lage so unsicher
ist, dafl man an dufleren Streit