Der romische Abbacyrus in Geschichte,
Legende und Kunst.

Von Dr. P. SINTHERN.

Nicht weit von den Toren Roms, eine kleine halbe Stunde vor
der Porta Portuensis, steht das freundliche Kirchlein, das den Na-
men S. Passera tragt, ein Name, der aus Abbacyrus entstanden ist;
dem heiligen Abbacyrus und seinem heiligen Martergefdhrten Jo-
hannes ist das Kirchlein in der Tat noch heute geweiht. S. Pas-
sera ist die einzige Abbacyruskirche im heutigen Rom, die letzte von
den so zahlreichen Kirchen und Kapellen, die ehemals in Rom
dem Andenken und der Verehrung des heiligen Abbacyrus geweiht
waren; sie erhebt zugleich den Anspruch, die letzte Ruhestétte der
sterblichen Ueberreste der einst so hochverehrten alexandrinischen
Martyrer zu sein. In Ihrer Unterkirche, iiber dem Eingang zum
Hypogeum, hat dieser Anspruch in folgender Inschrift seinen Aus-
druck gefunden: ;

« Corpora sancta Cyri renitent hic atque Johannis
« Quae quondam Romae dedit Alexandria magna ».

Die Geschichte dieser Heiligen und ihres Kultes, besonders in
Rom, und namentlich die Fragen, welche sich an die Passerakirche
an der Via Portuensis kniipfen, verdienen eine eingehende Darle-
gung, welche auf den folgenden Bldttern versucht werden soll.

1. Die heiligen Cyrus und Johannes, und der Ursprung ihres
Kultes in Alexandrien.

Ueber Leben und Martyrium der heiligen Cyrus und Johannes
geben zwei kleine Reden des heiligen Cyrillus von Alexandrien den
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besten Aufschluss. Dies geht hervor aus den Worten des hei-
ligen Sophronius, des spéteren Patriarchen von Jerusalem. Die-
ser war ndmlich, wie er selbst mehr als einmal erzdhit'), durch die
Fiirbitte unserer Heiligen von einem gefahrlichen Augeniibel geheilt
worden und wollte zum Dank dafiir das Martyrium und die Wun-
der derselben in einer eigenen Schrift weiteren Kreisen zuging-
lich machen. Leider, so klagt er bei dieser Gelegenheit, habe er
trotz allen darauf verwendeten Fleisses an Quellen nichts anderes
auftreiben konnen, als zwei kleine Reden des heiligen Cyrillus?).
Eben diese zwei Reden sind uns erhalten®), und sie sind es auch,
die den spdteren Lebensbeschreibungen der Heiligen, von der des
Sophronius angefangen, als Vorlage und als einzige wirkliche
Quelle gedient haben.

Schon das zweite nicdische Konzil*) nennt den heiligen Soph-
ronius als Verfasser einer Schrift {iber die heiligen Cyrus und Jo-
hannes, und es liegt kein Grund vor, an der Richtigkeit dieser Annahme
zu zweifeln; es fragt sich jedoch, welche Schrift den Sophronius
zum Verfasser hat. In dem aus Grottaferrata stammenden Codex
Vatikanus Graecus 1607 findet sich eine ldngere®), dann eine kiir-
zere®) Lebensbeschreibung und endlich”) Laudes et Miracula der
heiligen Cyrus und Johannes. In dem Codex Vaticanus Latinus
5410, der im Jahre 1600 durch den Auditor der Rota Franz Penia
von einem Codex aus S. Maria in Via Lata s. XIIl abgeschrieben
wurde®), befindet sich eine von Anastasius Bibliothecarius herriih-
rende lateinische Lebensbeschreibung, welche die Uebersetzung ei-
nes Werkes des Sophronius sein will?); den hier fehlenden Anfang
haben die Analecta Bollandiana aus einem Codex Carnutensis ver-

*) Praefatio n. 1 (A. Mai, Spicilegium Romanum t.III p. 1; Laudes n. 9. 33
(ibidem p. 23. 92); Miracula n. 70 (ibid. p. 634—644).

?) Praefatio n. 1 (ibid. p. 2).

%) Mai, Spicilegium Romanum t. IV p. 248—252. 263—266;, Migne, P. G. 77,
1099—1106.

) Actione IV (Mansi XIII 58 s.).

) Mai, L c., IV p. 230—241.

) Ibid. p. 242—248 (252).

™) Ibid. Il p. 1—670.

#) Ibid., p. VIIL :

%) Ibid. IV p. 253—266, 227—229, 263.
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offentlicht'). Eine zweite lateinische Vita ist die von Zylius nach
einem alten griechischen Codex hergestellte, welche von den Bollan-
disten?) aufgenommen wurde; eine dritte ist die von Surius?®)
nach einem griechischen Codex des Metaphrastes gemachte,
und eine vierte*) endlich wurde von Petrus Parthenopensis zu An-
fang des zehnten Jahrhunderts®) angefertigt. Von den zwei dem So-
phronius entnommenen Stellen, welche das zweite nizdische Konzil
anfiihrt, ist die erste der Anfang der Laudes, welche somit ohne
weiteres dem Sophronius zugeschrieben werden konnen; die
zweite Stelle ist den siebzig Miracula entnommen und zwar
kommt sie im 36. Wunder vor; widhrend jedoch die Laudes das
von Cyrillus in seinen beiden kleinen Reden Gesagte nur in der
gewohnlichen rhetorischen Weise, namentlich durch Einschaltung
von Reden oder Gedanken, welche den handelnden Personen den
Umstdnden entprechend zugeschrieben werden, erweitern, bieten die
siebenzig ‘Wunder schon so viel Abgeschmacktes, dass man fast
Bedenken tragen konnte, unsere heutige Sammlung dem heiligen
Sophronius in Bausch und Bogen zuzuschreiben. Nichtsdestoweni-
ger werden auch diese Wunderberichte bereits zu Anfang des sieben-
ten Jahrhunderts entstanden sein, da sie noch mit keinem Worte
die Sarazenengefahr erkennen lassen; ja, auch gegen die Autor-
schaft des damals noch jugendlichen Sophronius bietet die naive
Kritiklosigkeit der Darstellung keinen ernstlichen Einwand?®).

Das Martyrium der Heiligen ist von Sophronius bereits in
den Laudes beschrieben, sodass die Laudes mit den Wundern schon
das ganze Werk des Sophronius iiber unsere beiden Mirtyrer
sein konnten. Wenn Sophronius jedoch noch eine eigene Vita
der Heiligen geschrieben hat, dann kann es keine andere als die
im Codex Vaticanus an zweiter Stelle stehende kleinere sein:
allerdings wird auch hier schon der heilige Cyrillus durch einen
Engel, den er im Traume sieht, belehrt, was er tun soll; auch einige

1) VII (1889) p. 95 s.

*) Acta SS Jan. t. III, p. 699—703.

%) T. 1 p. 848—854.

*) Mai, L. c., 268—280.

®) Mais Angabe (t. I p. 267) ist nicht richtig.

%) Siehe Lucins, Die Anfdnge des Heiligenkults, S. 262.
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kurze Reden werden gehalten; aber in der ganzen Biographie kommt
nichts vor, das nicht einfach, natiirlich und wahrscheinlich wire,
und was den weiteren Inhalt betrifft, so nimmt sich diese Bio-
graphie wie eine einfache Paraphrase der Reden des heiligen Cyril-
lus aus. Diese Vita ist es, auf welche im Folgenden ofter verwiesen
wird.

Die im Codex Graecus an erster Stelle stehende ldngere Vita,
beginnend mit den Worten ‘0 Sexpyinds Mpiv Aéyes, hat nicht nur
lingere Reden, sondern ist auch, im Vergleich mit der kiirzeren
Vita, die ihr ohne Zweifel als Vorlage gedient, durch das frei er-
fundene Vorleben des Cyrus, durch Hiufung der Martern und durch
zwei ganz abgeschmackte Erzdhlungen entstellt. Die erste dieser
Erzdhlungen, - welche auch in alle lateinischen Biographien mit
Ausnahme der des iiberhaupt mehr kritisch angelegten Petrus Par-
thenopensis iibergegangen ist, gibt die Legende, wie das Orato-
rium?') des Cyrus in Canopus (nach anderer Darstellung seine
Apotheke) in eine Basilika der drei babylonischen Jiinglinge ver-
wandelt wurde?); die Legende, dass Cyrus Arzt gewesen, musste
als Anlass zur Einfiihrung dieser weiteren Legende dienen. Die
zweite Erzdhlung, noch abenteuerlicher als die erste, ist die von
dem heiligen Wundertiater Senuphius, der dem Kaiser Theodosius
auf wunder- und sonderbare Weise im Kriege gegen die Barbaren
zu Hilfe gekommen sei®); hier ist die Interpolation in den ur-
spriinglichen Text hinein handgreiflich; Zusammenhang mit der
Geschichte der beiden Heiligen ist im Grunde genommen gar keiner
da; die verschiedenen Ueberarbeiter bemiihen sich mit mehr oder
weniger Gliick, einen notdiirftigen Zusammenhang mit dem Kontext
herzustellen, ein jeder auf seine Weise.

Lehrreich ist der Schluss der ganzen Vita bei Surius; dort
wird ndmlich erzdhlt, unter Theodosius seien die Reliquien der beiden
Heiligen nach Scetis iiberfiithrt worden*). Es ist daran natiirlich
kein wahres Wort; allein wie kommt der Bearbeiter zu dieser Be-

) Das fragliche Wort, edntyjgtoy, kommt im Sinne von Gotteshaus vor in
der ldngeren Vita n. 15 p. 240, in der kiirzeren p. 247 (bis) und p. 248.

%) Mai, IV p. 231—233.

%) Ibid., p. 237—240.

T L. 854,
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hauptung ? Die Vita bei den Bollandisten hat an dieser Stelle
folgenden Uebergang. Als im Laufe der Zeit die Volker von Tyran-
nen, wie sie uns in den Christenverfolgern und so auch wieder in
dem Martyrium unserer beiden Heiligen entgegentreten, befreit
worden waren, und Theodosius das Szepter fiihrte, da wurden die
Reliquien der Heiligen aus ihrem Grabe genommen und an einen
andern Ort tberfithrt. Quod si ut gestum est exposuerimus, haud
dubie piis hominibus jucundum erit, wie es dhnlich auch in der
kiirzeren Vita heisst; und so erzdhlt er denn, — nicht wie man er-
warten wiirde, die Translationsgeschichte, sondern die Geschichte
von Theodosius und Senuphius, der sich in Scefis aufhielt!) und hieraus
hat dann der Verfasser der Vita bei Surius eine Translation der
Heiligen nach Scefis gemacht. Die Vita bei den Bollandisten sucht
dann am Schluss die Einfiigung der Episode dadurch zu rechtfer-
tigen, dass sie sagt, dieser Theodosius, der sich so gegen die Bar-
baren wandte, wie die erzéhlte Geschichte gezeigt hat, lieh auch
dem Theophilus in der Bekdmpfung des Heidentums seinen starken
Arm; — ein Stiick von dieser Bekdmpfung des Heidentums war
auch die Uebertragung der Gebeine unserer beiden Heiligen.

Die erste Vita im Codex Vaticanus Graecus sucht ihrerseits
dieselbe Geschichte dadurch aufnahmefdhig zu machen, dass sie
sagt, es sei zur Zeit des Theodosius geschehen. Dieser war ein tiich-
tiger Mann, wie wenigstens eine Geschichte, namlich die von
Senuphius, beweisen soll, und sein Arm schiitzte auch Theophilus
in seinem Kampfe gegen die Reste des Heidentums. Aehnlich macht
es die Uebersetzung des Anastasius. In beiden Fillen sieht man
wiederum, wie die ganze Erzdhlung in unsere urspriingliche kiirzere
Vita eingeschoben worden ist. In dieser hiess es, es sei ndtig, kurz zu
erzdhlen, wie die Reliquien der Heiligen nach Menuthis iibertragen
worden seien, ,,sowie wir aus den Aufzeichnungen unserer Viter ent-
nehmen konnten*. Diese Aeusserung war es, welche den Bearbeitern
eine giinstige Gelegenheit bot, aus dem Schatze ihrer Aufzeich-
nungen eine andere Geschichte, die von Theodosius und Senuphius
hervorzuholen; sie haben genau an derselben Stelle eine Berufung
auf die Quellen, um damit ihre Erzdhlung einzuleiten. Aber warum
musste nun gerade diese Legende, die doch mit Cyrus und

1) p. 702.
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Johannes blutwenig zu tun hat, in die Geschichte dieser Heiligen
hinein? Nach der bereits um das Vorleben des Cyrus erweiterten
Legende war dieser grosse Wundertiter, von den Hischern ein
erstes Mal verfolgt, nach Tzotes in Arabien geflohen: sollte nicht
Tzotes mit Scetis verwechselt und die Erzéhlung von dem Wunder-
mann Senuphius in dem Zhnlichklingenden Scetis einfach zu
dem Zwecke aufgenommen worden sein, um jene erste Erzdhlung,
welche selbst schon nicht mehr auf dem Boden der Geschichte
steht, glaubwiirdiger zu machen? Oder hat man vielleicht auch nur
aus reiner Gedankenlosigkeit die irgendwie dhnlichen Personlich-
keiten zusammengestellt?

An die im allgemeinen glaubwiirdige kiirzere Vita des Codex
Graecus lehnen sich in den andern Vitae, welche mit Ausnahme von
der des Petrus Parthenopensis sich wiederum alle an die grossere
Vita des Codex Graecus anschliessen, folgende spiter eingescho-
bene Bestandteile an: Die langen Reden der handelnden Personen, —
der Monch Cyrus wird zum Arzt gemacht, — als solcher durchwandert
er das Land und lockt durch den ihm dadurch zuteilgewordenen
Ruf den Soldaten Johannes herbei, — ein erstes Mal verfolgt, flieht
Cyrus nach Tzotes, — er stirbt endlich unter den verschiedensten
Martern, — seine Apotheke in Canopus wird unter wunderbaren Vor-
gdngen in eine Basilika der drei babylonischen Jiinglinge verwan-
delt; — unter der Regierung des Kaisers Theodosius, der fiir die Re-
ligion eifert, wie die Geschichte mit dem Wundertiter Senuphius
beweist, und der namentlich den Theophilus im Kampfe gegen das
Heidentum unterstiitzt, werden die Reliquien der Heiligen von Ale-
xandrien nach Menuthis tibertragen.

Gehen wir jetzt dazu iiber, an der Hand der Reden des hei-
ligen Cyrillus und der wahrscheinlich vom heiligen Sophronius
stammenden kleinen Vita der Heiligen ihr Leben und ihr Martyrium,
wie die Geschichte des Ursprunges ihres Kultus in Kiirze darzu-
stellen. Wir sind ndmlich mit bezug auf die heiligen Cyrus und
Johannes in der seltenen Lage, den ersten Anfang ihrer 6ffentlichen
Verehrung bis auf Tag und Stunde genau bestimmen zu konnen.

Jene beiden Reden hielt der heilige Cyrillus bei Gelegenheit der
feierlichen Uebertragung der Gebeine der Heiligen in die Evange-
listenkirche von Menuthis in der Nahe von Canopus und nicht weit

14
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von Alexandrien. Die eine Rede ist am Vorabend des Festes in
der Apostelkirche zu Canopus gehalten, die andere am Tage selbst,
am 28 Juni 414, in der Evangelistenkirche zu Menuthis. Der
Heilige berichtet darin kurz iiber das Leben und das Martyrium
der beiden Blutzeugen, erkldart den Anlass der von ihm angeord-
neten Festlichkeit und spricht klar den Zweck aus, den er durch
die Verehrung dieser beiden Heiligen erreichen will. Da der Be-
richt des heiligen Cyrillus fiir mehrere wichtige Fragen von ent-
scheidender Bedeutung ist, so wollen wir ihn hier mit méglichster
Anlehnung an seine eigenen Worte folgen lassen. Gleich seinem
Vorgidnger Theophilus hatte auch der heilige Cyrillus vom Anfang
seines Episkopates dem iippigen Canopus, das zehn Stadien
weit von Alexandrien entfernt lag und seiner Hirtensorge unter-
stand, eine ganz besondere Sorgfalt zugewendet. Schon Theophilus
hatte in Canopus selbst die Apostelkirche, und in dem von Cano-
pus noch zwei weitere Stadien entfernten Menuthis eine Evange-
listenkirche erbaut. Menuthis war ein Kastell, das zu Canopus
gehorte, mit dem es durch eine ununterbrochene Reihe préchtiger
Landhduser und Béader verbunden war!); hier befand sich ein be-
rithmtes Orakel der Kyra Menuthis, von welcher der Ort selbst
seinen Namen hatte. Epiphanius?), der «Canobus» und « Menuthis »
mit dem von Hadrian unter die Gotter versetzten Antinous auf
die gleiche Stufe stellt, weiss zu erzdhlen, dass die beiden benach-
barten Orte ostlich von Alexandrien dem vergotterten Statthalter des
Mennelaos, Canobus, und seiner gleichfalls vergotterten Frau Menuthis
geweiht seien. Wie Canobus der in Kruggestalt verehrte Serapis
ist, so wird Menuthis wohl Isis sein, und zwar eine Isis Medica®).
Die Kyra Menuthis wurde von den Frauen in unanstindiger Weise
verehrt*); namentlich in schweren Krankheiten holte man sich bei
ihren Priesterinnen Rat, und auch manche Christen liessen sich
dazu verleiten, bei diesem Orakeltempel vorzusprechen?®). Diesem gan-

') So die ldngere Vita, n. 15 (Mai, 1V 240).

*) Ancoratus n. 106 (Migne, P. G. 43, 299). Dazu Stephanus, Thesaurus
linguae Graecae, Ed. Hase-Dindorf unter Mévouihs.

%) Siehe Dictionnaire d’Archéologie chrétienne et de Liturgie, I 1113.

*) Epiphanius, Brevis expositio, n. 12 (Migne, P. G. 42, 804).

*) Sophronius, Laudes n. 24. 25 (Mai, lll p. 66, 69). Vita maior n. 15 (Mai,
IV p. 240).
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zen Unfug nun wollte Cyrillus ein Ende machen'). Den Grund fiir
jene Schwiiche so mancher Christen sah Cyrillus darin, dass kein ver-
ehrtes Heiligengrab, keine beriihmte Martyrerstitte vorhanden war,
wohin die Christen in ihrer Not ihre Zuflucht nehmen konnten: «Denn
weil sie kein Martyrion besassen, suchten sie andere Orte auf, und,
obschon Christen, liessen sie sich bettéren ». Das, was dieser Ge-
gend abging, waren « medici ex Deo curantes, » was im folgenden
klar erkldrt wird als « mit g6ttlichen Charismen ausgeriistete Aerzte »,
welche kraft jener Vollmacht heilen, die Christus seinen Heiligen
mit den Worten verliehen hat: « Curate infirmos; gratis accepi-
stis, gratis date ». « Aus diesem Grunde haben wir nach Reliquien
heiliger Martyrer gesucht, und gefunden, dass zur Zeit, wo die hei-
ligen Jungfrauen, deren Quelle wir beim heiligen Marcus haben,
(d. h. deren Quelle bei der Marcusbasilika sprudelte), zum Tode
gefithrt wurden, auch zwei andere, von denen der eine Ménch, der
andere Soldat war, dieselben im schweren Kampfe ermunterten,
mit hohem Sinn den Tod fiir den Erléser zu erdulden. Auch
sie wurden zugleich mit ihnen zum Zeugnis berufen; mutig
gingen sie hin und legten Zeugnis ab fiir Christus und gaben fiir
ihn das Leben hin. Die Reliquien beider heiligen Blutzeugen lagen
aber an demselben Orte beisammen, sodass man nicht unterschei-
den konnte, wer der eine und wer der andere sei. Deshalb haben
wir alle beide mit uns genommen und in der Evangelistenkirche
beigesetzt, wo wir ihnen die Martyrermemoria errichtet haben.
Versammeln wir uns also morgen, um die heiligen Evangelisten zu
feiern und die heiligen Martyrer; Cyrus und Johannes ist ihr Name*?2).
Mit diesen Worten werden, wie man sieht, die beiden Martyrer
den Gldubigen zum ersten Male feierlich vorgestellt.

Am folgenden Tage stromte das Volk in der Evangelistenkirche,
bei der Memoria der eben erst der Vergessenheit entrissenen Hei-
ligen zusammen®), und der heilige Cyrillus hielt seine zweite Rede.
In herrlichen Worten fordert er zur Nachfolge des Heilandes auf,
auch bis zum Tode und bis zum Tode des Kreuzes; dann féhrt er
fort: « So, glauben wir, waren die heiligen Martyrer Cyrus und Jo-

1) Sophronius Laudes, n.26 (Mai, IV p. 240).
) Oratio prima, L. c.
B Naiga il ey e 249
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hannes gesinnt; freudig eilten sie in den Kampf fiir den Glauben
an Christus. Das schrecklichste aller wilden Tiere stiirzte auf sie
los, der Tod; doch sie erinnerten sich der Worte ihres Herrn:
Wer nicht sein Kreuz auf sich nimmt und mir nicht nachfolgt, kann
nicht mein Schiiler sein. Sie haben das Gebot des Herrn erfiillt, sie
haben das Kreuz auf sich genommen und sind ihrem Herrn nach-
gefolgt. Und nicht sie allein wurden zum Kampfe gefiihrt; auch ein
Chor heiliger Jungfrauen war da, Frauen zwar, doch von unver-
wundbarem Sinn. Vollendet ist also gleich ihnen das herrliche Kdmp-
ferpaar ».

Nach diesen Worten iiber den Tod der Heiligen fordert er die
Glaubigen zu ihrer Verehrung auf, indem er zugleich die besondere
Absicht, die ihn bei Einfithrung dieses Kultes leitete, wiederum klar
zum Ausdruck bringt: « Zum Lohne fiir ihre Liebe zu Christus
haben sie die Gewalt empfangen, den Satan mit Fiissen zu treten und
die bosen Geister zu vertreiben. So mogen also kommen jene, die
einst geirrt; mogen sie hinzutreten zu der wahren Arznei, die nicht
um Geld verschachert wird. Denn bei uns gibt man keine Triume vor;
keiner sagt zu denen, die kommen: Kvpa elprxev, die Herrin hat gesagt®
Tue dies und jenes. Kann sie denn zugleich Herrin und Gott sein?
Und sie will angebetet werden? Bei den Dadmonen ist weder Mann
noch Weib; und nun seht, wie jene denken: sie wollen mit Wei-
bernamen genannt sein! So mogen also jene diese Altweibermirchen
und diese goétischen Taschenspielerkiinste mit Fiissen treten und
den wahren, von oben gegebenen Aerzten nahen. lhnen hat der
allmachtige Gott die Macht zu heilen verliehen mit den Worten:
Heilet die Kranken; umsonst habt ihr empfangen, umsonst gebet.
Und so jeglicher Heilung von Christus teilhaftig, mogen sie ihren
Herrn preisen, damit sie auch des Himmelreiches teilhaftig werden
durch Jesum Christum unseren Herrn‘“?).

Alles also, was wir aus Cyrills Angaben iiber die Heiligen
wissen, ist ihr Name, Cyrus und Johannes, ihre Profession, Cyrus
war Monch, Johannes Soldat, und ihr Tod fiir Christus zugleich mit
den in der Marcuskirche verehrten heiligen Jungfrauen?). Die Frage,

1) Oratio secunda, I. c.
*) Diese Angaben gehen also auf Cyrillus und nicht auf unkontrollierbare
Legenden zuriick, wie Deubner (Kosmas und Damian, S. 50) zu behaupten
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ob diese Markuskirche, oder vielmehr eigentlich das Markuscome-
terium'), in- welchem auch spéter noch die Leiber jener Jungfrauen
aufbewahrt wurden, in Alexandrien oder in Canopus, dem Orte des
Martyriums, war, ist im ersteren Sinne zu beantworten. Schon der
Umstand, dass erst Theophilus in dem mit Canopus eine Einheit
bildenden Menuthis eine Evangelisten-, zundchst Marcuskirche errich-
ten liess, weist darauf hin, dass bis dahin in Canopus noch keine
Markuskirche bestand. Dann aber ist das Cometerium Marci Evan-
gelistae in Alexandrien, und zwar ,,in loco qui dicitur Bucolia®, auch
aus dem Leben des letzten alexandrinischen Martyrers, des télsS thv
papthsmy, Petrus von Alexandrien, wohlbekannt?).

Die spidteren Vitae wissen alle zu berichten, dass der heilige
Cyrus zu Lebzeiten Arzt gewesen sei, und sie erzahlen mit behag-
licher Breite die legendenhafte Art, wie die ehemalige Apotheke
des Heiligen in Canopus zu einer Kirche der heiligen drei babylo-
nischen Jiinglinge umgewandelt worden sei. Diese Anschauung
beruht unzweifelhaft auf einem Missverstindnis®). Sophronius, der
mit Sicherheit als der Verfasser der ersten, in das Encomium ein-
geflochtenen Vita bezeichnet werden kann, an welche sich dann die
beiden andern Vitae anlehnen, sagt ausdriicklich, dass die einzige
Quelle fiir das Leben der beiden Heiligen der Bericht des Cyrillus
in seinen beiden Festreden sei. Cyrillus weiss aber nichts davon,
dass Cyrus Arzt gewesen wire. Das kleine Wort des Cyrillus, der
eine sei Monch gewesen, der andere Soldat, gibt dem Sophronius,
beim Fehlen weiterer. Daten, willkommene Gelegenheit zu einem
langen rhetorischen Erguss: wie hitte er erst ausgeholt, wenn er
gewusst hatte, dass Cyrus Arzt gewesen! So aber beriihrt er dies
in den Laudes mit keinem Wort! Der Vita bei Mai fehlt der An-
fang; es ist aber sicher, dass auch diese Vita nichts davon weiss,
dass Cyrus Arzt war. Denn die Vita beginnt mit Worten, welche
sich sklavisch an die Worte der Laudes anlehnen und folglich die-
dieselbe Darstellung enthalten.

scheint. — Nach den Laudes (L. c., p. 47) und der Vita (L c., p. 242) hiess die
Mutter Athanasia, die jiingste Tochter, elf Jahre alt, Eudoxia, die beiden anderen,
dreizehn und fiinfzehn Jahre alt, Theoctista und Theodota; nach den Laudes
ist Theodota die ilteste, nach der Vita Theoctista.

1) Vita 246.

?) De Rossi, Bolletino d’Archeologia Cristiana III (1865) p. 61.

%) So schon Lucius S. 265.
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Andererseits aber sieht man auch sehr gut, wie man den drzt-
lichen Beruf des Cyrus trotzdem aus den Worten des Cyrillus her-
auslesen konnte, umsomehr, als ein heiliger Martyrer, der zu seinen
Lebzeiten Arzt gewesen, der Phantasie des Volkes sehr zusagen musste.

Der heilige Cyrillus sagt nidmlich in seiner ersten Rede, jene
Gegend habe himmlicher Aerzte bedurft, ,indigebat medicis a Deo
curantibus*; dies legte den Schluss nahe, Cyrus und Johannes seien
also Aerzte gewesen. Allein der heilige Cyrillus hat nicht im ent-
ferntesten daran gedacht. Unter himmlischen Aerzten versteht er
nichts anderes als Heilige, welche kraft gottlicher Gnadengaben
heilen. ’Adwthvol wal dvwirev atpol nennt er sie, also das gerade Ge-
genteil von Aerzten, die in natiirliche Heilmittel ihr Vertrauen setzen,
wie denn der heilige Cyrus auch nach der vollen Ausbildung des
Kultes und der Legende in einem geradezu feindlichen Gegensatz
zur Heilwissenschaft erscheint. Dass auch der heilige Cyrillus
dem heiligen Cyrus nur jene {ibernatiirliche Heilkraft beilegen will,
geht klar hervor aus der Quelle, aus welcher er dieselbe herleitet:
er beruft sich einzig und allein auf die gottliche Allmacht und die
Verheissung: Heilet die Kranken; umsonst habt ihr empfangen,
umsonst gebet. Ferner ist daran zu erinnern, dass der Gefihrte
des heiligen Cyrus, der heilige Johannes, nicht einmal von der
Legende als Arzt bezeichnet wird, und trotzdem Cyrillus nicht
,einen himmlischen Arzt, sondern, in der Mehrzahl, ,himmlische
Aerzte verspricht; es kann also mit diesen Worten einzig und
allein auf die Wundergabe hingewiesen sein, die allen Heiligen ohne
Unterschied zugeschrieben wird.

Zu besagtem Missverstindnis diirfte dann auch nicht wenig
die Anschauung beigetragen haben, Cyrillus habe, um das Volk vom
Vertrauen auf die Heilkrafte der Menuthis abzubringen, der Gottin
einen Heiligen entgegenstellen wollen, der gleichfalls Heilkrafte be-
sass; also miisse der von ihm erwdhlte im Leben Arzt gewesen
sein. Die eigentiimliche Wahrnehmung, dass der heilige Cyrillus of-
fensichtlich urspriinglich nur einen der beiden Heiligen {ibertragen
wollte und nur notgedrungen, weil man nadmlich die beiden
nicht von einander unterscheiden konnte, beide iibertrug?), — die

") Der ganz &dhnliche Zug einer Trennung und Vereinigung von Kosmas
und Damian (Deubner S. 46) ist nur eine Nachahmung obiger Erzdhlung, welche
alle Spuren der Urspriinglichkeit tragt.
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Laudes?') lassen ihn durch himmlisches Licht erkennen, dass er den
Cyrus iibertragen soll, und nur durch eigene Reflexion, dass er auch
den Johannes mitnehmen diirfe — kann moglicherweise mit zu dem
Glauben beigetragen haben, es sei eben nur einer von ihnen und
zwar Cyrus Arzt gewesen. Allein Cyrillus sieht den Grund fiir die
Verirrungen des Volkes einfach darin, dass in jener Gegend kein
Martyrion, kein verehrtes Martyrergrab zu finden sei, und dem ent-
sprechend besteht das Heilmittel einfach darin, dass er einen hei-
ligen Martyrerleib dorthin zu iibertragen sucht: » necessario inquisivi-
mus sanctorum martyrum reliquias <. Und wenn dann Cyrillus
eigentlich nur einen Martyrer nach Menuthis bringen wollte, so ist
der wahre Grund hierfiir ein ganz anderer; nur der heilige Cyrus
hatte eine Eigenschait, an welcher dem heiligen Cyrillus vor allem
gelegen war, und diese Eigenschaft war, dass er eben Cyrus hiess.
Man beachte namlich dass das Kastell Menuthis seinen Namen von der
Gottin (Kyra) gleichen Namens hatte, und ferner, dass derselbe Ort
heute Abukir, das heisst Abba-Kyros genannt wird; die wahre Ab-
sicht des heiligen Cyrillus war also, die Kyra durch den Kyros zu
verdringen?). Cyrillus selbst sagt ja in seiner zweiten Rede:
,Bei uns gibt niemand Traumgesichte vor; keiner sagt zu denen, die
kommen: Kvga elgnzev, die Herrin, die Kyra ldsst sagen.“ Und wenn
deshalb Cyrillus urspriinglich den Leib des heiligen Cyrus allein
iibertragen wollte, so findet das seine einfache Erkldrung darin,
dass eben nur der heilige Cyrus vermoge seines Namens dieser
Absicht, durch Kyros die Kyra zu verdrangen, entsprach”). Seine Ab-
sicht aber hat der heilige Cyrillus so griindlich erreicht, dass das
ehemalige Menuthis bis auf den heutigen Tag noch Abukir heisst.
Abukir ist dasselbe wie Abbacyrus, unter welchem Namen der Hei-
lige vielfach verehrt wurde und « Abba » ist hier nichts anders
als die im altchristlichen Aegypten geldufige Bezeichnung fiir Ménch*).
Wie volkstiimlich der Abbacyruskult in Menuthis wurde, mag man

) n. 27, p. 74 s.

*y Das Salvatorbild im Tetrapylos zu Alexandrien sefzte man dem
Genius der Stadt, der hier unter der Gestalt eines Drachen verehrt wurde, dem
Agathos Daimon, entgegen. Bolletino d’Arch. Crist. Il (1877) p. 53.

) Also doch Namensdhnlichkeit! Vergl. Delehaye, Légendes, S. 195.

*) Morcelli, Kalendarium Constantinopolitanum Il p. 48. -—— Nicht ,Abt",
wie Deubner (S. 50) sagt.
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aus den siebzig Wundern entnehmen, die Sophronius bloss aus seiner
Zeit berichtet. Eine Eigentiimlichkeit dieser Wunder, welche stark an
den Ursprung dieses Kultes erinnert und durchaus nicht den Ab-
sichten des heiligen Cyrillus entsprochen haben diirfte, sind die
freilich mehr oder weniger ins Christliche umgemodelten Traum-
gesichte'), die darin eine nur allzugrosse Rolle spielen. Die Kranken
kommen zum Grabe der Heiligen, halten sich dort in den dazu
eigens hergerichteten Pilgerhdusern unter Uebungen der Frommigkeit
Wochen, Monate und Jahre lang auf?) und werden schliesslich
infolge einer Erscheinung der beiden Heiligen von ihrer Krankheit
geheilt, freilich so, dass die Heiligen auch nicht vergessen, die Kran-
ken vor allem von ihren geistlichen Gebrechen zu heilen.

Die im Vorhergehenden besprochene Reliquieniibertragung, welche
den Grund zum Abbacyruskulte legte, diirfte jedoch noch eine viel
weitere Bedeutung haben. Wenn nidmlich nicht alles tiduscht, dann
diirfte hier zugleich der wahre Ursprung und damit die eigentliche
Erklarung des in der griechischen Kirche so verbreiteten Kultes
der sogenannten “Aywor gvdpyvps®) zu suchen sein. Nicht mit Un-
recht hat man diese Heiligen mit den vierzehn Nothelfern der ger-
manischen Volker verglichen’). In den Menden kommen deren im
Ganzen siebzehn vor; da hier aber drei Briiderpaare, alle Cosmas
und Damianus geheissen, genannt werden, die offenbar keinen Sinn
haben®), so bleiben noch dreizehn iibrig; sechs von ihnen werden
nur paarweise gefeiert: Cosmas und Damianus, Cyrus und Johannes,
Photius oder Photinus und Anicetus; sechs weitere werden zwar
paarweise genannt, aber einzeln gefeiert: Pantaleon (griechisch
eryrehequnv) und Hermolaus, Sampson und Diomedes, Thallalius
und Tryphon; nur einer, Pausikakus, tritt einzeln auf®).

') Deubner, De incubatione. Lucius S. 255, 257.

?) Das Leben und Treiben im damaligen heiligen Abukir, ein interessantes
kulturhistorisches Bild, hat Lumbroso, L’Egitto dei Greci e dei Romani?,
S. 147 ff,, aus den dem Sophronius zugeschriebenen siebenzig Miracula zusammen-
gestellt.

®) Ueber diese Heiligen siehe Nik. Nilles in: Zeitschrift fiir kath. Theologie,
18 (1894) S. 739—742. — Ueber Heilmartyrer als Erben heidnischer Heilgotter
s. Lucius S. 252—256. -

*) Weber im Kirchen-Lexikon® IX 516.

®) Lucius S. 256 f. Deubner, Kosmas und Damian S. 38—40.

%) Nilles S. 741.
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Die Eigentiimlichkeit dieser Heiligen ist nicht schlechthin, dass
sie umsonst Wunder tun, sondern dass sie umsonst heilen?),
wobei jedoch vielfach der Gedanke an den im Leben geiibten Arzt-
lichen Beruf durchschimmert. Woher kommen diese Heiligen?
Wo ist der Ursprung dieser eigentiimlichen Form der Heiligen-
verehrung zu suchen? Es scheint, dass wir ihn in Alexandrien
und zwar in eben jenen beiden Reden des heiligen Cyrillus zu
suchen haben; hiernach wiéren die beiden Heiligen Cyrus und
Johannes die ersten beiden “Aywr dvdgyvper gewesen und der Name
von ihnen allmédlich auf alle anderen iibertragen worden.

In den Menden heisst es zum 17. Oktober, Fest der heiligen
Cosmas und Damianus, sie hitten, die Kranken unentgeltlich hei-
lend, Christum verkiindigt — gerade das Thema, dass die spitere
Cyruslegende mit besonderer Vorliebe ausgesponnen hat. Wem
gebiihrt die Prioritdt*)? Unsere beiden Heiligen gehorten vor ihrer
Uebertragung in die Kirche von Menuthis sicher noch nicht zu den
heiligen avigyvgs:, weil sie vor dieser Zeit iiberhaupt so viel wie
unbekann twaren®), was ja aus der Art und Weise, wie der heilige
Cyrillus sie seinen Alexandrinern vorfiihrt, ersichtlich ist. Damals
existierten aber auch sonst noch keine heiligen dv#zyuge. Denn da
unsere beiden Heiligen alles besassen, was zu ihrer Aufnahme
unter diese Heiligengruppe erfordert war (wie schon die Tatsache
ihrer spateren Aufnahme unter sie beweist), so hidtte der heilige
Cyrillus, dem alles daran lag, die beiden Heiligen volkstiimlich zu
machen, nicht verfehlt, sie der Gruppe der heiligen dvdpgyvps: ein-
zureihen, wenn diese Gruppe damals iiberhaupt schon bestanden
hitte. Er tat es nicht: also bestand jene Gruppe damals noch
nicht. Wohl aber spricht alles dafiir, dass gerade Cyrillus damals
die Gruppe geschaffen hat.

Die Idee, welche er in seinen beiden Reden ausspricht und
dem Abbacyruskult zu Grunde legt, ist bei ihm ganz originell, aus
den lokalen Umstinden und Bediirfnissen herausgewachsen. Cyrillus
findet, dass sich die unklaren Zustinde in Menuthis, diese Reste
des Heidentums unter den Christen, aus dem Fehlen einer den

') Nilles S. 739.

*) Deubner (Kosmas und Damian S. 63) sagt selbst, dass diese beiden
Heiligen nicht urspriinglich @vapyups: hiessen.

) Die entgegengesetzte Voraussetzung Lumbrosos, 1. c. 147, ist ein Irrtum.
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Christen verehrungswiirdigen Martyrerstatte erkldren; man sucht
bei der Isis Medica Heilung, wiirde sich aber ebenso gerne an die
iibernatiirlichen Heilkrifte der Martyrer wenden, wenn irgend ein
Martyrergrab am Orte selbst vorhanden wére. Es fehlen also die
himmlischen mit Gottes Gnadenkraft heilenden Aerzte, und solche
will er nunmehr den dortigen Glidubigen in Gestalt der heiligen
Martyrerleiber geben. Und um die Glaubigen noch wirksamer zu
bewegen, ihre Zuflucht nicht zur Isis, sondern zu den heiligen
Martyrern zu nehmen, begniigt er sich nicht, an die von Christus
seinen Heiligen verliehenen Wunderkrifte zu erinnern, sondern er
macht sie auch in dusserst wirksamer Weise darauf aufmerksam,
dass man, — offenbar im Gegensatz zum Orakel der Isis, — an diesem
Orte Heilung finde ohne den Beutel ffnen zu miissen; denn Chris-
tus habe gesagt: umsonst habt ihr empfangen, umsonst gebet. Die-
ser Idee Cyrills entsprechend wird auch wirklich in den spateren
Wundern gewdhnlich darauf hingewiesen, dass die Kranken, nach-
dem sie an die Aerzte viel Geld, oft ihr ganzes Vermogen herge-
geben, endlich nicht durch menschliche Kunst, sondern durch die
Fiirbitte der Heiligen, und zwar ganz unentgeltlich, die Genesung
wieder erlangt haben. In den Worten des heiligen Cyrillus ist also
der Begriff der Heiligen avdgyuge: ganz klar enthalten, wenm er
auch noch nicht das Wort pridgt, sondern bei ihm der Gedanke
noch in dem Worte Zwpedv gipfelt. War nun aber einmal die Auf-
merksamkeit des Volkes auf den gewiss populdren Begriff des &yws
avigyupes hingelenkt, dann konnte das ebenso populire Wort auch
nicht mehr lange auf sich warten lassen.

Verdankt aber die ganze Gruppe der heiligen avigyvps: den
heiligen Cyrus und Johannes ihre Entstehung, so liegt gerade hierin
auch die weitere Erkldrung, warum der Begriff nicht einfach ein
Attribut aller Heiligen wurde, sondern nur einer kleinen Gruppe
vorbehalten blieb. Wie schon oben angedeutet wurde, zeigt sich
der heilige Cyrillus fiir Cyrus besonders eingenommen, so dass er
ihm Johannes nur deswegen beigesellt, weil er die Gebeine beider
Heiligen nicht voneinander unterscheiden konnte; der wahre Grund
war, weil er die Kupa durch den Kuges in psychologisch wirksamer
Weise verdringen wollte. Cyrillus spricht jedoch aus leichtbegreif-
lichen Griinden diesen Gedanken nicht offen aus; das Volk aber,
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dem er den heiligen Martyrer Cyrus als Nothelfer empfiehlt, liest
aus seinen Worten heraus, dass gerade in dieser Beziehung Cyrus
ganz besonders empfohlen werde, also ein ganz besonderer Wunder-
tater sein miisse; zur Befestigung dieses Glaubens aber wird die
bald schon auftauchende Meinung, dass Cyrus frither Arzt gewesen,
ihr Teil beigetragen haben. So entwickelte und befestigte sich der
Begriff des heiligen avZgyvgss als eines Heiligen, zu dem man be-
sonders in schwerer Krankheit seine Zuflucht nimmt, weil er von
Gott in ganz besonderer Weise die Gabe der Wunder erhalten.
Somit wurde der Name in erster Linie dem Cyrus beigelegt, was
auch dadurch bestdtigt wird, dass auch in der Folgezeit vielfach
nur von Abbacyrus die Rede ist, wahrend der heilige Johannes ganz in
denHintergrund gedréngt erscheint. Weil jedoch auchder heilige Cyril-
lus, obschon anfangs unschliissig,doch schliesslichzwischen den beiden
Heiligen keinen Unterschied gemacht, sondern sie beide in gleicher
Weise der Verehrung der Gldubigen empfohlen hatte, so erklirt es
sich, wie nichtsdestoweniger der heilige Johannes ebensogut wie
der heilige Cyrus unter die heiligen avagyuge: gerechnet wurde.
So war das erste Paar der avagyvpo. fertig, und wir haben hier auch
die natiirlichste Erklarung von der Welt fiir das sonst so rétsel-
hafte paarweise Auftreten von zwolf aus dreizehn heiligen avagyupor.

2. Der Abbacyruskult in Rom. — S. Passera.

Wann und von wem wurde der Abbacyruskult nach Rom ver-
pflanzt; welches war in Rom der erste Mittelpunkt der Abbacyrus-
verehrung? — Auf diese Frage gibt das noch bestehende Abbacyrus-
heiligtum an der Via Portuensis, die heute S. Passera genannte
Kirche unterhalb der Vigna Pia, die lange umsonst gesuchte Ant-
wort. Mit Bezug auf S. Passera sind jedoch zwei ganz verschiedene
Fragen genau zu unterscheiden. Die erste, die uns an dieser Stelle
beschaftigt, ist die nach dem Ursprung der Abbacyrusverehrung an
dieser Stdtte; die zweite, auf die wir an anderer Stelle eingehen
miissen, ist die nach der Uebertragung der Leiber der beiden ale-
xandrinischen Martyrer von Menuthis-Abukir in eben diese Kirche.
Was die erste Frage betrifft, so hat eine von mir an Ort und Stelle
angestellte Untersuchung!) es hochst wahrscheinlich gemacht, dass

) Vergl. Civilta Cattolica, 1908 I 222 ff.
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bereits im 7.—8. Jahrhundert hier eine dem heiligen Abbacyrus ge-
weihte Kirche oder ein solches Oratorium bestand.

Verschiedene Anzeichen deuteten darauf hin, dass der Kern
der heutigen Kirche ein antik heidnisches Grab ist. Die Kirche be-
steht aus drei verschiedenen Teilen, der kleinen Oberkirche, vor
welcher sich eine grosse, an Breite und Tiefe der Kirche gleich-
kommende Terrasse ausdehnt, — der Unterkirche, welche den ganzen
Raum unter der Kirche und unter der Terrasse einnimmt, — und end-
lich einem kleinen Hypogeum, zu welchem man von jenem Teile
der Unterkirche, der unmittelbar an die Strasse sttsst und unter
der Terrasse liegt, hinabsteigt. Die Tiirschwelle der Oberkirche
wurde bis vor wenigen Jahren durch eine antike griechische Grab-
schrift gebildet, in welcher ein gewisser Dionysios besagt, dass er
einer ganzen Anzahl von Verwandten Bilder gesetzt habe, um da-
durch ihr Andenken unter den Lebenden zu erhalten!); Tomassetti
machte zuerst auf diese Inschrift aufmerksam, worauf sie von dort
entfernt und in Rom in S. Maria in Via Lata aufgestellt wurde.
Betritt man die Kirche, so sieht man gleich rechts und links vom
Eingange zwei antike Grabcippen®) stehen, welche im Mittelalter,
der eine in ein Weihwasserbecken, der andere in einen Opferstock
verwandelt wurden. Die linke Altarstufe besteht wiederum aus
einer antiken Grabinschrift; sie ist von bedeutender Grosse und
entsprechendem Gewicht?). Endlich ruht das Dach der Absis auf
zwoOlf antiken Konsolen von gleicher Grisse aber verschiedener
Gestalt. Das Einzelvorkommen antiker Reste hat natiirlich hier an
der Via Portuensis, mitten an einer alten Griberstrasse, nichts auf-
fallendes, wohl aber die Vereinigung dieser verschiedenen Reste
von nicht unbetrdchtlicher Grosse am selben Orte. Die Vermutung,
dass wir es hier mit einem antiken Grabe zu tun haben, wird schon
zur grossten Wahrscheinlichkeit bei einem auch nur oberflichlichen
Blick in die Unterkirche, —zur vollen Gewissheit durch die Betrachtung
des Hypogeums. Die Unterkirche nimmt, wie schon bemerkt, den
ganzen Raum ein von der Aussenmauer an der Via Portuensis bis

') Bei Cavazzi, La diaconia di S. Maria in Via Lata e il monastero di
S. Ciriaco, Roma, 1908, S. 187.

%) Inschriften bei Cavazzi. S. 300, Anm.

%) Inschrift bei Cavazzi, S. 2909, Anm. 2.
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zur Absis an der gegeniiberliegenden Seite; dieser ganze Raum ist
durch drei mit Durchgdangen versehene Quermauern in vier Teile
von verschiedenem Charakter geschieden.

Auffallend ist die Quermauer an jener Stelle, wo in der Ober-
kirche das kleine Presbyterium beginnt (bei AB); das dortige Mauer-

werk ist antik, kann jedoch bis ins 6. Jahr-
hundert hineingehen; die Mauer hat eine
einfache aber prachtvolle Tiireinfassung

aus Travertin, welche an die etruskischen

Graber erinnert; diese Tiir muss der
urspriingliche Eingang sein, welcher durch
die Grundmauern der jetzigen Absis un-
zugédnglich gemacht wurde; sie wurde
bei Einrichtung der jetzigen Oberkirche
oder auch vielleicht erst bei Aufstellung
des Renaissancealtares verschlossen und
dann mit Fresken bemalt, von denen wir
spater zu reden haben. Die zweite Quer-
mauer beginnt unter der Fassade der heu-
tigen Kirche (bei CD), welche also auf
dieser zweiten Quermauer errichtet wurde,
wenn sie nicht vielleicht noch selbst ein
Teil des ehemaligen Grabes ist. In dem
durch diese beiden Quermauern mit den
zugehorigen Langsmauern gebildeten Teile
der Unterkirche haben wir einen der
beiden Hauptraume des ehemaligen Grabes
vor uns; das jetzige Gewdlbe ist neu und
aller Wahrscheinlichkeit nach im 13. Jahr-
hundert entstanden, auf welches die
jetzige Gestalt der Oberkirche zuriick-

Unterkirche von S. Passera.

geht; in den Ecken gewahrt man jedoch noch die Ansdtze der
alten Tuffgewolbe. Gegen die Strasse zu schloss sich ein zweiter
ebensogrosser Grabraum an !); dies geht aus einem etwa 1 Meter
langen Stiicke einer der beiden Langsmauern hervor, welche das-

) Diese wie manche andere Beobachtung verdanke ich der Giite des Herrn

Architekten Giovenale.
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selbe Mauerwerk aufweist (bei C), sowie aus den Ansitzen der ein-
stigen Tuffgewdlbe, welche sich zu beiden Seiten an die Scheidungs-
wand anschliessen. Gegenwdirtig ist jedoch dieser Raum durch eine
weitere Scheidungsmauer noch einmal in zwei weitere Riume
abgeteilt. Der erste, von geringer Tiefe, behilt die Breite des
ersten Raumes; der zweite iiberdeckt nur das schmale Hypogeum,
dessen Achse mit der der Kirche iibereinstimmt. Das Hypogeum
(Treppe bei E) gibt sich ohne weiteres als eine antike Grabkammer
zu erkennent'). Dieses Hypogeum, das der um S. Passera hoch-
verdiente Kanonikus Cavazzi vor kurzem mit grosser Mithe aus-
gegraben, weisst an der rechten Ladngsseite drei antike Fresken
auf, einen auffliegenden Vogel, der nicht ndher zu bestimmen ist,
eine Justitia mit der Wage in der Rechten und einen Faustkdmpfer,
der sich mit dem Korper zuriicklehnt, mit der Linken sich schiitzt,
und mit der Rechten zum Schlage ausholt. Auch die {iibrigen
Winde und das Gewdlbe weisen die bekannten roten Linien und
weissen Felder auf, sind jedoch mit einer spiteren Tiinchschicht
iiberzogen, auf welcher man eine Art von grossen Sternen sieht,
die einem auch in der Platonia bei S. Sebastiano an der Via Appia
vorkommenden Ornament dhnlich sind. Im Hypogeum ist bisher
keine Inschrift gefunden worden. Die in der Oberkirche gefundenen
Inschriften weisen die verschiedensten Geschlechtsnamen auf,
Carianus, Bovianus, Octavius, Fabius, Dionysius, so dass wir iiber
den Besitzer des Grabes nichts Bestimmtes sagen konnen. ]

Wann wurde nun dieses antike Grab in ein Abbacyrusheilig-
tum umgewandelt, und warum wurde es gerade an dieser Stelle
errichtet? Da uns bestimmte Nachrichten hieriiber fehlen, so sind
wir auf Vermutungen angewiesen. Aus der spdter zu besprechen-
den Uebertragungslegende geht wenigstens so viel hervor, dass
der Abbacyruskult schon von langer Zeit her mit jener Kirche ver-
kniipft ist. Den Grund dieses Haftens der Legende an diesem Ort
legt die bekannte Tatsache nahe, dass Fremde es von altersher

) Bei den Ausgrabungen im Juli 1608 bestimmte man es als ,una cavita,
ad instar fornacis rusticae in tufeo muro constructa®: Bericht bei Cavazzi 290.
Man fand ausser vielen Totengebeinen auch ,fragmentum quoddam aereum in
modum fere capsulae sive thecae, in qua terra aliqua includebatur” (Cavazzi 291)
vielleicht Reliquien, aber welche, und von wem?
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liebten, an ihrem Aufenthaltsorte den Heiligen der Heimat Kirchen
und Kapellen zu errichten. In der Heimat des Abbacyruskultes nun,
in Alexandrien, wurde ausser Cyrus und Johannes auch der heilige
Mennas hochverehrt; wer vom Meere aus nach Alexandrien kam,
sah schon aus weiter Ferne links von der Stadt das Heiligtum des
Abbacyrus sich erheben!) und rechts von Alexandrien erblickte
das Auge das Mennasheiligtum?). Auch in Rom, und zwar in der
unteren Tibergegend, waren zahlreiche Griechen, ohne Zweifel
auch Alexandriner, ansidssig. In der Nihe von St. Paul, also auf
dem rechten Tiberufer, war eine Mennaskapelle?), in der schon
Gregor der Grosse eine seiner Homilien hielt. Es wird dadurch
sehr wahrscheinlich, dass die Alexandriner sich ebenfalls eine
Abbacyruskapelle einrichteten und zwar am linken Tiberufer, so-
dass sie, dhnlich wie in Alexandrien, wenn sie den Tiber herauf
vom Meere kamen, vor der Stadt links auf dem Hiigel das Abba-
cyrusheiligtum, rechts die Mennaskapelle erblickten. In dieser Vor-
aussetzung diirfte das antike Grab um die Zeit der Bliite des grie-
chischen Elementes in Rom, also um die Wende des siebenten und
achten Jahrhunderts, der Verehrung des heiligen Abbacyrus geweiht
worden sein.

Ein Umstand, der, wenn er in Rom bekannt gewesen wire,
hier sehr viel zur weiteren Verbreitung des Abbacyruskultes hatte
beitragen miissen, ist die Heilung des Romers Johannes und
der fiir Rom so schmeichelhafte Bericht hieriiber, der sich unter
den siebzig dem heiligen Sophronius zugeschriebenen Miracula
SS. Cyri et lohannes findet*). Johannes, an beiden Augen erblin-
det, hatte den Aerzten sein ganzes Vermogen geopfert. ,Romanus
enim erat, non civitatis oriundus Romanis sub tributo redactae,
sed ipsam Romam, quae prima in eis imperat, Urbem et patriam
possidens ; denn auch Rom sehnte sich danach, dem eigenen Ruhm
dies hinzuzufiigen, dass es durch die Wunder des Cyrus und
- Johannes wie durch einen erhabeneren Ruhmeskranz ausgezeichnet
wiirde, wohl wissend, dass dies hohere Ehren als Kronen, Szepter

1) Beschrieben bei Lumbroso, siehe S. 208, Anm. 2.
%) De Rossi, Bolletino d’Arch. Crist. VII (1869) p. 32.
%) De Rossi, ebd.

4) Miraculum 69 (Mai Il 634—644).
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und Purpur sind. Denn da dies Dinge irdischen Ursprungs sind,
so kehren sie zur Erde auch wieder zuriick; die Wunder der Mar-
tyrer dagegen, die von oben und vom Himmel stammen und durch
gottliche Kraft vollbracht werden, konnen nimmer wie Irdisches
aufgelost werden. Missgdnnen wir also Rom es nicht, wenn es
zur irdischen Grisse, die es besitzt, auch himmlischen Ruhm zu
fiigen begehrt.“ Dann wird erzdhlt, wie dieser Romer Johannes,
nachdem er acht Jahre lang vor dem Heiligtum der beiden dgyp-
tischen Martyrer Wind und Wetter getrotzt, von ihnen in einer
Traumerscheinung geheilt worden sei. Aecht rémischen Sinn ver-
rdt das, was hinzugefiigt wird, Johannes habe, nachdem er geheilt,
mit roter Schrift an die Eingangswand der Kirche die Inschrift ge-
schrieben: ,Ich Johannes, aus Rom gebiirtig, habe, nachdem ich
acht Jahre blind gewesen, hier durch Beharrlichkeit und die Macht
der heiligen Cyrus und Johannes das Augenlicht wieder erlangt.«

Diese Erzdhlung war den in Rom weilenden Griechen gewiss
nicht unbekannt; die hohe Verehrung, deren sich der grosse Thau-
maturg in der Heimat erfreute, musste miachtig dazu beitragen, die
Wunder des Heiligen bekannt zu machen, soweit die griechische
Zunge klang; fiir die Lateiner jedoch waren sie vorldufig noch ein
verschlossenes Buch. Gegen Ende des siebenten Jahrhunderts wurde
der erste Versuch gemacht, Leben und Wunder der heiligen Cyrus
und Johannes ins Lateinische zu iibertragen und dadurch dem grossen
romischen Publikum bekannt zu machen?!). Dieser Versuch ging
von einem der angesehensten Beamten des papstlichen Hofes, dem
Primicerius Defensorum Theodorus aus. Auf seine Bitten liess sich
der gleichfalls hochangesehene Bonifazius Consiliarius herbei, die
von Sophronius verfassten Laudes der Heiligen, sowie die Miracula
aus dem Griechischen zu iibersetzen. Dass dieser Bonifazius ein
bedeutender und dabei des Griechischen wohlkundiger Mann war,
geht aus den Akten des zweiten nicdischen Konzils hervor 2), wo
berichtet wird, Papst Benedikt Il. habe sich seiner bedient, um
durch Disputieren und giitiges Zureden den von der sechsten Sy-
node abgesetzten und zu Rom in der Verbannung weilenden Ma-
carius zu bekehren. Ebenso liess ihn (zugleich mit Bischof Johan-

') Anast. Bibl., Prologus (Mai IV 228).
2) Mansi XII 1036.
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nes von Porto, der auf der sechsten Synode pépstlicher Legat ge-
wesen) Kaiser Justin II. ergreifen und gefangen nach Konstantinopel
bringen, um auf diese Weise Papst Sergius I. die Unterzeichnung
der trullanischen Synodaldekrete abzuzwingen. Sergius selbst ent-
ging, wie bekannt, nur durch den Widerstand des romischen Vol-
kes dem gleichen Schicksal'). Bonifazius Consilarius vollendete
jedoch, aus welchem Grunde ist unbekannt, die Uebersetzung nicht,
und gerade das Wunder vom Romer Johannes war auch noch in
Zukunft nur in griechischer Sprache zu lesen.

Die ndchsten Spuren des Abbacyruskultes in Rom weisen nach
der erst kiirzlich wieder ausgegrabenen Kirche S. Maria Antiqua
unter dem Palatin am Forum Romanum hin. Papst Johann VII,
ein QGrieche, dessen Vater in Rom das hohe Amt eines Curapalatii
bekleidet und jene Treppe wieder hergestellt hatte, die noch heute
vom Augustustempel zum Palatin hinauffiihrt, liebte es, oberhalb
dieser Treppe, wohl in seinem véterlichen Hause, zu wohnen, wo-
durch S. Maria Antiqua gleichsam zur Palastkapelle des Papstes
wurde. An der gegeniiberliegenden Seite der Kirche, nach dem
Kapitol zu, schloss sich, in den Tempel des Augustus eingebaut,
ein grosses, ausschliesslich oder wenigstens zum grossen Teil von
griechischen Monchen bewohntes Kloster an, dessen Insassen in
der pipstlichen Kapelle den Gottesdienst zu versehen hatten, wie
aus den noch vorhandenen Spuren einer grossen Schola Cantorum
hervorgeht. In S. Maria Antiqua war also das griechische Element
vorherrschend, wie ja auch die Pédpste dieser Zeit, von denen
mehrere ihre Namen durch Arbeiten in S. Maria Antiqua verewigt
haben, durchweg Griechen waren. — Unter den wahrscheinlich noch
auf Johann VIL?) zuriickgehenden Fresken der Kapelle rechts von
der Absis treten uns nun auch schon gleich unsere alexandri-
nischen Heiligen entgegen, auf der Riickwand der heilige Abbacyrus,
auf der gegeniiberliegenden Wand der heilige Johannes. Merkwiir-
dig ist, dass die beiden Heiligen, im Gegensatze zu Cosmas und
Damian, nicht so gestellt sind, dass sie Gegenstiicke bilden. Abba-
cyrus, von dem nur noch die Legende vorhanden ist, steht in einer
Reihe, deren Mitte der heilige Stephanus, deren Enden Cosmas und

WL P JEd) Duchesne 10373
?) So Msgre Wilpert und W. v. Griineisen nach miindlicher Mitteilung.
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Damian bilden, wahrend zwischen ihnen Abbacyrus mit Prokopius
gruppiert ist. Johannes, der einstmalige Soldat, erscheint bereits,
wie auch spdter immer, in der Tracht eines byzantiniéchen Hof-
beamten. ‘

In der linken Seitenkapelle sieht man, derselben Zeit angehorig,
Papst Zacharias und den Onkel des spiteren Papstes Hadrian, den
PrimiceriusDefensorum Theodotus, beide mit dem viereckigen Nimbus,
also zu ihren Lebzeiten gemalt. Theodotus tragt das Kirchenmodell
in der Hand, &dhnlich wie in S. Agnese Papst Honorius; er muss
sich also um die Ausschmiickung dieser Diakonie, die er als Dis-
pensator leitete, besondere Verdienste erworben haben. Wann er
an die Spitze dieser Diakonie gestellt wurde und namentlich, ob er
schon an jener von Johann VII herrithrenden Ausschmiickung be-
teiligt war, ldsst sich nicht feststellen. Verschiedene Anzeichen
legen die Vermutung nahe, dass dieser Theodotus und seine Fa-
milie, und damit die Familie des Papstes Hadrian, besondere Ver-
ehrer des Abbacyrus waren. Schon jener Primicerius Defensorum,
welcher gegen das Jahr 700 den Consiliarius Bonifazius zu seiner
Uebersetzung der- Abbacyrusvita veranlasste, hiess Theodor, sowie
der Bruder des Theodotus und Vater des Papstes Hadrian'), wah-
rend das Amt des Primicerius Defensorum damals einerseits wohl
nur einem schon méchtigen Manne verliehen wurde, anderseits eine
gewisse Art von Fachbildung voraussetzte, die am Ileichtesten in
der Familie eines angesehenen Defensors zu erwerben war. Es
konnte darum ganz gut sein, dass jene beiden Primicerii Defenso-
rum durch verwandschaftliche Bande verbunden waren. Der Name
Theodotus, der an Theodota, eine der mit Cyrus und Johannes zu-
gleich gemarterten Jungfrauen erinnert, kénnte auch auf eine beson-
dere Verehrung dieser Familie gegen die ganze Mdirtyrergruppe
schliessen lassen. Ebenso die Tatsache, dass derselbe Theodotus,
als er die Diakonie S. Michaelis Archangeli, das heutige S. Angelo
in Pescheria, von Grund auf neubauen liess, sich sogenannte ,,Bene-
ficia® oder ,,Brandea®, das heisst durch Beriithrung mit dem Mértyrer-
grab geheiligte Gegenstdnde oder, da es sich um orientalische
Heilige handelt, vielleicht auch eigentliche Reliquien von dieser
ganzen Heiligengruppe verschaffte und sie in dieser Kirche nieder-

USRI 286:
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legen liess, wie noch heute in der von ihm herrithrenden Inschrift
in S. Angelo in Pescheria, links vom Haupteingang, zu lesen ist.
Von Papst Zacharias, dem Freunde - unseres Theodotus, wird im
Papstbuche ') erzdhlt, dass er von einem gewissen Theodor, dem
Sohne des Megistus, ein Grundstiick an der Via Tiburtina beim
filnften Meilensteine fiir die romische Kirche durch Testament zum
Geschenk erhalten, dasselbe zu einer Domusculta gemacht und ein
Oratorium des Abbacyrus, gewiss den Gesinnungen des Geschenk-
gebers entsprechend, daselbst eingerichtet habe. Es ist nicht aus-
geschlossen, dass dieser Theodorus kein anderer, als der friih ver-
storbene Vater des Papstes Hadrian war. Aus der Zeit Hadrians
selbst *) muss der grosse Abbacyruskopf in der Nische links im
Vorhofe von S. Maria Antiqua sein, da er mit den wahrscheinlich
von diesem Papste herrithrenden Fresken der gegeniiberliegenden
Wand gleichzeitig ist.

Was die Passerakirche um diese Zeit betrifft, so weist nichts
darauf hin, dass sie etwa der eigentliche Ausgangs- und Mittel-
punkt der damaligen Abbacyrusverehrung gewesen wire. Durch
lokale und personliche Griinde wird der Abbacyruskult in S. Maria
Antiqua, in S. Angelo in Pescheria und an der Via Tiburtina hin-
reichend erkldrt. In S. Maria Antiqua wird zudem Abbacyrus von
seinem Gefdhrten getrennt; in S. Angelo in Pescheria, wo er mit ihm
vereinigt ist, sind sie nicht allein, sondern zugleich mit ihren ale-
xandrinischen Martergefahrten, was darauf hinweist, dass die ge-
heiligten Andenken an sie, die ,,Beneficia“, nicht von S. Passera,
sondern von ihrem Grabe in Alexandrien genommen sind, wo auch
die heiligen Jungfrauen mit ihrer Mutter beigesetzt waren.

Schon unter dem Pontifikate Leos IIl. treten in Rom drei wei-
tere Spuren der Verehrung unserer beiden Heiligen auf. In dem
Xenodochium ,,A Valeriis*“¥), welches sich wahrscheinlich beim alten
Palast der Valerii auf dem Célius in der Nidhe von S. Stefano Ro-
tondo und des alten Erasmusklosters befand, wird ein Oratorium
des heiligen Abbacyrus erwihnt; in der Diakonie des heiligen Erz-
engels Michael, die wir schon als das heutige S. Angelo in Pe-

L P 434,
*) So Wilpert und v. Griineisen.
1 S 2
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scheria kennen lernten, und wo wir schon die ,,Beneficia® der hei-
ligen Cyrus und Johannes erwdhnt haben, befand sich ein Altar
des heiligen Abbacyrus?'); ja, es gibt jetzt auch eine eigene Kirche,
eine Diakonie, welche den Namen des heiligen Cyrus trédgt; es ist
S. Maria in Cyro oder einfach die Diakonie ,,in Cyro“?). Wo letztere
Kirche lag, wird gleich zu erdrtern sein; ausgeschlossen ist es jedoch,
dass sie mit S. Maria in Aquiro zusammenfillt, und die im Papst-
buche unter Leo Ill, Gregor IV und Leo IV nur ,,in Cyro* genannte
Kirche kann nicht mit Grund mit der unter Gregor Ill.*) genannten
Kirche S. Maria Acyro identifiziert werden, — es miisste denn sein, dass
man auch jene Kirche Acyro als identisch mit der ,,in Cyro“ und als
von unserer heutigen Kirche S. Maria in Aquiro verschieden auf-
fasst. Der Grund dafiir ist, weil A Cyro und In Cyro nicht das
Gleiche ist, und dann, weil eine andere von S. Maria in Aquiro ver-
schiedene Cyruskirche bereits im 9. Jahrhundert nachweisbar ist.

Wie man aus dem bisherigen Verzeichnis von Abbacyrusheilig-
tiimern sieht, war der Kult der alexandrinischen Heiligen in Rom
namentlich an die Wohltatigkeitsanstalten gekniipft : an die Kirchen
S. Maria Antiqua, S. Michaelis Archangeli und In Cyro, welche
ebensoviele Diakonien waren; an die Domusculta an der Via Ti-
burtina, welche fiir die Kirche und in erster Linie fiir die Diako-
nien Lebensmittel zu liefern hatte, und endlich an das Xenodochium
a Valeriis. Der Grund ist klar; er hdngt mit dem Ursprung und
Charakter des Abbacyruskultes zusammen. Dieser Kult bezweckt
vorwiegend nicht so sehr die Ehrung des Heiligen, etwa so wie
man den heiligen Erzengel Michael am Berge Garganus verehrte;
er geht auch in erster Linie nicht darauf aus, den Heiligen den
Gldubigen zur Nachahmung vorzustellen: Abbacyrus und mit ihm
sein Gefdhrte Johannes sind eben heilige avdypupe, welche unent-
geltlich heilen und dann auch im weiteren Sinne unentgeltlich Wohl-
taten spenden.

Daraus, dass man den heiligen Abbacyrus infolge seines ver-
meintlichen &rztlichen Berufes fiir seine Eigenschaft als avéygupos
besonders qualifiziert hielt, erkldrt sich auch, warum sein Gefdhrte

1

Yo P 1132
Mk P2 19 19, 57121
8) L. P. 1 419, s. Armellini, Chiese di Roma?*, 315 {.
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Johannes meist vollstindig vernachldssigt wird, — zugleich ein neuer

: Beweis, dass der Abbacyruskult in Rom keine beiden Heiligen in
gleicher Weise gemeinsame, lokale Ursache hatte, sondern den-
selben allgemeinen Griinden entsprang wie in Alexandrien, in wel-
chen wir auch schon die Erkldrung des Vorranges des heiligen
Cyrus vor seinem Martergefdhrten gefunden haben.

Zu Anfang des neunten Jahrhunderts muss die Verehrung des
heiligen Abbacyrus in Rom zugenommen haben. Eine Spur davon
liegt in dem Umstand, dass die Kirche des heiligen Erzengels Mi-
chael jetzt auch nach dem heiligen Abbacyrus benannt wird, ja,
seinen Namen an erster Stelle trdgt: unter Gregor IV heisst sie
»Ecclesia b. Abbacyri atque Archangeli ad Elefantum<?!).

Johannes Diaconus?) nennt in seiner Vita Gregorii M. fiir die
Zeit Benedikts Il (855—858) eine Basilika SS. Cyri et Johannis,
welche zu Meinungsverschiedenheiten Anlass gegeben hat: wo lag
diese Kirche ? Eine Frage, welche fiir die Geschichte des Abba-
cyruskultes in Rom grossere Bedeutung hat, als es auf den ersten
Blick scheinen konnte. Man hat die Kirche an der Via Portuensis
hinter der heutigen Vigna Pia gesucht: das ist nach dem vollen
Bericht des Johannes Diaconus so gut wie ausgeschlossen. Ein
Monch des Gregoriusklosters®) am Colius hatte ndmlich nach diesem
Berichte vom heiligen Gregor in einer Erscheinung den Auftrag er-
halten, seinem Abte, dem Bischof Lucidus von Ficuleae ¥), sein
nahes Ende zu verkiinden. Der furchtsame Monch zogerte, den
Auftrag auszufiihren: endlich entschloss er sich doch dazu: ,,Mo-
nasterio se tandem proripuit et ad domum episcopi, non longe a
flumine Tiberi, regione videlicet juxta basilicam sanctorum Ciri
et Joannes positam, somnium nuntiaturus accessit ». Der Bischof
Lucidus habe aber gerade mit dem Papste in dessen Palaste, im
Patriarchium, wie es einige Zeilen weiter heisst, gespeist, weswe-
gen er auf ihn gewartet und dann bei seiner Ankunft begriisst habe.
Die Orte, von denen hier die Rede ist, das Gregoriuskloster am
Colius, der Lateran und die Basilica der heiligen Cyrus und Johannes

el ] BRI (5

LIV e 910 (Migne, P. L. 75, 235).

%) Der Mdnch war totkrank gewesen, aber nicht gestorben! Vergl. Archivio
Rom. di Storia Patria XXII 467.

4) Zwischen Rom und Mentana, s. Nibby, Dintorni di Roma II 47.
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konnen nicht gar so weit auseinandergelegen haben: Die ganze Er-
zdhlung erweckt den Eindruck, dass der Monch sich innerhalb der
Stadt hielt. Wire er iiber den Tiber hiniibergegangen, so hétte das
ausdriicklich bemerkt werden miissen, und um dies auszudriicken,
hitte es nicht geniigt, einfach zu sagen, er sei an einen Ort nicht
weit vom Tiber gegangen. Ferner waren sowohl die Via Por-
tuensis als auch die Porta Portuensis so geldufige Localbestim-
mungen, dass es schwer begreiflich wire, dass sich der Bericht-
erstatter derselben nicht bedient hitte, wenn der Monch sich wirk-
lich ausserhalb der Porta Portuensis begeben hdtte. Nach dem voll-
stindigen Bericht kehrte der Bischof, zu Hause angekommen, nachdem
ihm der Ménch die Eréffnung gemacht, noch am gleichen Tage in
sein Kloster am Colius zuriick: es hat aber den hochsten Grad
von Unwahrscheinlichkeit, dass der Bischof am selben Tage von
der Passerakirche weit draussen an der Via Portuensis in den La-
teran gegangen, von hier nach S. Passera zuriickgekehrt, und dann
ein drittes Mal denselben endlosen Weg gemacht hidtte; dann aber,
und das ist der Hauptgrund dagegen, ist es ganz undenkbar, dass
der Bischof Lucidus, der doch zugleich dem Gregoriuskloster vor-
stand, so weit von seinen Monchen entfernt an der Via Portuensis
gewohnt habe, ganz zu schweigen davon, dass an jenem entlegenen
und wohl nicht bevilkerten Orte kaum eine bischdfliche Wohnung
gewesen sein kann.

Terribilini ') und Ugonio sahen noch bedeutende Ueberreste einer
Kirche, die sie aus den Gemalden als eine Abbacyruskirche erkannten.
Die Lage dieser Kirche entspricht allen topographischen Angaben
des Johannes Diaconus, da sie hinter S. Galla am Tiber lag, und
es ist kein Grund vorhanden, der gegen die Identifizierung dieser
Kirche mit der von ihm genannten spricht. Es wird eben die oben
schon besprochene Diakonie ,,in Cyro “ gewesen sein, die folglich
am Tiber lag und darum mit der im zwdlften Jahrhundert vom
Ordo Romanus?) erwidhnten Abbacyruskirche am Forum Trajanum
nicht identisch ist. Letztere Kirche ist darum vor dem zwdlften
Jahrhundert nicht nachweisbar.

Aus der Lage jener Diakonie ,in Cyro“ hinter S. Galla am

1) Bei Cavazzi, 286.
#) Urlichs, Codex U. R. Topogr., 79.
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Tiber, nicht weit von der Kirche b. Abbacyri atque b. Archan-
geli (S. Angelo in Pescheria) und des Forum Holitorium (,,ad Ele-
phantum*), wiirde sich dann auch sehr gut erkldren, warum in
ihrem Titel der heilige Johannes wieder zu Ehren kommt. Man
fithlte das Bediirfnis, die beiden so nahe aneinander,'wohl beide
»ad Elephantum* gelegenen Abbacyruskirchen zu unterscheiden; die
eine wies neben dem Namen des Abbacyrus an zweiter Stelle den
des Erzengels Michael auf, der andern gab man also den Beisatz
,, et S. Johannis “.

Die ndchstfolgende Nachricht iiber den Abbacyruskult in Rom
stammt aus dem Jahre 875, in welchem Anastasius Bibliothekarius') die
von dem Consiliarius Bonifazius begonnene Uebersetzung des Lebens
der beiden alexandrinischen Heiligen wiederaufnahm und zu Ende
fithrte. Er tat dies auf Bitten eines Priesters, der in einer Kirche,
,penes Urbem* den Gottesdieﬁéf‘versah,“welche durch eine Memoria
der Heiligen und durch von ihnen gewirkte Wunder ausgezeichnet
war. Dieser Priester wiinschte gerade beim Herannahen des Festes
der Heiligen ihr Leben den Gldubigen auch in lateinischer Sprache
zugdnglich zu machen. — Ist hier unter Memoria das Grab der Hei-
ligen zu verstehen? Nichts zwingt zu dieser Annahme: die Leiber
der heiligen Apostelfiirsten haben nie Rom verlassen und doch
gab es in Africa ,Memoriae‘ von ihnen?), offenbar heilige Stétten,
an welchen man Andenken vom Grabe der Heiligen, sogenannte
.Brandea* oder, wie es in der Inschrift von S. Angelo in Pescheria
heisst, ,,Beneficia’ niedergelegt hatte. Wir konnen also in der
,Memoria‘, von welcher an der fraglichen Stelle die Rede ist, ganz in
derselben Weise ein Heiligtum verstehen, wo dergleichen Andenken
vom Grabe der alexandrinischen Heiligen aufbewahrt wurden. Diese
Kirche war ,penes Urbem‘. Es liegt am nédchsten, hier an die Pas-
serakirche zu denken, welche allein ausserhalb der Stadt lag, was
_durch ,penes‘ angedeutet zu sein scheint. Da jedoch Anastasius nicht
direkt von einer nach Abbacyrus benannten Kirche, sondern nur
von einer solchen redet, die eine ;,Memoria“ der Heiligen besass, so
kénnte man versucht sein, die Kirche in S. Angelo in Pescheria zu
suchen, da sich in dieser Kirche sowohl ein Altar des Heiligen

1) Mai IV 228f. und Obeﬁ, SiTO7 AL 8198 AL,
) De Rgssi, Bolletino d’Arch. Crist. 1877, 104 1.
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Abbacyrus, als auch sogenannte ,Beneficia‘ von ihm befanden und
diese Art von Reliquien, in jenem Altar geborgen, ganz gut als
,Memoria‘ bezeichnet werden konnten. Auch Mabillon') hdlt es
jedenfalls fiir ausgeschlossen, dass es sich hier um eine Kirche,
sei sie nun in oder ausser Rom gelegen, handeln konne, welche
etwa die Leiber der Heiligen besessen habe.

In der Tat wiire es in diesem Falle unbegreiflich, warum Anasta-
sius, von einem eifrigen Verehrer und Forderer des Kultus dieser
Heiligen zur Uebersetzung aufgefordert, zwar die Uebertragung der
Reliquien nach Menuthis ausfiihrlich wiedergegeben, von der fiir
Rom und fiir seinen Auftraggeber aber ungleich wichtigeren Ueber-
tragung nach Rom und zwar in eben jene Kirche, deren Kult ge-
hoben werden sollte, weder in der gar nicht kurzen Vorrede?),
noch auch in einem leicht zu schreibenden Nachwort auch nur eine
Silbe gesagt hitte.

Der Text des Anastasius und die Tatsache der Uebersetzung
des Lebens der beiden Heiligen um diese Zeit beweisen jedoch,
dass die alexandrinischen Heiligen auch am Ende des 9. Jahr-
hunderts in Rom noch nicht vergessen waren. Das Bekanntwerden
der Uebersetzung, wofiir jener Priester in seinem Eifer natiirlich
gesorgt haben wird, und namentlich die schéne Geschichte von
der Heilung des Romers Johannes, welche diesesmal auch mit iiber-
setzt wurde, wird den Eifer der Romer fiir den heiligen Abbacyrus
und seinen Gefdhrten Johannes sicher aufs neue belebt haben. —
Ungefihr fiinfzig Jahre spater stossen wir auf den Neapolitaner
Petrus?), der aus der grosseren Lebensbeschreibung des Sophronius
einen kleineren, in geniessbarem Latein gemachten Auszug herstellen
will, und man muss es ihm lassen, seine Uebersetzung oder viel-
mehy* Bearbeitung in schonem, fliessenden Latein hebt sich von
der des Bonifazius sowohl, als auch von der des Anastasius Biblio-
thekarius vorteilhaft ab. Auf Petrus Parthenopensis werden wir
bald zuriickzukommen haben.

Unsere Quellen schweigen nun iiber den Abbacyruskult in Rom
bis in die Mitte des elften Jahrhunderts. Im Jahre 1059 meldet uns

') Museum Ital., t. I p.II s. 85.
?) Mai IV 227 fi.
%) Mai IV 267—280.
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eine Schenkungsurkunde aus dem Archiv von S. Maria in Via Lata!),
die uns spdter noch einmal beschéftigen wird, dass eine gewisse
Theodora mit ihren Kindern Constanzia und Saxo, in Gegenwart
des Arcarius Crescentius, der Aebtissin von S. Cyriacus und Niko-
laus Theodora einen Weinberg ausserhalb der Porta Portuensis
« vocabulum sancti Abbacyri, iuris vestri Monasterii » iibergibt.
Spétere Urkunden aus dem gleichen Archiv beweisen, dass diese
unklare Benennung sich auf eine in dieser Gegend befindliche Kir-
che oder Kapelle des heiligen Abbacyrus bezieht, als deren Nach-
folgerin heute noch S. Passera an der Via Portuensis steht. Mit
dieser Urkunde kommen wir fiir S. Passera aus dem Gebiete der
Vermutungen heraus und treten auf geschichtlichen Boden.

3. Die Frage der Uebertragung der heiligen Cyrus und
Johannes nach S. Passera?).

Dem neu errichteten Kapitel von S. Maria in Via Lata wur-
den im Jahre 1452 das Cyriacuskloster und dessen Giiter, darunter
die Passerakirche an der Via Portuensis incorporiert®). Urkunden
aus dem Archiv von S. Maria in Via Lata nennen im Jahre 1115
Weinberge « foris Portam Portuensem ad S. Abbacyrum »; 1158
eine «Ecclesia S. Abbacyri » ausserhalb der Porta Portuensis, und
1206 wieder einen Weinberg « extra Portam Portuensem ad S. Ab-
bacyrum »%). Im zwolften Jahrhundert bestand also an diesem
Orte schon sicher eine Kirche, und zwar schon unter dem Namen
des heiligen Abbacyrus.

Ueber dem Eingang zum Hypogeum dieser Kirche ist nun die
bereits mitgeteilte Inschrift zu lesen:

« Corpora sancta Cyri renitent hic atque Johannis

« Quae quondam Romae dedit Alexandria magna ».

Ihrem epigraphischen Charakter nach ist diese Inschrift aus dem
zwolften Jahrhundert. Sie berichtet von einer Uebertragung der Lei-
ber der beiden alexandrinischen Heiligen nach Rom und zwar in
eben diese Kirche; sie will aber nicht zleichzeitig sein, sondern
ein einstens, quondam, geschehenes Ereignis bezeugen. Diese Nach-

1) Bei Cavazzi, 281.

*) Vergl. Cavazzi, 278—307.
%y Cavazzi, 278.

) Alle bei Cavazzi, 281.
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richt kommt nach der bisher gehorten Sprache der Quellen iiber-
raschend. Unter den zahlreichen Nachrichten iiber den Abbacyrus-
kult in Rom, deren einige man freilich voreilig auf die Kirche an
der Via Portuensis bezogen hat, haben wir bisher nicht das min-
deste Anzeichen einer solchen Uebertragung gefunden; nie weisen die
Spuren der Verehrung nach jener Kirche als ihrem Mittelpunkte
hin; kein Schriftsteller hat die Kirche vor dem 11. Jahrhundert auch
nur erwahnt, kein pépstlicher Wohltiter sie gleich so vielen an-
deren Kirchen mit Geschenken bedacht.

Hier bleibt uns also zundchst nichts anderes iibrig, als den wenn
auch noch so mangelhaften Uebertragungsbericht zur Hand zu neh-
men, der einst im Archiv von S. Maria in Via Lata, in einem
Codex des dreizehnten Jahrhunderts, vorhanden war, jetzt aber nur
noch in einer von dieser Handschrift im Jahre 1600 genommenen
Abschrift im Vatican ') und in einer zweiten noch jiingeren in
S. Maria in Via Lata aufbewahrt wird. Am Ende heisst es:

Qui libro legit in _isto Gualtero animam benedicat magistro.

Presbyter hoc opus fecit Gualterius, cum tertius Papa sederet

Innocentius.
Anno millesimo ducentesimo quarto, per manus infrascripti
libro peracto, rogatu Cencii cancellarii senatoris.
Dann empfielt sich der Schreiber den beiden Heiligen :

Qui multa bona in vita atque post mortem fecerunt,

Ab Alexandria Saracenorum Romam venerunt?).

Dieser Walter schrieb also im Jahre 1204 im Auftrage des Cen-
cius Cancellarius, der kein anderer als Cencius Camerarius, der
spatere Honorius IIl., ist*). Walter ist sonst nicht bekannt. Ob wir
an den Versemacher, der sich auf einem Cippus des Palastes der
Massimi verewigt hat, denken diirfen, ist sehr zweifelhaft; iiber
seine Quellen sagt er kein Sterbenswortchen; hat er die Quellen
fiir iiberfliissig gehalten ? fast mdchte man es sagen. Eines jedoch
berichtet er, was er als Augenzeuge wissen konnte: ,die heiligen
Leiber seien so gut verborgen et taliter consolidata, quod impos-

) Cod. Vat. Lat. 5410; abgedruckt u. a. bei Aringhi, Roma Sott., t. 1 L II
c. 21 p.l2l 5

?) Bei Cavazzi 286 und ausfiihrlicher Mai, II 670.

%) Mai, ibid.
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sibile est ab aliquo ea usque in finem mundi nullatenus dimoveri
posse.“ Aus diesen Worten geht klar hervor, dass man schon zur
Zeit Innozenz IIl. den genauen Ort, wo die heiligen Leiber sein soll-
ten, nicht anzugeben wusste, genau so, wie man auch in den Jah-
ren 1608 und 1706') trotz der eifrigsten Nachforschungen keine
Spur der kostbaren Reliquien finden konnte. Ein wenig verdédchtig
klingt allerdings die Versicherung Walters, dass bis zum Ende der
Welt es keinem je gelingen wird, die Reliquien fortzunehmen, of-
fenbar weil sie niemand finden wird; warum kann Walter das mit
einer solchen Bestimmtheit sagen ? Walter sagt auch, das Haupt
des heiligen Cyrus habe man, in einem Silberschrein geborgen, auf
dem Altare aufbewahrt. Die Sitte, von den Leibern getrennte Haup-
ter der Heiligen in den Kirchen aufzubewahren, war allerdings
seit dem neunten Jahrhundert sehr verbreitet; nur hat Walter ver-
gessen, dass man schon zu Zeiten des heiligen Cyrillus von Alex-
andrien nicht mehr unterscheiden konnte, welches der eine und wel-
ches der andere von den beiden Heiligen war.

Unser Walter ist die einzige Quelle, wenn er iiberhaupt diesen
Namen verdient, die uns iiber die Zeit der Translation unterrich-
ten will; die Inschrift von S. Passera ist hdchstwahrscheinlich eben-
falls sein Werk. Fassen wir darum seine chronologischen Angaben
ndher ins Auge. Zunichst erfahren wir, dass die Uebertragung der
Reliquien unter den Kaisern Arcadius und Honorius und unter dem
Papste Innozenz stattgefunden habe; Arcadius starb aber bereits
im Jahre 408, wiahrend erst im Jahre 414 die heiligen Leiber in
der Evangelistenkirche zu Menuthis beigesetzt wurden, wo sie nach
dem Zeugnisse des heiligen Sophronius noch zu Anfang des sieb-
ten Jahrhunderts in ganz ausserordentlicher Weise verehrt wur-
den. Jene Zeitbestimmung des Walter ist also vollstindig unhalt-
bar. — Walter berichtet ferner, man habe die heiligen Leiber vor der
Einnahme Alexandriens durch die Sarazenen nach Rom gefliichtet,
und nennt als Ueberbringer des kostbaren Schatzes die zwei Mon-
che Grimoald und Arnulph. Alexandrien wurde im Dezember 641
eingenommen, und zu diesem Datum, nicht aber zum Anfang des
fiinften Jahrhunderts, wiirden auch die Namen?) der Monche besser

) Ausfiihrlicher Bericht bei Cavazzi, 289—292.
) Ein Grimoald in Rom unter Papst Zacharias (L. P. 1 428).
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stimmen. Seine eigene Aussage zerstort Walter dann aber wieder,
wenn er sagt, die heiligen Leiber seien zu Rom in einer eben erst
von einer gewissen Theodora erbauten Praxedeskirche beigesetzt
worden, fiir welche Theodora einen Arm der heiligen Praxedes
vom Papst erhalten habe. Der Papst, welcher die heilige Praxedes
aus ihrer ersten Ruhestdtte an der Via Salaria erhob und in die
Kirche der Heiligen am Esquilin iiberfiihrte, ist Paschalis I.(817-824)%).
Unter den Heiligen, die er nach dem Papstbuche aus den Katakom-
ben herausnehmen und in der Kirche der heiligen Praxedes beiset-
zen liess, ist in seiner Inschrift in dieser Kirche die heilige Pra-
xedes an erster Stelle genannt; es ist auch nicht anzunehmen, am
allerwenigsten auf den Bericht des Walter hin, dass das Grab der
Heiligen frither je gedffnet worden sei. So konnte also nach Wal-
ter selbst die Uebertragung frithestens am Anfang des neunten
Jahrhunderts stattgefunden haben: das wére dann allerdings gerade
jene Zeit, wo auch die Uebertragung der Marcusreliquien von Ale-
xandrien nach Venedig angenommen wird (824)?). Aber auch die-
ses Datum ist nicht haltbar. Ganz zu schweigen davon, dass wir
uns hiermit in jener Zeit befinden, wo man keine Heiligenleiber
von Rom in die Campagna brachte, sondern auch die der Campagna
nach Rom in die durch Mauern geschiitzte Stadt fliichtete, haben
wir den schon genannten Petrus Parthenopensis, der eine ungleich
besserer Gewidhrsmann ist als Walter. In seiner kleinen Abbacy-
rusvita glaubt freilich auch er, wie es schon Sophronius gehalten,
nicht nur das berichten zu miissen, was die Heiligen vor dem Rich-
ter gesagt, sondern| auch, was sie sich gedacht®). Er hat aber
nicht wie Walter die Quellen fiir einen iiberfliissigen Luxus gehal-
ten, er hdlt sich vielmehr genau an seine Vorlagen, in der Schil-

Ly LoPe Il 54

*) Nach Bulletino d’Arch. Crist. V (1886) S. 52 wird die Translation des
berithmten heiligen Petrus von Alexandrien, des TéAsS Thv paptipmy, von Ale-
xandrien nach Lesbos bereits vor dem sechsten Jahrhundert angenommen; der
grosse heilige Mennas hétte, nach den griechischen Menden, im Jahre 625
Alexandrien mit Konstantinopel vertauscht, wihrend der Monch Epiphanius
(Descriptio Syriae, Migne, P. L. 120, 639, 642) noch zu Anfang des neunten Jahr-
hunderts beide in Alexandrien ruhen ldsst, das Grab der heiligen Cyrus und
Johannes dagegen in Edessa gesehen zu haben vorgibt. Vergl. de Rossi, Bol-
letino VII (1869) 32.

®) Mai IV 268 f.
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derung der Zeitlage an die Chronik des Eusebius'), fiir das Leben,
den Martertod und die Verehrung der Heiligen an die alte Vita
mit Hinweglassung der fabelhaften Geschichte von der Verwand-
lung der Wohnung des Abbacyrus zu Canopus in eine Kirche der
drei babylonischen Jiinglinge. Petrus, der in der ersten Hilfte des
zehnten Jahrhunderts, also gerade in der fraglichen Zeit schreibt,
berichtet nun genau wie seine Vorgédnger die Uebertragung der Re-
liguien von Alexandrien nach Menuthis, von einer zweiten Ueber-
tragung aber, und zwar nach Rom, die doch fiir ihn und seine
Leser weit mehr Bedeutung gehabt hidtte, sagt er nichts; im
Gegenteil, er versichert ausdriicklich, nachdem er die Uebertragung
nach Menuthis erzdhlt, dass sie noch immer in jener Kirche ruhen,
« in qua beneficia se petentibus praestare non cessant usque in
hodiernum diem » ).

Uebrigens zerstort Walter selbst seine Aussage durch die wei-
tere Angabe, dass jene fromme Frau, welche die heiligen Leiber
in Empfang nahm und dann in ihrer Kirche an der Via Portuensis
beisetzte, Theodora Senatrix geheissen habe.

Frauen dieses Namens sind in der mittelalterlichen Geschichte
Roms wohlbekannt®): sie gehoren alle der Familie der Grafen von
Tusculum an; die erste derselben aber, die Gemahlin des bekannten
Theophylakt, mit dem die Tusculaner in die Geschichte Roms ein-
treten, wird erst im Jahre 901 mit dem Titel Senatrix genannt.
Ihre beiden Tochter waren die vielgenannten Theodora die Jiin-
gere und Marozia. Eine dritte Theodora Senatrix, die als sehr
fromm geschildert wird, war an den Dux Johann von Neapel ver-
heiratet und starb im Jahre 950; eine vierte Frau dieses Namens
wird endlich im Jahre 1055 erwidhnt. Nach Walters eigenen Anga-
ben kann also die Uebertragung nicht vor dem Jahre 900 stattge-
funden haben. — Das von Walter Gesagte zwingt uns jedoch, noch
weiter zuriick zu gehen; es ist ndmlich zu sehen, auf welche von
den erwdhnten Theodorae jene Zeitbestimmung passen kann.
S. Passera gehorte ehemals zum Frauenkloster S. Ciriaco und wird
zum ersten Male in einer schon angezogenen Urkunde dieses Klo-

1) Nachweis in den Fussnoten bei Mai, L c.
%) Ibid. 280.
%) Gregorovius, Gesch. d. Stadt Rom?®, Il 247. 285 1.
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sters aus dem Jahre 1059 erwidhnt. Merkwiirdigerweise ist nun die
in dieser Urkunde genannte Geschenkgeberin eine Theodora, wel-
che also der Zeit nach jene an vierter Stelle genannte Theodora
Senatrix sejne konnte, und nichts hindert uns, in ihr die von Wal-
ter genannte Theodora zu sehen, wodurch die Uebertragung im
Sinne des Walter in die Mitte des elften Jahrhunderts verlegt er-
scheint. Diese Identifizierung ware ganz sicher, wenn die Urkunde
von-1059 eine Schenkung im vollen Sinne des Wortes zum Gegen-
stande hidtte. Wir hdtten dann eine Theodora, durch deren Schen-
kung das nach der Abbacyruskirche genannte, also ihr anliegende
Grundstiick aus Privathdnden an diese Kirche iibergeht, was Walter
eben von seiner Theodora aussagt, indem er das der Kirche an-
liegende Grundstiick der Kirche von dieser geschenkt werden
lasst. Eine Schwierigkeit hiergegen liegt nur darin, dass nach der
Urkunde von 1059 die Schenkung vielmehr den Charakter einer Re-
stitution besass.

Wollten wir diesen Umstand in Anschlag bringen, so miissten
wir Walter von jener Theodora verstehen, welche ein Jahrhundert
frither lebte und an den Consul und Dux Johannes von Neapel
verheiratet war. Das war aber nach der Erzdhlung'), welche sich
einst in einem vaticanischen Codex zugleich mit der Legende des
heiligen Cyriacus befand, jetzt aber nicht mehr aufzutreiben ist, jene
Tochter der jiingeren Theodora, welche zugleich mit ihren Schwes-
tern Marozia und Stephania iiberhaupt das ganze Kloster erst
griindete. Auch diese Erzdhlung, gleichfalls aus Via Lata stammend,
zeichnet sich durch reiche Erfindungsgabe aus, hat jedoch vor der
Erzdhlung Walters den grossen Vorteil, von haarstriubenden Ana-
chronismen frei zu sein; so konnte es immerhin diese dritte Theo-
dora gewesen sein, die der Passerakirche das angrenzende Gebiet-
urspriinglich schenkte. Trotzdem miissen wir aber Walter von der
vierten Theodora verstehen, da nur diese in Rom gestorben sein
kann, wie Walter will, wahrend die zweite wohl in Neapel gestor-
ben ist, wohin sie verheiratet war., Somit kann, selbst wenn wir
uns an die von Walter angegebene Zeit halten, von einer Ueber-
tragung der alexandrinischen Heiligen nach Rom nicht vor der
zweiten Hailfte des elften Jahrhunderts die Rede sein.

1) Bei Cavazzi 248—253.
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Ist nun diese Angabe glaubwiirdig.? Hiernach wéren namlich
die Leiber bis ins elfte Jahrhundert hinein in Alexandrien geblieben
und alsdann nach Rom {ibertragen worden. Ersteres ist nicht so
unglaublich, wie es auf den ersten Blick scheinen konnte; hat ja
doch der Monch Epiphanius das Gegenstiick des Abbacyrus, den
heiligen Mennas, noch im neunten Jahrhundert in Alexandrien gefun-
den. Bis zum Jahre €69, wo die Fatimiden in Agypten und Palé-
stina zur Herrschaft gelangten, erfreuten sich dann ferner die Chri-
sten dieser Ldnder einer ziemlich weit gehenden Duldung; man
jiess sie im allgemeinen im ungestorten Besitz ihrer Kirchen, und
es ist nicht wahrscheinlich, dass die Sarazenen, die denn doch
auch eine gute Portion Aberglauben besassen, sich so leicht an
dem Grabe des weit und breit verehrten Wundertédters vergriffen
hatten; das Fortdauern seines Namens in dem der Stadt Abukir
konnte eher das gerade Gegenteil beweisen.

Eine andere Frage ist, ob die heiligen Leiber nach dieser Zeit
gefidhrdet waren und deshalb ihre Uebertragung nach Rom stattfand.
Es hat jedenfalls eine grosse innere Wahrscheinlichkeit fiir sich,
dass die Sarazenen namentlich infolge der Kreuzziige mehr gegen
die alten christlichen Erinnerungen zu wiiten begannen. Der Papst
Innozenz der Legende konnte ein Anklang an Innozenz II sein, der
aus Trastevere gebiirtig war und in der dortigen Marienkirche das
grosse Absismosaik ausfiihren liess, was wiederum zur Angabe der
Legende passen wiirde, nach welcher die beiden Heiligen erkldren,
fiirderhin Trastevere so beschiitzen zu wollen, wie S. Peter und
S. Paul an den beiden Enden Roms Wache halten.

Zu Gunsten der Uebertragung koénnte dann der Umstand spre-
chen, dass S. Passera aus eben dieser Zeit, aus dem elften oder
wohl eher] zwdlften Jahrhundert Spuren einer erneuten Bautatig-
keit aufweist. Es sind dies die Seitenmauern, welche, sich iiber
dem Hyppogeum erheben, welche, bei sonst schlechtem Mauer-
werk, zwischen den einzelnen Ziegellagen jene schonen Fugen zei-
gen, wie wir sie an dem sogenannten Pilatushaus und an andern
romischen Bauten des elften und zwdlften Jahrhunderts noch heute
bewundern konnen. Auch die Uebertragungsinschrift, von der oben
die Rede war, und welche auf einer umgekehrten alten Tiirschwelle
aus Marmor eingehauen ist, gehort jedenfalls dieser Zeit an. Ob



232 Sinthern

jedoch die geheimnissvolle alte Grabkammer, welche sich unter oder
bei der Passera-Kirche befand und deren wahre Bedeutung vom Volke
damals gewiss nicht mehr verstanden wurde, zum Glauben, dass
dort die beiden Heiligenleiber geborgen seien, Anlass gegeben hat,
oder aber der Glaube an die Uebertragung von Alexandrien nach
Rom auf Tatsache beruht, ist nicht so leicht zu entscheiden.
Gewichtige Griinde berechtigen zum Zweifel'). Wie Wal-
ters Legende beweist, wusste man schon kurz nach der einzig
moglichen Zeit der Uebertragung gegen das Jahr 1200 nicht den
Ort anzugeben, wo denn die Leiber ruhen sollten, und doch kénnen
wir uns fiir jene Zeit das Grab eines Titelheiligen in einer Kirche
Roms nicht ohne eine mehr oder minder priachtige Confessio denken,
wie die zahlreichen im elften und zwdlften Jahrhundert restaurier-
ten Kirchen beweisen. Ferner ist es sehr auffillig, dass die im
dreizehnten lahrhundert gebaute oder umgebaute Oberkirche eben-
falls nicht nur keine Confessio hat, sondern mit der Unterkirche
und dem Hypogeum, wo man einzig die heiligen Leiber hitte vermu-
ten konnen, nicht einmal verbunden ist; noch heute fiihrt der Weg
zur Unterkirche nur durch das nebenanliegende Haus. Ob die
Oberkirche im dreizehnten Jahrhundert neugebaut oder nur umge-
baut wurde, sodass wir in den Mauern wenigstens teilweise noch
die des alten Grabes vor uns haben, lisst sich ohne Kkostspielige
Untersuchung nicht entscheiden. Die Konsolen der Absis erinnern,
dhnlich wie bei S. Martino ai Monti, an jene Zeit, wo man sich
begniigte, das fertige alte Material in den Neubau einzusetzen; doch
war dies in der Campagna auch noch in spiterer Zeit moglich,
und selbst in Rom war diese Sitte in zwdlften Jahrhundert noch
lange nicht ausgestorben, wie wiederum das sogenannte Pilatushaus
und zahlreiche andere Beispiele selbst noch des dreizehnten und
vierzehnten Jahrhunderts beweisen. Die Mauern der Oberkirche
erheben sich zwar auf den Mauern des antiken Grabes, das sicher
bis zur Wolbung der Unterkirche noch vorhanden ist, aber der
starke Verputz erregt Zweifel, ob er an einer glatten antiken Mauer

') Schon Genneau, Vie des Saints [ 424, hat sich negativ ausgesprochen.
Cavazzi gibt S.292 zu, dass es sehr zweifelhait ist, ob die heiligen Leiber
noch heute in S. Passera ruhen. Die Uebertragungsnotiz im romischen Marty-
rologium ist erst spiteren Ursprunges. :
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haften wiirde. Endlich féllt auch der oben erwihnte Vatikanische
griechische Codex, welcher zwei, ja drei verschiedene Abbacyrus-
vitae enthdlt, also im Sammler einen grossen Eifer in der Suche
nach Abbacyrusnachrichten verrit, ins Gewicht:; der Sammler er-
wahnt die Uebertragung mit keiner Silbe, und doch schrieb er in
unmittelbarer Ndhe Roms, in Grottaferrata; es scheint also, dass
bis dahin Walter noch nicht alle von der Wahrheit seiner Aussage
iiberzeugt hatte. Auch die Art, wie Walter die Uebertragung dar-
stellt, gibt zu denken; seine Behauptung, dass bis zum Ende der
Welt niemand die heiligen Leiber finden wird, haben wir schon
oben erwdhnt; und warum will denn Walter durch sein Zuriickgreifen
auf die Zeit des Arkadius und Honorius glauben machen, die
Uebertragung habe vor undenklichen Zeiten stattgefunden! An eine
im zwdolften Jahrhundert vollzogene Uebertragung hiétte man sich
im Jahre 1204 schon noch erinnern miissen. Immerhin wire es
maoglich, dass Walter nicht der Erfinder, soncern nur der kritiklose
Nacherzdhler einer bereits im Umlauf befindlichen Legende gewe-
sen ist.

Wie kommt nun die Legende dazu, die Uebertragung mit der
Senatrix Theodora in Verbindung zu bringen? Ein Hauptgrund
diirfte sein, weil das Andenken an jene merkwiirdigen Frauen,
welche in Rom im zehnten und elften Jahrhundert eine so grosse
Rolle spielten und von denen mehrere den Namen Theodora fiihrten,
sich im Volke noch lange erhielt. Das gab einer Erzdhlung gleich
Ansehen, wenn man sie an eine dieser vielgenannten Personlich-
keiten ankniipfen konnte. Ein weiterer Grund ist wohl in den Be-
richten iiber die Wunder der heiligen Cyrus und Johannes zu
suchen, welche seit Anastasius Bibliothekarius und Petrus Parthe-
nopensis den Romern auch im Lateinischen zugdnglich waren ; unter
siebzig Wundern heissen die Geheilten sieben Mal Theodorus oder
Theodora und in den Traumgesichten erscheint der heilige Theodor
mehrmals als Begleiter des Abbacyrus. Ferner stand die Familie
der Grafen von Tusculum, der jene Frauen angehorten, in enger
Beziehung zu dem griechischen Element in Rom, welches vor allem
den Abbacyruskult daselbst lebendig erhielt. Die Grafen von Tus-
culum hatten ndmlich im Jahre 1002 auf ihrem Grund und Boden
vor den Toren Roms das griechische Kloster Grottaferrata gegriindet,

15
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mit dem sie auch spiter immer noch Fithlung behielten; eine Se-
natrix Theodora passte also ganz gut in die Legende der griechi-
schen Heiligen hinein. Es ist ja immerhin leicht moglich, dass sich
eine dieser Frauen durch ihre besondere Verehrung des heiligen
Abbacyrus auszeichnete; dass sie jedoch in der von Walter ange-
gebenen Weise in die Uebertragungsgeschichte verflochten gewesen
wire, hat, selbst die Uebertragung als  Tatsache vorausgesetzt,
wenig fiir sich; die letzte der uns bekannten Theodoren lebte um
die Mitte des elften Jahrhunderts, wihrend die Uebertragung unter
Innozenz Il anzusetzen sein wiirde. — Vielleicht ist auch die Cyriacus-
Legende, die sich einst im Cyriacuskloster befand und mit diesem
selbst an S. Maria in Via Lata iiberging, auf die Bildung der Ab-
bacyruslegende nicht ohne Einfluss geblieben; auch die Griinde-
rinnen dieses Klosters sind Senatrices, also aus der Familie der
Grafen von Tusculum, und eine von den dreien heisst Theodora;
sie erlangen fiir das von ihnen gestiftete Kloster den Leib des
heiligen Cyriacus, der unter Wundern und grosser Beteiligung
des Volkes feierlich in die Griindung der drei Tusculanerinnen
iibertragen wird. Die Parallele mit Abbacyrus ist unverkennbar :
beiderseits eine Theodora, Griinderin einer Kirche, die das eine
Mal dem heiligen Cyriacus, das andere Mal dem &hnlich klingenden
Abbacyrus geweiht ist; jedesmal erlangt man die heiligen Ueberreste
des Titelheiligen, die unter grosser Feierlichkeit und Wundern in
die neue Kirche iibertragen werden. Der Leib des heiligen Cyriacus
war damals in Rom moglicherweise nicht so schwer zu bekommen,

und die betreffende Legende weist auch nicht jene inneren Wider-
 spriiche auf, von denen die Abbacyruslegende nur so strotzt ; darum
ist es leicht moglich, dass man im Cyriacuskloster, zu dem ja auch
S. Passera gehorte, sich eine Abbacyruslegende nach dem Muster
der Legende des Klosterpatrons zurechtgelegt hat.

Ehe wir von Walter und den Fragen, die sich an seinen Be-
richt kniipfen, Abschied nehmen, noch die kurze Bemerkung, dass
die in der Handschrift im Vatican und in der von S. Maria in Via
Lata seiner Erzdhlung vorausgehende Vita der Heiligen nicht von |
Walter sein kann, da er selbst ausdriicklich bemerkt, er habe sich
mit der Erziahlung der Translation begniigt, weil das Leben der
Heiligen ohnehin bereits von vielen anderen geschrieben worden sei.
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Um die Zeit des Aufkommens der Uebertragungslegende ist
auch aus anderen Merkmalen ein Wiederaufleben des Abbacyrus-
kultes im Rom ersichtlich, Aus dieser Zeit, dem elften oder zwoli-
ten Jahrhundert, stammt das Bild- der beiden alexandrinischen
Heiligen mit lateinischer Legende in S. Maria Antiqua im Vorhofe
links, oberhalb des grossen Abbacyruskopfes aus der Zeit Hadrians L.
Auch am Trajansforum, beim Aufstieg zum Quirinal rechter Hand,
muss um diese Zeit herum die dortige Abbacyruskirche entstanden
sein. Bezeichnend ist es auch, wenn eine zwei Jahre nach der Ar-
beit Walters geschriebene Urkunde von S. Maria in Via Lata fiir
lange Zeit die letzte ist, welche die Kirche an der Via Portuensis
Abbacyruskirche nennt, wihrend die spiteren nach dem Vorgange
der Inschrift Cyrus und Johannes in gleicher Weise zu Ehren
bringen; es ist jetzt immer von der Kirche der heiligen Cyrus und
Johannes die Rede. Dass der griechische Codex mit Abbacyrusvitae
um eben diese Zeit in der Nihe von Rom in Grottaferrata ent-
stand, wurde schon hervorgehoben. In S. Passera an der Via Portuen-
sis muss im dreizehnten Jahrhundert die Oberkirche neu gebaut oder
umgebaut worden sein; vielleicht haben wir den Erbauer in Hono-
rius . zu suchen, der ja Walter nach dessen Aussage zu seiner
Schrift veranlasst hatte. Ob der alte Eingang der Kirche, der unter
der jetzigen Absis liegt, schon damals oder erst spiter verschlossen
wurde, ist nicht mit Sicherheit zu bestimmen; die Tatsache, dass
die ganze Unterkirche ein eigentliches Gewdlbe hat mit alleiniger
Ausnahme des Raumes unter dem Altare, also zwischen der alten
Eingangswand und der Absis, der nur mit Erde ausgefiillt ist, legt
fast den Gedanken nahe, als wenn doch einmal eine Art Confessio
hier vorhanden gewesen und erst bei der Errichtung des Renais-
sancealtares geschlossen worden wire. Bei dem gegenwirtigen bau-
falligen Zustande gerade dieses Teiles der Unterkirche sind weitere
Nachforschungen nicht moglich. Gerade der jetzt leider verschiittete
untere Teil der Absis konnte vielleicht kostbare Aufschliisse geben.
Méoglich, dass bei der alten Anlage die alte Tiire aus was immer fiir
einem Grunde noch offen blieb, wie denn auch das leider sehr be-
schéddigte Bild des Abbacyrus mit griinem Bart im Durchgang dieser
Tiire, auf jeden Fall das i#lteste in S. Passera, noch dem drei-
zehnten Jahrhundert anzugehoren scheint.
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Auch von den iibrigen in S. Passera erhaltenen Gemailden geht
keines iiber das dreizehnte Jahrhundert hinaus. Im Hypogeum, nach
der Absis hin, wo man offenbar die heiligen Leiber vermutete und
in den Jahren 1608 und 1706 erfolglos suchte, wie die Verwiistun-
gen beweisen, hat man die klassischen Fresken beim spédteren Wie-
deraufleben des Abbacyruskultes zu verschiedenen Malen mit dies-
beziiglichen Malereien bedeckt. Die der Absis zugekehrte Wand zerfillt
in zwei Teile, einem schmalen unter der Treppe, und einem breiten
rechts davon; auf dem schmalen Streifen ist die heilige Praxedes
mit einer Krone auf dem Haupte, dhnlich- wie die heilige Agnes in
S. Agnese ausserhalb der Mauern, einem Buche in der Rechten und
einem Oelgefisse mit ziingelndem Flammchen in der Linken?). Der
breitere Teil weist in der Mitte zweimal {ibereinander gemalt die
Madonna mit dem Kind und kérgliche Reste eines dlteren, wohl noch
aus dem dreizehnten Jahrhundert stammenden Bildes von Cyrus und
Johannes auf, die Martinelli noch gut unterscheiden konnte. Von
dem Bilde des Abbacyrus im alten Tiirdurchgang war schon oben
die Rede. Neben dieser alten Tiire sieht man rechts eine schone
Gruppe von fiinf Personen?®), drei Bischofen, einem langbédrtigen
Manne und, wie es scheint, einer Matrone, der links eine zweite
Gruppe entsprochen haben muss. Eine unter der ersten Gruppe kniende
kleinere méinnliche Figur, welche den Blick gegen die Tiir richtet,
weist darauf hin, dass die vermauerte Tiir einmal eine weitere,
vielleicht die Hauptdarstellung getragen haben muss. Keine der dar-
gestellten Personen besitzt den Nimbus, es sind also keine Heiligen,
und es ist wahrscheinlich, dass hier einmal die Uebertragung der
Reliquien dargestellt war.

Die Bilder der Absis (siehe unsere Tafel) sind durch spdtere Ueber-
malung sehr entstellt; in der Muschel der Salvator mit Petrus zu seiner,
Linken und Paulus zu seiner Rechten, und am Rande rechts der Apostel
Johannes, am Rande links Johannes der Tdufer. Letztere beiden diirften
bei der Uebermalung die Stellen gewechselt haben, da sie ihrem bekann-
ten Typus besser entsprechen, wenn man ihre Symbole vertauscht. Die
Bilder der Absiswand sind voéllig in Unordnung geraten. Unter dem
Salvator in der Mitte steht die heilige Praxedes, den blutgetrdnkten

') Photographie bei Cavazzi 305.
%) Abgebildet bei Cavazzi 301.
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Schwamm in der Linken, ehedem, nach einer scharfsinnigen Be-
merkung Giovenales, wohl in der Rechten: die zu ihrer Rechten
spdter eingefiigte Madonna auf ihrem unférmlichen Tron machte
diese Verdnderung notwendig. Weiter links von der Madonna ein
nicht ndher zu bestimmender Heiliger, vielleicht der heilige Joseph,
und zuletzt der heilige Antonius von Padua; vor ihnen zwei klei-
nere Figuren, offenbar die Geschenkgeber darstellend. — Von der hei-
ligen Praxedes in der Mitte nach rechts gehend st®sst man zuerst
auf den als Monch gekleideten Abbacyrus mit der Arzneibiichse in
der Hand, also zugleich als Arzt, dann wiederum auf den Salvator,
und endlich noch auf eine frauendhnliche Gestalt, die jedoch der
Gefdhrte des Abbacyrus, der alsHofbeamter gekleidete Johannes, gleich-
falls mit einer Arzneischachtel in der Hand, ist. Auch der Salvator,
zwischen Cyrus und Johannes, muss ein spiteres Einschiebsel sein. —
Der Triumphbogen hat in der Mitte das Lamm, zu beiden Seiten
je einen Leuchter und zwei Evangelistensymbole, am linken Pfeiler
eine Heiligenfigur mit einem Gegenstand in der Hand, der nicht recht
zu unterscheiden ist, darunter die heilige « Potentiana », wie ein
Grafito besagt, am rechten Pfeiler eine Figur, die nicht mehr zu
erkennen ist, und darunter die heilige Praxedes.

Der Salvator in der Muschel sowie das Lamm mit den Evan-
gelistensymbolen erinnern stark an den Uebergang vom altem Mosaik
zum Fresko und diirften beweisen, dass die heutigen Bilder iltere,
aus dem dreizehnten Jahrhundert stammende iiberdecken.

Wie man sieht, wurde auch die heilige Praxedes in S. Passera
sehr verehrt. Dass die Kirche, bevor sie zur Abbacyruskirche wurde,
schon eine Praxedeskirche gewesen sei, wie die LeQende Walters
will, ist nach dem dargelegten mutmasslichen Ursprung der Passe-
rakirche nicht recht wahrscheinlich; viel eher kénnte man den Grund
in dem nicht mehr verstandenen Namen Abbacyrus suchen, den das
Volk mit Praxedes iibersetzte. Es geht jedoch hier nicht an, als Quelle
der hiesigen Praxedestradition den Namen S. Pacera oder S. Pas-
sera, in welchen, wie bekannt, der Name Abbacyrus verwandelt
wurde, zu betrachten, da schon Walter die Praxedestradition
kennt, wihrend die Form Pacera oder Passera fiir Abbacyrus
zum ersten Male erst ein ganzes Jahrhundert spiter nachweisbar
ist. Wahrend dieser Zeit trat, wie schon oben bemerkt, ge-
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rade die vollstindige Schreibweise »Kirche der heiligen Cyrus
und Johannes« auf. Die Schreibweise Pacera, unter welcher zuerst
Mabillon') wieder den Namen Abbacyrus erkannte, erscheint
zum ersten Male in einer Urkunde von S. Maria in Via Lata vom
Jahre 1317: ,In loco qui dicitur S. Pacera ... prope dictam eccle-
siam SS. Cyri et Johannis“?), also beide Namen nebeneinander; von
1325 an verliert dann in den Urkunden die Kirche ganz den Namen
Abbacyrus- oder Cyrus- und Johanneskirche und nimmt den Namen
Kirche der heiligen Pacera oder Passera an”). Auch der Abbacyrus-
kirche am Trajansforum wird vom Turiner Katalog*) im vier-
zehnten Jahrhundert derselbe Name S. Passera beigelegt.

Der Vollstiandigkeit halber sei noch erwihnt, dass im drei-
zehnten Jahrhundert eine Abbacyruskirche in Rom einen Archipres-
byter?) hatte, ein Umstand, der auf die Bedeutung der Kirche
schliessen ldsst, umsomehr, da Gregor 1X. diesem Archipresbyter
wegen seiner Verdienste um die Reformation von §S. Ciriaco
die Visitation von sechs bedeutenden Frauenkltstern unter Ver-
leihung ganz ausserordentlicher Vollmachten iibertrug. Da er seine
Tatigkeit mit S. Ciriaco begann, von dem S. Passera abhdngig
war, so konnte man geneigt sein, ihn als Archipresbyter dieser Kir-
che aufzufassen. Dies hat jedoch die Schwierigkeit, dass man bei
dem Presbyter einer vom Kloster abhdngigen. Kirche doch schwer-
lich die Jurisdiktion iiber das Kloster selbst mit seiner Hauptkirche
voraussetzen kann. Auch trotz des Aufschwunges des Abbacyrus-
kultes in S. Passera um eben diese Zeit kann man billig bezwei-
feln, ob eine an einem so abgelegenen Orte befindliche Kirche
einen Archipresbyter hatte. Wie ferner die Worte des Dekretes
,,S. Ciriacus de Urbe eine Kirche innerhalb der Stadt bedeuten, so
liegt es nahe, ,,SS. Cyri et Johannis de Urbe* gleichfalls von einer
solchen Kirche zu verstehen. In diesem Falle wire dann wohl
nicht die alte Diakonie In Cyro, sondern die Kirche am Forum
Trajanum, S. Abbaciro delle Milizie zu verstehen, da diese im vier-

1y Musadtal T T pall 85,

%) Cavazzi 381 f.

) Ebdas. 382.

4) Bei Armellini, Chiese di Roma?, 48.

5y Auvray, Régistres de Grégoire IX, 557; Berger, Régistres d’Innocent IV,
t. Il 248. :
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zehnten Jahrhundert von Bedeutung ist und zu den pipstlichen
Kapellen gehort, wihrend wir von jener Diakonie schon nichts
mehr hoéren.

Mit dem 15. Jahrhundert war die Bliite des Abbacyruskultes in
Rom vorbei. Von den alten Abbacyrusoratorien hért man schon lange
nichts mehr; die Abbacyrusbilder in S. Maria Antiqua deckt, wie diese
Kirche selbst, tiefe Vergessenheit. S. Angelo in Pescheria hat den
eine Zeit lang gefiihrten Namen des Abbacyrus wieder abgelegt und
ist zu seinem alten Namen Ecclesia S. Michaelis Archangeli zuriick-
gekehrt; die Diakonie In Cyro wird bereits von Cencius nicht mehr
erwihnt; letzterer kennt nur noch die Kirche am Trajansforum?);
die an der Via Portuensis, fiir die er sich doch nach der Behaup-
tung Walters so sehr interessierte, erwihnt er in seinem Kataloge
nicht. Im vierzehnten Jahrhundert gibt der Turiner Katalog fiir
die Capella papalis am Trajansforum vier Kleriker als Bedienung
an, wahrend die Kirche SS. Cyri et Johannes an der Via Portuensis
keine Bedienung hat, ,non habet servitorem“?). Am Anfang des
fiinfzehnten Jahrhunderts nennt Signorili noch die Kirche am Fo-
rum Trajanum als ,,Eclesia SS. Cyri et P.“%); der zweite Name ist
thm unbekannt, vielleicht las er Johannis, glaubte aber auch die
heilige Passera unterbringen zu miissen, hierauf scheint das , P
hinzuweisen ; die Kirche an der Via Portuensis ist ihm die ,Eccle-
sia SS. Syrii et Johannis“. Der Katalog aus der Zeit Pius V. end-
lich kennt noch S. Pacera an der Via Portuensis, ,,membro di
S. Maria in Via Lata“*); mit den Giitern des Cyriacusklosters hat
das dortige Kapitel auch die Passerakirche an der Via Portuensis
iibernommen. Diesem Kapitel ist es zu danken, wenn in Rom nach
so vielen hundert Jahren heute noch wenigstens eine Abbacyrus-
kirche iibriggeblieben ist, wo das Fest dieser alexandrinischen
Heiligen am 31. Januar alljihrlich gefeiert wird.

1) Armellini 42.

*) Ebdas. 53.

°) Nach Armellini 62 f.
‘) Ebdas. 82.



