Heilige Bischéfe als einheitsstiftende Klammer
fiir mittelalterliche Diozesen

Von HELMUT FLACHENECKER
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Willibalde tuos primus regis Aureatenses — Mit diesem programmatischen Un-
tertitel ist das Bild des hl. Willibald, des ersten Eichstitter Bischofs versehen. Er
regierte ,seine‘ Eichstitter als erstes. Damit behauptete das Pontifikale Gunde-
karianum des 11. Jahrhunderts', aus dem Bild und Text stammen, den Beginn
einer Verbindung, die iiber Jahrhunderte andauerte und, zumindest in den Au-
gen vieler Gliubigen, noch andauert. Ein heiliger Bischof steht in Eichstitt wie —
wie noch zu zeigen sein wird — in anderen Didzesen am Beginn des Bistums,
seiner Geschichte wie des daraus erwachsenden Selbstverstindnisses.

Hinter diesem Befund stehen grundsitzliche Fragen: Wie konstituierte sich
ein nordlich der Alpen bzw. &stlich des Rheins liegendes Bistum im Mittelalter?
Die Griindung, quellenmiflig hiufig schwer zu greifen, geschah durch einen
Rechtsakt, an dem Missionare, Bischofe, Konige, Adelige und von der Ferne
die Pipste beteiligt waren. Der Bischofssitz bildete das feste Zentrum der neuen
Dibzese, die in den meisten Fillen zunichst keine fest definierten Grenzlinien
kannte. Letztere bildeten sich erst allmdhlich heraus. Dieser Prozess verlief nicht
immer harmonisch und stringent. Jedes Bistum besaff Heilige, wobei jene des
Zentrums, der Domkirche, eine gewisse Vorreiterrolle und Prigekraft besafien.
Im Mittelpunkt standen vor allem Maria, die Apostel und die ersten Glaubens-
zeugen. Daneben stieg die Zahl romischer Martyrer infolge verdnderter kirchen-
politischer Zielsetzungen allmihlich. Signifikant ist dies im Herzogtum Sachsen
wihrend des 10. Jahrhunderts zu beobachten. Zugleich blieben die Missionare
und ersten Bischife im besonderen Gedichtnis verhaftet, wenn dies auch in
unterschiedlicher Intensitit zu beobachten ist. Damit spezifizierte sich, zumin-
dest in Teilbereichen, der Heiligenhimmel, da jede Didzese neben den gesamt-
kirchlich bekannten eben auch nur regional verehrte Reliquien besaf}, die in und
an den einzelnen Altiren ruhten. Besonders am Bischofssitz entstand durch die
Anhiufung von Klostern und Stiften eine sancta civitas, deren Heilige das Zen-
trum wie auch zunehmend die davon abhingige Region mit ihren Menschen
schiitzen sollten. Damit iibernahmen sie nicht nur geistliche Aufgaben wie den
Schutz der Menschen, die an ihrem Grab wohnten bzw. dorthin pilgerten, son-
dern auch rechtliche. Ab dem 9. Jahrhundert nimmt die Zahl der homines eines
Heiligen, der damit eine familia um sich scharte, zu. Als Patron iibernahm der
Heilige eine weit gefasste Schirmfunktion. Auf Erden unterstanden die homines
dann dem rechtlichen wie militirischen Schutz der Abtei oder des Bistums eines
dort besonders verehrten Heiligen®.

! Text ediert von J. G. SuTTNER in: Eichstitter Pastoralblatt 14 (1867) Beilage 1-20, hier 1.
2 A. ANGENENDT, Heilige und Reliquien (Miinchen 1994) 190-197: Auffilligerweise unter-
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In der Spatantike lisst sich zundchst in italienischen civitates ein bemerkens-
wertes Phinomen beobachten: Ortsbischéfe wurden dort als Stadtheilige ver-
ehrt und mutierten dadurch zu Schiitzern der civitas. Damit erhielt der Ort
neben einer materiellen Befestigung auch eine spirituelle. Dies hing mit dem in
dieser Zeit zu beobachtenden generellen Bedeutungszuwachs von Bischéfen auf
kommunalpolitischer Ebene zusammen. Durch die zunehmende Schwichung
der romischen Reichsgewalt erhielten Bischéfe ortliche Verwaltungsaufgaben,
von militirischen bis zu sozialen, iibertragen. Ein Beispiel unter vielen ist Epi-
phanius, von 467-497 Bischof von Pavia. Seine von Ennodius (um 473/74-521) —
der iibrigens von Epiphanius selbst zum Diakon geweiht worden war (493) —
verfasste Vita® schildert ihn als tatkriftigen Bischof, der militirisches Unheil
abwenden und Herrscher bewegen konnte, gefangene Stadtbewohner freizulas-
sen. Er wurde zum Stadtpatron, wenn er auch im Laufe der Zeit diese Position an
den legendiren ersten Bischof von Pavia, Syrus — dem angeblichen petrinischen
,Apostelenkel — abgeben musste. Dafiir erlebte Epiphanius eine noch zu schil-
dernde weite Translation.

Diese italienischen Stadtpatrone stieflen eine Entwicklung an, die zu Regio-
nal- bzw. Reichspatronen fithrte. Fir Gallien des 6. Jahrhunderts ist der hl.
Martin von Tours zu nennen, fiir Noricum der hl. Severin. Wihrend Martin
unter der merowingisch-karolingischen Herrschaft als ,der’ frinkische Reichs-
patron eine weite Verbreitung in West- und Mitteleuropa fand,* blieb Severin auf
den bayerisch-6sterreichischen Raum beschrinkt, ohne mit einer bestimmten
Herrschaft verbunden zu werden. Damit war eine Bewegung angestofien, die
sich auch auf die frithmittelalterlichen Flichenbistiimer des ostfrinkischen Rau-
mes mitsamt der von Merowingern wie Karolingern eroberten Gebiete pro-
blemlos ausdehnen liefS.

Ein Diézesanheiliger wird entdeckt — Kilian

Allein die wiirzburgische Griindung erwies sich von den bonifatianischen
Griindungen in Mitteldeutschland als lebensfihig. Das 704 erstmals erwihnte
castellum Virteburch bildete dabei den didzesanen Mittelpunkt. Bonifatius setz-
te als ersten Bischof seinen angelsachsischen Landsmann Burghard (742-753)
ein, der 752 die Gebeine Kilians und seiner Gefihrten erhob und sie so zu
Didzesanheiligen machte. Allerdings ist die Kenntnis tiber diese drei Iren mehr
als durftig. Das scheinbar historisch Gesicherte lisst sich in einem Satz zusam-

standen zundchst mehr Frauen als Minner als Zensuale dem Schutz der Heiligen - wie im
tibrigen auch die meisten Wunder, nach einer Untersuchung von franzésischen Mirakelbe-
richten zwischen 1050 und 1150, den einfachen Leuten und dabei den Frauen widerfuhren
(ebd. 193).

? Vita Sancti Epiphanii: MGH.AA 7, 84-100.

* Ch. Perri, Lévolution du culte des saints aux premiers siécles chrétiens: du témoin a I'in-
tercesseur, in: J.-Y. TiLieTTE (Ed.), Les functions des saints dans le monde occidental (ITTe—
XIIle siécle) (= Collection de ’Ecole Frangaise de Rome 49) (Rom 1991) 15-36.
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menfassen: ,Der irische Bischof Kilian predigte mit wenigstens zwei Gefahrten
in Wiirzburg das Evangelium und zusammen mit ihnen wurde er wegen seiner
Lehre um das Jahr 689 ermordet.“* Die Hauptquelle zu Kilian ist die vor 840
verfasste Passio sancti Kiliani minor. Thr folgte die im ausgehenden 9. Jahrhun-
dert entstandene Passio maior, welche die Ereignisse wesentlich ausfiihrlicher
darstellte, jedoch die historischen Konturen weiter verwischte. Sie prigte jedoch
das Bild iiber Kilian und seine Genossen fiir das gesamte Mittelalter. Aus einem
irischen Wanderbischof wurde unversehens ein kontinentaler Bischof mit einem
abgegrenzten Flichenbistum. Ende des 10. Jahrhunderts folgte die ilteste bild-
liche Darstellung der Kiliansvita®.

Die Erhebung Kilians und seiner Gefihrten Kolonan und Totnan sei — laut
Passio minor — ,nach dem Rate und der Weisung des Papstes Zacharias unter
Vermittlung des Erzbischofs Bonifatius, von Burkhard, dem ersten Bischof von
Wiirzburg® geschehen. Die Bistumsgriindung stellte die unabdingbare Voraus-
setzung fiir die Verehrung Kilians dar. Ohne sie, so diirfen wir vermuten, hitte es
letztere nicht gegeben, zu sehr war die Erinnerung bereits zu diesem Zeitpunkt —
rund 60 Jahren nach seinem Tod — verschiittet gewesen. Allerdings zeigt der
Vorgang auch umgekehrt, wie sehr im neuen Bistum eine Legitimations- und
Identifikationsgrundlage gesucht wurde, um der Griindung auch eine sakrale
Absicherung zu geben. Dies lag im Interesse des ersten Bischofs wie auch in
jenem der neuen Kénigsdynastie, um ihre Herrschaft in Ostfranken abzusi-
chern. Nach der Passio minor erfolgte die Heiligsprechung 752, im ersten Re-
gierungsjahr Konig Pippins. Und dies zeigt zum ersten Male, wie sehr Bistum
und Bistumsheiliger mit den Karolingern verbunden war. Weshalb Burghard die
Erhebung ausgerechnet der Gebeine der drei Iren vornahm, bleibt vage, die
eigene angelsichsische Herkunft — was nicht irisch bedeutet! — mag eine Briicke
gebildet haben. Hinzu diirfte die schwache Uberlieferung iiber das Wirken frem-
der, irischer Missionare vor Ort gekommen sein. Die erst nach der Heiligspre-
chung verfasste Passio erwihnt die Wunderheilungen am Grabe und das Marty-
rium — nicht aber etwas {iber Missions- und Seelsorgetitigkeit in Mainfranken!
Um 780 wird Kilian im Rahmen einer Markbeschreibung erstmals als Herr der
Whirzburger Kirche (chiribsabba sancti Kilianes) bezeichnet’.

Karl der Grofle erwies dem hl. Kilian persénlich seine Verehrung, als er 788 in
Wiirzburg am Fest der Translation seiner Gebeine weilte. Zudem findet er sich in
einem Kalendar einer zwischen 781 und 783 fiir Karl den Groflen geschriebenen
liturgischen Handschrift: Lediglich Kilian und Bonifatius ,reprisentieren’ dabei
den ostfrinkischen Teil des Reiches. Am 8. Juli—seitdem der Heiligenfesttag —ist
das Gedenken festgehalten: Sanctorum martirum Ciliani episcopi cum sociis suis®.

5 So A. WeENDEHORST in: Kilian. Ménch aus Irland — aller Franken Patron 689-1989 (Wiirz-
burg 1989) 32.

¢ Kilian (Anm. 5) 32f.

7 Ebd. 213.

§ Zur Handschrift vgl. ebd. S. 215 Nr. 200. F. Piper, Karls des Groflen Kalendarium und
Ostertafel. Aus der Pariser Urschrift herausgegeben und erliutert (Berlin 1858) 26.
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In einem Martyrologium, entstanden kurz vor 838 und mit Nachtrigen bis kurz
vor 855, heifit es zum 8. Juli: ,,Am gleichen Tag erlitt der heilige Bischof Kilian in
der Burg Wiirzburg mit seinen Gefihrten, dem Presbyter Totmannus und dem
Diakon Colmannus unter dem Herzog Gozbert den Martyrertod.“” Die Namen
der beiden Begleiter Kilians sind erst seit der Mitte des 9. Jahrhunderts belegt.
Zuvor sind sie namenlose sociz, wie etwa im Martyrologium des Hrabanus Mau-
rus (842-854), die ab Hibernia Scotorum insula stammten'. Kilians Stellung als
Dibzesanheiliger war zu diesem Zeitpunkt so stark, dass er sogar das urspiing-
liche Dompatrozinium Salvator zumindest zeitweise verdringen konnte''. Be-
reits seit dem 9. und 10. Jahrhundert gibt es Hinweise auf Prozessionen aus der
Umgebung zu seinem Grab in Wiirzburg'.

Kilians Einfluss steigerte sich im Spitmittelalter, als er zum Schutzherrn des
von den Bischéfen seit 1168 beanspruchten Herzogtums Frankens wurde. Seit-
dem fithrten die Wiirzburger ein (Richt-)Schwert auf dem Siegel, zum Teil be-
saflen sie ein Schwert als Reprasentationsinsignie. Als am 8. August 1266 ein von
den Wiirzburger Biirgern und der Mehrheit des Domkapitels aufgestelltes Heer
unter einem Banner des hl. Kilian mit ausgestreckten Schwert erfolgreich eine
Schlacht gegen die Grafen von Henneberg und Castell bestand, war ein neues
Symbol fiir die Wiirzburger geboren. Fortan symbolisierte Kilian den Schutz-
herrn des Hochstifts, er findet sich auf Miinz- und Siegelbildern, auf Wappen
und Schlusssteinen. Dabei verwandelte sich das Mirtyrerschwert aus der Passio
Kilians in ein die weltliche Macht symbolisierendes Gerichtsschwert. In einem
deutschen Hymnus zum Kiliansfest, entstanden um 1525, wird Kilian dann als
waller Francken patron® angesprochen'. Somit wurde ein fremder Bischof ohne
feste Diozese zu ,dem’ sanctus episcopus eines Bistums, Hochstifts, ja einer gan-
zen Region.

Der Translator und erste Diézesanbischof Burghard erlebte dagegen nur eine
sehr begrenzte Verehrung in Wiirzburg (Translation 986). Sein angebliches Grab
im italienischen Berceto (Diozese Parma) bleibt apokryph. Das von Karl
IV. 1355 aufgefundene und fiir Burghard reklamierte Grab barg wohl einen zu
diesem Zeitpunkt bereits vergessenen Lokalheiligen'.

? Ebd. Nr. 199. Zum Kult allgemein J. Dienemann, Der Kult des Heiligen Kilian im 8. und
9. Jahrhundert. Beitrige zur geistigen und politischen Entwicklung der Karolingerzeit
(= Quellen und Forschungen zur Geschichte des Bistums und Hochstifts Wiirzburg 10)
(Wiirzburg 1955) 15: Dort ist die Datierung des Eintrages aus der Handschrift Universitats-
bibliothek Wiirzburg M. p. theol. fol. 49 auf 842-855 vorgenommen; zeitgleich sei ein Lor-
scher Martyrolog mit den Namen der Gefihrten 844-855: Natale sanctorum martyrum Ki-
liani et sotiorum eins Colmani et Totnani: H. QuENTIN, Les martyrologes historiques du
moyen Age. Etude sur la formation du Martyrologe romain (Paris 1908) 21.

© MGH.SSRM 5, 712.

1 Kilian (Anm. 5) 224.

2 E,Soper vON GULDENSTUBBE, Der heilige Kilian — Patron des Bistums Wiirzburg, in:
A. LeioL (Hg.), Bistumspatrone in Deutschland (Miinchen — Ziirich 1984) 42-55, hier 51.

B Kilian (Anm. 5) 249-265.

“ A. WenDEHORST, Das Bistum Wiirzburg. Teil 1 Die Bischofsreihe bis 1254 (= GermSac
NF 1) (Berlin 1962) 18-25.
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Gliicklich sind diejenigen Didzesen, die eines derartigen Riickgriffs in die
Tradition fihig sind. Schwierig nimlich wird es fiir jene, bei denen iiber die
Frithzeit der Missionierung nichts bekannt ist.

Erfindung in der Not — Suidbert von Verden

In sichsischen Bistiimern etwa macht sich allenthalben das Fehlen von orts-
ansissigen Martyrern und Heiligen bemerkbar. Daher berief man sich in der
jeweiligen Bischofschronistik auf die Griindung durch Karl den Groflen bzw.
Ludwig den Frommen, so etwa in Hildesheim oder Halberstadt. Das Chronicon
Hildensemensis beginnt daher mit dem in der Mitte des 12. Jahrhunderts ge-
filschten Griindungsprivileg, demzufolge Karl der Grofie das Bistum gegriindet
habe — eine bessere Legitimation konnte kein sichsisches Bistum fiir sich in
Anspruch nehmen®. Allerdings steigert die 1209 entstandene Gesta Episcopo-
rum Halberstadensium diese ehrenvolle Begriindung. Sie behauptet, dass Karl,
nachdem er in 30jahrigen Kampfen die Sachsen besiegt hatte, die erste Bischofs-
kirche im dortigen Herzogtum iiberhaupt in Halberstadt gegriindet habe'. Des-
wegen wird Karl auch der ehrende Titel Saxonum apostolus beigefiigt, der den
Halberstidter Griindungsakt in einen quasi apostolisch-missionarischen Ge-
samtzusammenhang stellt. Trotz dieser Stilisierung wird Karl nicht als Heiliger
angesprochen, der er seit 1165 im Rahmen einer westeuropiisch beeinflussten
Entwicklung geworden war. Die ,politische Verehrung heiliger Herrscher®
schlug nicht auf die sichsischen Bistumschroniken in dieser Form durch?.

Mit dhnlichen Schwierigkeiten haben auch die Verdener zu kimpfen. Deshalb
setzte das Chronicon episcoporum Verdensium (um 1331) an die Spitze der Bi-
schofsukzession einen sanctus Suidbertus, der zwar niemals Verdener Bischof
gewesen war, aber diesem Bistum dennoch den Glanz einer angeblich genuinen
angelsichsischen Missionierung verleihen sollte'®. Hinter dieser apokryphen
Gestalt steht ein nachweisbarer Angelsachse gleichen Namens (}713), der um
690 zusammen mit Willibrord in Friesland missioniert hatte und sich nach meh-

» MGH.SS 7, 850f.

'S MGH.SS 23, 78: Verum quia christianissimus Romanorum imperator Karolus huins Hal-
berstadensis ecclesie primum fundator exstitit in Saxonia, postquam ipse, gentem Saxonum per
30 annos continue debellando, ad fidem nominis christiani vix conpulit eam tandem intrare, ...
— Zur Interpretation der Griindungsgeschichte — ohne auf das primum einzugehen — siehe
D. SCHLOCHTERMEYER, Bistumschroniken des Hochmittelalters (Paderborn et al. 1998) 86—
89. Nunmehr U. GrieME, Zur Aussagekraft von Bistumschroniken und Bischofskatalogen
des Bistums Halberstadt im Hoch- und Spatmittelalter, in: Concilium Medii Aevi 3 (2000)
185-204.

7 Vgl. dazu J. PETERSOHN, Saint Denis — Westminister — Aachen. Die Karls-Translatio von
1165 und ihre Vorbilder, in: DA 31 (1975) 420—454, Zitat 454.

8 Chronicon episcoporum Verdensium. Die Chronik der Verdener Bischéfe, hrsg. v.
Th. VoerHERR (Stade 1998) 42, 44. Zur Heiligenverehrung siehe E. Heyken, Die Verehrung
des heiligen Swibert von Kaiserwerth im ehemaligen Bistum Verden an der Aller, in: Jahrbuch
der Gesellschaft fiir Niedersichsische Kirchengeschichte 74 (1976) 65-129.
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reren, hier nicht zu schildernden Schwierigkeiten auf die Rheininsel Kaisers-
werth zuriickzog, um dort 710 ein Kloster zu griinden. Er lebte also zu einer
Zeit, als es das Bistum Verden noch gar nicht gab! Es war der Verdener Bischof
Hermann (1148-1167), der Mitte des 12. Jahrhunderts begann, zur Absicherung
des an seinen Grenzen gefihrdeten Bistums eine geflschte Griindungsurkunde
erstellen zu lassen, derzufolge 786 Karl der Grofle mit Zustimmung von Papst
Hadrian und dem Mainzer Metropoliten ein in seinen Grenzen festumrissenes
Bistum Verden gegriindet und an einen Suitbertus libertragen habe. Die Adres-
saten dieser Festschreibung waren die Nachbarbistiimer Bremen und Ratzeburg.
In einer weiteren, moglicherweise erst im 15. Jahrhundert entstandenen Fil-
schung wird dann die Bistumsgriindung von Bremen und Verden parallel ge-
setzt, Suidbert und Willehad in einem Atemzug genannt®. Dartiber hinaus seien,
so das Chronicon, an den Gribern von Suidberts unmittelbaren Nachfolgern,
allesamt angeblich irischer Herkunft und aus dem Kloster Amorbach stammend,
Wunder geschehen: Frihmittelalterliche Bischofe de gente Scotorum et Anglo-
rum standen auch im 14. Jahrhundert noch im Ansehen einer besonderen Heilig-
keit, hier zeigt sich eine gewisse Verbindung zur Wiirzburger Traditionsbil-
dung®.

Wie auch immer, Zeiten dufierer Bestandsbedrohung — Ratzeburg wurde 1154
neu begriindet —, aber auch im Bestreben, das Vorbild der Nachbarn nachzuah-
men - in Hildesheim wurde 1131 ein eigener Bischof, Godehard, heilig gespro-
chen —, diirften Hermann zu diesem Schritt bewogen haben. Die Kenntnis iiber
einen Suitbert hatte er wohl aus Kaiserswerth mitgebracht, wo er vom Konig
zum Propst dieses Pfalzstiftes eingesetzt worden war. Auch Hermanns Nach-
folger Hugo (1168-1180) besafl im tibrigen dort ein Kanonikat?'.

Im Gegensatz zu Kilian sind die Spuren von Suidberts Nachwirken innerhalb
der Dibzese gering, zumal nach dem Vorstoff des 12. Jahrhunderts lange Zeit
entsprechende Nachrichten fehlen?: Nur eine Kapelle besafl nachweislich sein
Patrozinium in der Di6zese?, die im 13. bzw. 14. Jahrhundert auftretende Bi-
schofsfigur in den Siegeln von Bischéfen, Domkapitel und Stadt ist namenlos —
sie konnte, muss aber nicht Suidbert darstellen. Fiir das Domkapitelssiegel
schloss dies Arend Mindermann kategorisch aus®. Ferner wird er lediglich ein-

¥ A. MINDERMANN (Bearb.), Urkundenbuch der Bischofe und des Domkapitels von Verden
Bd. 1 (= Veroffentlichungen der Historischen Kommission fiir Niedersachsen und Bremen
205) (Stade 2001) Nr. 1 u. 2.

* Chronicon episcoporum Verdensium (Anm. 18) 50, 58, 74.

# HEeYKEN (Anm. 18) 74,

2 Bezeichnenderweise enthilt das alteste Kalendar des Domstiftes (1250) lediglich zum
1. Marz Swiberti confessoris — und damit keinen Hinweis auf Bischof Suidbert! Vgl. Heyken
(Anm. 18) 94.

» HeykeN (Anm. 18) 107: Kapelle in Wriedel bei Uelzen.

# Positiver HEYKEN (Anm. 18) 108f; A. MinDERMANN, Die Siegel der Bischéfe und des
Dombkapitels von Verden, in: B. Kaperraorr/Th. VoeTaERR (Hg.), Immunitit und Landes-
herrschaft. Beitrage zur Geschichte des Bistums Verden (= Schriftenreihe des Landschafts-
verbandes der ehemaligen Herzogtiimer Bremen und Verden 14) (Stade 2002) 223-243, hier
242.
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mal (1395/96) in der Patrozinienreihe der Verdener Kirche aufgefithrt, im Dom
selbst — der urspriinglich Maria, Caecilia und Fabianus geweiht ist — wird er nur
in Verbindung mit dem Altar der hl. Anna genannt. Auch im benachbarten
Andreasstift (12. Jhd.) findet sich keine Spur. Insgesamt gesehen sind die Nach-
weise sparlich, eigentlich zu spirlich, um von einem weithin akzeptierten Di-
ozesanheiligen zu sprechen.

Echt oder Fiktion? — Korbinian in Freising

Die quellenmifiige Verifizierung von sogenannten Griinderbischofen ist
schwierig. Dies zeigen bereits die Beispiele Kilian und Suidbert, welche die
Grenzen zwischen schwacher Erinnerung und bewusster Neuschopfung mar-
kieren. Dazu gehort auch Emmeram von Regensburg (2. Hilfte 7. Jhd.), dessen
Vita — um 772 von Arbeo von Freising verfasst — allein sein Martyrium in den
Mittelpunkt riickt, mit sonstigen Informationen tiber seine bischéfliche Titig-
keit aber geizt. Abgesehen vom 9. Jahrhundert blieb sein Kult weitgehend auf
Regensburg und das dortige Kloster St. Emmeram beschrinkt, wie Suidbert
konnte er keine flachendeckende Verbreitung erreichen®.

Bei Korbinian ist es dhnlich, iiber den wir erneut nur aus einer Vita Bischof
Arbeos von Freising wissen. Dieser Mann sei zwar fiir Stidtirol historisch eini-
germafien fassbar, nicht aber, so der Tenor der jungsten Untersuchung von
Lothar Vogel, fiir Freising selbst. Es gibe keinerlei gesicherten Beleg, dass Kor-
binian in Freising, ja dass Freising iiberhaupt ein Herzogssitz gewesen sei. Arbeo
habe, aus seiner eigenen Kultkenntnis in Stidtirol, Korbinian als Missionar und
ersten Bischof in seiner Vita erst aufgebaut”. Der Widerspruch zu dieser These,
der die Verbindung Korbinians zu Freising und damit Arbeos Darstellung als
historische Tatsache stiitzen will, kam prompt?*.

In unserem Zusammenhang ist diese Frage eher zweitrangig, geht es doch
darum, in welchem Umfange Korbinian — echt oder Fiktion —im Bistum verehrt
worden ist. Damit hiangt die ebenfalls kontrovers diskutierte Frage eng zusam-
men, in welchem Umfange die Korbiniansverehrung im Frithmittelalter fir
Freising, in Konkurrenz zur Domhauptpatronin Maria, zu greifen ist. Diese
wird in den Freisinger Traditionen bis zur Regierungszeit Arbeos (764/65-783)
allein genannt, ab 765 — gleich in der ersten Tradition unter Bischof Arbeos,

» HeykeN (Anm. 18) 105: ... virginis Mariae et gloriosissimi confessoris sancti Swiberti ac
etiam beate Cecilie virginis, patronorum nostre Verdensi eccleste.

% Chr. RADLINGER-PROMPER, St. Emmeram in Regensburg (Kallmiinz 1987).

7 L.VogeL, Vom Werden eines Heiligen. Eine Untersuchung der Vita Corbiniani des Bi-
schofs Arbeo von Freising (= Arbeiten zur Kirchengeschichte 77) (Berlin - New York 2000).
Die zusammengefafite Hauptthese prignant auf 463 f.; zur Korbiniansverehrung 6-15.

% G. DiproLDER, Vom ,historischen Quellenwert* der Vita Corbiniani. Zum Umgang
Lothar Vogels mit Bischof Arbeo von Freising als Historiograph, in: ZBLG 64 (2001) 3-38;
St. HaaRLANDER, Von der ,Destruktion® eines Heiligen. Zum Umgang Lothar Vogels mit
Hagiographie, in: Ebd. 39-58.
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allerdings nachtriglich eingefiigt — und dann ab 769 wird auf Maria und den
confessor Christi Corbinianus, der in der Dombkirche sein Grab gefunden hat,
hingewiesen®. Diese umstindliche Umschreibung bleibt, teilweise wird jedoch
auch nur allein Maria als Patronin genannt. Erst in den ab 769 zu datierenden
Traditionen heifit es teilweise ad sanctam Mariam et ad sanctum Corbinianum,
was an ein Doppelpatrozinium der Domkirche denken lieffe*. Die unterschied-
lichen Titulaturen der Freisinger Kirche missen natiirlich auch im Gesamt-
zusammenhang der diversen Text- und Uberlieferungsstrukturen der Traditio-
nen betrachtet werden. Davon unabhingig machen es diese in die Friihzeit
Bischof Arbeos zurtickreichenden Hinweise schwierig, an die Installierung der
in Freising vor Arbeo angeblich vollig unbekannten Figur des Korbinians zu
denken. Dies wiirde voraussetzen, dass praktisch mit dem Tag des Regierungs-
beginns die Fiktion aus dem Munde oder der Feder Arbeos in Freising rezipiert
und akzeptiert worden wire.

Korbinian konnte im ausgehenden 8. und im 9. Jahrhundert Maria zur Seite
treten, diese aber nicht an den Rand dringen. Damit ist der Korbinianskult am
Dom erwiesen, schwieriger ist jedoch die Frage, inwieweit dieser in die Diozese
hinein wirkte. Immerhin sind schon ab 774, 777 (Derndorf) und 779 (Reicherts-
hausen) Korbinianskirchen belegt®.

Im Gegensatz zu den bisherigen Beispielen sieht die Situation in Eichstatt
ganz anders aus. Dort konnte man geradezu von einer Mustersituation fiir die
Verankerung von Diézesanheiligen im Bewusstsein der Menschen sprechen.

Die heilige Familie des Griindungsbischofs —
Willibald, Wunibald und Walburga

Prima vista mutet es schon etwas seltsam an, wenn ein Bischof seinen eigenen
Bruder zum Heiligen erhebt. Eben dies ist am 24. September 777 in Eichstatt
geschehen, als Willibald die Gebeine Wunibalds (}761) aus dem Grabe erhob,
die natiirlich einen wunderbaren Geruch verstromten, obwohl die Beteiligten
der elevatio zunichst daran zweifelten. Nach einer feierlichen Prozession setz-
ten sie den Leichnam in der Heidenheimer Klosterkirche erneut bei*. Und es ist
auflerdem auflergewohnlich, wenn ein Bischof bereits zu seinen Lebzeiten und
aufgrund eigenen Diktats eine Vita erhalt wie Willibald (fum 787). Dies geschah
kurz vor seinem Tod um 778 durch die Nonne Hugeburc. Kanonisiert wurde

» Th. Brrreraur (Hg.), Die Traditionen des Hochstifts Freising 1 (= QEBG NF 4) (Miin-
chen 1905, ND Aalen 1967) Nr. 24a (fiir 765): ... in patrimonium sancte Mariae et Christi
confessoris Corbiniani [auf Rasur!] stabilivi. Nr. 32 (fiir 769): ... in loco situm quod nominatur
Frigisinga ubi honor sanctae Mariae caelebratur seu sanctus Corbinianus requiescit in corpo-
reis.

* Traditionen Freising (Anm. 29) Nr. 36 (fiir 769-776).

*l Traditionen Freising (Anm. 29) Nr. 67, 85, 96.

2 Vita Wynnebaldi, hg. v. A. Baucs, Quellen zur Geschichte der Diézese Eichstitt (Regens-
burg ?1984) 172-177.
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Willibald, der aus Wessex stammende erste Bischof Eichstitts, erst 989 — im
selben Verfahren, wie er es bei seinem Bruder iiber 200 Jahre frither angewandt
hatte. Vermutlich erst im 14. Jahrhundert kam die Legende auf, Bischof Megin-
gaud (991-1015) habe bei Papst Leo VIL die Heiligsprechung (canonizacio)
durchgesetzt. Diese Notiz wurde in das Pontifikale Gundekarianum eingetragen
— ein untrugliches Zeichen dafiir, dass man in Eichstitt die fehlende pipstliche
Kanonisation zu diesem spiten Zeitpunkt als Mangel empfunden hat*.

Willibald entwickelte sich rasch zum Di6zesanheiligen. Die ersten, um das
Jahr 1000 geprigten Miinzen besaflen sein Abbild*, im Pontifikale Gundekaria-
num, entstanden um 1072-1075, ist eine erste Abbildung (fol. 161, 17r), die ihn
gegeniiber seinen fiinf unmittelbar folgenden Nachfolgern in herausgehobener
Position zeigt und den eingangs zitierten Spruch enthilt. Seit dem 11. Jahrhun-
dert ziert Willibald das Siegelbild des Domkapitels (sigillum inpressione sancti
Willibaldi), in der Bestatigung der Dompfriinde von 1060 wird von sanctus
Willibaldus patronus nostrum gesprochen®. Schenkungen an die Eichstatter Kir-
che, etwa in Form von Seelheilstiftungen, gingen natiirlich an St. Willibald, die
zu den Giitern gehorenden Personen waren Glied der familia sancti Willibaldi? .
Im 14. Jahrhundert wurde der Eichstatter Willibaldsjahrmarkt von Karl IV. 1360
besonders privilegiert®. Die von Bischof Berthold Burggraf von Nirnberg
(1351-1365) in der Mitte des Jahrhunderts errichtete und tiber dem Bischofssitz
thronende Burg erhielt ebenfalls Willibalds Namen.

Wie in Verden wird auch in Eichstitt die angelsichsische Mission als Aus-
gangspunkt bischoflichen Wirkens gesehen, allerdings hat man in Eichstitt eine
reale historische Figur — und noch mehr: in Eichstitt verehrte man eine ganze
Familie, Willibald mit seinem Bruder Wunibald und seiner Schwester Walburga.
Die Eltern Richard und Wuna blieben bei der Verehrung stark im Hintergrund.
Im spiten 15. Jahrhundert wird dann auch der erste Wiirzburger Bischof Burg-
hard mit in die Verwandtschaft einbezogen®. Diese besondere Art einer Heili-
genfamilie zeigte sich erstmals bei der Translation Walburgas nach Eichstitt um
870/79, als Teile ihrer Reliquien an den Bischofssitz tiberfithrt und in einer HI.
Kreuz-Kirche — nicht im Dom - beigesetzt wurden. Fiir drei Tage holte Bischof

#» Anonymus Haserensis (MGH SS 7, 245). Seine neue Ruhestitte fand er vermutlich in
einem Erdgrab im Ostchor des Doms. Archiologisch ist die Stelle nicht nachweisbar: HI.
Willibald. Ausstellungskatalog (Eichstitt 1987) 91.

* Pontifikale Gundekarianum ed. SuTTNER (Anm. 1) 1.

» HI. Willibald (Anm. 33) 171-175: B. OveErBECK, Darstellungen auf Miinzen, in: E. He1-
DINGSFELDER (Hg.), Die Regesten der Bischéfe von Eichstitt (Innsbruck — Wiirzburg — Er-
langen 1915-1938) Nr. 151 (991-1014) mit Miinzlegende SCS.WILLIBALD”.

3% HEIDINGSFELDER (Anm. 35) Nr. 225, 237. Monumenta Boica 49, 10 Nr. 1.

¥ Etwa Monumenta Boica 49 Nr. 4 (1068), Nr. 7 (1133): ... pro remedio animarum suarum
ad altare sancti Willibaldi.

% Monumenta Boica 50, Nr. 755; zur Wirtschaftsgeschichte vgl. H. FLACHENECKER, Eine
geistliche Stadt. Eichstitt vom 13. bis zum 16. Jahrhundert (Eichstatt 1988) 358-362.

# Wahrend Richard immerhin ein Kirchenpatrozinium in Otting stellt, wird Wuna nur ab
dem ausgehenden 15. Jahrhundert im Kloster St. Walburg besonders gedacht: Br. AppEL, In
Gemeinschaft mit anderen Heiligen, in: HI. Willibald (Anm. 33) 197-209.
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Otgar (847?2-880?) auch die Reliquien Wunibalds aus Heidenheim, jedoch gelang

es nicht, Wunibald fiir immer hierher zu bringen®.

Anlisslich der zweiten Erhebung der Gebeine Willibalds am 11. Juni 1256
wurden erneut Reliquien Walburgas und Wunibalds gezeigt: ... super altare mai-
us in choro beate Marie in sarcrofago bene deanrato. Somit wurde eine Familie
von Heiligen in ihren Reliquien am Zentrum des Bistums zusammengefiihrt. Im
eigens fiir dieses Ereignis angefertigten Reliquienschrein wurde Willibald dann
mitten im Domschiff beigesetzt: ... in medio monasterii sarcroffagatus est — quasi
im Herzen der Di6zese! Wihrend der Reliquienschau wie auch hernach hatten
sich dann auch mehrere Wunder ereignet, die aufgezeichnet wurden*.

Es bleibt zu beachten, dass der Diézesanheilige nicht unbedingt der Patron
der Bischofskirche sein muss, in Eichstitt ist es etwa die hl. Maria. Willibald
schaffte nicht, was Kilian im Frithmittelalter gelang! Und es ist ferner von kei-
nem Automatismus auszugehen, dass der Diozesanheilige flichendeckend Pa-
trozinia von Dorf- und Stadtkirchen ibernimmt. Ein Blick auf die Patrozinien-
verteilung in der Diozese Eichstatt im 15. Jahrhundert zeigt dies recht deutlich:
— Im nordostlichen Halfte des Bistums ist sie wesentlich dichter als im Siiden

oder Westen*.

—  Es findet sich keine Willibaldskirche im Alemihltal selbst.

— Im Spatmittelalter ist von keiner Konzentration von Willibaldpatrozinien in
Hochstiftsgebieten auszugehen, wie dies vermutlich bei Kilian in Wiirzburg
geschah®.

Die Heiligenlegenden unterliegen in ihrem oft unterschiedlichen Versionen
Wandlungen: Bemiihte sich die Nonne Hugeburc (um 778) um eine Mischung
von ,autobiographischem Reisebericht mit einer sippengebundenen Verehrung®
(Stefan Weinfurter), so hat die zweite Vita Willibalds, die um 800, also rasch nach
dem Tode des ersten Bischofs, geschrieben wurde, das Ziel, den Protagonisten
als Heiligen darzustellen. Als das Bistum und die ersten kirchlichen Strukturen
um 900 unter Bischof Erchanbald eine gewisse Konsolidierung erfuhren, thema-
tisierte die dritte Vita Willibald als exemplarische Bischofsgestalt*. Das Bild des
Bistumsheiligen erfuhr eine haufige Ummodellierung, je nach den aktuellen

“ HEIDINGSFELDER (Anm. 35) Nr. 63.

# HEIDINGSFELDER (Anm. 35) Nr. 783, 785. — Nebenbei: Im Pontifikale Gundekarianum
fehlt die Bezeichnung Willibalds als patronus ecclesiae.

2 HI. Willibald (Anm. 33) 149-154: W. P&1zL, Patrozinien, in: ebd. 159; Br. ApPEL, Didze-
san-, Stifts- und Stadtpatron, in: ebd.

“ Anders APPEL (5. vorherige Anm.). — Die hier angedeuteten Entwicklungen sind aus einem
datenbankgestiitzten Kartenprojekt erwachsen, das am Max-Planck-Institut fiir Geschichte
in Géttingen im Entstehen begriffen ist. Die vom kirchengeschichtlichen Langzeitprojekt
,Germania Sacra‘ (Helmut Flachenecker, nunmehr Wiirzburg) in Zusammenarbeit mit der
Historischen Fachinformatik (Norbert Winnige) getragenen Forschungen stehen im Zusam-
menhang mit den Bemiihungen des europiischen Forscherverbundes TASC (Transnational
Atlas and Database of saints’ cults, initiiert von Graham Jones, University of Leicester). Eine
Verdffentlichung der Eichstitter Ergebnisse wird vorbereitet.

“ St. WEINFURTER, Viten und Legenden, in: HI. Willibald (Anm. 33) 103-108.
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Zeithorizonten. Die geschilderte Eichstitter Situation war in diesem letzten
Punkt nicht singuldr, wie ein kurzer Blick auf Konstanz zeigt.

Heiliger Bischof als Spiegelbild des Amtsverstindnisses —
Konrad I. von Konstanz

Konstanz kannte lange Zeit keine regionale Dibzesanheiligen, siecht man von
Gallus und dem Griinderabt von St. Gallen, Othmar, ab. Im Zentrum der am
Mittelpunkt der Diozese, im Dom, verehrten Heiligen stand zunichst die hl.
Maria. Unter Bischof Salomon III. (890-919/920) kam der hl. Pelagius hinzu,
der jedoch ein Fremder blieb. Ahnliches ldsst sich auch in Hildesheim feststellen.
Bischof Konrad I. von Konstanz (934-975) verstarkte mit seiner Kirchenbau-
politik das romische Vorbild. Er baute den Bischofssitz mit den Kirchen St.
Johann d. Tiufer und Johannes Evangelist, St. Paul sowie St. Lorenz groflziigig
aus. Mit der Mauritius-Rotunde und dem dortigen Hl. Grab setzte er einen
weiteren Akzent fir eine heilige Stadt und betrieb damit eine Adaption der
Vorbilder Rom und Jerusalem. Konrad brachte ferner Reliquien aus Rom an
den Bodensee: solche vom hl. Laurentius fiir die neue Kirche und fiir den Dom-
hauptaltar solche der hll. Patricius und Metellius®.

Aber es fehlten in Konstanz noch heiligmiflige Bischéfe, so wie sie Eichstitt,
Wiirzburg oder Verden fir sich beanspruchten. Dies dnderte sich im Jahre 1123,
als bezeichnenderweise jener Konstanzer Bischof, der den Bischofssitz am in-
tensivsten ausbaute, nimlich Konrad, als Heiliger kanonisiert wurde. Dies ge-
schah auf Betreiben Bischof Ulrichs I. (1111-1127). Das Kanonisationsverfahren
ist hinreichend belegt* und gipfelte in der offiziellen Kanonisation durch Papst
Calixt II. am 28. Mirz 1123. Damit hatte Konstanz einen papstlich approbierten
Kult und damit etwas, was die bisherigen Beispiele nicht besaflen. Wenn man der
Darstellung des Vitenschreibers und Augenzeugen Odalschalk glaubt, dann
wurde dieses Ereignis mit einer groffen Zusammenkunft von Menschen aus der
gesamten Didzese gefeiert. Konrad wire also somit von Beginn an als Dibze-
sanheiliger akzeptiert worden. Im Dompatrozinium riickte er nach Maria und
vor Pelagius an die zweite Stelle.

Bischof Ulrichs Motivation fiir die Kanonisation von 1123 lag in der von ihm
hoch eingeschitzten Verantwortung fiir die ihm anvertraute christliche Gemein-
de*. Die eigene Betonung der Seelsorge spiegelt sich in der erwidhnten Konrads-

# H. MAURER, Konstanz im Mittelalter I. Von den Anfingen bis zum Konzil (= Geschichte
der Stadt Konstanz 1) (Konstanz 1989) 66—76.

4% R, NEUMULLERs-K1AUSER, Zur Kanonisation Bischof Konrads von Konstanz, in:
H. Maurer — W. MiiLLer — H. Ott (Hgg.), Der heilige Konrad Bischof von Konstanz (Basel
— Wien 1975) 67-81.

4 MAURER (Anm. 45) 93 f.

4 W. BErscHIN, Uodalscalc-Studien III: Historia S. Uodalrici, in: G. BErnT — E. RADLE —
G. Siact (Hg.), Tradition und Wertung. Festschrift fiir Franz Brunholzl (Sigmaringen 1989)
155-164 gegen N. HORBERG, Libri sanctae Afrae. St. Ulrich und Afra in Augsburg im 11. und
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Vita wider; die Figur Konrads nutzte Ulrich somit als Bild fiir seine eigene
Selbstdarstellung®. Diese Abhingigkeit der Heiligenverehrung vom jeweils ak-
tuellen Bischofsideal konnte rasch das Bild ein- und desselben Heiligen ver-
dndern, wie es auch bei Willibald zu beobachten war. Bischof Ulrich II. gab
bereits um 1130 den Auftrag fiir eine zweite Vita des hl. Konrad, verfasst vom
Petershausener Benediktiner Gebino. Ein vom Bischof favorisierter monasti-
scher, speziell benediktinischer Zug leitete nunmehr das Bild Konrads, ein Um-
stand, der neuerlich mehr iiber Ulrich II. und dessen Amtsverstindnis als iiber
Konrad aussagt. In Konkurrenz zu Konrad betrieben die Petershausener Mén-
che 1134 die Heiligsprechung ihres Griinders, Bischof Gebhard II. (979-995).
Neben dem Bischofsheiligen trat, allerdings in gebiihrendem Abstand, ein Klos-
terheiliger®.

Spannend wird die hier behandelte Leitfrage nach episcopi sancti dann, wenn
ein heiliger Bischof gegen die weltlichen Bistumsgriinder konkurrieren musste.
Hier fithrt uns der Weg wiederum nach Franken.

Ein Kaiserpaar als Di6zesanheilige: Heinrich und Kunigunde

Eine zentrale Rolle diézesanen Selbstverstindnisses nahm in Bamberg die
Verehrung des Griinderpaares Heinrich und Kunigunde ein®. Ein Kaiserpaar
an der Spitze der diozesanen Heiligenwelt, zudem von Pipsten (Eugen III. und
Innocenz I11.) kanonisiert, iiberdies in beiden Fillen mit wohlwollender Unter-
stiitzung der staufischen Herrscher (Konrad III. bzw. Philipp von Schwaben) —
damit unterstrich Bamberg sowohl seine konigliche Griindung und Férderung
wie auch seine besondere Stellung, direkt dem Papst zu unterstehen.

Bischof Egilbert (11146) wandte sich an Papst Eugen IIL. (1145-1153), mit
dem Wunsch Kaiser Heinrich II. zu kanonisieren. Der Papst sandte zur Uber-
prifung zwei Legaten nach Bamberg. Nach deren Riickkehr beriet er sich mit
ihnen und einigen Bischofen und erhob Heinrich 1146 zum Heiligen. Dies ge-
schah ohne den bisher als notwendig erachteten Beschluss einer Synodes2.

Es war Bischof Timo (1196-1201), der ab 1197 die Kanonisation der 1033
verstorbenen Kaiserwitwe vorantrieb. Dahinter stand wohl das Bestreben der
staufischen Partei, die Frau des letzten Ottonenherrschers fiir ihre Ziele zu
reklamieren. Deshalb belieff man es nicht bei einer vom Bischof vorgenomme-

12. Jahrhundert nach Zeugnissen der Klosterbibliothek (= Veroffentlichungen des Max-
Planck-Instituts fiir Geschichte 74 = Studien zur GermSac 15) (Géttingen 1983) 261. E. Hir-
LENBRAND, Das literarische Bild des HI. Konrad von Konstanz im Mittelalter, in: FDA 100
(1980) 79-108.

# HILLENBRAND (Anm. 48) 90.

* MAURER (Anm. 45) 94{.

** R. Krauser, Der Heinrichs- und Kunigundenkult im mittelalterlichen Bistum Bamberg,
in: Bericht des Historischen Vereins Bamberg 95 (1956) 1-208.

** Vita sancti Heinrici regis et confessoris, hg. v. M. STumpr (MGILSS rer. Germ. 69, 302f.);
D. von pDErR NAHMER, Die lateinische Heiligenvita (Darmstadt 1994) 22.
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nen Erhebung, sondern betrieb erneut eine offizielle Kanonisation durch den
Papst. Der Vorgang erwies sich als schwierig, weil das erste Wunder am Grabe
Kunigundes erst wihrend der Verhandlungen um eine Heiligsprechung auftrat.
Letztendlich wurde dem Paar seine Kinderlosigkeit zum ,Vorteil‘. Kunigunde
selbst erscheint in der Legende nicht als kraftvolle Herrscherin®, sondern als
freigiebige Frau, die auf ihr Witwengut Bamberg verzichtet, um die Bistums-
grindung zu ermdglichen — und die auf ihrem Ersatzgut, der nordhessischen
Pfalz Kaufungen, ein Benediktinerinnenkloster (ab 1017) einrichtet, wohin sie
sich nach dem Tod ihres Mannes zuriickzog.

Auf verstirkten Bamberger Wunsch hin nahm Papst Innozenz III. 1200 die
Kanonisation vor, die feierliche Erhebung fand in Anwesenheit Konig Philipps
am 9. September 1201 statt®. Bischof Timo selbst lief} sich vor dem Altar der hl.
Kunigunde im Bamberger Dom beisetzen®. Sofort setzte eine Wallfahrt ein. Die
um 1200 aufgezeichneten Berichte zeigen, dass ca. 60% der Bittsteller aus dem
Bamberger Bistum kamen — ein erstes deutliches Zeichen fiir die Integrations-
kraft eines Kultes.

Bischof Lamprecht von Brunn (1374-1399) stiftete zwei Benefizien fiir die
Di6zesanpatronin Kunigunde (1398). Damit forderte er den spitmittelalterli-
chen Kunigundenkult, der bei der spirituellen Schutzherrschaft des Bistums
dem hl. Heinrich zunehmend den Rang ablief, was sich u.a. an der Wende zum
15. Jahrhundert in einer Bevorzugung ihrer Reliquien fir Altire festmachen
lisst. Dies hing vor allem an der von Beginn an forcierten Parallelisierung Kuni-
gundes mit Maria. Sie war wie die Mutter Gottes Konigin und Jungfrau — und
damit fiir Frauen aller Stinde attraktiv®. Die Involvierung der Kloster Langheim
und Heilsbronn deutet auf die Interessen der Zisterzienser hin, dieses Profil der
Marienverehrung zu verstirken. Entsprechend wurden die liturgischen Formen
an den Festtagen beider Heiliger, Heinrichs wie Kunigundes, dem Schaubediirf-
nis der Bevolkerung angepasst®.

Gegen dieses Heiligenpaar, das im Dom begraben lag, hatte es der einzige
Bamberger Bischof, der zum Heiligen erhoben wurde, schwer: Otto I., Griinder
zahlreicher Kloster und Stifte (ca. 27) in sieben Ditzesen und aktiver Missionar
in Pommern (1139), wurde auf Betreiben der Benediktiner vom Bamberger

» S. PrLerka, Kunigunde und Heinrich II. — Politische Wirkungsméglichkeiten einer Kaise-
rin an der Schwelle eines neuen Jahrtausends, in: Bericht des Historischen Vereins Bamberg
135 (1999) 199-290.

% Krauser (Anm. 51) 60-68; J. PETERsOHN, Die Litterae Papst Innocenz’ ITI. zur Heilig-
sprechung der Kaiserin Kumgunde (1200), in: Jahrbuch fiir Frinkische Landesforschung 37
(1977) 1-25 (enthalt u.a. Text der Papstbulle), O. MEeveR, Translatio Sanctae Cunegundis:
9. September 1201, wiederabgedruckt in: Varia Franconiae Historica Bd. 2, hg. v. D. WEBER
— G. ZiMmMERMANN (Wiirzburg 1981) 444-450. [. BAUMGARTNER, Kunigunde — eine Kaiserin
an der Jahrtausenwende (Kassel 22002). Mehrere Aufsitze zu Kunigunde in: Bericht des His-
torischen Vereins Bamberg 2001.

5 H. FLACHENECKER, Art. Timo, in: Gatz B 1448 (Berlin 2001) 36.

s Kl. Gurs, Kaiserin Kunigunde. Kanonisation und hochmittelalterlicher Kult, in: Wiirz-
burger Ditzesangeschichtsblitter 62/63 (2001) 409-422.

5 KrLAUSER (Anm. 51) 132, 138, 148f.
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Michelsberg, in dessen Kirche sich das Bischofsgrab befindet, 1189 von Papst
Clemens III. heilig gesprochen®. Mit der kurz danach stattfindenden Kunigun-
denerhéhung kam es zu Beginn des 13. Jahrhunderts zu einer ausgesprochenen
Konkurrenz der Kulte, die zu Ungunsten Ottos ausging®”. Selbst an seinem
Begribnisort Michelsberg musste er anlisslich einer Ablassverleihung dem weit-
gehend unbekannten hl. Nonnosus aus Karnten den Vortritt lassen: Der Bam-
berger Bischof Wulfing gewahrte am 13. August 1316 einen Ablass zu Ehren der
Heiligen der Klosterkirche Benedikt, Nonnosus, Otto sowie Heinrich und Ku-
nigunde®.

Kehren wir noch einmal auf ein bereits eingangs angedeutetes Phinomen
zurtick, nimlich den Heiligenexport aus der Lombardei, Toskana und natiirlich
aus Rom nach Sachsen.

Raub und Siihne: Epiphanius und Maria in Hildesheim

Im 10. Jahrhundert werden viele sichsische Bistimer mit Heiligenreliquien
aus Italien ausgestattet. Damit sollte Sachsen als ottonisches Stammland, beson-
ders nach der Kaiserkronung von 962, stirker mit dem Kaisertum und Italien
verbunden werden. Dies verlief nicht immer zum Vergniigen der betroffenen
Kirchen in der Lombardei, Toskana bzw. Rom selbst, wie das Beispiel des Ka-
plans Ottos 1., Dodo, des spateren Bischofs von Minster (969-993) zeigt®'. Ver-
schiedene Reliquien kamen u. a. nach Magdeburg®, Halberstadt, Miinster® und
auch Hildesheim. Diese Heiligen erhohten die sakrale Attraktivitat des Bistums-

5 Bischof Otto I. von Bamberg. Reformer — Apostel der Pommern — Heiliger. Gedenkschrift
(Bamberg 1989), darin J. PETERsOHN, Jubilium, Heiligsprechung und Reliquienverehrung
Bischof Ottos von Bamberg im Jahr 1189 (35-57); Fr. MacHILEK, Ottogedachtnis und Otto-
verehrung auf dem Bamberger Michelsberg (9-34).

* Michelsberg legte 1201 eine sog. jiingere Mirakelsammlung an (MGH SS 12, 917-919).

© K. AmoN, Der heilige Nonnosus — Kultorte, Verehrung und Probleme. Ein kultgeschicht-
licher Uberblick, in: Ders. (Hg.), Der heilige Nonnosus von Molzbichl (= Das Karntner
Landesarchiv 27) (Klagenfurt 2001) 13-68, hier 38.

¢ E. DuPRE-THESEIDER, La ,,grande rapina dei corpi santi“ dall’Italia al tempore di Ottone,
in: Festschrift fiir Percy Ernst Schramm 1 (Wiebaden 1964) 420-432. — Zu Dodo als Bischof
nunmehr W. Konr, Die Didzese Miinster (= GermSac NF 37,3) (Berlin New York 2003).

# So habe Reinold — identisch mit dem spiteren Miinsterschen Bischof Rumold (922-941)? —
Reliquien der hll. Eusebius, Latinus und Sabinianus in den Magdeburger Dom gebracht
(= GermSac Magdeburg 1,2 [Berlin New York 1972] 2371.). — Dodo brachte anlaflich des
Italienzugs von 964 mehrere Reliquien nach Sachsen, u.a. die Gebeine der hl. Felicitas und
ihrer sieben Sohne ebenfalls nach Magdeburg (MGH.SS 16, 1521.). Der italienische Thron-
kandidat Adalbert, der Sohn Berengars, war iiber Dodos Aktivititen verstimmt (DUPRE-
THESEIDER [Anm. 61] 114). Ferner kamen die Reliquien des hl. Mauritius nach Magdeburg.
¢ Vermutlich kamen Reliquien der hll. Victorinus und Florianus nach Miinster: W. KoHr,
Das Domstift St. Paulus zu Miinster 1 (= GermSac NF 17,1) (Berlin New York 1987) 415.
Bereits Bischof Wolfhelm (vor 882-898/899?) sei im kéniglichen Auftrag nach Rom gereist
und habe vom Papst Reliquien fiir den Kénig erhalten, einen Teil davon konnte er fiir Miins-
ter behalten (GermSac NF 37,3 [Anm. 61]). Diese wurden unter seinem Nachfolger Nithard
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zentrums, sie wurden aber relativ selten herausgehobene Heilige fiir eine Didze-
se. Im Falle Hildesheims geschah es, wenn iiberhaupt nur zeitweise, dort stand
der hl. Epiphanius aus Pavia zunichst neben und dann hinter den heiligen Bi-
schofen Bernward und Godehard.

Die Ubertragung der Epiphanius-Reliquien® — man kénnte auch von einem
Raub sprechen — ist eine spannende Geschichte, die mit Hilfe des bereits er-
wihnten Dodo 962, also exakt im Jahr der Kaiserkronung, Hildesheim, dem
ottonischen Heimatbistum schlechthin, die Uberreste des pacificator Italiae ein-
brachte. Allerdings dauerte es iiber ein Jahrhundert, bis Epiphanius, der eben
mehr als nur ein Stadtheiliger der langobardischen Hauptstadt war, eine ange-
messene liturgische Verehrung erhielt: Erst 1061, mit dem Domneubau unter
Bischof Hezilo, trat Epiphanius in eine herausgehobene Position, er wurde zu
cinem der Heiligen des Hauptaltars. Um 1065 wird er dann in der Vita S. Gode-
hardi posterior als patronus noster bezeichnet®. Sein weiterer Aufstieg erfolgte
nicht allein — als Ortsfremder hatte er wohl keine Chance —, sondern immer in
Verbindung mit Godehard. Letzterer, seit 1131 heilig gesprochen, war der erste
Hildesheimer Bischof, dessen Leib erhoben wurde. Am Rande bemerkt: Dem
ersten Bischof Gunthar wurde eine solche Auszeichnung nie zuteil ~ wie im
iibrigen auch dem ersten Bamberger Bischof Eberhard nicht. Godehard, ein
kirchenreformerisch wie politisch aktiver Bischof, erhielt mit Epiphanius einen
Partner zur Seite gestellt, der ebenfalls politisch agierte und zugleich — der Le-
gende nach — in einer direkten Sukzession zu Petrus stand. Epiphanius’ wie
Godehards kostbare Schreine standen auf dem zentralen Kreuzaltar im Dom,
beide zierten das Siegel des Domkapitels. In dessen Siegelbild rahmten sie die
heilige Maria ein. Mit der Heiligsprechung Bernwards 1192/93 haben wir zu-
nichst ein Dreierpaar®, in dem aber sehr bald Epiphanius in das Abseits ge-
dringt wurde, so dass Bernward und Godehard bis heute die zentralen Bischofs-
heiligen Hildesheims blieben. Allerdings erfuhr ihre Verehrung erst in der sog.
Volksfrommigkeit der Neuzeit eine spiirbare Erweiterung tiber den Bischofssitz
hinaus.

Maria war und blieb die zentrale Bistums- und Dombheilige Hildesheims, zu-
mindest im Mittelalter. Die Patrozinien des Domhauptaltars von 872 lauten
neben der Mutter Gottes Cosmas und Damian, Tiburtinus, Valerian und Caeci-
lia. Um 1400 treten als Nebenpatrone Petrus und Paulus sowie der hl. Oswald
hinzu — neben dem bischéflichen Dreigestirn Godehard, Bernward und Epipha-
nius®’. Damit versicherte man sich in Hildesheim —und nicht nur hier — der Hilfe
mehrerer Heiliger unterschiedlichster Herkunft. Die Dominanz von Maria zeigt

(899-922) gestohlen und erst Jahrhunderte spater zurtickgegeben (GermSac NF 17,1, 122,
131).

# B. GaLLisTL, Epiphanius von Pavia. Schutzheiliger des Bistums Hildesheim (= Hildeshei-
mer Chronik 7) (Hildesheim 2000).

 Vita S. Godehardi posterior, verfaflt von Wolfhere: MGH.SS 11, 196218, hier 206.

% 1344 ist im Kreuzstift in Hildesheim eine Kapelle mit einem Altar fiir alle drei Bischofe
nachgewiesen (GALLISTL [Anm. 64] 67).

¢ H. GoerTING, Die Hildesheimer Bischofe von 815 bis 1221 (1227) (= GermSac NF 20)
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sich nicht nur im Domkapitelssiegel, sondern auch in der Bronzetaufe des Doms
oder in den Skulpturen des Nordparadieses des Hildesheimer Domes — um 1225
bzw. um 1400 entstanden, beide Male flankiert von Godehard und Epiphanius®.
Interessant ist dabei die im Februar 1315 von Bischof Heinrich II. und dem
Dombkapitel bestitigte Messstiftung des Dompropstes Otto von Wohldenberg®.
Zu Ehren der Dibzesanpatronin, der hl. Maria, sollte eine den liturgischen Be-
stimmungen exakt entsprechende Messe (Missa de beata virgine) einmal im Jahr
im Dom gehalten werden, mit Unterstiitzung der Kollegiatstifte von St. Andre-
as, HI. Kreuz, St. Mauritius, St. Bartholomius und St. Johannis, der Benedikti-
nerkloster St. Michael und St. Godehard, sowie des Franziskaner- und Domini-
kanerklosters und der Nonnen von Maria Magdalena, die allerdings — wie St.
Godehard - eine Woche spiter diese Messe in ihrer Kirche gesondert feierten.
Der Zweck der Messe war eine allgemeine Siihneleistung zunichst des Dom-
stiftes fiir alle Verfehlungen im Bereich der Liturgie (etwa im vernachlissigten
Chordienst). Dazu bat es um die Unterstiitzung der benachbarten geistlichen
Institutionen. Auflerdem sollte die Diozesanpatronin um Schutz, Fiirsprache
und Hilfe fiir alle Diozesanen, Kleriker wie Laien, angerufen werden: Hildes-
heim war eine Messe wert!

Miinster: Apostel gegen ersten Bischof

Der miinstersche Bistumspatron ist Paulus, der Patron des Domes. Er diirfte
vom ersten Bischof Liudger eingefiihrt worden sein, da dieser gemif8 seiner Vita
seine Titigkeit als wandernder Missionar in der Nachfolge des Apostels Paulus
sowie des Bonifatius sah. Der erste urkundliche Beleg geht in das Jahr 819 zu-
riick”. Liudger selbst konnte sich im Mittelalter in der Funktion als Bistums-
patron nicht durchsetzen, seine Verehrung blieb lange Zeit auf das von ihm
gegriindete Kloster Werden beschrinkt. Daran dnderte auch die friihe Abfassung
seiner Vita durch seinen zweiten Amtsnachfolger, Altfried (839/840-849) in der
Mitte des 9. Jahrhunderts nichts, der die Diézesan- zugunsten der Missionstitig-
keit stark in den Hintergrund treten lief”'. Ein entscheidender Grund diirfte
sein, dass sich sein Grab eben nicht in Miinster, sondern in seiner Stiftung Wer-
den befand. Erst unter Bischof Ludwig (1169-1173) kamen Liudgerreliquien
nach Miinster in die Ludgerikirche, 1373 ist ein Domaltar SS. Ludgeri et Remigii

(Berlin — New York 1984) 108; Fr. EymeLT, Der Hildesheimer Mariendom und der heilige
Godehard — Patron des Bistums Hildesheim, in: LerpL (Anm. 12) 215-223, hier 216, 218.

% GALLISTL (Anm. 54) 88-91 (mit Abb.).

¢ 1. Hass, Goldene Messe und Goldenes Huhn. Zur Geschichte einer mittelalterlichen Stif-
tung am Hildesheimer Dom, in: Die Diézese Hildesheim in Vergangenheit und Gegenwart
68 (2000) 119-182.

... ad parrochiam sancti Panli in einem verfilschten Diplom Ludwigs des Frommen fiir
Visbek: W. Koz, Bistum Miinster 1 (= GermSac NF 37,1) (Berlin New York 1999) 70f.

7' Ed. W. Diekamp in: Die Geschichtsquellen des Bistums Miinster 4 (Miinster 1881) 3-53.
Ubersetzung durch B. SENGER, Liudger in seiner Zeit (Miinster *1990).
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erwihnt, 1654 folgten Reliquien fiir die Ludgerikapelle am Dom. Die Zahl der
Kirchen mit Liudgerpatrozinien ist im Bistum Miinster auffallend gering, was
mit dem vergleichenden Blick auf Verden oder Eichstitt weniger verwundert”.
Vielleicht hat das distanzierte Verhiltnis zum Bischofsamt™ eine Anniherung
zwischen dem Asketen bzw. Missionar Liudger und der Ditzese Miinster lange
Zeit erschwert.

Erst in der Frithen Neuzeit sollte sich dieser Befund grundsitzlich dndern. Im
17. Jahrhundert versuchte Bischof Christoph Bernhard von Galen mehrere im
Ruf der Heiligkeit stehende Personen aus der Diézese offiziell heilig- bzw. selig-
sprechen zu lassen. Allerdings blieben bei Liudger wie auch bei Suitger, einem
seiner Nachfolger (993-1011),” diese Bemithungen weitgehend erfolglos. Le-
diglich kleinere Wallfahrten nach Billerbeck, Liudgers Sterbeort (26. Mirz 809)
bzw. nach Lippberg sind in der Friihen Neuzeit nachweisbar’. Mit der durch
Bischof Bernhard angeregten Verlegung des Liudgerfestes auf den zweiten
Sonntag nach Ostern wurde die Verehrung des Heiligen spiirbar stimuliert”.

Am Ende soll noch auf eine gescheiterte Kultinitiierung hingewiesen werden:
Ein Erzbischof versuchte eine Einfithrung eines Heiligenkultes, um méglicher-
weise die diozesane Identitat zu stirken.

Simeon — ein gescheiterter Diozesanheiliger?

Der Kult des aus Sizilien stammenden Sinaimonches Simeon, der fiir einige
Zeit als Eremit im Westturm der romischen Porta Nigra in Trier lebte, konzen-
trierte sich in der Folgezeit scheinbar ausschlieflich auf das dort eingerichtete
Stift, das aufgrund seiner baulichen Besonderheit mit zwei Kirchen im rémi-
schen Torgebiude eine auflergewdhnliche Geschichte vorweisen kann. Zu-
gleich waren die dortige Kanoniker von Beginn an eng in die Verwaltung der
Diézese eingebunden. Erzbischof Poppo (1016-1047) hat die pépstliche Kano-
nisation seines Gesprachspartners und Reisebegleiters in das HI. Land sehr

2 GermSac NF 17,1 (Anm. 63) 328.

7 Laut GermSac NF 37,3 (Anm. 61): Altschermbeck, Albachten, Heek, Weseke, Miinster;
das Billerbecker Patrozinium ist modern, ferner Elten. W. Konr, Bistum Miinster 2
(= GermSac NF 37,2) (Berlin New York 2002) 46: ,Erstaunlich schwach ausgebildet war
der Kult des ersten Bischofs, Liudgers.”

7 Vigl. seine Vita cap. 23 — vorausgesetzt, bei der Schilderung handelt es sich nicht nur um
Topol.

7 Hinweis auf eine wie auch immer geartete Verehrung findet sich auf einem Silberpokal
vermutlich vom Ende des 13. Jahrhunderts, allerdings fehlt das Pradikat sanctus. Bereits zu-
vor wird er bei Thietmar, Chronicon VIII, 25 mit zwei Wundern erwihnt. Erst 1652 bat
Fiirstbischof Christoph Bernhard beim Kolner Nuntius um eine offizielle Untersuchung,
der Domkapitelssyndicus Dr. Albert Boichorst schrieb im selben Jahr cine diinne Vita beati
Suederi episcopi Monasteriensis (GermSac 37,3 [Anm. 61]).

% GermSac NF 37,2 (Anm. 73) 46, 48, 59, und GermSac NF 37,3 (Anm. 61): die Vita zu
Liutger mit der gesamten Literatur.

77 GermSac NF 37,2 (Anm. 73) 43.
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rasch betrieben: Simeon starb am 1. Juni 1035, bereits am 24. Dezember dessel-
ben Jahres wurde er in Rom heilig gesprochen. Dies zeigt das besondere Inte-
resse sowie die Hoffnungen, die der Erzbischof mit Simeon verband. Eine
genauere Untersuchung des Kultes zeigt nun dessen zunichst erstaunlich ra-
sche Verbreitung in der Erzdiozese Trier und teilweise dariiber hinaus. Aller-
dings konnte sich Simeon auf Dauer nicht durchsetzen. Verhindert haben dies
seine Fremdheit wie auch die Vielzahl attraktiverer Heiliger in Trier (Trierer
Martyrer, thebidische Legion in St. Paulin; Heiliger Rock). Trotz alledem bleibt
Simeon ein Beispiel dafiir, wie ein Bischof in der ersten Hilfte des 11. Jahr-
hunderts versuchte, mit Hilfe eines (weiteren) Heiligen die diézesane Verbun-
denheit zu starken’.

Fazit: Heilige Bischofe und ihre Funktion

Heilige, die fiir das Bistum eine zentrale Funktion als Patrone einnehmen, sind
zunichst jene der Domkirche. Dieses waren zumeist Maria, Petrus, Paulus, Ste-
phanus, bisweilen — wie in Speyer oder Metz — treten Maria und Stephanus
zusammen auf. Daneben entwickelte sich, teilweise bereits im Frithmittelalter,
mit den ersten Bischéfen eine lokale Tradition, die sich neben die Dombheiligen
stellte. Dies klappte nicht immer, wie gezeigt werden konnte. In Speyer war das
Marienpatrozinium so stark, dass es zu keiner Kanonisierung von Bischéfen
kam. Der berithmte Hymnus des Bernhard von Clairvaux trug wohl entschei-
dend dazu bei. Bis in die Gegenwart hinein ist die Zahl der Marienwallfahrten in
Speyer hoch. Auf der anderen Seite mussten besondere dibzesane Schutzheilige
nicht mit den Griindern identisch sein, Ulrich in Augsburg oder Wolfgang in
Regensburg wiren solche Beispiele. Mit Korbinian hatte Freising wiederum
einen Griinderbischof als Patron. In Paderborn steht Maria zwischen Kilian
und Liborius. Letztere weisen auf die Frithzeit, als das junge Bistum Unterstiit-
zung und Riickbindung an Kernbereiche des Karolingerreiches suchte, hier nach
Wiirzburg und Le Mans™.

Bei dieser tour d’horizon darf zumindest ein kleiner Hinweis auf den hl.
Ulrich und damit auf Augsburg nicht vergessen werden. Die Verteidigung seiner
Bischofsstadt 955 vor den heranstiirmenden Ungarn hat diese historische Figur
unvergessen gemacht. Am 31. Januar 993, zwanzig Jahre nach seinem Tod, folgte
die erste vom Papst selbst vorgenommene Kanonisation, deren Echtheit neuer-
dings angezweifelt wird*. Um 983 verfasste Gerhard, Dompropst unter Ulrich,
eine Vita des Bischofs und trag damit mafigeblich zu dessen Verehrung bei.

® E.-]J. HEYeN, Das Kanonikerstift St. Simeon/Trier (= GermSac NF 41) (Berlin New York
2002), mit einem Beitrag zur Kultverbreitung von Th. Baugg, Karte der Kultverbreitung 514.
” A.CoHausz, St. Liborius aus Le Mans — Patron des Erzbistums Paderborn, in: LEIDL
(Anm. 12) 192-198.

. M. Werrravrr (Hrsg.), Bischof Ulrich von Augsburg 890-973. Festschrift aus Anlaf des
tausendjahrigen Jubiliums seiner Kanonisation im Jahre 993 (Weiflenhorn 1993). G. WoLF,
Die Kanonisationsbulle von 993 fiir den hl. Oudalrich von Augsburg und Vergleichbares, in:
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Ulrichs sanctitas verbreitete sich, so Otloh von St. Emmeram, per totam Eu-
ropam. Auch der Regensburger Bischof Wolfgang habe die Priesterweihe von
diesem heiligen Bischof empfangen®. Wolfgang, Benediktiner und Bischof, be-
miihte sich vergebens als Missionar in Ungarn. Seine Anstrengungen im Bereich
der Klosterreformen, die Giitertrennung zwischen dem bischéflichen Eigen-
kloster St. Emmeram und dem Bistum sowie sein ménchisch-asketisches Leben
bildeten die Grundlage fiir die 1052 durch Papst Leo IX. vorgenommenen Er-
hebung seiner Gebeine®.

Die ,Hoch-Zeit* heiliger Bischéfe lag im frithen und hohen Mittelalter — im
Spatmittelalter wurde kein Bischof mehr heilig gesprochen! Daran mag vor
allem das zeitspezifische Bild des Bischofs als Reichsfiirst Schuld sein, dessen
Hauptaufgaben in Ausbau und Sicherung des Hochstifts zu suchen sind. Dieser
Befund zeigt sich etwa in Salzburg mit der eindrucksvollen Reihe heiliger Erz-
bischofe, wie sie im 16. Jahrhundert weiter getragen wurde. An deren Ausgangs-
punkt steht der hl. Rupert, ab dem 12. Jahrhundert, genauer mit der Graboff-
nung des hl. Virgils 1181, treten neben Virgil noch Hartwik (991-1023) und
Eberhard I. (1147-1164). Thre Zahl steigt auf insgesamt 28, von denen der jiings-
te Erzbischof Rudolf I. von Hohenegg (1284-1290) ist. Die Mehrzahl ist — bis-
weilen apokryph — bis in das 11. Jahrhundert zu datieren, so dass Rudolf daher
ein sehr spites und fragwiirdiges Beispiel ist: Lediglich seine freilich nicht ge-
sicherte Zugehérigkeit zu den Benediktinern sowie die von ihm vorgenommene
Umbettung Virgils in einen neuen Altar kénnten fiir eine Heiligmifigkeit he-
rangezogen werden, seine kriegerischen Auseinandersetzungen mit Bayern und
Osterreich sprechen eine andere Sprache®. So verwundert es insgesamt nich,
wenn jenseits des Dombereichs nur Rupert eine wirkliche diézesaniibergreifen-
de Verehrung erfahren hat*.

Bei diesem Phanomen ist allerdings auch eine grundsitzliche Vorsicht in chro-
nologischer Hinsicht geboten. Die erwihnte Verehrung des hl. Liudger oder der
hll. Godehard und Bernward zeigen eine frithneuzeitliche Entwicklung an, die
nicht dazu verleiten darf, Verhiltnisse des 18., gar 19. Jahrhunderts auf das 12. bis
15. Jahrhundert generell zuriickzuprojizieren. Herbert W. Wurster hat einmal
eher beildufig davon gesprochen, dass im Spatmittelalter Maria und die Apostel
die Missionare der deutschen Regionen in den Hintergrund haben treten lassen;
erst ab dem 16. Jahrhundert habe sich dies wiederum in die entgegengesetzte

Archiv fir Diplomatik 40 (1994) 85-104. Fiir die Echtheit zuletzt E.-D. Hesr, Lucia/Lucina
— Die Echtheit von JL 3848. Zu den Anfingen der Heiligenverehrung Ulrichs von Augsburg,
in: DA 51 (1995) 195-211.

$ MGH.SS 4, 530 u. 556.

£ G. ScHwAIGER, Der hl. Wolfgang, in: Beitrige zur Geschichte des Bistums Regensburg 23/
24 (1989) 93-107.

% Fr. ORTNER, Rudolf von Hoheneck, in: Gatz B 1448, 668.

% Kl. AMon, Sancti Pontifices Salisburgenses, in: 1200 Jahre Erzbistum Salzburg. Dom und
Geschichte. Festschrift, hrsg. vom Dombkapitel zu Salzburg (Salzburg 1998) 81-95: Lediglich
Rupert, Virgil und Vitalis wurden pipstlicherseits kanonisiert, der erste Erzbischof Arn wur-
de nicht heilig gesprochen.
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Richtung verschoben®. Dem wire in einem anderen Zusammenhang einmal
intensiv nachzugehen. Zumindest partiell konnte dies bei Kilian festgestellt wer-
den, der im Hochmittelalter seine Stellung als Mitpatron am Dom zugunsten des
Apostels Andreas ebenso verlor wie im Neumiinster, dem Ort seines Grabes, wo
im 13. Jahrhundert die heiligen Johannes Evangelist bzw. Johannes der Tiufer
dominierten®. Hat der Aufschwung in der Frithen Neuzeit, so kénnte man wohl
fragen, etwas mit der von den Territorialstaaten geférderten regionalen Identitit
zu tun —nach dem Motto, nur bayerische Heilige fiir das Kurfiirstentum Bayern,
fiir eine Bavaria Sancta? Gerade in Bayern hat sich der Kult von Landespatro-
nen, an deren Spitze Maria steht, besonders in der Barockzeit verbreitet. Diese
patroni haben aber mit den heiligen Bischéfen des Mittelalters nur entfernt eine
Verwandtschaft. Bei den mittelalterlichen Heiligen der Ortskirchen ist die be-
wusste politische Ausrichtung auf ein fest definiertes Land nicht zu beobach-
ten. Hier spielt die religiose Verehrung eines Heiligen fiir die Diozese — die ja
keine politische Einheit ist! — die Hauptrolle. Der Einzelne verehrt in besonde-
ren Anliegen ,seinen‘ Didzesanpatron. Inwieweit damit ein didzesanes Gesamt-
bewusstsein entwickelt wird, lasst sich nur in Ansitzen (Kilian, Willibald) be-
obachten. Die Bereiche Liturgie und Landesbewusstsein verschmelzen erst
allmihlich, in Kilian als Patron aller Franken vielleicht am augenfalligsten. Frei-
lich ist Franken eine Region, die zahlreiche unterschiedliche Herrschaften in
sich vereinigt. Kilian ist somit von der Stellung Mariens als patrona Bavariae
doch noch weit entfernt.

Entsprechend werden die Diozesanheiligen auch im barocken Salzburg hoch
gehalten: das Martyrologium Salisburgense von 1607 wie auch Johann Steinhau-
sers (1570-1625) Werk Sancti Salisburgenses halten die Erinnerung an diese glanz-
volle Vergangenheit wach — oder miisste man nicht genauer sagen: diese Werke
konstruieren erst diese herausragende Tradition? In jedem Falle wollen sie zur
Ausbildung eines spezifischen salzburgischen Eigenbewusstseins beitragen.

Im 19. Jahrhundert wurde der Kult der spezifischen Dibzesanheiligen neu
gefordert, sei es der des hl. Liudger in Minster oder Willibald in Eichstitt, der
vielen neuen Pfarreien besonders in stadtnahen Gebieten das Kirchenpatrozini-
um gab®. Somit muss streng zwischen neuzeitlichen und mittelalterlichen Ver-
ehrungsformen unterschieden werden — eine Binsenweisheit gewiss, die aber
nicht oft genug wiederholt werden kann! Bistumsheilige wurden schlieflich
noch fiir Feiern, etwa fiir Bistumsjubilien herangezogen: die 1000-Jahrfeier
Eichstitts 1745, die 1100 Jahr-Feier von 1845%, oder jene von 1987, die zum

# H. W. WursTeR, Der heilige Liudger — Erstbischof und Patron des Bistums Miinster, in:
LempL (Anm. 12) 97-104, hier 102.

% SoDEr (Anm. 12) 52.

& Zuletzt fiir die bayerische Tradition A. Scamip, Die bayerischen Landespatrone, in: Bei-
trige zur altbayerischen Kirchengeschichte 46 (2001) 289-311.

% HI. Willibald (Anm. 33) 149: Weiflenburg, Eibach, Niirnberg-Rangierbahnhof, Woffen-
bach, Engelthal.

¥ Kl. KrerrmMaIr, — Br. Apper, Jubiliumsfeiern der Didzese Eichstitt, in: Hl. Willibald
(Anm. 33) 183-189.
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1200sten Todesjahr des ersten Bischofs gefeiert wurde und — neben einem Spe-
zialbier namens ,Willibaldisud‘ — auch eine neue wissenschaftliche Auseinander-
setzung mit der Frithzeit des Bistums brachte. Damit wurde die aktuelle dioze-
sane Selbstvergewisserung sowohl im zwischenmenschlichen Bereich an den
Stammtischen, wie auf dem Feld der historischen Forschung — als wissenschaft-
liche Tagung und historische Ausstellung — vorangetrieben.



