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Die Platonia von San Sebastianoz
(t Anton de Waal’s Grabungstagebuch 1892-1893

Von ANNA MARIA NIEDDU und STEFAN HEID

Einen wesentlichen Beitrag' zur Rekonstruktion der historischen Bauabfol-
gen des Gesamtkomplexes ad Catacumbas an der dritten Meile der Via Appia
lieferten jene Untersuchungen, die Anton de Waal (1837-1917), Rektor des va-
tikanischen Campo Santo Teutonico, 1892 und 1893 im Inneren des monumen-
talen Mausoleums durchfiihrte, das gemeinhin als ,,Platonia® bezeichnet wurde
und wird und das sich im siid-westlichen Bereich der Basilica Apostolorum be-
findet. Es handelt sich um ein Gebiude mit halbkreisformigem Grundriss, Halb-
kalottengewGlbe und einer fortlaufenden Reihe von dreizehn mit farbigem Stuck
dekorierten, gemauerten Nischen entlang der Aufenwinde? (Abb. 1).

De Waal interessierte sich fiir die ,,Platonia®, die wie die Basilika eine ununter-
brochene Kontinuitit von der Antike bis in dic Neuzeit aufwies, weil er greif-
bare Belege fir die jahrhundertelang unbestrittene Uberlieferung finden wollte,
wonach dieses Mausoleum — genauer gesagt das Doppelgrab in der Raummitte
unter dem Fuflbodenniveau, dessen Tonnengewdlbe mit Malereien geschmiickt
ist — die Leiber des Petrus und Paulus beherbergt habe®, Immerhin wurden beide

' Die ausfiihrliche Einleitung zur Edition des Grabungstagebuchs stammt von A. M. Nied-
du. Sie wurde von Cordula Mauf aus dem Italienischen iibersetzt (revidiert von St. Heid).
Die Edition des Grabungstagebuchs wurde von St. Heid auf der Grundlage des von Matthias
Ambros transkribierten Manuskripts besorgt.

Abkiirzungen: ACST = Archiv des Campo Santo Teutonico, Rom; APCAS = Archivio della
Pontificia Commissione di Archeologia Sacra; BAC = Bullettino di Archeologia Cristiana;
BAV = Bibliotheca Apostolica Vaticana; C.D.A.S. = Commissione di Archeclogia Sacra;
DPARA = Atti della Pontificia Accademia Romana di Archeologia, Dissertazioni; MPARA =
Atti della Pontificia Accademia Romana di Archeologia, Memorie; RPARA = Atti della Pon-
tificia Accademia Romana di Archeologia, Rendiconti.

* Zur Bedeutung de Waals fiir den Komplex von S. Sebastiano siche G. FErrerTo, Note
storico-bibliografiche di archeologia cristiana (Citta del Vaticano 1942) 358f. und E. Garz,
Anton de Waal (1837-1917) und der Campo Santo Teutonico (Freiburg 1980) 106f. Siche
ferner W. N. ScHuMACHER, Die Grabungen unter S. Sebastiano 95 Jahre nach den Entdek-
kungen Anton de Waals, in: RQ 83 (1988) 134-153. Bekanntermafen veranlassten die Resul-
tate der Platonia de Waal, die Grabung innerhalb der Basilika anzuregen, bei der Paul Styger
die Strukeuren der Memoria Apostolorum ans Licht brachte. Siehe P. Stycer, Il menumento
apostolico della via Appia, in: DPARA 2,13 (1918) 3-115. Fiir eine allgemeine Ubersicht zur
Denkmilerchronologie des oberirdischen Komplexes mit einer Nennung der wichtigsten
Studien siehe A. M. Nieppu, Art. ,,Catacumbas, ad®, ,Catacumbas coemeterium®, in: Lexi-
con Topographicum Urbis Romae, Suburbium 2 (Rom 2004) 79-86; A. M. Nieppu, Una
pittura ,riscoperta“ nella Platonia di San Sebastiano, in: RPARA 78 (2005-2006) 275-320;
A. M. Nieppu, Art. ,Quirini ecclesia® und ,Sebastiani (S.), ecclesia, basilica®, in: Lexicon
Topographicum Urbis Romae, Suburbium 4 und 5 (im Druck).

> Aut diese Uberlieferung gingen alle ein, die sich mit der Platonia befassten, z. B. O. Panvi-
N10, Le sette chiese principali di Roma (Roma 1570) 121f.; A. Bosto, Roma Sotterranea
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Abb. 1: Planzeichnung der Platonia

Apostel nach antiken und glaubwiirdigen hagiographischen Quellen mindestens
seit der Mitte des 3. Jahrhunderts am Ort ad Catacumbas verehrt®. Bereits
20 Jahre zuvor hatte sich de Waal diesem Thema im Zuge einer Studie zum

(Roma 1632) 173-179; G. MarcHI, Monumenti delle arti cristiane primitive nella metropoli
del Cristianesimo. Architettura (Roma 1844) bes. 210; G. B. D Rosst, La Roma Sotterranea
Christiana 1 (Roma 1864) 188; 3 (Rom 1877) 25; L. DucHEsNE, Le Liber Pontificalis 1 (Paris
1886) CV-CVIL

¢ Unter den Texten, die vom Petrus- und Pauluskult an diesem Ort berichten, sind zu nennen
die Depositio martyrum (1.]. 336), die am 29. Juni Petri, in Catacumbas, et Pauli, Ostiense
erwihnt (VALENTINI — ZUCCHETTI 2 [Roma 1942] 19), und das Martyrologium Hieronymia-
num (vor der Mitte des 5. Jh.s), das am selben Tag den Kult Perri in Vaticano, Pauli in via
Ostiensi, ultrumgue in Catacumbis (Acta Sanctorum, Nov. 2,1, 84) verzeichnet. Einen Uber-
blick mit kritischer Diskussion iiber die anderen Quellentexte gibt L. DucHESNE, La ,,me-
moria Apostolorum® de la via Appia, in: MPARA 1 (1923) 1-22.
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Abb. 2: Die Platonia nach Osten gesehen, bis 1849

Petrusgrab zugewandt®. Spiter war er darauf in zwei kurzen Beitrigen in den
ersten Ausgaben der von ihm gegriindeten ,,Romischen Quartalschrift* zuriick-
gekommen, in denen er die Aufmerksamkeit auf zwei Dokumente des 14. und
15. Jahrhunderts lenkte; beide Texte enthalten auch eine kurze Beschreibung von
S. Sebastiano und der Platonia®.

Der Ruf des Gebaudes als Apostelgrabstitte und sein monumentaler Erhal-
tungszustand hatten bereits zuvor das Interesse anderer Wissenschaftler ge-
weckt. Bereits ein halbes Jahrhundert zuvor, im Jahre 1844, hatte der Jesuit
Giuseppe Marchi (1795-1860) die Platonia untersucht und in seiner Studie zur
Architektur friihchristlicher Grabmonumente behandelt” (Abb. 2). Kurz darauf
befassten sich Louis Perret (1802-1882) und der Jesuit Raffaele Garrucci (1812
1885) mit diesem Bau, insbesondere mit den Malereien, die das Innere des
Grabes in der Raummitte schmiickten und zu denen sie Rekonstruktionen vor-
legten®. Kurz vor de Waal beschiftigten sich Giovanni Battista Lugari (1846

* A. DE Waar, Des Apostelfiirsten Petrus glorreiche Ruhestitte, in: Festschrift zum Papst-
Jubildum Sr. Heiligkeit Pius® IX (Regensburg 1871) 40-64.

¢ A. DE Waar, Ein deutsches Itinerarium vom Jahre 1496 tiber die Katakomben von S. Seba-
stian, in: RQ 1 (1887) 266-271; A. e WaAL, Aus einem Liber indulgentiarum Urbis des
XTIV. Jahrhunderts, in: RQ 2 (1888) 81-86.

7 MarcHI (Anm. 3) 199-220.

* L. PerreT, Catacombes de Rome 1 (Paris 1851) Taf. ITII-VIIL; 6 (Paris 1855) 24f; R. Gar-
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1914)° und Pater Paolino Bufalieri da Montecelio™ in zwei kurzen »Mmonogra-
phischen Studien mit der Platonia, die sich zwar hauptsichlich mit der Frage
der Apostelleiber befassen, aber doch auch interessante Details beschreiben. Sie
helfen zu verstehen, in welchem Zustand de Waal das Mausoleum vorfand und
wie der damalige Forschungsstand war.

Als de Waal seine Ausgrabung begann, bewahrte der Bau das Aussehen, das
ihm zu Beginn des 17. Jahrhunderts (Abb. 3) Kardinal Scipio Borghese, Kom-
mendatarabt der Basilika und des Klosters, gegeben hatte; auf dessen Anweisung
hin war auch die Kirche tiefgreifend verindert worden!'. Die Arbeiten hatten
jedoch die urspriingliche Innengestalt des Mausoleums nur wenig beriihrt: Sie
beschrinkten sich auf die Schaffung einer neuen Treppenéffnung in der Mitte
der gekriimmten Seite des Gebiudes gegeniiber dem antiken Treppenzugang
(Abb. 1), auf die Errichtung eines grofien Fensters im siidlichen Gewdlbe-
abschnitt und auf die Errichtung einer Balustrade im nérdlichen Bereich des
Gewdlbes, von der aus man ins Innere des Mausoleums schauen konnte. Die
Mafinahmen Borgheses betrafen auch den mindestens ins 13. Jahrhundert zu-
riickgehenden Altar in der Mitte des Raums; er befand sich iiber jener Struktur,
die man als das , Apostelgrab“ ansprach. Abgesehen von diesen Verinderungen
behielt der Bau seine antike Struktur, wie gerade de Waal durch seine Unter-
suchungen gut feststellen konnte.

Was den Forschungstand zum Mausoleum betraf, so herrschte weitgehend
Ubereinstimmung, dass in ihm fiir gewisse Zeit die Reliquien Petri und Pauli
aufbewahrt worden seien. Ebenso meinte man, eben in diesem Gebiude habe
Papst Damasus (366-384) eine Tafel mit cinem Lobpreis zu Ehren der Apostel
angebracht (eben die vom Liber Pontificalis erwihnte platonam®, die zwar
verloren ist, deren Text jedoch durch Inschriftensyllogen tiberliefert ist). Stark
divergierten hingegen die Meinungen zur Chronologie, insbesondere hinsicht-
lich des zentralen Doppelgrabs, in dem die Apostelleiber geruht hitten, und der
gemauerten Nischen entlang der Auflenwinde. Unter all den Forschermei-
nungen ist vor allem Pater Marchi zu nennen, demzufolge das zentrale Grab
im 1. Jahrhundert angelegt und im 3. Jahrhundert verindert wurde; die umlau-
fenden Nischen gehérten hingegen ins 4. Jahrhundert. Giovanni Battista de Ros-
s1 (1822-1894) sprach diesen Nischen gerade umgekehrt ,somma antichita® zu,
vor allem wegen der Stuckaturen'. Weit vor die Mitte des 3. Jahrhunderts da-

ruccl, Storia della Arte Cristiana nei primi otto secoli della Chiesa 2 (Roma 1873) 100,
Taf. LXXXTIX.

’ G. B. Lucari, Le Catacombe, ossia il sepolcro apostolico dell’ Appia (Roma 1888).

*° P. BUFALIERI DA MONTECELIO, La Basilica Apostolorum e la critta apostolica dell’ Appia
(Roma 1891).

"' Sichevorallem S. PressouyRrE, Nicolas Cordier. Recherches sur la sculpture 3 Rome autour
de 1600 (Rome 1984) 3881.; A. ZrkacHh, La chiesa di S. Sebastiano fuori le mura in Roma e i
restauri del Cardinale Scipione Borghese, in: Palladio N.S. 3.6 (1990) 77-96.

2 ICUR YV, 13273; A. Ferrua, Epigrammata Damasiana (Citta del Vaticano 1942) 139-144
Nr. 20.

® L. DucnHgsNE, Le Liber Pontificalis 1 (Paris 1886) 212.

" De Rosst (Anm. 3) I, 188.
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Abb. 3: Die Platonia nach Osten gesehen, vor den Sondagen de Waals.

tierte Louis Duchesne (1843-1922) das Monument®®, dem im Groflen und Gan-
zen auch Lugari folgte'®. :

Das waren, kurz gesagt, der Bauzustand des Mausoleums und der For-
schungsstand, als de Waal dort seine ergiebigen Ausgrabungen begann, um seine
Chronologie und vor allem seine urspriingliche Funktion zu erhellen. Dem-
zufolge waren die Leiber der Apostelfiirsten nie im Mausoleum, das zweifellos
spater als die Basilika errichtet wurde, bestattet worden; vielmehr waren hierher
gegen Ende des 4. oder zu Beginn des 5. Jahrhunderts die Reliquien des panno-
nischen Bischofs Quirinus tiberfiihrt worden, dessen Verehrung die Quellen
erstmals seit dem Martyrologium Hieronymianum (2. Viertel 5. Jh.) in einem
Gebiude ad Catacumbas bezeugen.

Diese und andere Ergebnisse seiner Untersuchungen im Inneren des Mauso-
leums hat de Waal 1894 in einem Supplementheft der ,Rémischen Quartal-

BETRA (GVIL.

' Lugart (Anm. 9) 55.

" Die Translatio ad Catacumbas ist als Anhang der iltesten Fassung der passio Quirini iiber-
liefert (Acta Sanctorum, lun. 6, 375). Die Gedenkfeier des Quirinus ad Catacumbas wird im
Martyrologinm Hieronymianum am 4. Juni angefiihre (Acta SS, Nov. 2,1, 75 und 2,2, 302f.).
Sein Grab in einem Gebiude westlich der basilica Apostolorum wird in den frithmittelalter-
lichen Itinerarien der Stadt Rom erwihnt (VALENTINI-ZUCCHETTI, 2, 22-45, 85f., 111, 148).
Eine ausfiihrlichere Behandlung des Quirinuskults in der Platonia findet sich bei Nienpu,
Una pittura (Anm. 2) 276-309.
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schrift” etwa ein Jahr nach Abschluff der Grabungen detalliert dargelegt'®. Zu-
vor, als die Untersuchungen noch im Gange waren, hatte de Waal selbst oder
Orazio Marucchi (1852-1931), damals Sekretir der Commissione Accademia
Romana di Archeologia, die Ergebnisse bei verschiedenen Anlissen in Teilen
vorgestellt. Die erste Prisentation fand bei einem Vortrag an 10. Mirz 1892 in
der Pontificia Accademia Romana di Archeologia statt?, die zweite nur drei
Tage spiter bei einer Tagung der Conferenze di Archeologia Cristiana®. Maruc-
chi prisentierte die neuesten Entwicklungen iiber den Verlauf der Grabungen in
drei weiteren Sitzungen der Conferenze di Archeologia Cristiana am 10. April,
8. Mai 1892 und 12. Mirz 1893* sowie in einem kurzen Aufsatz in den ,,Notizie
degli Scavi di Antichita“®. Ein weiterer Artikel mit Vorschligen einiger aus-
gefeilter Synthesen erschien 1892 in der ,R6mischen Quartalschrift“®; ein an-
derer umfangreicherer auf Initiative de Waals in einem Band, der de Rossi zu
seinem 70. Geburtstag gewidmet wurde?. Schlieflich bleibt noch das Referat de
Waals tiber die Quirinus-Inschrift auf der Sitzung der Pontificia Accademia am
26. Mirz 1893 zu erwiahnen®.

Die genannten Beitrige erlauben eine recht klare Sicht auf die im Gebiude
durchgefiihrten Arbeiten und unterrichten iiber die anhand der Grabungsergeb-
nisse vorgebrachten Schliisse beztiglich der Chronologie, Geschichte und Funk-
tion des Bauwerks. Einen festen Anhaltspunkt bildet vor allem de Waals Studie
von 1894: Auf einige einfiilhrende Kapitel zum Petrusgrab und zum Problem der
Grabstitten Petri und Pauli ad Catacumbas® folgen ein umfangreicher, dem
Monument insgesamt gewidmeter Teil samt knapper Forschungsgeschichte?,
eine eindringliche Beschreibung der verschiedenen Gebiudeteile (»Apostel-
grab®, Arkosolien, die gerade Ostwand) und die entscheidende Entdeckung,
namlich die Auffindung zweier mit Knochen gefiillter Kistchen, die ins Mauer-
werk des , Apostelgrabs® eingelassen waren, und die Entdeckung der den Miir-
tyrer Quirinus erwihnenden Inschrift, die auf den Gewdlbesockel gemalt war?.

" A. DE Waar, Die Apostelgruft ad Catacumbas an der via Appia. Eine historisch-archiolo-
gische Untersuchung auf Grund der neuesten Ausgrabungen (Freiburg 1894).

" A.DE WaaL, La Platonia, ossia il sepolcro apostolico della via Appia, in: DPARA 2,4
(1892) 139-163.

* [A.pe Waar], in: BAC 5,3 (1892) 30f. (13. Mirz 1892); vgl. [O. Marucchi], in BAC 5,3
(1892) 34. 381,

2 [O. MaruccHi), in: BAC 5,3 (1892) 34f. 38f.; BAC 5.4, 1894, 53.

* O. MaruccHI, Via Appia. Scavi nella Platonia presso il cimitero de s. Sebastiano sulla via
Appia, in: Notizie degli Scavi di Antichita (1892) 90-97.

# O. MaruccHl, Osservazioni intorno al cimitero delle Catacombe sulla via Appia, in: RQ 6
(1892) 275-309.

* O. Maruceny, 1 sepolero apostolico delle catacombe, in: Archiologische Ehrengabe der
Rémischen Quartalschrift zu de Rossis LXX Geburtstage (Rom 1892) 294—324.

* DPARA 2,5 (1894) 368f. Der Fund wird auch behandelt in C.D.A.S., Processi e verbali,
Adunanza del 27 febbraio 1893 (APCAS).

% Dg Waar (Anm. 18) 7-58.

 DE WAaAL (Anm. 18) 59-72.

*® DE WaAL (Anm. 18) 73-108.
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Weitere Details ,,aus erster Hand“ zur Durchfithrung der Grabungen, zu den
Funden im Mausoleum und zu den unter dem frischen Eindruck der Entdek-
kungen gedufierten Forschermeinungen gehen aus einem Dokument hervor, das
jiingst im Archiv des Priesterkollegs am Campo Santo Teutonico gefunden wur-
de. Es handelt sich offensichtlich um jenes Grabungstagebuch de Waals, das er
selbst in seiner Studie von 1894 erwihnt und aus dem er zitiert?; diese Zitate
lassen sich in dem besagten Manuskript wiederfinden (siehe unten). Er sagt
ferner, sein ,Tagebuch® sei zu einem dicken Heft angewachsen. Eine vollstindi-
ge Veroffentlichung wiirde daher zuviel Platz beanspruchen und wire ohne
zahlreiche Pline und Abbildungen wenig sinnvoll®. Bei der jiingsten Suche nach
Material zum Komplex von S. Sebastiano® fand sich dieses Grabungstagebuch
oder zumindest eine Abschrift. Jedenfalls ist die erhaltene Fassung kein Buch im
eigentlichen Sinn; es sind 27 (von 2 bis 26 durchnummerierte), lose Kanzleibo-
gen mit insgesamt 103 beschriebenen Seiten, die bis dahin unter den Manuskrip-
ten de Waals zerstreut geruht hatten und hier nun zur Ginze einschliefilich der
Skizzen ediert werden. Hinzugezogen werden dabei die fiinf Samstagabendvor-
trige (,Sabbatinen®), die de Waal 1892-1893 am Campo Santo Teutonico iiber
seine Grabungen hielt™.

Das Grabungstagebuch umfafit die Arbeiten vom 12. Januar bis 9. Mai 1892
und, nach einer mehrmonatigen Unterbrechung, vom 23. Januar bis 16. Februar
1893 auf. Die Grabungen betreute de Waal stets persénlich und griff bei beson-
ders heiklen Situationen auch aktiv in die Arbeiten ein. So erwahnt er etwa, dass
er selbst die Stuckaturen der hinteren Lunette des Arkosoliums [ gesiubert habe
(S.10). Nur an wenigen Stellen mufl angenommen werden, dass er zeitweise
abwesend war. So werden ihm in seiner Abwesenheit gemachte Funde zweimal
vom ,Mau(r)ermeister” mitgeteilt; davon spricht einmal das Tagebuch (S. 55),
das andere Mal nur der 1894 erschienene Beitrag” (vgl. S. 66). Ein andermal
schicke thm Enrico Stevenson (1854-1898) cinen Brief iiber eine interessante
von ihm in der Platonia gemachte Entdeckung.

Obwohl das Grabungstagebuch wie ein richtiges Tagebuch mit tiglichen Ein-
tragungen und jeweils vorangestelltem Datum gestaltet ist, wird in mehreren
Punkten ersichtlich, dass es sich nicht um wirkliche Notizen handelt, sondern
um eine nachtragliche Aufzeichnung ,vom Schreibtisch aus“. Offensichtlich

* Siehe oben Anm. 18. Vgl. H. Grisar, Archeologia, in: CivCatt 46,2 [16,2] (1895) 462.

* D WaaLr (Anm. 18) 74. Tatsachlich verzichtet de Waal in dieser hier zitierten Veroffent-
lichung véllig auf Pline und Zeichnungen. '

" Diese Recherche A. M. Nieddus steht in Zusammenhang einer in Kiirze veroffentlichten
Studie zum oberirdischen Komplex von S. Sebastiano: A. M. N1EDDU, La basilica Apostolo-
rum e Iarea cimiteriale circostante. Tesi di Dottorato presso il Pontificio Istituto di Archeo-
logia Cristiana (15.06.2007).

? Dazu liegen kurze Zusammenfassungen aus der Feder de Waals vor (ACST Libro 84). Er
referierte am 12.02.1892 ,De ,Platonia‘ ad S. Sebastianum®, am 07.03.1892 ,De exploratio-
nibus nuper in ,Platonia‘ factis“, am 11.06. 1892 , De corporibus Apostolorum Petri et Pauli
ad catacumbas depositis“; am 18.02. 1893 ,De antiquitatibus quae nuper ad Catacumbas in-
venta sunt® und am 10.03.1894 ,De Basilica S. Sebastiano ad catacumbas®.

* DE Waar (Anm. 18) 94.
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handelt es sich um eine Reinschrift; die Seiten sind zudem nur halbseitig be-
schrieben, um jeweils rechts noch Erginzungen oder Zeichnungen cinfiigen zu
konnen. Es gab also wohl eine erste, offensichtlich nicht mehr erhaltene Version
eines wahren Tagebuchs oder Notizen. Dass de Waal bei der vorliegenden Fas-
sung auf wohl teilweise ungeordnete Notizen zuriickgreifen konnte, wird in der
Art deutlich, wie er bei der Fundbeschreibung von einem Gegenstand zum
nichsten wechselt. Offenbar wollte er sich von den diversen Entdeckungen
nichts entgehen lassen und genau mithalten oder auch die Beobachtungen ver-
merken, die ihm in Bezug auf verschiedene Partien des Baus in den Sinn kamen,
um nichts zu vergessen (man vergleiche etwa die Abfolge der Eintragungen zum
17. Februar 1892, S. 38-40). An ein echtes Tagebuch lassen andererseits Eintra-
gungen denken, die auf Ereignisse bezug nehmen, die nur sekundir mit den
Arbeiten zu tun haben, wie etwa am 25. Januar 1892 der Hinweis auf das ,Erd-
beben in der vorigen Woche*, das in der Platonia die Zerstorung des oberen
Grabes in Nische I verursachte (S. 19; es handelte sich um einen schweren Erd-
stof}, der Rom am 22. Januar 1892 traf**), oder der Hinweis auf einen Besuch in
der Pritextatkatakombe (S. 54) aus Anlass eines nicht niher spezifizierten Fe-
stes, an dem sicherlich auch Marucchi und Stevenson teilnahmen, oder die
Notiz beziiglich einer am 25. April zum Geburtstag de Rossis gefeierten Messe
in' 8. Callisto (5. 70),

Auf der anderen Seite erhellt die Entstchung des Grabungstagebuchs ,am
Schreibtisch® aus den bisweilen eingefiigten prizisen bibliographischen Anga-
ben (S. 24, 73 u.6.). Noch eindeutiger ist, dass de Waal seine Notizen zum Be-
ginn der zweiten Kampagne am 23. Januar am Ende des Tagebuchs nochmals
auffiihrt, wo er offensichtlich den Inhalt eines losen Blattes einfiigen wollte,
das ihm zuvor abhanden gekommen war (S. 102-103). Dariiber hinaus erschiene
es bei einer Abfassung unmittelbar nach der Durchfithrung der Arbeiten merk-
wiirdig, wenn der Autor zuweilen in der Vergangenheit spriche (z. B. am 12. Ja-
nuar, wo er auch schildert, was ,In den drei folgenden Tagen® getan wurde
(5. 10); und am 18. Januar (S. 13-15): ,Mit diesen Arbeiten war die Woche zu
Ende gegangen ... Die Ausgrabung hatte Montag und Dienstag Morgen in An-
spruch genommen ...“). In dieses Bild passt auch, dass sich de Waal bei der
Vorstellung der Entdeckungen auf Forschermeinungen bezieht, die zweifellos
nicht schon bei der Entdeckung geiufiert worden waren. Dies gilt fiir die Ent-
deckung des Musicus-Graffitos im Stuck an der Front des Arkosoliums III, wo
er sich auf die Interpretation de Rossis bezieht (S. 22), der an diesem Tag nicht
die Grabung besucht haben kann (dies hitte de Waal vermerkt, der fiir denselben
Tag den Besuch Joseph Wilperts verzeichnet hat).

Zwar bietet das Tagebuchs neue Einzelheiten fiir das Studium des Monuments
selbst, wie noch gezeigt werden wird, es ist aber auch lesenswert, um die niheren
Umstinde und den Fortgang der Forschungen de Waals zu kliren.

* Ein zeitgenossisches Zeugnis dieses Vorfalls siche G. AcamENNONE, Il terremoto di Roma
del 22 gennaio 1892 e gli strument sismici del Collegio Romano, in: Annali dell’ Ufficio Cen-
trale Meterorologico e Geodinamico Italiano 2,12 (1890 [!]) 152-163.
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Wie der Autor berichtet, konnten die Arbeiten dank der finanziellen Mittel
ausgetiihrt werden, die er selbst namentlich Adolph Hytrek (1853-1899) zur
Verfiigung gestellt hatte (S. 1), der damals Mitglied des Priesterkollegs war und
sich ganz besonders der Christlichen Archiologie verschrieben hatte. De Waal
plante schon lange entsprechende Grabungen, aber erst 1892 wurde ein Gesuch
mit der Bitte an den zustindigen Minister (den Bildungsminister, dem der Schutz
des Baus unterstand) gerichtet, Grabungen im Innenraum durchfiihren zu diir-
fen. De Waal erhielt die Erlaubnis®. Die Gelegenheit bot sich, als de Waal Ora-
zio Marucchi bat, einen Beitrag iiber die Platonia zu schreiben, um sie in einer
von de Waal herausgegebenen Sammlung von wissenschaftlichen Beitrigen an-
lasslich des 70. Geburtstags de Rossis am 23. Februar 1892 zu publizieren. Es
lasst sich nicht genau kliren, wie hoch der de Waal aus eigenen Mitteln zur
Verfiigung stehende Geldbetrag war, aber es miissen circa 600 Lire gewesen sein,
da er am 14. Mirz (drei Monate nach Beginn der Grabungen) erklirte, bis dahin
mehr als diese Summe ausgegeben zu haben (S. 51-52), und mitteilt, dass von
nun an die Commissione (di Archeologia Sacra) die weiteren Ausgaben tragen
werde.

Soweit bis jetzt ersichtlich ist und soweit aus dem ersten Teil des Tagebuchs,
der sich mit der ersten Kampagne bis zum 9. Mai 1892 befasst, hervorgeht, fiihrte
de Waal, dem haufig Johann Steinmetz (1866-1943), Kaplan am Campo Santo
Teutonico (S. 3. 8), assistierte®, die Ausgrabungen in enger Zusammenarbeit mit
der Commissione di Archeologia Sacra durch, deren Mitglied er jedoch erst
1914, drei Jahre vor seinem Tod, wurde”. Die Mitglieder der Commissione
begleiteten entsprechend ihrer Aufgabe die Durchfithrung der Arbeiten aus der
Nihe, wie de Waal oft erwihnt, der die Empfehlungen zum Fortgang der Ar-
beiten und die Forschungsmeinungen beziiglich der Entdeckungen notierte. In
seinen Notizen fiir den ersten Grabungstag, den 12. Januar, berichtet de Waal
vom fiir den folgenden Tag vorgesehenen Besuch einer Gruppe Wissenschaftler.
Es nahmen daran teil de Rossi, Marucchi, Wilpert und weitere nicht niher ge-
nannte Forscher (S. 3; irrtiimlich notiert de Waal den Besuch unter dem 12. statt
unter dem 13. Januar). Bei dieser Gelegenheit erhielt de Waal von de Rossi den
Rat, zuerst die Arkosolien zu ergraben, was de Waal befolgte. Denn die ersten
Grabungstage waren fast ausschliefilich der Ergrabung der Nischen entlang der

* Die Gesuche aus den Jahren 1892 und 1893 befinden sich in einer Akte im Archivio Cen-
trale di Stato di Roma (AA. BB. AA., II versamento, II serie, b. 400, fasc. 4464).

* Steinmetz leitete in demselben Zeitraum eine Forschungskampagne in einem Hypogium
im Areal stidlich der Basilika ([]. StemvmeTz], in: BAC 5,3 [1892] 33f.). Zu diesem Katakom-
benbereich ,,ove entrd Steinmetz“ gibt auch Stevenson einen kurzen Hinweis in: BAV Vat.
lat. 10556, f. 85. Chronik A. de Waal, 22.03.1892 (ACST Libro 69): ,,Herr Kaplan Steinmetz
hat bei S. Sebastian eine neue Katakombe, aber eine Abtheilung der dortigen Katakombe
links vom Wege ins Kloster entdeckt und ist jetzt eifrig mit Ausgrabungen daselbst beschaf-
tigt. Was bisher zu Tage gekommen, lifit interessante Funde erwarten®.

7 A. Nestori, Gli ,officiali della Pont. Commissione di Archeologia Sacra, in: Quaeritur
inventus colitur. Miscellanea in onore di padre Umberto Maria Fasola (Citta del Vaticano
1989) 494.
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Auflenwand gewidmet. Es wird aus dem Tagebuch nicht deutlich, bei welchen
anderen Anlissen de Rossi die Grabung besuchte. Zeifellos war er am 30. April
anwesend, an dem zwei mit Knochen gefiillte Kistchen aus dem Mauerwerk des
~Apostelgrabes® gedffnet wurden (S. 73. Auch bei dieser Gelegenheit gab de
Rossi Anweisungen zur Grabungsdurchfiihrung, insofern er bestimmte, dass
beide Kistchen aus dem Mauerwerk des Grabes gelost werden sollten), aber
schon zwei Tage zuvor referierte de Waal Hypothesen de Rossis iiber den mog-
lichen Inhalt der beiden Kistchen (S. 72). Es ist nicht auszuschliefien, dass sich
die beiden unter anderen Umstinden begegnet sind, z.B. bei der von de Waal
erwihnten Messe in S. Callisto am 25. April zum 70. Geburtstag de Rossis*. Auf
denselben Anlass kénnte sich auch eine nicht weiter prizisierte Erwihnung
eines Mittagessens beziehen, an dem unter anderem de Waal, de Rossi, Mariano
Armellini (1852-1896) und andere teilgenommen haben (S. 72). Jedenfalls muss
der Kontakt unter den beiden Wissenschaftlern zu der Zeit recht intensiv und
direkt gewesen sein, da ihr Meinungsaustausch keine Spuren in der Korrespon-
denz de Rossis hinterlassen hat, die bekanntermaflen in anderen Fillen sehr
reichhaltig ist”.

Aufler mit de Rossi hatte de Waal auch freundschaftliche und fruchtbare
Beziehungen mit vielen anderen Vertretern der rémischen christlich-archiolo-
gischen Schule, so mit Orazio Marucchi, Enrico Stevenson (beide damals Mit-
glieder der Commissione di Archeologia Sacra) und mit Joseph Wilpert (1857—
1944), deren Anwesenheit in der Platonia zu verschiedenen Anlissen das Gra-
bungstagebuch verzeichnet (S. 3, 8, 22). Auch andere Personlichkeiten beleben
die Seiten des Tagebuchs mit ihren Diskussionen zu verschiedenen Aspekten
des Monuments: De Waal berichtet detailliert vom Besuch Rodolfo Lancianis
(damals Sekretir der Commissione Archeologica Comunale) und dessen Mei-
nung zur Chronologie verschiedener Bauteile (S.45-46) und erwihnt einen
Besuch Giovanni Battista Lugaris, der bereits 1888 eine Studie zum Mausoleum
ver6ffentlicht hatte, und seines Bruders (S. 99; siehe auch S. 60)*. Freilich diirf-

* R. Gruriant (Hg.), Giovanni Battista de Rossi e le catacombe romane. Mostra fotografica
e documentaria in occasione del 1 Centenario della morte di Giovanni Battista de Rossi
(1894-1994) (Citta del Vaticano 1994) 50. De Waal muss an den Festlichkeiten de Rossis teil-
genommen haben: Er scheint auf der Photographie auf S. 51 des Ausstellungskatalogs die mit
»INr. 5% markierte Person zu sein, die filschlicherweise als Johann Peter Kirsch ausgewiesen
wurde.

* Fiir die Jahre, in denen den Waal die Studie zur Platonia leitete, finden sich in der Korre-
spondenz de Rossis in Bezug auf S. Sebastiano ein Brief vom 5. Marz 1892, in dem de Waal de
Rossi um Erlaubnis bittet, einen bestimmten Eingriff im Inneren des Mausoleums auszufiih-
ren, und zwei Visitenkarten, eine von 1892 (nicht niher datiert, aber wohl aus der Zeit vor
dem Beginn der Untersuchungen), mit dem de Waal de Rossi ,,avverte il Sig. Comm. G. B. de
Rossi che gia un suo cappellano [wohl Steinmetz] & andato a S. Sebastiano®, die andere vom
4. Juli 1894 (nur zwei Monate vor de Rossis Tod), in dem de Waal um Informationen zu einem
Gutachten eines gewissen Cicarelli beziiglich der in den beiden Kistchen gefundenen Kno-
chen bittet (BAV Vat. lat. 14295, f. 222, n. 209).

* In der Korrespondenz de Rossis erhielten sich auch Briefe, in denen Lugari seine cigene
Meinung iiber die Malereien in der Raummitte mitteilte, die er zweifellos vor Beginn der
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ten beide des ofteren gekommen sein, denn als de Waal seine Grabungen be-
gonnen hatte, erhielten sie von ihm und de Rossi die Erlaubnis, dabei zu sein*'.
Manchmal veranlassten solche Besuche de Waal, die bis dahin gewonnenen
Fakten zusammenzufassen und auf ihrer Basis seine Vorstellungen zur Ge-
schichte des Monuments zu entwickeln. Zum Beispiel berichtet der Autor aus
Anlass des Besuches Lancianis aufler von dessen Meinung auch von seinen
eigenen Ansichten zur Chronologie einzelner Gebaudeteile (S.45-48), und
wihrend des Besuchs der Briider Lugari behandelt er noch einmal kurz die
Chronologie der Bauabschnitte des Monumentes (S. 99). Hier gilt wie auch in
anderen Fillen, dass die Tagebucheintragungen nicht immer nur Informationen
zu den Funden geben, sondern zuweilen in lange, personliche Reflexionen miin-
den, die beispielsweise die Malereien des ,,Apostelgrabs® (S. 58-60), die Be-
schaffenheit dieses Grabes (S. 611f.) oder den méglichen Inhalt der beiden im
Mauerwerk gefundenen Kistchen betreffen (S. 69-70). Dies erlaubt es in eini-
gen Fillen zu verfolgen, wie der Forscher zu seinen Schlussfolgerungen gelangt
ist, die durch vorurteilsfreie Gegentiberstellung und Abwigung eigener und
fremder Meinungen gereift sind. Beispielhaft fiir diese Methode des stindigen,
aber fruchtbaren Zweifelns sind die Ausfithrungen, in denen er seine eigene und
de Rossis Ansichten zum Inhalt der beiden Kastchen darlegt (S. 75, 81, 96, 102—
103).

Eine besonders fruchtbare Zusammenarbeit entwickelte sich zwischen de
Waal und Enrico Stevenson wahrend der zweiten kurzen Kampagne, die weni-
ger als einen Monat lang dauerte (23. Januar bis 17. Februar 1893) und offiziell
gemeinsam von de Waal (S. 102) und dem Jesuiten Giuseppe Bonavenia (1844—
1920) geleitet wurde, der damals Mitglied der Commissione -di Archeologia
Sacra* und von der Commissione di Archeologia Sacra beauftragt war, die Gra-
bungen de Waals zu tiberwachen®. Mehrmals erwihnt de Waal Stevensons An-
wesenheit in der Platonia, des 6fteren berichtet er iiber seinen Meinungsaus-
tausch mit ihm wahrend der Arbeiten (z.B. zum Inneren des Doppelgrabs
[S. 89]) und bei anderen Anlissen; so gibt de Waal ein langes Gesprach mit
Stevenson wihrend einer Fahrt nach S. Sebastiano wieder (S. 98-99, siche auch
S. 85). Die aktive Anteilnahme Stevensons an den Arbeiten erklart sich damit,
dass er gerade an einer umfassenden Studie zum Komplex von S. Sebastiano
arbeitete, wie aus der Menge an Notizen unterschiedlicher Art hervorgeht, die
unter den Schede Stevenson jun. in der Biblioteca Apostolica Vaticana auf-
bewahrt werden*. Offenbar war die Studie besonders in der Zeit gereift, in der
de Waal die ersten Grabungen in der Platonia durchfiihrte, insofern die Auf-
zeichnungen zum Monument und die zahlreichen Abklatsche von Inschriften

Grabungen betrachtet hatte, da der betreffende Brief auf den 10. Januar 1892 datiert (BAV
Vat. lat. 14290, ff. 51f.), sowie iiber die Funde in der Platonia (Meinungen, die auch von de
Waal im Tagebuch zitiert werden): Vgl. BAV Vat. lat. 14290, ff. 60, 206, 297 1.

# G.B. Lucari/B. Lucari, La Platonia (Roma 1895) 7.

# NESTORI (Anm. 37) 491.

% C.D.A.S., Processi e verbali, Adunanza del 15 febbraio 1892 (APCAS).

4 BAV Vat. lat. 10556, ff. 1-118.
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ab Juni 1892 datieren, als Stevenson auch gewisse Grabungen in der Basilika und
im Rundmausoleum siidlich der Kirchenfassade durchfiihrte. Diese zeitliche
Eingrenzung wird indirekt auf der ersten Seite des Grabungstagebuchs bestitigt
(also im Januar 1892), wo de Waal Orazio Marucchi als Erforscher des Coe-
meteriums von S. Sebastiano erwihnt, Stevenson jedoch verschweigt. Auf die
Forschungen Stevensons im Sommer 1892 nimmt de Waal dann aber Bezug, als
er bei der Prisentation der Funde und Ergebnisse nach Beendigung der Kam-
pagne von 1893 (16. Februar) cine interessante Entdeckung Stevensons ,im vo-
rigen Sommer® unter den Gegenstinden, die aus der Grabung ,im verflossenen
Winter* stammten, anfiihrt.

Wie aus den letzten Seiten des Tagebuchs erhellt, war der Beitrag Stevensons
tundamental fiir die Erforschung der Platonia, da er es war, der sich mit der
Entzifferung und Deutung der Inschrift an der Gewdélbebasis beschiftigte. Die
Inschrift wurde nur in Folge eines Abrisses einer Reihe von alten Mauergribern,
die sich iiber den Nischen an die Umfassungsmauer anlehnten, lesbar gemacht
(Abb. 2 u. 3). Stevenson konnte nach ,intensivem Studium® den Namen des
Martyrers Quirinus dechiffrieren. Die Lésung hat Stevenson in einem Brief mit-
geteilt®, der am Samstag, dem 11. Februar, an de Waal geschickt wurde (Abb. 4)
und auf den sich de Waal in seinem Tagebuch am Folgetag bezicht*, wo er das
Ergebnis seiner ersten, kurzen Recherche beziiglich des Mirtyrers ausfiihrt
(5. 92-93). Auf der Sitzung der Pontificia Accademia Romana di Archeologia
vom 26. Februar 1893 stellte Stevenson seine Entdeckung vor, wobei er naturge-
mif auch auf die Arbeiten de Waals einging?.

Wie bereits angedeutet, bereichert das Tagebuch die Interpretation des Monu-
ments um einige Details, die von de Waal in seinem veréffentlichen Beitrag nicht
hinreichend klargestellt wurden, auch wenn sich diese Interpretation weit-
gehend auf die sehr ausfihrliche Publikation und die noch aufragenden Bau-
strukturen stiitzen kann.

In Anbetracht der jetzigen Unméglichkeit, Vermessungen von allen Arkoso-
lien durchzufiihren (einige dieser Arkosolien sind nicht mehr erreichbar, weil sie
seit den Grabungen der frithen 1930er Jahre, als man den Fulboden teilweise tief
aushob, ,schweben“*), erweist sich die Tabelle (S. 9) als wertvoll, in die de Waal
die Ausmafle der einzelnen Arkosolien eingetragen hat, einschlieflich dem Ar-
kosolium VI, das im Laufe der Untersuchungen von 1892 abgerissen wurde, um
die stuckdekorierte Stirnseite des angrenzenden Arkosoliums V freizulegen.

# ACST 15 100 (siehe Abb. 4).

* Die Tatsache, dass Stevenson den Briefweg wihlt, erklirt sich aus dem Wunsch, de Waal
rasch die Neuigkeit mitzuteilen. Offenbar blicb de Waal einige Tage von der Ausgrabung
fern, denn auch er selbst schrieb Stevenson, und zwar am folgenden Montag, dem 14. Februar.
¥ DPARA 2,5 (1894) 367-369.

* Diese Arbeiten, die den nordlichen und den siidlichen Gebiudeteil betrafen, umreifit Fran-
cesco Fornari, in: Nelle catacombe romane. Lattivita della Pontificia Commissione di Ar-
cheologia Sacra durante I’anno 1930, in: RivAC 8 (1930) 14—16. Ein detaillierter Bericht findet
sich im Grabungstagebuch Giornale di scavo 3 (1929-1936) (anni 1939-1932, passim), auf-
bewahrt im Archiv der Pontificia Commissione di Archeologia Sacra.
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Auch beziiglich der Nischen, die de Waal ausfiihrlich in seinem Beitrag von
1894% behandelt, sagt der Autor nur im Tagebuch deutlich, welche von der
Grabung betroffen waren (nimlich die Nischen I, I, III, V, VI, XI [S. 10-19];
Abb. 1), und listet die Gegenstinde auf, die in den jeweiligen Nischen gefunden
wurden. Das ist zum einen hinsichtlich der Art der Fundgegenstinde wichtig; so
ist etwa ein bisher unverdffentlichtes Plattenfragment aus Nische I zu erwihnen,
das eine griechische Inschrift und einen Teil einer menschlichen Figur aufweist
[S. 10]%). Zum anderen erhellt aus der Bruchstiickhaftigkeit der Objekte (man
denke an Fragmente von Marmorplatten, Sarkophagen, Glasgefifien, Ollampen,
Keramikgefiflen, Metallobjekten), dass alle untersuchten Griber schon in der
Vergangenheit aufgebrochen worden waren; in keinem Fall vermerkt de Waal
die Auffindung der Beigaben an deren urspriinglichem Ort. Dies wird auch vom
Fund zweier Miinzen ,schr jungen Datums® in zwei Nischen bestatigt (Nr. ITI
und Nr. XI [S. 17]). Sicherlich haben diese Beschidigungen vor den Restaurie-
rungen Borgheses stattgefunden, weil die Graber in den Nischen, als de Waal
seine Untersuchungen aufnahm, von einer Art ,Erdwall iiberzogen waren, der
die Griber versiegelte und wohl, wie de Waal deutlich sagt, im Zuge der Arbei-
ten Borgheses aufgeschiittet worden war®. Zu dieser Chronologie kam er auf-
grund des nur im Tagebuch erwihnten Fundes ,einer kleinen Scherbe von Por-
zellan ... im XVI oder XVII Jahrh.” (S. 10).

Ebenso wird allein aus dem Tagebuch deutlich, dass die Bank, die entlang der
gesamten Auflenwand vor den Nischen entlangliuft (Abb. 1) zumindest spdter
als Nische VI entstanden ist. Es handelt sich zudem um eine Nische, die spiter
als die anderen entstanden ist und wihrend der Arbeiten de Waals abgerissen
wurde. Zu dieser Chronologie fiihrt die Beobachtung, dass sich der aufgetragene
Putz an der Stirnseite des angrenzenden Arkosoliums V auch tber den Fufi-
boden unter der Bank selbst erstreckte (S. 23).

Wie in der 1894 publizierten Studie ausgefiihrt, kam wihrend der Unter-
suchungen von 1892 in etwa 3 m Tiefe unterhalb des Fulbodenniveaus der Pla-
tonia vor der dstlichen Wand der Eingangsbereich eines Gebiudekomplexes aus
dem Ende des 1. bis zur Mitte des 2. Jahrhunderts ans Licht, der als ,villa gran-
de“ (Abb. 1) bekannt ist*. In der Publikation fehlt jedoch jegliche Erwihnung
eines unbedeutend erscheinenden Befundes, der interessante Riickschliisse auf
die urspriingliche Funktion des Areals gegentiber der ,Villa“ vor dem Baubeginn
der Platonia liefert. Es befand sich nimlich vor dem Sockel einer der zwei anti-
ken Pilaster, die den Eingang zu diesem Bereich der ,Villa“ markierten, 1 m
unterhalb der Pilaster, angelehnt an die Mauer, die von dieser Seite her das Ge-
biude abschlof, ein Grab mit Halbkapuzinergewdlbe (S. 55). Dies ist das einzige

¥ Dg WaarL (Anm. 18) 79-86.

0 Von diesem Fragment gibt es keine Spur unter den dem Komplex zugehérigen Inschriften,
die 1971 von Ferrua im 5. Band der ICUR publiziert wurden, so dass es wohl verloren ge-
gangen ist.

5 Diese Anmerkung findet sich bei bE WaaL (Anm. 19) 144, 147, fehlt aber in seiner Studie
von 1894.

2 DE WaAL (Anm. 18) 89-91.
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Abb. 5: Sarkophagfragment mit Pferderennen, Campo Santo Teutonico

konkrete Indiz, dass das Areal auflerhalb der Villa zumindest an dieser Seite fiir
Bestattungen genutzt wurde.

Wie inzwischen vor allem durch Francesco Tolott1 (1906-1998) geklart wer-
den konnte, wurde in diesem Bereich der ,Villa®, allerdings um circa 3 m hoher
als das Fuflbodenniveau der Villa, nach Errichtung der Basilika ein kleines Mau-
soleum erbaut (Abb. 1)®. Dessen Strukturen wurden von de Waal aufgedeckt,
aber nicht richtig gedeutet, da er es als Vestibiil der Platonia ansah. In diesem
Mausoleum wurde zwischen Ende des 12. und Anfang des 13. Jahrhunderts, wie
die dortigen Malereien verraten, ein kleines Oratorium eingerichtet, das wih-
rend der Arbeiten de Waals noch funktionsfahig war. Diese sogenannte ,,Apo-
stelkapelle” wurde im Zuge der 1892 in der Platonia durchgefiithrten Arbeiten
abgebaut, um eine Untersuchung der alteren Strukturen zu ermoglichen. Die
wenigen verdffentlichten Nachrichten beziiglich der bei dieser Gelegenheit®
gemachten Funde miissen durch einige Anmerkungen aus de Waals Tagebuch

5 E Tororr1, Memorie degli Apostoli in Catacumbas (Citta del Vaticano 1953) 243-245,
247 1.
> De Waar (Anm. 18) 87f.,; O. Marucchi, Conferenze di Archeologia Cristiana, 10 aprile
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vervollstandigt werden. Zunichst einmal nahm man schon vor dem soffiziellen®
Beginn der Ergrabung des Oratoriums (am 14. Mirz 1892) Untersuchungen in
seinem Inneren vor, wie aus einer Notiz vom 26. Januar zu erfahren ist (S. 24),
bei der auch ein Sarkophagfragment mit der Darstellung eines Zirkusrennens aus
der Erde gehoben wurde (Abb. 5)%.

Ferner findet sich im Tagebuch die vollstindigste Beschreibung des Altars
(S. 52)*, der sich vor der Siidwand des Oratoriums erhob und der ebenfalls fiir
die Untersuchungen abgerissen wurde. Der Altar wurde mit einem marmornen,
gesimsbildenden Architravstiick (Abb. 6) gestaltet, das schon vor seiner Ver-
wendung im mittelalterlichen Oratorium tiberarbeitet worden war. Zu dieser
ersten Uberarbeitung gehort ein Relief mit der Darstellung eines ,,Guten Hir-
ten®, das auf einer der Schmalseiten zu sehen ist. Dieses Detail erlaubt es, das
Stiick mit einem Architrav zu identifizieren, der momentan im Epigraphischen
Museum von S. Sebastiano aufbewahrt wird, keine Inventarnummer besitzt und
schon einmal auf einer Photographie in Erscheinung trat, die im Zusammenhang
mit einer fritheren Inszenierung der Museumsraumlichkeiten in der Sakristei der
Cappella Albani stand¥. Fiir den Altar wurde das Stiick mit dieser Seite nach
unten aufgestellt, wodurch das Bild des ,Guten Hirten® verdeckt wurde. Die
Schaffung eines sepulcrum religuarum® auf der der skulpierten Fliche gegen-
liberliegenden Seite gehort offensichtlich in die Zeit, als der Block als Altar
genutzt wurde. Dieses sepulcrum war auflerdem, wie aus dem Tagebuch erhellt
(S. 52), noch von einer kleinen Marmortafel verschlossen und enthielt lediglich
ein wenig gelblichen Staub. Seltsamerweise macht de Waal keine Angaben zur
Platte, die als Altarmensa benutzt wurde und die aus einer eigens dafiir zersigten
frithchristlichen Inschrift bestand®. Bei derselben Untersuchung wurde auch die
Statue einer mit einer Toga bekleideten Figur gefunden, die auch im 1894 pu-
blizierten Beitrag erwihnt wird®. Ein bisher unversffentlichtes Inschriftenfrag-

1892, in: BAC 5,3 (1892) 34; O. MaruccH, Via Appia. Scavi nella Platonia presso il cimitero
di s. Sebastiano sulla via Appia, in: Notizie degli Scavi di Antichita (1892) 94f.

> In diesem Fragment ist zweifellos ein von S. Heid im Atrium des Collegio Teutonico aus-
gemachtes Stiick wiederzuerkennen (siehe Abb. 5).

* Etwas weniger prizise Beschreibungen finden sich bei b Waar (Anm. 19) 162f. und pE
Waar (Anm. 18) 62.

¥ Es ist nicht mdglich zu bestimmen, auf welche Art das Stiick gebraucht wurde, als dieses
Bild gehauen wurde. Die Hypothese, dass die Darstellung als Lehrstiick in einer Bildhauer-
werkstatt entstanden sein konnte, wie MARUCCHI (Anm. 22) 97 glaubt, ist durch kein Fake
gestiitzt, noch erscheint es in Anbetracht der bemerkenswerten Dicke des Stiickes (37 cm)
méglich zu glauben, dass es sich um den Eckbereich eines Sarkophages handeln kénnte, wie
in G. Boving, H. BRANDENBURG, Repertorium der christlich-antiken Sarkophage 1 (Wiesba-
den 1967) 135, Nr. 228, vorgeschlagen wurde, wo als Provenienz des Fragments tibrigens
falschlicherweise ,aus dem Mausoleum der Uranii® angegeben ist.

* Dieses Detail wurde kurz bei e Waar (Anm. 19) 163 genannt.

¥ ICUR V, 13405, datiert auf 472, momentan aufbewahrt im Epigraphischen Museum von
S. Sebastiano. Auf diese Platte bezieht sich kurz be Waar (Anm. 19) 62.

® C.D.A.S. Processi e verbali, Adunanza del 23 maggio 1892 (APCAS); Dt WaaL (Anm. 19)
88.
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Abb. 6: Architrav, der fiir den Altar iiber dem ,Apostelgrab“ verwendet wurde, im
Museo Epigraphico S. Sebastiano

ment, auf dem ,M. NEMONIVS (?)“ zu lesen war, taucht dort jedoch nicht auf.
Der Forscher stellt dieses ,,im Mauerwerk des IV Jahrh.’s verwendete“ (es bleibt
unklar, welche Mauer gemeint ist) Inschriftenfragment in einen hypothetischen
Zusammenhang mit der Statue (S. 60; siche auch S. 54)¢'.

Wie bereits erwihnt, kamen wihrend der Untersuchungen de Waals zwei mit
Knochen gefiillte Marmorkistchen ans Licht, die wihrend der Schaffung des
Doppelgrabes in der Raummitte in den Zement der Westseite eingelassen wor-
den waren (Abb. 1). Obwohl diese Entdeckung von de Waal erschopfend in
seinem Beitrag von 1894 dargelegt wurde, wo er u.a. auch vollstindige Ab-
schnitte aus dem Tagebuch (S. 73-77) zitiert, befinden sich nur im Tagebuch
zwei Skizzen. Die eine zeigt das Innere des kleineren Kistchens (S. 74), die
andere beide Kistchen mit Malangaben (S. 76). Angesichts der raren graphi-
schen Dokumentation im Text (leider auch in dem 1894 erschienenen) erweisen
sich diese Zeichnungen als sehr wertvoll, auch weil die beiden Kistchen nach der
Untersuchung wieder verschlossen und an den urspriinglichen Ort zuriick-
gestellt wurden.

¢ Die Anmerkung de Waals ist nicht uninteressant, da der Gentilname Nemonins wenig
bezeugt ist, zumindest in keiner Inschrift aus S. Sebastiano begegnet (Vgl. zusammenfassend
H. Sorin, O. SaLomiEs, Repertorium nominum gentium et cognominum Latinorum (Hil-
desheim u.a. 1994) 126.

2 DE WaaL (Anm. 19), insbesondere 94-98. Siche auch C.D.A.S., Processi e verbali, Adu-
nanza del 23 maggio 1892, 12 dicembre 1892, 9 gennaio 1893 u. 27 febbraio 1893 (APCAS)
tber die Rekogniszierung der Gebeine.
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Eine letzte Prazisierung liefert das Tagebuch in Bezug auf den Fundort des
kleinen Fragments mit der damasianischen Inschrift ICUR V, 132750. Dieses
Fragment wurde wihrend der Grabung ,beim Altare, auf der Langseite nach
dem Fenster” (S. 101) gefunden. Diese Angabe ist nicht sehr klar, schliefit aber
unzweifelhaft einen Fund in einem Arkosolium oder im Doppelgrab aus, wie
andere Autoren meinten, die den Fund nur aus zweiter Hand kannten®. Steven-
son unterzog die Fundstiicke aus den einige Monate zuriickliegenden Grabun-
gen de Waals einer sorgfiltigen Untersuchung. Dabei stief} er nicht nur auf die
erwihnte verwitterte Inschrift, sondern bemerkte auch, dass die Dicke dieser
Tafel exakt mit der Breite der Kanneluren der drei kleinen, bei derselben Gele-
genheit* aufgefundenen Pilaster iibereinstimmte. Méglicherweise gab es also ein
besonders hervorgehobenes Grab in der Platonia.

® Derartige Informationen wurden von M. ArmerLing, Gli antichi cimiteri eristiani di Roma
¢ d’Tralia (Roma 1893) 754, und H. Grisar, Archeologia, in: CivCatt 46,2 [16,2] (1895) 471
wiedergegeben.

* Die Unbestimmtheit dieser Ausfithrung erlaubt es nicht, die infrage kommenden Pilaster
unter den in S. Sebastiano aufbewahrten Gegenstinden zu identifizieren, unter denen es in
der Tat an kannelierten Pilastern, die vom 5. bis 7.Jh. datieren, nicht fehlt; Nieppu
(Anm. 31).
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Protokoll der Ausgrabungen in der Platonia von S. Sebastiano®.
Januar u. Febr. 1892.

(S. 1] Schon vor Jahren hatte ich Herrn Hytrek die Gelder zu Ausgrabungen in der Plato-
nia und in den Katakomben von S. Sebastiano zur Verfiigung gestellt; die Sache unterblich
jedoch, weil sich schon Marucchi lingere Zeit mit dem Studium dieses Coemeteriums be-
schiftigte. Bei einer Untersuchung der Bergestitte der beiden Apostel, soweit sie durch die
enge Offnung der beiderseitigen fenestellae des in der Mitte des unterirdischen Raumes
stehenden Altares moglich war, war mir am oberen Ende eine kleine viereckige Offnung
aufgefallen, von der ich vermuthete, dass sie mit einem anstossenden Cubiculum der Kata-
komben in Verbindung stehe und dass die Gliubigen in alter Zeit durch dieses Fensterchen
die Gruft der Apostel verehrt hatten. Nicht minder zog immer wieder von Neuem die Reihe
der Arcosolien ringsumher mit ihren antiken Stuckverzierungen meine neugierige Aufmerk-
samkeit auf sich. Die Einfiillung hatte die Stuckdecorationen zu grossem Theile verdeckt;
warum legte man sie nicht wieder offen? Vielleicht [S. 2] finde man dabei Inschriften von
Todten, welche in diesen Arcosolien bestattet lagen, oder Reste der Marmorbekleidung, der
»Platonia®, womit Papst Damasus den Raum geschmiickt hatte, vielleicht gar Bruchsticke
seiner bertihmten Inschrift.

Diese und dhnliche Fragen beschiftigten mich, so oft ich die Platonia besuchte, und wie-
derholt habe ich zu unseren Archiologen den Wunsch ausgesprochen, dass endlich auch an
dieses so hoch ehrwiirdige Monument des christl. Alterthums die Untersuchung herantreten
mochte.

Dieser lange gehegte Wunsch fand endlich seine Erfiillung beim Herannahen der Feier des
70. Geburtstags unseres grossen Altmeisters der christl. Archacologie, Comm. G. B. de Ros-
si. Da von Campo Santo aus eine Festschrift geplant war, an welcher auch die rémischen
Archiologen sich betheiligen sollten, so legte ich dem Prof. Marucchi den Gedanken nahe,
fiir diese Festschrift das Coemeterium von S. Sebastian und speciell die Platonia zu behan-
deln; und ich stellte zugleich die erforderlichen Gelder fiir die Arbeiten zur Verfiigung. So
wurde denn die Sache in Angriff genommen und die Erlaubnis des Ministeriums eingeholt.

[S. 3] Dienstag 12. Jan. [1892]% begann die Arbeit, indem zunichst auf der Vorderseite des
Altars die fenestella, die aus Einem Stiick Marmor besteht, ausgehoben wurde. Fiir den
folgenden Tag war eine gemeinschaftliche Besichtigung der® Apostelgruft abgesprochen, an
der de Rossi, Marucchi, Wilpert u.a. Theil nehmen [!] sollten. Ich fuhr schon in der Friihe
voraus; denn ich dachte mir, es miisse sich im Laufe der Zeit unten viel Staub abgelagert
haben, und wie Gregor v. Tours erzihlt, dass zu seiner Zeit die Gliubigen von den Gribern
der Heiligen den Staub sammelten und als Reliquien verehrten, so gedachte ich auch jenen
Staub zu sammeln und hatte zu dem Zwecke eine feine Biirste, ein Kistchen wu. drgl mit-
genommen, nicht ohne die stille Hoffnung, in einer vergessenen Ecke wohl gar ein Partikel-
chen von den Gebeinen zu finden. Ich war daher recht enttiusche, als wir hinkamen und von
den Arbeitern erfuhren, unten sei alles voll Schlamm gewesen, und diesen hitten sie gestern
ausgerdumt. Ich stieg nun mit Kaplan Steinmetz, der mich begleitet hatte, hinunter in die h.
Stitte, welche ehemals die Gebeine der Apostelfiirsten bewahrt hat, nichst den Confessionen
von St. Peter und St. Paul der ehrwiirdigste unter all den vielen ehrwiirdigen Orten der
ewigen Stadt.

[S. 4] Die schon von Pater Marchi und von Perret veréffentlichten Bilder erkannten wir
sofort wieder, im Hintergrunde Christus in Brustbild iiber Wolken, wie er dem h. Petrus

¢ Archiv Campo Santo Teutonico, 16 100.
% De WaaL (Anm. 18) 74.
¢ Es folgt durchgestrichen: ,,Paps[t]“.



20 Anna Maria Nieddu und Stefan Heid

einen Kranz darreicht, wihrend Paulus die Hand nach dem Herrn ausstreckt; neben beiden
Aposteln stand ein Palmbaum. Allmihlich entzifferten wir zunichst auf der einen Langseite
mehrere Figuren, alle in der gleichen Haltung, einen Kranz dem Herrn in dem Bilde des
Hintergrundes darbietend; ob auf der gegeniiberliegenden Seite eine entsprechende Reihe
von Heiligen stand, liess sich anfangs gar nicht erkennen; erst nachdem das Auge linger
zugeschaut und die farbigen Flecken combiniert hatte, trat allmihlig [!] eine Figur nach der
andern wenigstens in schwacher Andeutung hervor. Die Wand dem Christusbilde gegeniiber,
in welcher die fenestella ist, schien unbemalt zu sein, und ich fand es auch um so natiirlicher,
als man ja von dem Fensterchen aus diese Wand nicht sehen konnte, die Bilder also dort
zwecklos gewesen wiren.

Dann untersuchten wir die Ruhestatte selber. Diese ist durch eine aufrecht stehende Mar-
morplatte in zwei Rdume getrennt, die beiden Langseiten wie die beiden Schmalseiten sind je
durch eine einzige [Bogen 2, S. 5| Marmorplatte an den Winden belegt und ebenso bildete je
eine grosse Marmorplatte den Fussboden. Von diesem war die eine vielfach geborsten, die
andere zeigte auf allen vier Seiten in einigem Abstand vom Rande eine Reihe regelmissiger
Lécher, je vier in der Reihe; in der oberen Ecke fehlte ein Stiick der Platte, das durch Mortel
erginzt war. Wir sammelten nun etwas Schlamm und Erde aus den Lochern und kratzten mit
einem grossen Messer, das wir mitgebracht hatten, von der Platte Schlamm und auch etwas
Staub von dem Marmor selber ab, um dies als Reliquien mitzunehmen. Dann untersuchte ich
die Fenestella. In der Tiefe derselben fand sich Kalkmértel, und man sah, dass schon frither
sich Jemand Miihe gegeben hatte, denselben mit einem Eisen zu durchbrechen. Auch wir
versuchten mit einer Eisenstange hindurch zu kommen, da ja jetzt noch mehr als frither es
mir unzweifelhafter war, dass dahinter ehemals ein Raum gewesen sein miisse, von wo aus die
Glaubigen in das Grab schauen konnten; allein es gelang uns nicht durchzukommen; das
Material war zu fest. Man verspiirte aber auch einen Wiederhall aus dem vermuthlich dahin-
ter liegenden Raum, der mithin verschiittet sein musste.

[S. 6] In der Hauptoffnung oder dem Katarakt, durch welchen wir hinabgestiegen waren,
entdeckten wir auf den zwei grosseren Wandflichen, anstossend an die fenestellae, Spuren
von Malereien und auch allerlei Einritzungen, ohne jedoch ein Wort oder Zeichen in all den
gekratzten Linien entdecken zu kénnen. Der Verschluss iiber dem Katarakt, also in Innern
des Altars, bildete eine dunkle Steinplatte, in welcher flach ein constant. Monogramm mit
Kreuz eingemeisselt war. Dieser Stein stammt also wahrscheinlich, gleich den Gemilden, von
Papst Damasus her.

Wir haben dann die genanen Maasse des Ganzen genommen. Der Raum ist nicht genau
viereckig; die Wolbung springt etwas hinter die Platten der Einfassung zuriick, so dass also
erst der ganze Raum fertig gestellt und dann die Platten eingesetzt worden sind. Der untere
Rand der kleinen fenestella ist von der Scheidungsplatte M. 1,29 entfernt; der Katarakt misst
auf 2 Seiten je 0,72; auf den beiden andern 0,77 und 0,79; die Hohe seiner Wandung bis zu den
beiden grossen fenestellae vorn und hinten am Altare betrigt 0,72. Die Scheidungsplatte ist
0,5 dick. Alle Marmortafeln waren® mit Schlamm {iberzogen, zumal unten, so dass oft auf
lange Zeit [S. 7] und in betrichtlicher Hohe Wasser in der Grabkammer gestanden haben
muss, wohl Grundwasser; vielleicht ist auch bei starken Regengiissen die ganze Platonia
inundirt worden und das Wasser dann hinuntergelaufen. Die Wolbung, die in farbigem Cas-
setten-Muster bemalt ist, hat in threr Hohe der Linge nach einen schmalen, tiefer liegenden
Steinstreifen, gleichsam als Schlussstein der Walbung. Ich liess durch einen Arbeiter in der
Ecke der einen Bodenplatte mit den Léchern den erganzenden Mortel so weit weghauen, dass
man unter die Platte fuhlen konnte; da die vielen Locher auf der Kehrseite Sculptur ver-
muthen liessen; doch erwies sich die Platte auch hier durchaus glatt.

% Es folgt durchgestrichen: ,dick®.
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Unterdessen war die andere Gesellschaft angekommen, und ich berichtete zunichst, was
ich unten gefunden hatte. De Rossi erkannte in der durchlécherten Platte ein altromisches
Fenster nach Art einer transenna. Die Herrn stiegen dann mithsam die Leiter hinunter, und
nun begann das Rathen und Disputiren iiber die Bilder, ohne dass man zu einem einzigen
Resultate kam.

Dann wurden die Arcosolien ringsum in der Platonia untersucht und De Rossi gestattete
mir, das eine oder [S. 8] andere ausgraben zu lassen; fiir die Ausgrabung hinter der kleinen
fenestella im Fussboden der Platonia miisse er zunichst die Genehmigung des Ministeriums
einholen.

Als die Herrn fortgegangen, stieg Msgr Wilpert mit Steinmetz wieder hinunter, und er
konnte nun bald mit seinem getibten Auge auf den beiden Langseiten je sechs Figuren, aber
auch auf der Riickseite, wo die kleine fenestella ist, Spuren von Gemilden constatiren; nach
seiner Meinung war durch die Anlage der kleinen fenstella die Malerei dort theilweise zer-
stort. Beide pausten dann die Bilder durch; soviel von denselben zu erkennen war, um in den
nichsten Tagen eine photographische Aufnahme vornehmen zu lassen.

Unterdessen hatte ich die Ausgrabung zunachst jenes Arcosoliums angeordnet, welches
neben der in’s Freie fithrenden Treppe links, wenn man hinauf steigt, liegt, und nahm dann
mit Hilfe zweier Arbeiter eine genaue Messung der Héhe, Breite und Tiefe der einzelnen
Arcosolien der Reihe nach vor. Diese ergab nun die regelloseste Verschiedenheit in allen
Maassen besonders was die Tiefe betrifft, die zudem in ein und demselben arcosolium auf
der einen Seite weit grosser als auf der andern ist.
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[Bogen 3, S. 9] Maasse der Bégen oder Nischen
Hohe Breite Tiefe
1220 1,25 1,22 x 1,35
Ir 1,18 1,83 13556156
IS 1,80 1,271,459
IVETS 1,82 1,151,20
V095 (156512510

VI 1,20 1592 0,89 x 0,71
VII 1,18 1,81 0,93 x 0,96

VIII 1,48 1,55 0,80 % 0,96
I5e 1,52 1,34 0,87 x 0,64

X 123 166 DBi39%050
X1 127 1860 li0-di0
X 127 . 1570 el 16<179
XM 123 ({178 F123x13

Bei V und XIII ist die Breite nur annihernd zu bestimmen, da der Bogen dort theilweise
vermauert ist. Die Hohe der Bogen variiert mithin zwischen 0,95 und 1,48, die Breite zwi-
schen 1,25 und 1,92, die Tiefe zwischen 0,39 und 1,56. Da um den ganzen Raum® eine Stein-
bank von M 0,40 lduft, so ist dies zu den Hohenmassen hinzuzurechnen, um die jetzige Hohe
des ganzen Bogens zu bestimmen, so dass also der héchste Bogen M 1,88 misst, der niedrigste
1,35. Die Breite der Pilaster den einzelnen Nischen variiert zwischen 0,34 und 0,63.

[S. 10] In den drei folgenden Tagen™ wurde zunichst die Nische I freigelegt, wobei ich
selber mitarbeitete, um die Stuckreste, die dort am besten erhalten sind, moglichst unversehrt
zu lassen. Dort allein ist in der Mitte eine minnliche Figur erhalten, ohne Kopf, welche die
rechte Hand ausstreckt; bei der Ausgrabung kamen noch die weitern untern Theile der Figur
bis tiber die Knie zu Tage, alles weitere war ebenso wie die Stuckdecoration zerstoret, Wei-
terhin stellte sich heraus, dass die Nischen einfach mit lockerer Erde ausgefiillt worden waren
ohne Beimischung von Bruchstiicken; nach einer kleinen Scherbe von Porzellan zu schlies-
sen, musste dies im XVI oder XVII Jahrh., also wohl unter Card. Borghese geschehen sein.
Eine wichtige Entdeckung war die eines Grabes mit dachférmig aufgestellten Ziegelplatten,
von denen wenigstens eine einen Stempel trug. Das Grab lag der Linge nach in der Bogen-
nische. Darunter fand sich noch ein anderes in der gleichen Construction. Ausser einigen
kleinen Bruchstiicken” von werthvollem Marmor kam cines mit einigen Buchstaben zu Tage,
die unter einander neben dem theilweise erhaltenen Beine einer Figur in Graffito™ stehen.

[S. 11] Dann wurde NV, der letzte Bogen auf dieser Seite, der sich theilweise hinter die
anstossende Mauer der nichsten Seite hineinlegt, ausgegraben. Die ringsum durch die ganze
Halle umlaufende Bank reicht hier weit in die Nische hinein; es wurde ein leeres Grab ohne
Verdachung und eine diinne Marmorplatte, Bruchstiick ohne Inschrift, gefunden, die jeden-
falls nicht als Grabdecke gedient hatte.

# An den Rand geschrieben: ,Die Hohe der ganzen®.

7 Mittwoch, den 13. Januar, bis Freitag, den 15. Januar. Chronik A. de Waal, 14.01.1892
(ACST Libro 69): ,Sehr interessante Forschungen in der Platonia von S. Sebastian. Ich habe
aus dem Grabe der Apostel Staub und Marmorstaub (abgekratzt) mitgenommen fiir Reli-
quiarien in Clampo] S[anto]*.

7' Es folgt durchgestrichen: ,,Dann wurde N V ausge[graben]“.

7 Es folgt durchgestrichen: ,,zu Tage*.
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Die anstossende Nische VI zeigt im Hintergrunde oben eine Off-
nung, hinter welcher noch anderes Gemiuer liegt; die Untersuchung ’\
mit einer langen Stange ergab, dass dahinter ein leerer Raum sein muss, {
der also unter der obern Apostelkapelle liegt. Die Ausgrabung legte /
wieder ein Grab mit Ziegeln in Dachform frei, zudem kamen einige
kleine Bruchstiicke eines Sarkophags des IV Jahrh.’s zu Tage, aber ohne ]

X P

dass sich entscheiden lisst, ob sie christl. oder heidnisch sind. Wichtiger ?
war die Entdeckung eines Stiickes alter Mauer im Hintergrunde, die aus f
der besten Zeit stammt. ¥

Dann wurde N II, die am wenigsten tiefe Nische, in Angriff genom-
men. Dort kam im Innern links eine Mauer zum Vorschein, die sich in
die Platonia hineinzieht; rechts 6ffnete sich wieder ein Dach-Grab.

[S. 12] In allen drei Nischen sind weder Inschriften noch Ziegelstempel
noch auch sonstige Antiquititen gefunden worden, ausser einigen Bruchstiicken eines Glases
in N VI und einigen werthlosen kleinen Marmorfragmenten.

Ich habe unterdessen am Altere die Kalktiinche abgekratzt in der Hoffnung, dort Figuren
und eine Inschrift zu finden, welche Namen und Datum enthielte. Auf der Vorderseite neben
der Fenestella kamen die Hiupter der beiden Apostel und iiber der Fenestella ein langlich [!]
viereckige Umrahmung, aber ohne Inschrift, zu Tage. Die gegeniiberliegende Seite war
gleichfalls in Felder eingetheilt mit kaum erkennbaren Decorationen; die Schmalseite, gegen-
iiber der in’s Freie fiihrenden Treppe, zeigte auf rothem Grunde ein Oval, schwarz cingefasst,
mit einem Engelskopf in der Mitte. Eine Inschrift kam nicht zu Tage. Die Malerei diirfte dem
XVI Jahrh. angehoren. Zumal auf der Seite des Engelkopfes standen auf dem rothen Grunde
zahlreiche Namen eingeritzt, bei einem die Jahreszahl 1603.

Weiterhin liess ich in der obern Apostelkapelle einen Theil des Bogens untersuchen und
die entsprechende Wandstelle im Innern der Platonia vom Kalkbewurf frei legen, woraus sich
ergab, dass hier ehemals ein offener Bogen, vielleicht deren zwei gewesen sind, durch welche
man von der Apostelkapelle in die Platonia hinabsehen konnte.

IBogen 4, S. 13| Mit diesen Arbeiten war die Woche zu Ende gegangen und so wurde denn
Montag, 18. Jan., Hand an die Ausgrabungen vor der kleinen fenestella gelegt. Zunichst
wurden die Marmorstiicke, die als Flurbelag gedient hatten, sorgfiltig ausgehoben. Die erste,
gleich am Fusse der Treppe und in Folge dessen am meisten abgetreten, zeigte noch Spuren
von Sculptur einer transenna; beim Erheben stellte sich heraus, dass auch die Kehrseite in
dieser Weise bearbeitet war, und dort war die Sculptur noch ganz wohl erhalten. Die tibrigen
Marmorstiicke wiesen weder Inschrift noch Bildwerk auf. Schon nach kurzem Graben ge-
langte man an die fenestella; es zeigte sich jedoch an der Aussenseite keinerlei Decoration,
weder in Marmor noch in Stuck oder Farbe; sondern rohes Gemauer. Bald musste ich auch
die Erwartung aufgeben, dass sich hier ein Cubiculum finden werde, da die Einfassungsmauer
der Platonia in die Tiefe weiter ging. Nunmehr vermuthete ich einen Gang, dhnlich wie in der
vor einigen Jahren ausgegrabenen Basilika di S. Valentino gefunden worden, und so blieb ich
den ganzen Tag dort, die Ausgrabung zu tiberwachen. Bald kam zwischen Altar und Ein-
fassungsmauer ein Dachgrab zum Vorschein, das also auf dieser Seite die Voraussetzung eines
Ganges ausschloss.

[S. 14] Aber ebenso wenig liess sich die Erwartung festhalten, dass der Gang sich nach der
andern Seite auf die Vorderseite des Altares zu hingezogen habe, da hier von der Seite des
Altares her ein diinnes Miuerchen, halb Ziegelstein, halb Tuff, bis in die Hilfte des Raumes
vorsprang. So bleibt also die Fenestella einstweilen véllig ritselhaft, und die Hoffnung, fiir die
geringe Ausbeute, welche die Ausgrabung der Arcosolien geboten, hier durch eine inter-
essante Entdeckung Ersatz zu finden, erwies sich als eitel. Trotzdem wurde die Ausgrabung
in die Tiefe fortgesetzt, um auf den Grund zu kommen, iiber welchem all* das lockere Erd-
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reich gelagert war. Vielleicht fanden sich dort Reste eines Fussbelages, der zu weiten Schliissen
Anlass geboten hitte. Allein auch diese Erwartung schlug fehl; man kam auf die einfache terra
vergine, auf das natiirliche feste Erdreich. Wenn sich noch irgendwie hoffen liess, ein Bruch-
stiick der Damasianischen Inschrift zu finden, dann konnte es am ehesten bei der fenestella
sein; allein es kamen nur einige kleine diinne Marmorstiicke zu Tage, ohne jede Inschrift.

Die Ausgrabung hatte den Montag und Dienstag Morgen [S. 15] in Anspruch genommen;
am Nachmittage musste, weil auf den folgenden Tag das Fest des h. Sebastianus fiel, die
ausgeschachtete Erde entfernt und die Offnung provisorisch mit Brettern zugedeckt werden.

Am Donnerstag 21. Jan. [1892] wurde das Arcosolium XI in Angriff genommen. Auch
hier kam bald wieder ein Dachgrab zu Tage. In allen Arcosolien ist die Anlage der Griber
50, dass bei der Anlage eine viereckige, ummauerte Offnung fiir das Hinablassen der Leiche
gelassen war, so zwar, dass die Leiche beim Einsenken eingebogen werden musste, um durch
die Oeffnung oder den Katarake in das Grab hineingeschoben werden zu kénnen. Die Griifte
waren mithin fertig, und erst wenn eine Leiche dort beigesetzt worden, wurde die viereckige
Offnung durch eine Platte, oder wahrscheinlicher durch den das ganze Grab deckenden
Grabstein geschlossen. Daher ist die Oefnung [!] auch immer auf der Einen [!] Seite des
Arcosoliums. Es kann keinem Zweifel unterliegen, dass die in dem ganzen Raum umlaufende
Bank antik ist und dass ihre Oberfliche sich bis an die Riickwand der Arcosolien erstreckte.
Wahrscheinlich lag in jedem Arcosolium eine Grabplatte mit der Inschrift.

[S.16] Im Arcosolium XI wurde ein stark verrostetes Stiick Eisen gefunden”, dessen
ehemalige Bestimmung noch zu erforschen bleibt, in der Tiefe aber zeigte sich eine dicke
Travertinplatte, welche sich quer unter das Gemauer der Riickwand des Arcosoliums verliert.

Wihrend dieser Ausgrabungen machte ich mich an die Arbeit, auf der von der Kirche her
hinabfiihrenden Treppe die Tiinche auf der Wand abzulkratzen, wobei sofort Malereien zum
Vorschein kamen, welche mit der Bemalung des Altares gleichzeitig zu sein scheinen. Doch
zeigten sich weder Figuren noch Decorationen auf dem rothen Grunde. Dagegen stellte es
sich heraus, dass diese Farbe auf eine dicke Mértelschicht aufgetragen war, und dass diese
wiederum eine andere, iltere Kalkschichte bedeckte, welche mit frei hingeworfenen Ara-
besken, roth auf weiss, bemalt war. Lisst sich auch das Alter dieser letzteren Malerei noch
nicht bestimmen, so ist wenigstens dies erwiesen, dass die Treppe sehr alt sein muss und
wahrscheinlich in die Tage des Damasus hinaufsteigt, und dass auf dieser Treppe die Leichen,
welche unten ruhen, hinabgetragen worden sein miissen.

Noch an demselben Tage wurde der Bogen III in Angriff [Bogen 5, S. 17| genommen,
wobei sich unter einem der Ziegel des Grabdaches ein Ziegelstempel fand. Ausserdem kam
hier eine zerbrochene Thonlampe des IV Jahrh’s und ein grésseres Stiick flachen Eisens,
vielleicht von einer Schaufel oder einem Spaten, hervor sowie eine ganz kleine, diinne Miinze,
die sich als sehr jungen Datums, als ein Quattrino erwies. Eine ihnliche, aber vollstindig
oxidiert, war in XI gefunden worden. Auch fanden sich in ITI Bruchstiicke eines Glasgefisses
sowie einige kleine Stiicke von diinnen Marmorplatten. Diese hiufige Wiederkehr von sol-
chen diinnen Marmorstiicken als einzigen Fundobjekten der Ausgrabungen legt die Vermut-
hung nahe, dass sie Ueberreste der damasianischen Platonia sind.

Um das Verhiltnis und die Beziehung der kleinen obern Apostelkapelle zu dem untern
Raume klar zu legen, liess ich am Freitag auf der Innenwand der Platonia den Mértel ab-
schlagen. Derselbe fiel, sobald der Hammer ihn beriihrte, in grossen Lappen herunter, und es
zeigte sich nun, dass ehemals drei offene Bégen, von denen der mittlere hoher war, beide
Riume in Verbindung gesetzt hatten. In dem einen Seitenbogen lag die hinunterfiihrende
Treppe. Unter Cardinal Borghese ist dieser Bogen [S. 18] durchschlagen worden, um einen

” Im Museum des Campo Santo Teutonico finden sich mehrere verrostete Eisen, indes ist
eine Identifizierung unmoglich.
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héhern Bogen zu schaffen, der in Harmonie stehen musste zu dem Bogen iiber der neuen in’s
Freie fiihrenden Treppe. Auf der andern Seite der Riickwand fanden sich keine weitern
Bogen, sondern dort lief die Construction der Mauer regelmassig vorwirts. Der Apostelka-
pelle gegeniiber auf der andern Seite der Treppe hat sich also nie ein dhnlicher Raum befun-
den. Die zwei Bogenéffnungen der Apostelkapelle sind spiter vermauert worden, um dort
das Gemilde Christi am Kreuze zwischen zwei Engeln nebst Brustbildern und ganze Figuren
von Heiligen darzustellen. Aber auch auf der andern Seite kamen unter dem Kalkbewurf
Reste von Farben hervor, in denen man bloss ein kleines Stiick eines Samstreifens [!]7* mit
braunrothem Grund constatiren konnte.

Weiterhin liess ich zwischen Arcosolium X und XI den Pilaster von seiner Tiinche und
seinem Kalkbewurf reinigen, um die Construction bloss zu legen. Es ist eine spite, rohe
Arbeit, aus damasianischer Zeit, welche endgiiltig die Annahme ausschliesst, dass die Bogen
aus der ersten Kaiserzeit stammen, was man bisher auf Grund der klassischen Formen in den
Stuckdeko[S. 19]rationen anzunehmen geneigt war. Immerhin aber sind diese Stuckarbeiten
so schon, dass Niemand sie dem Ende des IV Jahrh’s unter Papst Damasus zuschreiben
méchte, soweit man auch in der Annahme gehn mag, dass in den Stuckverzierungen die
klassische Kunst langer fortgelebt habe, als in der Sculptur und Malerei.

Montag 25. Jan. [1892]. Durch das Erdbeben in der vorigen Woche™ ist in N I das obere
Grab eingestiirzt; dadurch ist aber ein Stempel mit f und Claudianus in der Umschrift zu
Tage gekommen. Dieser und einige weitere Stempel wurden heute morgen zuerst calchirt.
Unterdessen kam P. Bonavenia, und auf seine Veranlassung wurde im Arcosolium V, das sich
theilweise hinter VI hinzieht, eine genauere Untersuchung vorgenommen, da sich gezeigt
hatte, dass dort die Stuckverzierung auch auf der Stirnwand des Arcosoliums hinter die
Mauer des Arcosolium VI erhalten sein musste’. In der That kam bald die Randeinfassung
des Bogens zu Tage, ein breiter Streifen in Stuck, unten Blattornament, oben Eierstab, und auf
dem zwischen beiden liegenden réthlichen Streifen erschien ein Graffito in Majuskeln, wobei
zunichst der [S. 20] Name MAXIMUS ans Licht kam. Thm folgten tiefer in das Mauerwerk
hinein weitere Buchstaben, deren Entzifferung jedoch nicht gelang. Jedenfalls aber war es
jetzt ausser jedem Zweifel, dass das Arcosolium VI spiter angelegt worden™ als V, IV, III, 11
und I; in VI und VII und ebenso auf der andern Seite der Treppe in VIII und IX scheint™
zudem ein schlechterer Stuck verwendet worden, da hier nur ganz wenige Spuren erhalten
sind, wihrend die andern Arcosolien noch ganz ansehnliche Stiicke bewahrt haben, sowohl
im Hintergrunde als in der Walbung.

In VI zeigte sich in der Rickwand weiterhin rechts vom Beschauer sehr regelmassiges
Gemauer, links eine Wand mit Mauerwerk, welches aus der Zeit des Damasus stammen
kénnte; zwischen beiden war eine Fillung rohester Arbeit. Diese Fiillung musste also in”

™ Wohl ,Saumstreifens®.

75 Chronik A. de Waal, 23.01.1892 (ACST Libro 69): ,Diese Nacht, 11 Uhr, 20 M[inuten],
heftiges Erdbeben®.

7 In seinem Sabbatinenvortrag vom 07.03.1892 schreibt de Waal ,De explorationibus nuper
in ,Platonia‘ facta“ (ACST Libro 84): ,,Arcosoliorum quae in circuitu sunt sex, remota terra,
qua ad medietatem oppleta erant, omni cura perscrutati sumus et tantum in ipsis, quantum
super totum muri circuitum sepulcra constructa invenimus eiusdem formae et etusdem aetatis
sacc.' TV', cui tempori convenit etiam structurae negligentia. In fronte arcosolii V' ornamen-
tum gypseum, quod olim totam muri inferiorem partem decorasse visum est, conservatum
invenimus et in arcosolio contiguo portam, quae ingressum a porticu antiquitus dabat®.

7 Statt ,das Arcosolium VI spater angelegt worden® stand urspriinglich: ,die beiden Arco-
solien VI und VII spiter angelegt worden sind*.

7% Statt ,scheint® stand urspringlich: ,ist”.

7 Es folgt durchgestrichen: ,,sehr®.
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spater Zeit einen dortigen Zugang verschlossen haben, und so wurde nun mit der Entfernung
dieses Einsatzes begonnen. Dabei zeigte es sich abermals, dass die ganze Mauerwand der
Arcosolien VI und VII vor ilteres Mauerwerk vorgelegt worden ist, indem auch hier [Bo-
gen 6, S. 21| die Stuckdecke hervortrat. Beim Ausbrechen kamen Fragmente der Stuckdeco-
ration sowie einige mit rother Farbe bemalte Bruchstiicke hervor. Die Mauer rechts vom
Beschauer war seitwirts und auf der Riickseite unbekleidet; die Mauer links hatte auf der
Riickseite® ihren Kalkiiberwurf. Die Apostelkapelle oben liegt tiber diesem Raume, und ihr
Fussboden bildet seine Decke.

Da sich in nichster Nihe der Apostelgruft Griber bevorzugter Personen erwarten liessen,
so wurde zundchst vor dem Altare, in der entsprechenden® Entfernung von der Wolbung
der® Confessio der Boden aufgebrochen. Nach kurzer Zeit stiess man wieder auf den Kata-
rakt und das® von ihm aus sich hinstreckende Grab, quer parallel zur Apostelgruft. Hier sah
man nun deutlich, dass das Dachgrab mit seinem viereckigen ummauerten Eingang fertig
gestellt worden war vor der Beisetzung der Leiche, dass der Kopf des Todten unter dem
Katarakt lag und dass nach der Beisetzung das Dach auch iiber der Offnung durch gegen
einander gestellte Ziegelplatten geschlossen worden war. Dieses Grab enthielt tibrigens zwei
Leichen. Weiterhin konnte die Lage der alten Flur der Platonia nachgewiesen werden; sie lag
um cm unter der jetzigen. [S. 22] Mit welcher Spannung erwartete ich, dass wenigstens noch
einige Bruchstiicke der damasianischen Marmorflur sich finden wiirden; vielleicht wenn man
durch die ganze Kapelle den Boden wieder abtriige.

Am Nachmittage kam Wilpert, und so wurde an der Stelle, wo die Inschrift des MAXI-
MUS stand, das Gemauer des Arcosoliums VI vorsichtig durchbrochen und dadurch ein
grosserer Theil der Stuck-Bordiire freigelegt. So kam die ganze Inschrift zu Tage, ein Graffi-
to* folgenden Wortlautes: MVSICVS CVM SVIS LABVRANTIBVS VRSVS FORTVNIO
MAXIMUS L ... L? Nach de Rossi sind dies die Namen der Stuckarbeiter, welche das Werk
gemacht und sich durch Einschreiben in den frischen Kalk verewigt haben. Die Namen
weisen auf das IV Jahrh. hin.

Um das Verhiltnis des Innenbaues zu der Wolbung festzustellen, liess ich iiber X1 und XII
oben umtauschen. Es ist ausser Zweifel, dass der Innenbau in ein alteres Werk eingesetzt ist:
das zeigt sich nicht nur in der durchaus losen Anlehnung der neuen Construction an die alte,
indem der leere Raum zwischen beiden einfach mit lockerer Erde und allerlei Fragmenten
ausgefiillt wurde, sondern auch darin, dass unter einer einen halben Centim. dicken Kalk-
schichte der Wélbung eine dltere hervorkam. Uebrigens fanden sich auf beiden Schichten
keine Spuren von Farben. Unter den Fragmenten von Marmorplatten, Ziegeln, Limpchen
etc. kam auch [S. 23] eine Ziegelplatte mit Stempeln zum Vorschein. Auch fanden sich die
Ziegelplatten, in die dltere Mauer sich hinschiebend, so in Dachform gestellt, als ob auch dort
Griber gewesen wiren; wahrscheinlich aber bildeten diese Platten nur den Abschluss und die
Verbindung zwischen der alten und neuen Construction.

Der Versuch, das Alter des alten Werkes durch eine Besichtung [!] des Aussenbaues zu
constatiren, erwies sich als unméglich, da ringsum die Erde bis iiber den Ansatz der Wolbung
aufgeschiittet ist. Wenn auch der ilteste Bau von Anfang an theilweise unterirdisch war, so
konnten nihere Untersuchungen von der Aussenseite nur unter ausserordentlichen grossen
Ausgrabungen bewerkstelligt werden.

% Es folgt durchgestrichen: »Kalkbekleidung*.

8 Es folgt durchgestrichen: ,Wolb[ung]“.

2 Fs folgt durchgestrichen: ,, Apo[stel]*.

 Es folgt durchgestrichen: ,,in thn mind[ende]“.
% Es folgt durchgestrichen: ,,des IV Jahrh’s®.
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Dienstag [26. Jan. 1892]. Im Arcos. V wurde die Stuckdecoration vollstandig frei gelegt,
wobei sich zeigte, dass dieselbe auch auf der anstossenden Wand, im Hintergrunde von Arc.
VI fortlauft. Die Decoration besteht in einem Pilaster mit Capitell und dariiber laufendem
Gesimse; oberhalb desselben setzt sich eine Verzierung nicht fort. Was dort fiir ein Abschluss
war, lasst sich noch nicht sagen, da das Mauerwerk von VI im Wege steht. Die Decoration auf
der Riickwand von VI besteht aus dem obern Gesimse in Stuck und aus Marmormalerei, griin
auf weiss, in rothe Einramung [!] gefasst, darunter. Die Stucklage bedeckt auch noch einen
Theil des Bodens unten, der tiefer liegt als die ringsum durch die Platonia laufende Bank.
Oberhalb von VI ergab die Ausgrabung dasselbe Resultat wie bei XTI und XII: in Dachform
[S. 24] gestellte Ziegelplatten, die von Zeit zu Zeit durch eine Quermauer ihren Abschluss
finden ganz analog den Gribern unten. Allein der Raum ist im Innern wie dariiber mit Erde
und allerlei Gerdll aus Fragmenten ausgefiillt. Die obere Fiillung der Arcosolien VI und VII
muss also mit den andern gleichzeitig sein. Parallelen zu solchen hoch liegenden Gribern
haben wir in den Katakomben an zahlreichen Stellen; sie gehoren dort vorwiegend, wenn
nicht ausschlieflich dem IV Jahrh. an. Vgl. z.B. Armellini, Cripta di S. Emerenziana, p. 70%:
Nella tromba del lucernaio (della cripta di S. Emerenziana) furono scavati parecchi loculi,
alcuni dei quali sono capaci di contenere tre e quattro corpi. L'aver voluto trarre partito anche
da questo spazio per uso di cosi elevate e incommode sepolture, & un’altra dimostrazione
dell’ardente desiderio degli antichi fedeli, di ottenere un sepolcro nelle cripte dei martiri.

Unterhalb der Apostelkapelle wurde die Erde weiter ausgegraben, ohne noch zu einem
Resultate zu fithren. Ein kleines Bruchstiick eines Sarkophags wie dem IV Jahrh. zeigt eine
Wettfahrt im Circus®.

Um den Verlauf der alten Construction hinter dem spiteren Einbau zu verfolgen, liess ich
auf der Stirnwand tiber XII ein Loch brechen. Es bestitigte sich, dass die alte Construction
sich tiefer hinunter zieht und mit der Riickwand des Arcosoliums correspondirt; es kam auch
ein gemaltes Gesimse in Blumendecoration zum Vorschein.

Gegen Abend legten die Ausgrabungen tiber VI und VII Reste einer Wandmalerei frei, das
Unterste einer Hirtenscene; nur die Beine der Limmer und die Pflanzen auf dem Boden sind
erhalten. Es ist Malerei¥” des IV Jahrh.’s.

Fragen wir, was bis jetzt das Resultat in Bezug auf die Tradition der zeitweiligen Bergung
der Apostelleiber ist, so haben sich irgend welche Anzeichen, die auf [Bogen 7, S. 25| das I
Jahrh. reichen, nicht gezeigt; nur das kleine Stiick Mauerwerk im Hintergrunde des Arcoso-
lium VI mag® aus jener Periode stammen. Erst seitdem Damasus die Stitte ausgeschmiicke
hat, dringen sich die Gliubigen heran, um in der Nihe der Apostelgruft ihre Ruhestitte zu
finden.

Donnerstag [28. Jan. 1892]. Die weitern Arbeiten bei VI stellen die Thatsache fest, dass die
Stuckverzierung die ganze Riickwand hinter diesem Arcosolium bedeckte und dann an der
Querwand des Arcosolium VII sich hinzog, so dass also VII alt, VI jiingeren Datums ist.
Ferner legte eine weitere Untersuchung bei XI und XII es klar, dass die Arcosolien urspriing-
lich nur einen Unterbau von 0,50 Hohe hatten, zu welchem der spitere Aufbau von 0,95 mit
den dahinter liegenden Dachgribern kam. Dieser spitere Aufbau hat bei VI und VII die alte
Wandmalerei des guten Hirten verdeckt, die vor dem Aufbau von unten sichtbar war. Die
ganze Riickwand hinter VII und VI besteht aus Mauerwerk aus zwei Perioden. Das iltere
zieht sich hinter Arcos. V hin und setzt sich dort im rechten Winkel hinter die eingefiillte

% M. ARMELLINI, Scoperta della cripta di Santa Emerenziana e di una memoria relativa alla
cattedra di San Pietro nel cemeterio ostriano (Roma 1877).

% Dieses Fundstiick ist vermutlich im Collegio Teutonico noch erhalten (siche oben Abb. 5).
7 Es folgt durchgestrichen: ,aus damasianischer Zeit*.

* Es folgt durchgestrichen: ,ist*
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Erde fort; das jiingere geht bis zur jetzigen Treppe (von der Kirche her). Der rechte Winkel
der dlteren Construction liegt um 5 C.% weiter als die Hinterwand des Arcos. V. [S. 26] Da die
Stuckdecoration sich iiber die jiingere Mauer hinzieht, so gehort jene also der spiteren Zeit
an. Aber auch Arcos. VI kann nicht sehr jung sein, da auch dort ein Dachgrab sich findet,
gleich den andern in den tibrigen Arcosolien. Die Dachgriber scheinen also alle aus dieser
jiingeren Zeit zu stammen; speciell das in VI ist erst durch Aufhéhung des Mauerwerks,
welches den alten Eingang schloss, méglich geworden.

Die Ausgrabung am Fusse der borghesischen Treppe legte sofort wieder, fast unmittelbar
unter der Fluz, ein Dachgrab offen. Es ist kaum zweifelhaft mehr, dass die jetzige Flur die alte
ist und dass keine spitere Anhghung im Mittelalter angenommen werden darf. Die wenigen
achreckigen Steinchen dirften daher der” letzte Rest der alten Platonia sein. Die ganze
Wandfliche tiber den 3 Bogen ist altere Construktion, aus derselben Zeit wie die in der Ecke
von Arcos. V-VI; oben unter dem Gew®élbe hort sie auf und ist durch Tuf [!] bis zur Decke
fortgefiihrt. Ein Tasto weiter nach unten, neben dem Fenster, beweist, dass das Gewolbe und
die senkrechte Wand gleichzeitige Arbeit sind und dass nicht etwa die Wand spiter eingesetzt
worden ist. Im Arcos. I zeigt die Riickwand sehr schénes, noch weit ilteres Mauerwerk, als
das bei V-VT ist.

[S. 27] Samstag 30 Jan. [1892]. Um in der obern Apostelkapelle festzustellen, ob der dortige
Ueberbau eine alte Treppen-Rampe sei, wurde draufien im Klostergarten eine dort noch
erkennbare chemalige schmale Thiiréffnung, die vermauert war, wieder ausgebrochen, Der
innere Raum war mit Bauschutt vollstindig ausgefiillt. Bis heute Morgen ist derselbe zum
Theile fortgerdumt; die Winde zeigen Spuren derselben Arabesken-Malerei, welche im In-
nern an der Treppe vor der Kirche her ich wieder von der Tiinche freigelegt habe. Damit ist
also die Thatsache constatirt, dass ehemals eine Treppe von Osten her in die Platonia hin-
abfiihrte; bemerkenswerth bleibt, dass dieser Eingang schr bescheiden und unansehnlich
gewesen ist; von der urspriinglichen Einfassung der Thiirffnung ist nichts erhalten. Ich liess
nun die weitere Ausgrabung des Schuttes einstellen und die Arbeiten im Innern der Platonia,
V gegeniiber, bei den zwei kleinen Vorspriingen, welche an den Standpunkt der alten cathedra
erinnern, beginnen, zunichst um die Miindung der urspriinglichen Treppe zu finden, welche
in das Hypogaeum hinabfiihrte. Dabei stellte sich heraus, dass, ungefihr von jenen beiden
kleinen Vorbauten aus, sich um die Apsis grosse Ziegelplatten neben einander dachférmig an
die Wandung anlehnen. Vielleicht legt die weitere Ausgrabung klar, wozu diese Rinne gedient
haben mag. Die um(S. 28]laufende Bank geht nicht weiter in die Tiefe; sie ist also mit der Flur
gleichzeitig. Dem widerspricht allerdings, dass unten Spuren von Stuckdecoration hervor-
kamen. Auf der Wand links die Kirchentreppe empor trat bei weiterem Abkratzen der Tiin-
che noch ein grosser Theil der urspriinglichen und iltesten Decoration geometrischer Linien
zu Tage. Indem ich am Eingang in die Apostelkapelle ein Stiick des Mauerwerks wegbrechen
liess, stellte es sich als unzweifelhaft heraus, dass die Mauerwand mit dem Gemilde der
Kreuzigung in die Tiefe weiter geht, dass also die Apostelkapelle eine spitere Anlage ist, wohl
aus derselben Zeit des X1III Jahrh.’s, aus welcher die Gemilde stammen.

5. Feb. [1892]. Nachdem die Arbeiten mehrere Tage hatten ruhen miissen, habe ich auf der
Treppe, welche aus der Kirche in die Platonia hinabfiihrt, links den ehemaligen Zugang vom
Garten aus offen legen lassen. Die Wand zeigt, unter einer spatern Tiinche von dunkler Farbe,
auf weissem Grunde rothe Arabesken, wie ich sie schon auf der gegeniiberliegenden Trep-
penwand in den vorhergehenden Tagen unter der Tiinche ausgekratzt hatte. Eben hier, also
auf der rechten Wand, habe ich nunmehr auch in seiner ganzen Ausdehnung das in geometri-
schen Linien ausgefihrte dltere Muster unter einer spitern rothen Tiinche offen gelegt. Unter

8 Wohl ., cm®.
? Am Rand steht ,NB!“.
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demselben zieht sich auch das antike Mauerwerk, welches dem tiber den drei Bégen gleich ist,
zu gleicher Hohe die Treppe hinauf fort. Die aus dem Garten hinabfiihrende Treppe kann
nicht die urspringliche und ilteste sein, theils weil sie zu hoch ausmiindet, theils wegen der
Arabesken. Aber sie muss vor dem XIII Jahrh. liegen, aus welcher Zeit die Gemilde der
Kapelle stammen.

[Bogen 8, S. 29| An verschiedenen Stellen der Mauerwand tiber den Arcosolien habe ich die
Tiinche weggekratzt, um vielleicht auf alte Malerei zu stossen. Allein iiberall zeigte sich nur
eine einfache Kalkweissung, die dann wieder zahlreiche Graffiti mit rothem Stift in Schrift-
ziigen des XVI und XVII Jahrh.’s aufwiesen. Ein Abkratzen der zweiten Schmalseite des
Altares, wo ich eine Inschrift zu finden hoffte, liess dort ein gleiches, schwarz eingefasstes
Oval erkennen wie auf der gegenuiberliegenden Schmalseite. Weitere Ausgrabungen, die ich
auf der einen Langseite des Altares vornehmen liess, ergaben kein Resultat in Betreff der
Construction und des Materials, aus welchem die Apostelgruft gebaut ist; vielleicht ldsst sich
auf der Schmalseite des Altares, dort wo die kleine Fenestella ist, mehr erreichen.

6. Febr. [1892]. Die genauere Untersuchung der Hauptwand ergab, dass das Mauerwerk in
der Ecke des Arcosoliums VI der Triger des obern Bogens ist und dass die ganze Wand hinter
VI und VII in die beiden, rep. [!] in die drei Bogen spiter eingesetzt worden ist. Die beiden
Bogen miussen durch Siulen getragen worden sein. Demgemdss ist die Thiire in VI aus der
zweiten, spatern Anlage.

In der Apostelkapelle fand sich dann beim Abkratzen des [S. 30] Kalkbewurfs, dass dort,
oberhalb des Arcos. VII, ein Fenster gewesen, das aus der Zeit vor dem Gemalde des Cruci-
fixus und der iibrigen Bilder stammt, da die iltere Stuckbekleidung sich in die Fensterwangen
hineinerstreckt. Das Fenster hat auf der Seite der Apostelkapelle 0,50 in der Breite; die Hohe
liess sich nicht ermitteln, da nach oben hin zu viel von den Malereien hitte fortgeschlagen
werden miissen. Das Fenster scheint nun aber doch nicht, wie man erwarten sollte, in das
Hypogaeum hinausgegangen zu sein, sondern es bricht in der Mitte der Mauer ab, und die
entsprechende Wandfliche iiber dem Arcosolium, welche nach einem Zwischenraume die
Fensteroffnung schliesst, trigt alte Malereien. Die Wandflache liber den beiden Bogen wies
ebenfalls Reste von Gemilden auf, u.a. eine aufsteigende Bordiire mit schwarzer Zeichnung
auf braunem Grunde. Der untere Rest der Hirtenscene setzt sich auf der Wand hinter Arcos.
VI fort. So ist allerlei Neues gefunden, aber nur, um die ungeldsten Fragen noch um neue zu
vermehren.

In der Frithe hatte ich die vorliufig verdeckte Ausgrabung vor der kleinen fenestella
wieder offen legen lassen. [S. 31] Es kam Alles darauf an zu constatiren, in welcher Weise
die fenestella ehemals zuginglich gewesen und welche Decoration sie von aussen gehabt
hatte. Fand sich hier noch eine mit Stuck bekleidete Wandfliche, dann konnten dort Graffiti
nicht fehlen, und in diesen war dann der Schliissel fiir manche Fragen gegeben. Leider ist fiir
die Construction des Fundamentes fiir den Altar alles Alte zerstort worden; es ergab sich nur
eine ungemein dicke Schichte von hartem Mortel, der auch die fenestella zum Theil aus-
gefiille® hatte. Es liess sich aber noch nachweisen, dass die Stuckbekleidung der fenestella
auf dem Boden dieser letzteren sich nach aussen fortsetzte und in gleicher Ebene liegt mit
dem Rande der um 2 cm. vorspringenden Mauer, welche sich aussen hinzieht. Zur Linken der
fenestella (vom Beschauer aus) ist durch die Anlage eines Dachgrabes das weitere Gemauer
zerstort, das rechts sich noch ein wenig oberhalb der vorspringenden Wand fortsetzt. Hier
springt dann im rechten Winkel ein Stiick Mauer von gleicher Construction vor.

Montag 9 Febr. Die heutige genaue Untersuchung der Fenestella und ihrer Umgebung hat
erwiesen, dass [S. 32] sich vor die fenestella ein Dachgrab hinzog, dessen Dach die fenestella
mit seiner Mértelmasse geschlossen hat, Die dortige Seitenwand des Grabes zeigt spites

°! Statt ,ausgefillt” stand urspriinglich: ,geschlossen®.
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Gemduer, das nur fiir die Hohe einer liegenden Leiche hinabreicht; dann folgt lockeres
Erdreich und Ger6ll aller Art. Die Tiefe der Mauerwand bis in’s Innere der fenestella betrigt
M. 0,87. Diese Wand setzt sich parallel mit der grossen Hauptwand auf Arcosol. V fort® und
gehort wieder zu einem anstossenden Grabe, in welche der viereckige Ziegelstempel mit den
Buchstaben SIP aus dem IV. Jahrh. gefunden wurde. Der fenestella gegeniiber zeigte die
gleichfalls nur wenig hinabreichende Wand aus roher Arbeit noch Stuckreste, die zu der
umlaufenden Bank gehoren. Genau entsprechend dem Winkel, den das Arcosolium VIT auf
die moderne Kirchentreppe zu nimmt, geht der Stuck hier einwiirts, so dass dadurch das Alter
der Bank gleichzeitig mit den Arcosolien ausser Zweifel gestellt wird. Die Hohe der Bank
betrug urspriinglich 0,65; jetzt nur mehr 0,40. In dieser Stuckbekleidung, quer der fenestella
gegentiber, ist ein kleines, viereckiges, im Innern mit Stuck bekleidetes Loch. Unterhalb des
Stuckstreifens zeigte sich die antike Flur, mit Kalk bekleidet, dhnlich wie bei der Fronte des
Arcosoliums V.

[Bogen 9, S. 33| Weiterhin kam auf der linken Seite der zur Kirche hinauffiihrenden Treppe
und vor ihr aus sich nach links in das Hypogaeum hineinziehend eine glatt gearbeitete Mauer,
IV Jahrh., zum Vorschein, die unter der Treppe sich im rechten Winkel fortsetzt, gegeniiber
aber durch ein Grab unterbrochen wird. Die weiteren Ausgrabungen morgen werden iiber
die Bestimmung dieser Mauer vielleicht Aufschluss geben.

Fassen wir das bis jetzt erzielte Resultat zusammen, so hat sich die Hoffnung, aussen, der
fenestella entsprechend, ein cubiculum oder einen Gang zu finden, als irrig erwiesen; keine
Spur weist auf einen solchen Raum oder auf die Moglichkeit hin, dass man je von dieser Seite
an die fenestella heranreichen konnte. Die um die fenestella weggehauene Kalkmasse zeigte
keine Spur irgend ciner ilteren Arbeit. Da sich ferner die Stuckbekleidung in VI iiber die
Fiillungsmauer der Bogen, die der Mitte des IV Jahrh.’s angehort, hinzieht, so ist auch die
gesammte Stuckdecoration der Arcosolien in diese Zeit herabzuriicken. Ueberhaupt aber hat
sich bis jetzt noch gar nichts gefunden, was iiber diese Epoche hinaufgeht, mit alleiniger
Ausnahme der Stiitzmauer fiir die Bégen und die tiber letztere sich fortsetzende Wand,
welche [S. 34] dem III Jahrh. angehéren kénnen, und dem Stiick Mauerwerk in der Tiefe
des Cubic. VI, das dem I oder II Jahrh. zugewiesen werden muss. Von Inschriften ist ausser
dem kleinen Bruchstiick im Arcos. I mit den unter einander stehenden griechischen Buch-
staben nichts gefunden als zwei ganz kleine Fragmente, deren Schriftziige dem IV Jahrh.
angehéren. Statt dass daher die Ausgrabungen Licht in die schwierigen Fragen iiber das
Apostelgrab gebracht hitten, sind dadurch vielmehr die Schwierigkeiten verstirkt, die Rith-
sel verdoppelt worden.

9 Febr. [1892]. Um die Construction der Confessio zu constatiren, liess ich unterhalb des
Gemiuers unterhalb der fenestella die Erde und das Geréll wegschaffen. Das Mauerwerk der
Confessio ist aus Tuff und Mértel. Da aber, entsprechend den innern Marmortafeln, das
Gemiuer weiter nach unten vielleicht ein anderes hitte sein kénnen, wurde tiefer gegraben,
und nun kam die urspriingliche Flur, M 2,20 unter der jetzigen und M. 1,40 bis zur fenestella,
zu Tage. Es musste nun doch die Aussenwand der Confessio, wo die Gliubigen zu der fene-
stella hinzutraten, ihre Bekleidung gehabt haben, und sie hat sie gehabt. Allein, dieselbe ist bei
der Anlage des Grabes davor zerstort worden. In dem Schutt fanden sich nimlich ansehnliche
Reste [S. 35] von allerlei Bruchstiicken von Stuck, sowohl bemalt als bearbeitet. Mehrere
Stticke sind auf einer Seite canelirt, auf der anstossenden Seite in Farbe. Das Roth in sehr
frischer und warmer Firbung ist vorherschend [!]. Zum Nahweise [!], dass wir nicht etwa
Altes zerstort haben, liess ich ein quer im Schutt steckendes Stiick mit rother Farbe an Ort

* Statt ,,Die Tiefe der Mauerwand bis in’s Innere der fenestella betrigt M. 0,87. Diese Wand
setzt sich parallel mit der grossen Hauptwand auf Arcosol. V fort“ stand urspriinglich: ,Die
Grabwand auf der Seite der Fenestella setzt sich auf Arcosol. V fort®.
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und Stelle. Es bleibt noch zu untersuchen, ob diese Stiicke mit der Stuckdecoration in den
Arcosolien gleichzeitig sind, was der Fall zu sein scheint. Die gestern bloss gelegte Quermau-
er bei der Treppe erweist sich als ein massiver, dreieckiger, véllig isolirter Pilaster, dessen
Bestimmung rathselhaft bleibt.

Dadurch dass M. 2,20 unter der jetzigen Flur die urspriingliche Flur zu Tage getreten ist,
erweisen sich die Griber rings um die Confessio als spitern Datums, und zwar aus der Zeit,
als der ganze Raum zwei Meter hoch mit Erde ausgefiillt war.
Nun baut sich aber die ganze Anlage der Arcosolien mit ihrer
Verbank nur ein wenig tiefer tiber der jetzigen Flur auf! Wie
ist das zu erkliren? Im Arcos. VI habe ich das aus dem I
Jahrh. stammende Mauerwerk weiter blosslegen lassen, ohne
auf die Basis gelangen zu kénnen. Das Ganze ist ein Pilaster
mit vorspringendem Mittelstiick; die eine Seite ist regelmis-
sig ausgezahnt.

[S. 36] 10 Febr. [1892]. Der heutige Tag hat eine arge Ent-
tiuschung gebracht. Die farbigen Bruchstiicke kamen in sol-
cher Menge zu Tage, und ihre Malerei ist derart, dass sie nicht
zur Bekleidung der Confessio gedient haben kénnen; an die-
ser zeigt sich auch nicht die geringste Spur einer ehemaligen Bekleidung. Die Stiicke sind, wie
eines mit einem Kopfe, neben dem noch etwas Gold erhalten ist, ausweist, heidnische Arbeit,
und scheinen die Bekleidung der Wande eines Zimmers gebildet haben. Alle sind gleich frisch
in der Farbe, nicht verwittert; Graffiti finden sich nirgends; eine gewaltige Katastrophe, nicht
Feuer, sondern eher ein Erdbeben muss den Einsturz bewirkt haben oder die Stuckbeklei-
dung ist mit Hammer und Meissel abgeschlagen worden. In der Mitte vor der Treppe von der
Kirche her zeigen sich in der Tiefe von etwa 2 M. die Seitenwinde einer erst vermutheten und
noch zu constatirenden Treppe; beim Aufschlagen mit der Eisenstange klingt es aus der Tiefe
hohl, als ob darunter ein Gewdlbe lige. Den altclassischen Pilaster habe ich bis auf seine Basis
offen legen lassen; die Flur dort entspricht in Bezug auf das Niveau der Ebene vor der Fene-
stella. Auch hier kamen Bruchstiicke von bemaltem Stuck gleich den bei der Confessio
gefundenen zu Tage. Morgen soll rechts von dem alten Pilaster ausgegraben werden, um die
andere Seite der Thiire zu finden.

[Bogen 10, S. 371 14 Febr. [1892]. In der Confessio habe ich die Ecke, wo der Marmor der
Flur fehlt, naher untersuchen lassen. Die Ecke fehlte von Anfang an; die Erginzung ist durch
Kalkbelag hergestellt. Die Marmorplatte der Wandung reicht 11 cm unter die Flurplatte
hinab. Meine Hoffnung, unter der Wandplatte Ziegelbau zu finden, der in recht friihe Zeit
hinaufreiche, erwies sich als irrig; die ganze arca oder Grabkammer ist aus Einem Guss zu
Einer Zeit geschaffen, als Steinguss aus Mortel und Tuffstiicken, so wie man es unterhalb der
fenestella sieht. In jener Ecke kam wir unter dem Gemiuer auf terra vergine, wihrend inner-
halb der Grabkammer, unter der Flur, sich aufgeschiittete Erde noch sehr tief hinabzieht, so
dass selbst mit der eisernen Stange kein festes Erdreich zu erreichen war. Im Boden dort
fanden sich kleinere Bruchstiicke von terra cotta, ein Stiick bemalten Gypses, ein kleiner
Knochen u. drgl. Alle Wahrscheinlichkeit spricht dafiir, dass die ganze arca, zugleich mit ihrer
Bemalung, im IV Jahrh. geschaffen worden ist. Dass auf der Seite der fenestella sich keine
Spur einer Bekleidung des rohen Mértelwerks gefunden, bleibt ein Rithsel; noch rithselhaf-
ter ist es, dass gleich zur rechten, vor der Kirchentreppe, [S. 38] sich eine aus dem natiirlichen
Tuff gehauene Wandfliche hinabsenkt, deren Tiefe und Richtung noch nicht festgestellt
werden konnte. Wir vermutheten hier anfangs eine Stufe, welche zu einer aus der Tiefe der
Katakomben vor die fenestella hinauffiihrenden Treppe gehore, was sich jedoch als irrig
herausstellte.

Bei der Ausgrabung vor dem Arcos. VI kam eine aus der Platonia hinabfiithrende Treppe
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zum Vorschein, nebst Stiicken rohen Mosaikbodens. Die Treppe scheint tiefer hinabzufiih-
ren, als das Niveau am Fusse des classischen Gemiuers, dessen Basis doch durch die Aus-
grabung frei gelegt ist. Dort ist das Niveau dasselbe, wie bei der Flur vor der fenestella. Bei
der Ausgrabung kamen zwei Bruchstiicke von Inschriften zu Tage, eine heidnische und eine
christliche des IIT oder IV Jahrh.’s, ein Ziegel mit Stempel und mehrere Stiicke” Stuck, auf
weissem Grund bemalt, die zu dem Fresco des guten Hirten zu gehoren scheinen.

17 Febr. [1892]. Die Arbeiten der vorhergehenden Tage haben wenig Neues geliefert. Der
antike Pilaster ist bis in seine Fundamente hinab frei gelegt; zugleich ist ein anderer, ihm
gleicher Pilaster in einer Entfernung von etwa 3 M. unter dem Arcosol. VII gefunden wor-
den. [S. 39] Beide entsprechen nicht genau den drei Bogen, obgleich die zwei Siulen, die
ehemals dic Bégen trugen, wohl noch auf ihnen geruht haben. Die Pilaster sind in einer Héhe
von M. abgebrochen, und dann ist in cinem spitern Aufbau die Umfassungsmauer und die
Bogenwand aufgefiihrt worden. Vielleicht finde man bei ticferem Graben auch unter der
Umfassungsmauer Reste des ilteren Baues.

Vergebens suchte ich beim Arc. XIII unter dem Pilaster der Treppe, welcher das Arcosol
theilweise verdeckt, nach Spuren und Resten von Stuck oder Marmorbekleidung; der Pilaster
hat die Fronte [!] des Arcosols zerstort. Beim Abkratzen der Tiinche aber bei I stellte es sich
heraus, dass die Kalklage eine sehr diinne ist, also auf keinen Fall alt sein kann. Auf der
untersten Kalklage kam ein Graffito mit Bleistift vom J. 1621 hervor. Daraus folgt, dass unter
Card. Borghese was noch etwa von alter Decoration auf der Wand war, entfernt und dem
Ganzen ein neuer Verputz gegeben worden ist.

Eine Untersuchung beim Arc. X ergab, dass der Bogen des Arcosols IX=X auf einem
Dachgrabe ruht, welches unter IX liegt. Da man nun doch X nicht ohne Grab lassen wollte,
50 kommt hier die Anomalie zu Tage, [S. 40] dass beim Zusammenstoss der beiden Griber in
der Ecke von IX-X nur das eine Grab die erforderliche Linge erhalten konnte, und dass in
Folge dessen das in X zwar in der Construction den iibrigen ganz gleich, dagegen fiir eine
erwachsene Leiche viel zu kurz ist.

Bei der Ausgrabung vor der fenestella war unter der umlaufenden Bank ein mit Stuck
bekleideter Streifen hervorgekommen, der sich auf der Ecke des Arcosols unter die moderne
Treppe verliert. So weit ich hier graben lassen konnre, fand sich die Seitenfliche ebenfalls mit
Stuck bekleidet. Es ist also auch in dem fritheren Werke eine Bank ringsum gewesen; dieselbe
ist aber, als Arcos. VI gebaut wurde, ringsumher erhéht worden. Dadurch ist dann in den
Arcosolien das untere Ende der Stuckdecoration ein wenig verdeckt worden, wie ich im
Arcosol I nachweisen konnte.

Die beiden kleinen Pilaster, welche angeblich zu der ehemaligen cathedra gehérten, sind
spateren Datums, da sie mit dem Mauerwerk der Bank nicht in der Construction zusammen
hangen.

Aus Anlass der vom Ministerium angeordneten Reparatur des Daches iiber der Platonia
wird jetzt auch die aus dem Freien hinabfiihrende Treppe ausgegraben. Dort werden sich
wohl graffiti finden.

IBogen 11, S. 411 21 Febr. [1892]. Die heutigen Arbeiten haben manches Interessante ge-
bracht. In Arc. I kam in der Wandung rechts unten ein kleines Stiick iltesten Geméuers zu
Tage. Nische I und II scheinen denn doch von Anfang an als wirkliche Nischen aus weit
dlterer Zeit zu stammen, in welche erst spiter die Dachgriber eingesetzt und eingefiigt wor-
den sind. Dies wird noch niher zu untersuchen sein.

Die genaue Prifung des Apostelgrabes zeigre, dass die Decke des Schachtes aus drei
Marmorplatten besteht, von welchen die mittlere mit dem Monogramm ein wenig tiefer liegt.

* Statt ,Sticke” stand urspriinglich: ,,Kalkstiicke*
* Es folgt durchgestrichen: ,,auf beiden Seiten®,
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Das Monogramm gehort der Zeit des Papstes Damasus an, und alles weist darauf hin, dass die
ganze jetzige Einrichtung die urspriingliche ist*, mit Ausnahme der beiden fenestellae von
Marmor aus dem XITII Jahrh., deren spiterer Einsatz sich zumal auf der einen Wandfliche
deutlich nachweisen lisst. Neben dem Monogramm war in alter Zeit ein Ring oder Hacken
['] eingelothet, wohl um eine Lampe daran zu hangen. Diese Einléthung muss geschehen sein,
bevor der Stein an seinen jetzigen Platz kam. Die Wandung zu beiden Seiten zwischen den
fenestellae ist noch mit der urspriinglichen Kalkbekleidung bedeckt, die eine Menge von
Einritzungen zeigt, ohne dass sich jedoch ¢in Buchstabe oder Graffit [!] oder Monogramm
entziffern lisst. Die beiden fenestellae ruhen auf einer Marmor-Unterlage, und diese springt
auf der Fensterseite (ehemals Vorderseite des Altares) ein wenig vor, um Gegenstinde, etwa
Lampen, darauf zu stellen. Beide Marmortafeln ruhen auf je zwei Eisen, deren nihere Be-
stimmung nicht klar ist. Die fenestellae des XIII Jahrh.’s haben die alte [!] [S. 42] Offnungen
etwas eingeengt, indem ein Stiick Mauerwerk eingesetzt worden ist. Wenn Torrigio von
einem Marmor-Altar spricht, so scheint dies nicht im strengen Wortsinn zu fassen zu sein;
denn beim Abhauen der Schmalseite des Altares nach der Kirchentreppe kam der alte Ziegel-
bau zu Tage, mit gelber Tiinche iiberzogen; dariiber lag eine Mortelschichte, auf welche die
rothe Bemalung von vor 1603 (graffito) aufgetragen war. Die kleine fenestella unten hat auf
ihrer Basis eine doppelte Kalklage, aber diese liegt auch wieder bloss auf dem Boden, und
zwar nach dem Innern des Grabes. Ist vielleicht die fenestella die secunda cataracta, so dass
tiir gewohnlich die brandea oben hineingelegt wurden, bei besonderen Fillen aber in die
Nische der tiefern fenestella?? Wenn dies ist, dann fallt die ganze Schwierigkeit fort, dass sich
auf der Aussenseite des Grabes keinerlei Decoration zeigt; die fenestella war dann eben keine
fenestella.

Marchi hat wohl Recht gehabr, dass in der Tiefe auf den stehenden Marmorplatten eine
Deckplatte (oder zwei) lag, da das Gewélbe iiber jenen zuriickspringt. Zu beachten ist, dass
die Griber alle in der gleichen Weise mit dem Apostelgrabe construirt sind: an der einen Seite
die Oeffnung, ein viereckiger Schacht, und dann das Langgrab. Diese singulire Erscheinung
beruht wohl auf der Imitation des Apostelgrabes. ‘

[S. 43] In der Ecke, wo die durchlocherte Platte liegt, wurde weiter ausgegraben, und da
zeigte sich auf der Schmalseite, dieser parallel laufend, eine Mauer, gleichfalls aus® Mortel
und Tuff, die sich unter die Einfassungswand hinauszieht. Unter der durchlécherten Platte
selbst ist der gegeniiberliegende Abschluss durch zwei grosse Marmorstiicke gebildet. Was
hier noch herauskommt, wird die weitere Ausgrabung klar stellen miissen. Was die durch-
locherte Platte betrifft, welche de Rossi fiir ¢in altes Marmorfenster ansieht, so ist daran zu
erinnern, dass Armellini im Ostrianum ein Grab fand mit einem kleinen, gleichfalls durch-
lécherten Marmorstiick im Boden, welches eine viereckige Vertiefung deckt, die wohl ur-
spriinglich Reliquien bewahrt hatte. Allerdings sollte das hier eine Parallele finden, dann
miisste das Loch in der Tiefe unten die Apostelgruft sein, dann wire der bisomus nicht die
Ruhestitte der Apostel, sondern das Grab zweier Glaubigen, und so wenig glaublich dies
klingt, es blicbe dann auch noch die Frage zu losen, warum bloss die eine Platte durchléchert
ist. Allein in dem tiefen Dunkel, vor dem wir stehen, muss man an Alles denken, und manch-
mal kommt grade das, woran [man] am wenigsten gedacht hat. Es wire doch denkbar, dass
z.B. der Eigenthiimer [S. 44] des ganzen Hypogaeums sich sein Grab iiber der Apostelgruft

” In seinem Sabbatinenvortrag vom 07.03. 1892 schreibt de Waal , De explorationibus nuper
in ,Platonia‘ facta“ (ACST Libro 84): ,, Arca ipsae [!], ubi Apostoli absconditi fuisse creden-
tur, tabula marmorea in duos loculos divisa est, quae desuper cataractam habet lapide Mono-
grammati Christi ornato coopertam. Omni ex parte uno tempore et IV potius quam I1I spe-
culo constructa videtur; sed de aetate adhuc sub iudice bis est.

* Es folgt durchgestrichen: ,Kallk®.
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angelegt hitte. Denn dass die ganze Cella nicht dem ersten Jahrhundert” angehért, wird
Niemand mehr bestreiten. Die cellae mit ihrem Gewolbe aber stammen aus derselben Zeit,
und héchst wahrscheinlich aus dem IV Jahrh.

So sehr die sich n die Tiefe fortsetzenden Wandungen des Arcosol I und II an einen
fritheren Bau denken lassen, so ist doch bei IV-V der Bogen der Arcosolien ohne Fortsetzung
in die Tiefe, und bei IX—X ruht der Bogen gar auf dem Dache des Grabes.

22 Febr. An der Seite des zweiten iltesten Pilasters, unter unter der jetzigen Treppe zur
Kirche, ist opus reticulatum hervorgetreten. An dasselbe und theilweise an den Pilaster
lehnen sich weitere Dachgraber an.

In Arcosol. I habe ich ganz unten in der Tiefe auf der Wandung Bemalung gefunden, blau
und griin; ebenso in Arcosol. 11, wo die ganze Riickfliche noch erhalten ist, treten Farben
hervor. Leider klebt der Schlamm so fest, daf} das Loslésen, zumal in dem engen Schacht,
tiberaus mithsam ist. Vor I-II habe ich ausgraben lassen, um zu constatiren, welche Form und
Gestalt denn der Pilaster in der Tiefe habe. Gleich unter der Flur kam wieder die Stuckbe-
kleidung auf der umlaufenden Bank zu Tage; irgend eine glatte Fliche des Pilasters aber ist
nicht gefunden. Vor I-1I geht ein Dachgrab, und dahinter ein anders auf die Confessio zu.

[Bogen 12, S. 45| 23 Febr. [1892]. Die vermeintliche Bemalung (blau-griin) in der Tiefe von
Arcos. I erwies sich als ein Stein, der hier, ebenso wie das Bruchstiick dltesten Mauerwerks, in
die Construction eingefiigt ist. Auch im Arcos. I sind keine Farben in der Tiefe vorhanden.
Wohl aber hat die sorgfiltigste Untersuchung ergeben, dass die ganze Construction der
Griber unten und der Arcosolien dariiber aus Einer Zeit ist. Die von aussen hinabfiihrende
‘Treppe ist zum Theil ausgegraben. Die Seitenwinde haben Malereien, rechts sind eine Art
Adler oder Drachen, und ein vierfiissiges Thier in einem Kreis hervorgekommen; dhnlich ist
es auf der linken noch halb verschiitteten Wand. Auf beiden Seiten kommt darunter die ltere
Malerei mit den rohten Arabesken auf weissem Grund hervor.

Am Nachmittag kam Comm. Lanciani, auf dessen Urtheil ich im héchsten Grade gespanne
war. Die Stucchi im Arcosol. I legte er in das II oder I1I Jahrh., indem er in der minnlichen
Figur mit der Schlange im Nebenfelde fiir einen Aesculap anzusehen geneigt war. In diese
Zeit legte er auch das hinter dem Stiick auf der Riickwand hervorkommende Gemiuer, wo
eine gleich dicke Lage Mértel mit den Ziegelplatten abwechselt. Dasselbe Mauerwerk [S. 46]
kehrt wieder in dem Bogen und der Seitenwand der Hinterwand, sowie auf der Treppe. Im
Arcos. VI ergab die Untersuchung mein fritheres Resultat, dass der Stuck auf die Wand links,
die aus der damasianischen Zeit stammen diirfte, aus der Ecke bei V tibergeht und dass nicht
etwa hier ein spiterer Zusatz gemacht worden ist. Auch das Graffito mit dem Worte labo-
rantes stimmt fiir das IV Jahrh. Die beiden Pilaster, wie das opus reticulatum und die Farben
auf den zahlreichen Gypsstiicken schrieb Lanciani dem ersten Jahrh. zu. Den (nicht dreiek-
kigen, sondern) linglich viereckigen Pilaster setzt er in das IV oder V Jahrh. Ich hatte densel-
ben ganz bloss legen und hinten weiter ausgraben lassen, wo wiederum altes Gemiuer, aber
nicht opus reticulatum, zum Vorschein kam. Am gespanntesten war ich natiirlich auf sein
Urtheil iiber die arca sepulcralis. Fiir das Gemiuer unter der fenestella erklirte er, tiberhaupt
keine Zeit angeben zu kénnen, da Guss aus Mortel und Tuff jedem Jahrh. angehoren kénnen.
Als wir dann in’s Innere hinabgestiegen waren, wusste er sich erst gar nicht zurecht zu finden.
Es sei ein Werk [S. 47] einzig in seiner Art, fiir das er weder in heidnischen noch in christli-
chen Grabanlagen ein Analogon kenne. Die Cassettendecoration stellte er, derjenigen auf der
Treppe zur Kirche links gleich, in die damasianische Zeit; dagegen sprichen die grossen
Marmorplatten fiir eine entschieden friihere Zeit; denn Marmortafeln von solcher Grésse
und solch sorgfiltiger Arbeit seien im IV Jahrh. nicht mehr méglich gewesen. Es widerspricht
in der Costruction [!] nichts der Annahme, dass der ganze Bau in das IT und vielleicht in’s T

7 Es folgt durchgestrichen. ,,und auch nicht®.



Die Platonia von San Sebastiano 35

Jahrh. hinaufreiche; jedenfals liegt er vor dem IV Jahrh. Aber es ist ein in regelrechter Arbei,
welche Wochen in Anspruch nahm, hergestelltes Werk, das mit Riicksicht auf einen bestimm-
ten, vorgesehenen Zweck geschaffen wurde. Das ist ein sehr erfreuliches Resultat, das mich
von schweren Sorgen befreit. Wir haben ein Gebiude vor uns, das in seinen ltesten Theilen
dem I Jahrh. angeh6rt. Daran schliesst sich ein weiterer Bau des IT oder I11 Jahrh.’s, der in der
Ecke beim Arcosolium V-VI, in den Wandungen der Arcosolien I, IT u.s. w. und im Treppen-
aufgang zu Tage tritt. Dann folgt die die offene Bogenstellung schliessende Riickwand aus
dem IV Jahrh. mit den Stuckdecorationen, und der Pfeiler aus dem IV oder V Jahrh. Endlich
die arca, die jedenfalls vor 300 liegt, aber [S. 48] [kein] in Hast und Eile, sondern in ruhiger
Arbeit, ausgefithrtes Werk ist. Die urspriingliche Hohe der Arcosolienwand gibt die Linie der
Stuckdecoration in der Ecke bei V an; dariiber ist spiter ein Aufsatz gesetzt worden.

26 Febr. [1892]%. Ich liess unter der Fenestella, unterhalb der urspriinglichen Flur, tiefer
graben, ob vielleicht die Fundamente der arca Ziegelbau zeigten; allein auch hier ist alles
Steinguss. Im Innern der arca habe ich dann die Ecke genau untersucht. Die Wand unter der
Lunette mit Xus [= Christus] und den Aposteln ruht auf einer in’s Innere vorspringenden
Mauer aus Guss, die in zwei Absitzen hinabreicht, von denen die untere [!] bedeutend tiefer
ist und die Hohe der loculi in den Katakomben hat. Der Boden ist ebenfalls mit Kalk belegt;
er liegt M 0,80 unter der Flur der durchlécherten Metallplatte. Unter der Seitenwand der
Arca zieht sich jene Langwand unten noch weiter fort nach rechts; aber der Boden nimmt
unterhalb der Wandung der arca ein etwas héheres Niveau an. Die durchlécherte Marmor-
platte ruht auf der abgebrochenen Stelle auf einigen grossen, rohen Marmorstiicken, die thr
als Stiitze und Fundament dienen. Weiter zu graben war bei der Enge des Raumes unméglich.

[Bogen 13, S. 49| Hinter Arcos. VI fand ich, dass in der Ebene der dortigen Thiirflur sich
der ganzen Linge der Mauer hin abwirts eine andere Construction aus geglittetem Stein
zeigt, die an einigen Stellen Stuckbekleidung bewahrt hat. Die Wand hinter dem Arcosol.
VII hat bloss in dem obern Theile ihre Stuckbekleidung bewahrt; doch ist der Raum zu eng,
um zu untersuchen, ob dort Malereien und Graffiti sind; Spuren von Farben sind ersichtlich.

Am Altare lief ich auf der Seite, wo die Apostelkopfe stehen, einen Theil des Verputzes
weghauen; dort ist Construction in Ziegeln, aber sehr schlechte Arbeit.

Ueber Arcosol. VI und V lieff ich die Mauer untersuchen: dieselbe geht in Einer Con-
struction um die Ecke herum, ein Beweis, dass der obere Theil {iber der Stuckdecoration
vor V und das Arcosol VI gleichzeitig angelegt worden sind.

Indem ich am Gewdélbe, wo dasselbe an die Querwand stofit, forthauen liess, zeigte es sich,
dass das Gewdolbe sich an jene Wand anlegt; diese geht durch in die Wolbung hinein, ist also
alter. Die Wolbung selbst hat nur zwei Lagen Tiinche, ist [S. 50] also aus der Zeit des Card.
Borghese, wo die Wandung des Gewaolbes einen frischen Ueberzug von Kalkmasse erhielt.
Ich habe an zwei entgegengesetzten Stellen diesen Ueberzug abhauen lassen und kam so
wirklich auf eine iltere Fliche der Kalkconstruction; die Hoffnung jedoch, dort Farben zu
finden, erwies sich als eitel, wie so viele andere.

Ich habe die neben der kleinen fenestella rechts vom Beschauer sich hinabsenkende Wand
untersuchen lassen. Sie hort in einer Tiefe von nahezu 1 M. auf, wo ebener Boden von terra
vergine folgt. Die Wand wird nach vorwirts durch die Construction eines Grabes unterbro-
chen; unter die Treppe hin liess sie sich nicht weiter verfolgen, um den Oberbau nicht zu

gefihrden.

% Chronik A. de Waal, 26.02.1892 (ACST Libro 69): ,Meine Ausgrabungen der Platonia
nehmen mich andauernd in Anspruch. Es kommt Vieles Interessante zum Vorschein; aber
in vielen Punkten ist auch meine Erwartung enttiuscht worden; zumal was das Apostelgrab
selber betrifft®.
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In den Marmorfenestellae befinden sich in allen 4 Fensterchen unten Falze, die nach der
Mitte zu emporsteigen; was mag das fiir einen Zweck gehabt haben?

Zu den Lochern im Boden der arca sind die von P. Grisar in der [Rémischen] Quar-
talschr[ift] angefiihrten Beispiele”, sowie der Altar in Regensburg zu vergleichen'®.

Die jetzige Flur kann nicht die aus der Zeit des Papstes Damasus scin, da an der Bank
ringsum der Stuck tiefer geht und zwar ziemlich bis zur Ebene tiber dem Grabe, das vor der
Langseite der arca frei gelegt wurde. Wahrscheinlich stammt der [S. 51] jetzige Fussboden
erst aus der Zeid des Card. Borghese, wo auch die Arcosolien ihre Fiillungen erhielten.

Im Oratorium oben ist das Mauerwerk ringsum von gleicher Construction und dem
IT1. Jahrh. angehorig.

Die zahlreichen Fragmente bemalten Stucks scheinen'® nicht Einem, sondern mehreren
Riumen und selbst verschiedenen Epochen anzugehoren; mehrere Stiicke zeigen Theile von
figurirten Gemilden. Es fand sich die untere Halfte einer kleinen nackten Figur und in
elinzendem Gold ein Strahlenkranz aufgetragen.

Die im héchsten Grade nachlissige Form der Construction der Arcosolien, die nicht
einmal Giber einem Halbkreis construirt sind, lasst eine Datierung vor das IV Jahrh. gar nicht
zu, sondern spricht viel mehr fiir das Ende desselben.

Ich habe wiederum beim Arcosol. XII untersucht, ob sich vielleicht eine doppelte Kalk-
schichte nachweisen lasse. Es scheint aber, als ob die Wand lange Zeit, vielleicht Jahrhunderte
lang, unbekleidet gewesen ist und erst durch Card. Borghese ihren Kalkbewurf erhalten hat.
Jedenfalls fand ich unter dem jiingsten Kalkbewurf keine Spur einer ilteren Tiinche oder
Malerei oder Stukverzierung'®.

14 Mirz [1892]. Da ich schon Giber 600 L. an den Ausgrabungen [S. 52] verwendet habe,
hat die Commission das Weitere iibernommen, und so wird nun zunichst das Oratorium
ausgerdumt. Der freistehende Altar zeigte, als die Platte abgehoben wurde, ein sepulerum
fiir Reliquien, mit einem besondern viereckigen Marmor-Plittchen geschlossen. Das Innere
enthielt nur gelblichen Staub, keine Gebeine und keinerlei schriftl. Angabe. Der viereckige
Pilaster von Marmor aber, welcher den stipes des Altares bildete, zeigte auf der untern Basis
und offenbar fiir das Quadrat bemessen, einen guten Hirten in roher Arbeit, neben ihm ein
sitzender und zu ihm aufschauender Hund und gegeniiber eine Art Saule.

Die auf Anordnung des Ministeriums ausgefiihrten Arbeiten iiber dem Gewélbe der Pla-
tonia haben nicht nur die alte Treppe wieder frei gelegt, sondern es scheint, dass ehemals der
Weg in die Platonia iiber das Gewdlbe hin von der Kirche her kam.

15 Mirz [1892]. Im Arcosol. I habe ich in der Ecke etwas von der Wand wegschlagen
lassen, wodurch es nun ausser Zweifel gestellt wird, dass die Wand weiter geht und also die
Bogen spiter vorgebaut worden sind. Der Bogen des Arcosols zeigt abwechselnd Tuff und
Ziegel-Bau, wihrend der Hintergrund, wie auch im Vorhof, aus Ziegel und Mortel gebildet
ist. Im Vorhof hat die Ausschachtung der Erde nichts Neues zu Tage gefordert. Nur das Eine
[Bogen 14, S. 53| ist bemerkenswerth, dass die Nische des obern Fensterchens sich ehemals
tiefer hinunterzog, jedoch nicht eine Thiire gewesen sein kann, theils weil sie zu enge ist,
theils weil sie nicht bis zur Flur hinabreicht. An den Winden zeigen sich stellenweise Spuren

* H. GRrisar, Die Grabplatte des h. Paulus, in: RQ) 6, 1892, 119-153.

10 A, EBNER, Die dltesten Denkmale des Christenthums in Regensburg, in: RQ 6 (1892) 176~
179,

190 Statt ,,scheinen® stand urspringlich: ,gehéren®.

12 Am 13.02. 1892 referierte de Waal iiber seine Grabungen auf der Konferenz fiir Christli-
che Archiologie (BAC 5,3 [1892] 30£.), am 26.02. 1892 an der Pontificia Accademia Romana
di Archeologia (DPARA 2,4 [1892] 476-479). Siehe auch Marucchi auf der Konferenz fiir
Christliche Archiologie vom 10.04.1892 (BAC 5,3 [1892] 341.).
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chemaliger Bemalung, aber so verblichen, dass man nur auf der grossen Hauptmauer Reste
einer quadratischen Einfassung erkennt.

20. Marz [1892]. Bei der Ausgrabung des Oratoriums sind nur einige unbedeutende Frag-
mente von christlichen Sculpturen und Inschriften aus dem Schutt heraus gekommen; eine
Thiire hat sich nicht gefunden, und die Annahme, dieser Raum, weil nach der Via Appia zu
gelegen, sei eine Vorhalle gewesen, erweist sich somit als irrig. Dagegen stellte es sich heraus,
dass die Mauer, auf welcher beim Hinabsteigen links die moderne Treppe theilweise ruht, eine
antike Mauer des III Jahrh.’s ist, da die Construction durchaus der in den tibrigen Theilen
gleich ist. Unter der jetzigen Treppe also muss ein schmaler Gang liegen, da rechts vom
Hinabsteigen die Treppe gleichfalls das alte Mauerwerk aus dem III Jahrh. hat, und dieser
Gang, der auf die Via Appia zu geht, ist der ilteste Zugang zur Platonia gewesen.

[S. 54] 24 Mirz [1892]. Bei Gelegenheit des Festes in der Katakombe von Praetextatus fand
priifend Besuch in der Platonia statt. Es ist nun unzweifelhaft, dafl die ,,Apostelkapelle® keine
Vorhalle, sondern ein Nebenraum der Platonia war, ohne Thiire nach auflen. Der Fulboden,
in gleichem Niveau mit den Basen der iltesten Pilaster und des Opus reticulatum, ist wieder
gefunden; ein Theil der alten Mosaikflur ist erhalten. In weiterer Tiefe fand sich eine Marmor-
statue ohne Kopf. Unterhalb der modernen Treppe ist eine iltere zum Vorschein gekommen,
die sich an die dlteste Mauer rechts (I1I Jahrh.) anlehnt und links auf eine diinne Mauer aus
gleicher Zeit stofit, welche die Apostelkapelle auf dieser Seite abschliefit. Die Treppe ist also
auch in das dritte Jahrhundert. Welche Richtung nimmt sie nach oben hin? Bildet sie die
Fortsetzung der ins Freie fihrenden alten Treppe?

Marucchi und Stevenson untersuchten die Ecke in der Platonia. Es soll die Platte aufgeho-
ben werden, um zu constatiren, ob wir in der Tiefe ein ilteres Grab haben.

27. Mirz [1892]. In dem Nebenraum ist unter der Statue noch eine Anzahl anderer Mar-
morstiicke gefunden, u.a. eines in Quadrate getheilt mit Rosetten in der Mitte, und ein
Sarkophag, mit Erde gefiillt, bei dem es sich noch nicht constatiren ldsst, ob er auf irgend
einer Seite bearbeitet ist.

In der arca der Apostel lisst sich die durchlécherte Flurplatte nicht aufheben, da die
aufrecht stehende Platten der Schmalseiten auf ihr stehen. Es ist aber unter derselben [S. 55]
aus Mortel ein Grabbett oder eme Grabvertiefung ersichtlich, und so habe ich angeordnet,
dass die Steinblocke, auf welchen die Platte an der abgebrochenen Ecke ruht, entfernt und die
Grabvertiefung weiter verfolgt werden soll. Desgleichen soll oben in der Breite unter der arca
weiter nachgegraben werden, ob sich ein zweites Grabbett findet. Nachher soll die durch-
lcherte Platte abgewaschen werden, da vielleicht Graffiti auf derselben eingegraben sind.

Der Mauermeister [!] erklirt es fiir nothwendig, auf der Treppen-Ecke unter dem Arcosol
VII eine Stiitzmauer aufzufiihren. Er hat, 1 Meter unter dem Sockel des iltesten Pilasters, an
die Mauer angelehnt, wiederum ein Grab gefunden, aber so construirt, dass nicht 2 Ziegel
gegen einander stehend das Dach bilden, sondern nur Ein Ziegel sich an die Mauer lehnt.
Dieses Grab liegt also fast cinen halben Meter unter der iltesten Flur; das Kopf- (oder
Fuss-)ende ist auch hier in senkrechtem Mauerwerk
abgeschlossen. Der alte Pilaster ist auf der linken Seite,
wo er an das Opus reticulatum st6ft, ausgezahnt, und
rechts ist dann eine Fiillung von rohem Gestein, so
dass hier, auf den andern Pilaster zu, eine weite Off-
nung oder Durchgang in den Nebenraum gewesen sein
muss. Auch hier kommen in der Tiefe noch weitere
bemalte Stiick [!] Stuck zum Vorschein.

[S. 56] 28 Mirz [1892]. Heute Morgen habe ich zwei
Stunden in der arca zugebracht, um Alles gut zu studi-
ren. Die Ausgrabung unter der Platte hat wiederum
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eine Enttduschung gebracht. Der Arbeiter hatte die die durchlécherte Platte tragenden Fels-
stlicke entfernt, war aber wieder auf weitere solche Stiicke gestofien. Das vermuthete Sargbett
zieht sich nicht weiter die Lange der Platte nach fort, sondern schlieft etwa in einem Viereck
unregelmissig ab; die Ausgrabungen nach der andern Seite, unter die aufrecht stehende
Scheidungsplatte hin, ergab keine zweite Vertiefung, wohl aber ist auch hier alles nachgefiillte
Erde. Die Wand aus Kalkmasse, auf welcher die Schmalseite der arca ruht, zieht sich rechts
(auf der Seite des h. Paulus) weit ausserhalb der arca hinaus; sie ist aber nicht ganz senkrecht,
sondern nach dem Innern der Arca von unten aus sich leicht ausbiegend, gleich dem ersten
Ansatz eines Gewdlbes; unterhalb der Platte steigt sie in zwei kleinen Absitzen auf. Dass
diese Mauer nicht als Fundament fiir die arca diente, ist klar, sowohl, weil sie sich ausserhalb
der arca fortsetzt, als weil sie unter der Langseite fehlt.

Die genauere Untersuchung der arca hat meine frithere Anschauung doch in etwa modifi-
cirt. [Bogen 15, S. 57| Die Marmorplatten in der Umfassung sind in ihrem obern Niveau ganz
ungleich; die Langplatte links, auf der Seite des h. Petrus, ist niedriger, und so ist durch
Ziegelsteine oben nachgeholfen. Der Mértel am Gewdlbe ist in rohester Weise aufgetragen
und unten iiber den Marmorplatten vielfach abgelaufen, so dass er die Plattenkante stellen-
weise ganz bedeckt. Ueber diese unregelmissige Fliche ist dann aber doch die Farbe der
Bemalung aufgetragen. Aus den Mortelmassen auf den Kanten der'® Platten folgt, dass Deck-
platten nie auf den loculi gelegen haben kénnen, wofern, wie es den Anschein hat, der Mértel-
verputz der urspriingliche ist. Mértellagen aus verschiedenen Epochen habe ich in keiner
Weise entdecken kénnen. Merkwiirdig ist dann aber doch wieder, warum das Gewdlbe hinter
den Platten zuriickspringt, und warum es auf der Seite der Lunette mit Christus und den
beiden Aposteln weiter, (eine Handbreit) zuriickspringt, als auf den andern Seiten. Die Wol-
bung steigt in Absdtzen auf; am rohesten liegt die Mértelspeise auf dem untersten Absatze
auf, wo sie gleichsam abgeflossen ist, hier dicker, dort weniger dick. [S. 58] An eine Zuberei-
tung der Walbungsfliche, um einmal bemalt zu werden, ist gar nicht gedacht worden, und der
Maler hat auf die rauhe und vielfach ganz unebene Fliche seine Farben auftragen miissen, so
gut es ging, Hat dies seinen Grund darin, dass man bei der Ausmalung ja nichts von dem
Bestehenden zerstdren, sondern es nur mit Bildwerk schmiicken wollte?

Beide Lunetten zeigen rechts und
links einen Palmbaum, wodurch der Bo-
gen eingeengt erscheint. Diese beiden

Palmbaumstimme treten auch auf der // 3

untern Lunette ganz klar zu Tage; zwi- £ ; \
schen ihnen aber fehlt jede Spurvon Far- 7 id 3 . . 3
be. Es scheint, als ob einmal, in sehr frii- o \
her Zeit, die Lunette hier unter der / t,r". w4 I

kleinen fenestella erbrochen und die
Offnung durch rohes Mauerwerk wie- | {1 UL
der geschlossen worden ist, da hier und ! {1 il L i

da die Ziegel- oder Tuffstiicke in dem- - ki

selben unter dem Mortelbewurf er-

kenntlich sind. Ist diese Annahme rich-

tig, dann muss also die Offnung [!] gemacht worden sein nach der Ausmalung.

Die Absatze der Wolbung scheinen mir von den Brettern herzustammen, iiber welche es
angelegt worden ist. Die Marmorplatten sind nicht regelrecht zugeschnitten und [S. 59]
schlecht zusammengefiigt; der Kalkbewurf der Wolbung ist dusserst roh; alles verrith entwe-
der unfihige Arbeiter — und dazu passt doch nun wieder der Charakter des Ganzen nicht —

1% Es folgt durchgestrichen: ,Deck®.
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oder eine tliberstiirzte oder unter bedringten Zeitverhiltnissen ausgefithrte Arbeit. Das wiir-
de fur die Zeit von 258 sprechen.

Oben in der Walbung, nicht weit von der Lunette mit Christus und den Aposteln, sind
zwel roh ausgebrochene Lacher, denen ein doppelter Ausbruch am Cataract zu entsprechen
scheint. Jene zwei Locher gehen sehr tief und gingen wohl durch das ganze Gewslbe. Wozu
sind sie gemacht worden? Am ehesten méchte man an Stricke denken, um einen schweren
Gegenstand, etwa einen Sarcophag, aus der arca zu heben.

Wer sind die zwolf Heiligen auf den beiden Langseiten, die dem Herrn ihre Krinze dar-
bringen? An die zwolf Apostel kann man weniger denken, da Petrus und Paulus in der
Lunette schon erscheinen. An Heilige des Coemeteriums ad Catacumbas oder an Heilige
der Via Appia tiberhaupt st nicht minder zu denken, weil in ersterem nicht so viele Martyrer,
soweit uns bekannt ist, ruhten, und weil im zweiten Falle gewiss die h. Caecilia und eine oder
andere weitere Martyrin nicht gefehlt hitte.

[S. 60] Sind es vielleicht die Nachfolger Petri, die im Vatikan ruhten bis auf Zephyrinus
(202), der die Papstgruft in S. Callisto ablegte [!]? Das wiren grade 12: Linus, Anencletus,
Evaristus, Alexander, Sixtus, Telesphorus, Hyginus, Pius, Anicetus, Soter, Eleutherius und
Victor.

31 Mirz [1892]. Die Statue ist erhoben worden, und man hat auch den Kopf derselben
gefunden; es ist Arbeit des III Jahrh.’s. Ausserdem lagen dort in der Tiefe viele Bruchstiicke
schweren Marmors, in Cassetten getheilt und mit Rosetten in der Mitte, die ebenfalls erhoben
und in das Museum von S. Sebastiano gebracht worden sind'®. Der Sarkophag erwies sich als
auf keiner Seite bearbeitet. Der Sockel zu der Statue, auf der die Inschrift stand, fehlt; ebenso
jede Inschrift. Das in Mauerwerk des IV Jahrh.’s verwendete Bruchstiick eines M. NEMO-
NIVS (?) gehort dem IIL. Jahrh. an. (Hat man auch andere Inschriften dieses Namens an der
Appia gefunden? Existiert vielleicht in einem Museum die Basis der Statue?) Die Vermuthung
Lugaris, der Sarkophag sei die erste Ruhestitte der Apostel, hat gar kein Fundament; mehr
hétte die Annahme, dass es die Ruhestitte des h. Sebastianus (in initio cryptae) gewesen; allein
da die Gebeine des Martyrers erst im IX Jahrh. nach St. Peter iibertragen wurden durch
Papst , so miissten sich Anzeichen von Verehrung der vorhergehenden Zeiten finden, und
die fehlen ginzlich. Der Raum ist allem Anschein [Bogen 16, S. 611 nach ein heidnisches
Hypogaeum des III Jahrh.’s gewesen, dessen Besitzer und wohl auch Griinder durch die
Statue dargestellt ist.

Ich besuchte mit Marucchi nochmals die arca. Die vier Locher in der Wolbung sind
gemacht nach der Ausmalung, da sie dieselbe zerstort haben; ihre Ausmiindung nach oben
ist so eng, dass nur ein ordentlicher Strick hindurch geht. Man hat sich spiter nicht mehr die
Miihe genommen, die Lécher zu schlieflen. Allem Anscheine nach kénnen sie nur dazu
gedient haben, einen schweren Gegenstand heraus zu heben. Waren das die beiden Sirge
der Apostel, so muss also die Erhebung der Leichen nach der Ausmalung statt gefunden
haben. Dann kann aber die Ausmalung nicht aus der Zeit des h. Damasus sein, Ssoadem
miisste wenigstens vor oder im Anfange der Regierung des Papstes Silvester liegen, dem
Einige die Erhebung der Leichen zuschreiben, als Constantin die beiden Basiliken baute, oder
vor 258, wenn man fiir dieses Datum die Erhebung annimmt. Letzteres ist nach dem Stile der
Geméilde ausgeschlossen; wohl aber konnten sie immerhin aus dem Anfange des IV Jahrh.’s,
in der ersten Zeit nach dem Siege Constantin’s 312 liegen. Nun ist aber das Grab hinter der
kleinen Fenestella allem Anscheine nach mit der arca gleichzeitig, und das diirfte auch wohl
von der Mehrzahl der umliegenden Griifte gelten, da alle Bruchstiicke der gefundenen In-
schriften mehr nach der Mitte und der zweiten Hilfte des IV Jahrh.’s liegen. Demnach ergibe
sich folgende [S. 62] Chronologie: Griindung der Gesamtanlage in der ersten Hilfte des

'™ Die Stticke lassen sich bislang in S. Sebastiano nicht wiederfinden bzw. identifizieren.
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III. Jahrh.’s als heidnisches Begribniss [!]. 258 Bau der arca und der umliegenden Griber
(sowie? Construction der Arcosolien) in dem bereits erhohten Fussboden. (Letzteres muss
vorausgesetzt werden, da die Griber bis hart an den jetzigen Fussboden reichen.) Kurz nach
312 Ausmalung der Wolbung der Arca und vielleicht Bau der Arcosolien unter Papst Milzia-
des. Unter Silvester Erhebung der Apostelleiber. Fiir eine Depositio kurz nach dem Tode der
Apostel fehlt bis jetzt jeder monumentale Anhalt, ja der Bau des Ganzen in der ersten Hilfte
des ITI Jahrh.’s als heidnische Grabanlage widerspricht direct dieser Annahme.

Dass die Katholiken in Rom die beiden Leichen wegen der Valerianischen Verfolgung
hierher in ,Sicherheit* gebracht haben sollten, erscheint in jeder Beziechung unwahrschein-
lich. Warum haben sie diesselben nicht lieber in irgend eine Katakombe gebracht, wo die h.
Gebeine gewiss viel sicherer gewesen wiren? Man kommt unwillkiirlich wieder auf die Ge-
schichte von dem Raubversuch zuriick, der dann aber erst in das Jahr 258 gesetzt werden
miisste und wohl auch anders motiviert sein wird, als wie der h. Gregor erzihlt. Die ganze
arca ist zu Einer Zeit, und zwar als bisomus bei der Anlage selber gedacht, gebaut worden.
Der Bau hat immerhin eine bis zwei Wochen in Anspruch genommen, und er war fertig,
wenigstens in seinem untern Theile, als die Leichen hineingelegt wurden. Die Art [S. 63]
der Construction mit blossem fliissigem Mértel setzt voraus, dass der Boden damals ringsum
schon angehoht war, die alten heidnischen Fresken also auch schon abgeschlagen waren, da
diese sich weiter in der Tiefe finden. Der fliissige Mértel ist zwischen die Marmorplatten und
das umliegende Erdreich geschiittet worden, wie es der Augenschein unter der kleinen fene-
stella lehrt. Ohne einen solchen Gegenhalt am Erdreich wiirde die Mértelspeise sich nicht
haben aufbauen lassen, sondern wire durch ihr Gewicht niedergeflossen. Die heidnischen
Fresken sind aber nicht von Heiden, sondern von Christen herabgeschlagen worden; mithin
war das Gebaude damals in christl. Besitz iibergegangen. Sind die Apostelleiber 258 hin-
gebracht worden, dann war also das Gebaude schon in christl. Hinden (Rémer oder Orien-
talen, oder Schismatiker) und war auch die arca wenigstens schon in ihrem untern Theile fiir
den Zweck fertig gestellt worden. Das Grab vor der kleinen fenestella, sowie alle iibrigen
Griber stammen aus spiterer Zeit, als der Ort eine Kultstitte geworden war, also aus der
Friedenszeit des IV Jahrh.’s. Dass erst Damasus die arca gebaut habe, ist undenkbar; warum
hitte er sie als bisomus gebaut, da sich unten kein ilterer Bau nachweisen lisst, auf den er
weiter gebaut hatte. Die Grosse der beiden loculi fiihrt zu der Annahme, dass die Leichen mit
Sargen oder Sarkophagen hierher gebracht oder hier wenigstens in solchen deponirt wurden.
[S. 64] Die Annahme einer Riicktragung unter Constantin gewinnt an Wahrscheinlichkeit
durch die von P. Gisar nachgewiesene Thatsache, dass iiber dem Grabe des h. Paulus die
Deckplatte, wie sie noch heute an Ort und Stelle sich befindet, aus der Constantinischen Zeit
stammt. Dann muss aber auch die Malerei lange vor Damasus, und wenigstens kurz vor
Constantin liegen, wofern die Annahme richtig ist, dass die h. Locher in der Wélbung dazu
dienten, bei der Erhebung Dienste zu leisten, da sie die Malerei zerstort haben.

Zu welchem Zwecke ist der Bau des III Jahrh.’s urspriinglich angelegt? Die Griber im
Nebenbau machen es wahrscheinlich, dass auch der Hauptbau eine Grabstitte war; vielleicht
finden sich auch hier in der Tiefe heidnische Griber und vielleicht hinter den Arcosolien
Nischen fiir Aschenkriige, — allerdings eine durch nichts begriindete Vermuthung — freilich
war das Grab unter der alten Flur, das sich an die Basis des einen Pilasters anlehnt, wegen der
grossen Tiefe aus weit alterer Zeit als die iibrigen Griber, und ziemlich in gleicher Tiefe mit
dem Sarkophag und dem andern Grabe im Nebenbau. Wie konnten |[Bogen 17, S. 65| denn
nun Christen, — auch wenn sie Hiretiker waren, die jedoch auf den Besitz der Apostelleiber
so viel Gewicht legten — in eine heidnische Grabstitte die Gebeine Petri und Pauli deponiren,
da doch die Christen iiberall sorgfiltig den Contact ithrer Begribnisse mit heidnischen ver-
mieden? Wir kommen damit wieder auf den alten Punkt: das ausserordentliche Vorgehen
muss einen ausserordentlichen Grund gehabt haben. Freilich die Erzihlung Gregor’s des
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Grossen leidet auch in diesem Punkte Bedenken: wenn die Christen in Rom den Orientalen
die h. Leiber abjagten, warum brachten sie dieselben nicht lieber in einer der drei nahen
Katakomben in Sicherheit? (Gibt es datirte Inschriften vom J. 258 in S. Callisto, Domitilla
oder Praetextat zum Beweise, dass dieses Coemeterium den Christen damals zuginglich und
nicht confiscirt war?) Eher versteht man es, wenn Haeretiker hier auf dem Besitzthum eines
ihrer Anhinger die gestohlenen Leiber der Apostel feierlich deponirt hitten, indem sie es
waren, die zu diesem Zwecke die arca bauten. Dann lige allerdings die Vermuthung nahe,
dass auch die Arcosolien ringsum mit den Stuckdecorationen gleichfalls ihr Werk seien, um
sich hier eine Grabstitte ihrer Sekte anzulegen.

[S. 66] 6 April [1892]. Der kleinen Fenestella quer gegeniiber, neben dem iltesten Pfeiler ist
eine Treppe zu Tage getreten, welche auf die Mosaikebene des Anbaues miindet und unten auf
die gleiche Fliche mit dem Boden der arca ausgeht. Es sind 5 Stufen, jede 30 ¢. hoch und 30 c.
tief, mit Marmor belegt; die Breite ist noch zu suchen. Die Ebene unten liege M. 1,15 unter-
halb des Piano vor der fenestella. Das ist nun wieder eine ganz rithselhafte Entdeckung,
Unter der jetzigen Flur haben wir also 3 iltere; die jiingste aus dem IV Jahrh, die vor der
kleinen Fenestella und diese neueste. Wie kommt es, dass die arca mit dieser untersten Flur in
gleichem Niveau liegt?

10 April [1892]'%. Zwischen dem Altar und der Treppe des Card. Borghese sind in der
Tiefe zwei kleine Sarkophage freigelegt, der eine M. 2,35, der andere 2,50 unter der jetzigen
Flur, beide eingesenkt in lauter aufgetragenes Erdreich. Ich lasse nachsehen, ob einer der
Sarkophage auf der der arca zugewendeten Langseite Sculptur hat. Beide haben ihren ur-
sprunglichen flachen Deckel als Verschluss.

Die neue gefundene Treppe liegt zwischen den beiden Pilastern. Die Ebene, zu welcher sie
aus dem Nebenraum der Platonia hinabsteigt, ist nicht mit Marmorplatten oder Mosaik,
sondern mit'* Basaltpflaster, wie die Via [S. 67] Appia belegt. Daraus folgt, dass der Neben-
bau der iltere Theil ist, der seine Fagade auf der Seite der Platonia hatte, und dem entspre-
chend sind auch die beiden Pilaster nach der Platonia zu, d. h. nach dem Freien glatt bearbei-
tet, wihrend sie auf der andern Seite viel roher sind. Die Platonia ist also urspriinglich ein vor
der Villa, der Via Appia entgegen gesetzt gelegener gepflasteter Ort unter freiem Himmel
gewesen, der durch die Mauer des II1. Jahrh.’s eingefasst ist. (Es kénnte freilich auch sein,
dass am Fusse der zuletzt ausgegrabenen Treppe eine Via publica vorbeifiihrte, die dann aber
jedentfalls im I1I Jahrh. durch die Umfassungsmauer der Platonia aufhérte. Aber dies ist doch
eine sehr fern liegende Hypothese.)

Die heute vorgenommenen Messungen constatiren, dass die Basaltflur am Fusse der Trep-
pein gleicher Ebene mit den Felsstiicken liegt, auf welchen in der arca die Marmorplatte ruht.
Ist die arca erbaut worden, als das Terrain schon erhéht war, und hat man beim Bau der Arca
mit dem Ausgraben Halt gemacht, als man auf die Basaltlage stiess? Das ist in der That sehr
wahrscheinlich.

Bei der Ausgrabung der Erde, wo die beiden Sarkophage liegen, [S. 68] hat sich nichts von
den bemalten Stiicken Stuck gefunden; diese lagern also alle am Fusse der Scheidungsmauer.
Im Innern des Nebenbaues aber kamen sie auch nicht vor: wo sind sie denn angebracht
gewesen? Und wie haben wir uns denn das Gebaude zu denken, das jetzt Nebenbau der
Platonia ist, urspriinglich aber das eigentliche Gebiude, Villa oder Grabmonument oder dergl
war? Wie stehen wir doch iiberall vor ungeldsten und scheinbar unlésbaren Fragen!

Die durchlocherte Platte der arca ist auf der untern Seite in flach gehaltene Quadrate
eingetheilt. Ich muss noch untersuchen, ob die Lécher mit den Quadraten correspondiren
oder ob die Lécher spiter gebohrt worden sind.

"% Dg Waar (Anm. 18) 94.
"% Es folgt durchgestrichen: ,, Asphalt®.



42 Anna Maria Nieddu und Stefan Heid

War der Cataract der arca schon vorhanden, als die vier Locher in der Wolbung gemacht
wurden? Ich muss dies noch genauer priifen, aber es scheint nicht der Fall zu sein, weil sonst
die beiden unmittelbar am Cataract liegenden Locher nicht néthig gewesen wiren, wofern es
sich zum Durchlassen von Seilen zur Erhebung der Sarkophage handelte. Dann wire der
Cataract also erst gemacht nach Entfernung der Leichen, und dann ist die kleine fenestella
doch urspringlich [Bogen 18, S. 69| die fenestella Confessionis gewesen, die Leichen in den
Sarkophagen aber werden durch die Wand dieser fenestella hindurch hinausgeschafft worden
sein.

15 April [1892]. Von den beiden Sarcophagen erweist sich der eine als Kindersarg, der
andere dagegen als viereckige Steinkiste, beide mit Deckel ohne Inschrift geschlossen. Letz-
terer ist entweder eine heidnische Aschenurne oder ein Reliquienschrein. Beide sind so nahe
an der arca, dass das Mauerwerk derselben sie fast ganz iiberdeckte. Allem Anschein nach
befanden sie sich schon hier, als die arca gebaut wurde; die Scheidungsplatte der loculi stosst
bis an die Kante des Kindersarkophags. Die selciata, welche sich unterhalb der fenestella vor
der antiken Treppe fand, ist hier nicht vorhanden.

7 April [1892]. Sollten die beiden Steinkisten gar die Gebeine der beiden Apostel enthalten,
trotz des damasianischen: Hic habitasse prius? So ungeheuerlich der Gedanke scheint, so bin
ich doch in der Platonia auf so viele Ueberraschungen gestofien, dass selbst diese mir nicht
unméglich scheint. Grade um die h. Gebeine fiir alle Zukunft vor jedem neuen Raubversuch
zusichernund es unméglich zu machen, dass Rom je wieder ,seine Buirger® verliere, wurde die
arca selber als cenotaphium [S. 70] gebaut. Allerdings taucht dann gleich eine ganze Reihe
anderer, neuer Fragen auf: wann ist denn die arca gebaut worden? Dann jedenfalls nicht von
Damasus, weil er schreibt: hic habitasse prius; es miisste dann sein, dass die beiden Kisten
urspriinglich dort gestanden, wo er die arca baute, und dass er absichtlich das Nichtmehrvor-
handensein zu Anfang seiner Inschrift betonte, und fiir alle Zukunft jedem Raubversuch vor-
zubeugen. Es konnte aber auch sein, dass schon zu Damasus’ Zeit man nichts mehr von den
beiden Kisten wusste und die Ansicht bestand, dass die Gebeine zum Vatikan und zur Via
Ostiensis zuriickgebracht worden seien. Wann ist dann die arca gebaut worden? Und warum
wurden beim Bau der beiden grossen Basiliken nicht die Gebeine in die ehemaligen Griifte
zurlickgebracht? All das Dunkel, das sich uns hier entgegenstellt, wire nichts gegen die unbe-
schreiblich hochwichtige Thatsache, die Gebeine der Apostel wiedergefunden zu haben. Es
hingt Alles davon ab, was sich bei der Offnung der Kisten finden wird, die am 25 April vor-
genommen werden soll, wenn der Cardinal-Vikar die Messe fiir de Rossi in S. Callisto liest'?.
Vielleicht findet sich im Innern eine Bleitafel oder ein Stein mit Angabe; wenn nicht, [S. 71] so
muss ich doch darauf dringen, dass die Kisten von der Wand der arca losgeldst und heraus-
genommen werden, ob sich vielleicht auf der Innenseite eine Inschrift oder Sculptur findet.

26 April [1892]). Nun beugen sich die Herrn endlich doch vor der Thatsache, dass die
Stuckarbeiten erst aus dem IV Jahrh. sein konnen, indem sie sich tiberzeugen miissen, dass
das Mauerwerk der Arcosolien wesentlich jiinger ist, als die Mauer dahinter, die dem IIT
Jahrh. angehort.

Da das Basaltpflaster vor den Stufen der iltesten Pilaster sich weiter ab nicht zeigt, so wird
es sehr wahrscheinlich, dass die Pilaster mit ihrer Treppe hart an einer Strafle lagen, womit
auch tibereinstimmt, dass das Mauerwerk der Pilaster nur auf dieser Seite glatt und sorgfiltig
gearbeitet ist, wihrend es auf der andern, Innenseite, wo es seine Mortelbekleidung hatre,
wesentlich roher und nachlissiger ist. Dann liegt die arca also an der andern Seite der Strasse,
und wenn dort weiter gegraben wiirde, kimen vielleicht andere Griber des I und 11 Jahrh. die
Strasse entlang zum Vorschein. Jedenfalls muss die ganze Vorstellung, als ob die Platonia ein
~nascondiglio® gewesen sei, fiir das I Jahrh. aufgegeben werden, da der Bau erst aus dem I11

17 DE WaaL (Anm. 18) 95.
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Jahrh. stammt. [S. 72] Will man die Deponirung gleich nach dem Tode der Apostel festhalten,
so kann sie nur in einem offenen Grabe an der Landstrasse geschehen sein, und dann wire
diese voriibergehende Grabstitte durchaus gleich den beiden an der Ostiensis und im Vatikan
ein Grab in der Reihe mit andern Gribern gewesen. Es ist wichtig zu untersuchen, wie breit
unsere Strafie ist.

28 April [1892]. Die Eréffnung ist verschoben worden, weil die Regierung einen Assisten-
ten beordern will. De Rossi, dem ich dieser Tage meine Vermuthung, dass die beiden Kisten
die Apostelgriber enthielten, aussprach, wies den Gedanken weit weg; merkwiirdiger Weise
sprach heute vor Tisch bei de Rossi Armellini mir dieselbe Vermuthung aus. So stehe ich doch
mit meinem Gedanken nicht allein. Die Meinung de Rossi’s, es seien Gebeine aus verschie-
denen Gribern darin gesammelt, wie ja auch die Juden die Ueberreste ihrer Lieben in solchen
Kisten in das gelobte Land iibertragen hitten, erscheint dadurch schon unhaltbar, dass die
beiden Kisten in das Mauerwerk der arca eingefasst sind. Eher noch kénnte man Schitze von
goldenen Gerithen und Schmuckgegenstinde vermuthen oder Urkunden. Samstag Nach-
mittag wird die Eréffnung der Kisten statt finden, und dann wird sich’s ja zeigen. Enthalten
sie bloss die gesammelten Gebeine von je einer erwachsenen méannlichen Person, dann halte
ich sie, auch wenn jede tabella oder drgl fehlt, fiir die Reliquien der Apostel.

[Bogen 19, S. 73| Dass man unter platonia Marmorplatten zu verstehen haben [!], ergibt
sich aus der Nachricht des Liber pontificalis in Liberio (352-355). ,Hic ordinavit de latoniis
(oder platoniis sanctae Agnes sepulcrum®. Armellini, Il cimitero di S. Agnese, p. 66. citirt
eine Stelle aus dem Berichte iiber die Wiederauffindung des Grabes der h. Agnes durch Card.
Sfondrati am 7 Oct. 1605: ,trovorno [!] (altare maggiore) essere cinto attorno attorno di
bellissime lastre di marmo bianco tutte d’un pezzo da ciascuno di quattro lati ben commesse
insieme®, und er schliesst daraus, dass die 1605 gefundenen Marmorplatten' noch dieselben
seien, mit welchen Papst Liberius den Alar einfasste.

30 April [1892]"¢. Zu der Er6ffnung der beiden Kisten waren die beiden de Rossi, P. Bo-
navenia, ein Vertreter des Cardinal-Vicariats, ein konigl. Beamter und andere Herrn erschie-
nen. Zuerst wurden von der lingern Kiste die Verschlussklammern gel6st und der Steindeckel
abgehoben; der erste Anblick zeigte cine Masse feinen'"! Schlamms, der im Laufe der Jahr-
hunderte durch die Spalte des Deckels durchgesickert war und die Gebeine, die man an der
verschiedentlichen Erhohung des Schlamms'? erkannte, ganz und gar bedeckt hatte. Ganz
das Gleiche zeigte [S. 74] [sich] bei der zweiten, quadratischen Kiste, wo sich in der einen
Ecke besonders ein Schidel aus dem braunen Schlammiiberzug abhob.

Der Abgeordnete des Vicariats und ich begannen nun die Arbeit, den Schlamm, der sich
vielfach in ganzen Stiicken abheben lief, im {ibrigen aber dusserst zihe und fest anklebte, zu
entfernen. Es zeigte sich, dass fiir den Schidel'® eine eigene Vertiefung in die Wand'* der
Kiste ausgehohlt worden war. Der Schidel war vollkommen erhalten. Neben thm lag das
Stiick eines andern'® Schidels. An der Seite, wo der ganze Schidel lag"*, waren neben ein-

195 M, ARMELLINI, Il cimitero di S. Agnese sulla via nomentana descritto ed illustrato, Roma
1880.

19 Es folgt durchgestrichen: ,,des Altares*.

0 DE Waar (Anm. 18) 95.

1 DE Waar (Anm. 18) 96 erginzt: ,halbtrockenen®.

12 Dg WaarL (Anm. 18) 96 schreibt: ,,die man nur mehr an den verschiedenen Erhchungen
des Schlammes®.

8 DE WaarL (Anm. 18) schreibt: ,jenen Schidel“.

4 DE WaaL (Anm. 18) 96 schreibt: ,,Innenwandung*”.

5 DE Waar (Anm. 18) 96 schreibt: ,eines zweiten®.

16 DE WaaL (Anm. 18) 96: ,An der Seite des ersteren Schadels®.
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ander zwei grosse Beinknochen gelegt, die iibrigen Ge-
beine, alles von Schlamm bedeckt und umgeben, fill-
ten den tibrigen Raum. Es fand sich keinerlei Inschrift,
weder auf einer Blei- oder Marmortafel, noch auf dem |
Rande oder auf dem Boden der Kiste. Alle Gebeine #
wurden mit dem Schlamme, der sie wie eine zihe Mas-
se umgab, erhoben und hinaufbeférdert!?.

Bei der zweiten"* Kiste lagen die grosseren Gebeine
in der Mitte aufgehiuft. Auch dort waren es lauter
Knochen von ausgewachsenen Menschen. In der zwei-
ten Kiste fand sich kein ganzer Schidel, sondern nur
das obere Stiick der Hirnschale'?. Jede Inschrift fehlte auch hier.

[S.75] Ebenso wenig fand sich in einer der beiden Kiste [!] ein anderer Gegenstand,
Glasschale oder Miinze oder drgl, was irgend einen chronologischen Anhalt geboten hitte.
Der ganze Inhalt beider Kisten ist an’s Tageslicht befordert worden, wo er an der Sonne
getrocknet und dann von einem Anatomisten genau untersucht'® werden soll. Da noch die
Moéglichkeit vorhanden ist, dass'' die Seite nach der arca eine Inschrift enthilt, so verordnete
de Rossi die Loslosung beider Kisten aus dem Mauerwerk der arca, was am Montag gesche-
hen soll. Findet sich auch dort nichts, so werden wir auf die anatomische Untersuchung
warten mussen. Stellt es sich dabei heraus, dass die Gebeine von mehr als zwei Leichen
stammen, so ist der Gedanke an die Apostelleiber aufzugeben, und beide Kisten enthalten
dann Gebeine, die man aus Gribern, welche zerstort werden mussten, hier beigesetzt worden
waren [!] und denen man diese Stelle nahe bei der Arca gegeben hatte gleichsam zur Siihne
und zum Entgelt fiir die Verletzung ihrer urspriinglichen Ruhestitte. Ergeben sich aber die
Gebeine als nur von zwei minnlichen Leichen herriithrend, dann halte ich trotz de Rossi an
der Ansicht fest, dass es die h. Reliquien der Apostelfiirsten sind.

[S. 76] Beide Kisten waren im Innern roh bearbeitet; die Masse sind folgende: Tiefe der
viereckigen Kiste 20, Tiefe der linglichen Kiste 21 cm. Letzere ist 0,95 lang und 0,28 breit im
Innern'*. Die andere ist 17 cm lang und 43 em breit, und die Wandung betrigt 0,10, wahrend
bei der Langkiste die Schmalseiten 0,10, die Langseiten 0,7 haben. Beide Kisten sind aussen
gleich hoch, nimlich 0,302,

3 Mai [1892]. Beide Kisten sind aus der Tiefe erhoben worden; keine zeigt eine Inschrift.
Die viereckige hat auf der Unterfliche prachevolle Sculptur, indem ein bearbeiteter Mar-
morblock zur Anfertigung der Kiste verwendet wurde'?*. Die lingere Kiste ist auf der einen

""" Bei bE WaAL (Anm. 18) 96 fehlt der Satz: ,,Alle Gebeine wurden mit dem Schlamme, der
sie wie eine zihe Masse umgab, erhoben und hinaufbeférdert.

"'® DE WaaL (Anm. 18) 96 erganzt: ,,quadratischen®.

"> DE Waar (Anm. 18) 96 schreibt statr: ,Auch dort waren es lauter Knochen von aus-
gewachsenen Menschen. In der zweiten Kiste fand sich kein ganzer Schidel, sondern nur
das obere Stiick der Hirnschale®, nur: ,dazwischen das obere Stiick einer Hirnschale®.

% DE WaaL (Anm. 18) 96 erganzt: ,,und sortirt®.

? DE WaAL (Anm. 18) 97 erginzt: ,an den Steinsirgen®.

2 Es folgt durchgestrichen: ,,die Wandung ist 0,10 dick*.

* Bei pE WaaL (Anm. 18) 97 entfillt der Abschnitt: ,was am Montag geschehen soll ...
namlich 0,30¢.

# DE WaaL (Anm. 18) 97 schreibt statt: ,prachtvolle Sculptur, indem ein bearbeiteter Mar-
morblock zur Anfertigung der Kiste verwendet wurde“: ,prachtvolle Arabesken; ein antiker
Marmorblock mit Sculpturverzierung ist zur Anfertigung der cista verwendet worden®.
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Langseite'® etwas sorgfiltiger geglittet'® als auf der
andern und auf den beiden Schmalseiten.

Ich liess die Gebeine samt dem Schlamm in die Sa-
cristei der Sacramentskapelle iibertragen; es kommt
jetzt alles auf das Urtheil des Anatomisten an. Der
Maurermeister constatirte, dass die beiden Kisten beim
Bau der apostolischen arca schon dort waren oder
gleichzeitig hinkamen und nicht erst spiter hier einge-
figt worden sind.

IBogen 20, S. 771 Es ist merkwiirdig, dass man 2 Ki-
sten genommen und doch die Schidel in ein und der-
selben Kiste deponirte. Es sind also wirklich Deposi-
tionen von Gebeinen gewesen. In dieser Anschauung
macht mich ein Umstand etwas irre, dass ich nimlich
auf dem Boden und unten an den Wandungen der lin-
geren Kiste beim Abheben des Schlammes mit dem
Federmesser in den Vertiefungen des Marmors rothe
Flecken entdeckte. Stammen die von Blut her? Dann
miissten also unmittelbar nach dem Martyrium die von den wilden Thieren tibrig gelassenen
Glieder in die Kisten gelegt worden sein, und es miissten sich in den untern Schlammlagen
animalische Reste nachweisen lassen. Auch hier wird die Untersuchung Klarheit bringen.

Die Annahme de Rossi’s, dass man Gebeine aus zerstorten Gribern grade hier, gleichsam
zum Entgelt, deponirt habe, ist wenig haltbar. Hat man denn dhnliche Beispiele in den Kata-
komben? Finden sich nicht vielmehr in S. Callisto und in S. Agnese die Gebeine aus den
zerstorten Gribern einfach in Masse zusammengeworfen? Hat man hier dagegen Steinkisten
zur Deponirung genommen und dieselben eigens zu diesem Zwecke, wie die Vertiefung fiir
den einen Schidel zeigt, hergerichtet und die Deckel mit Klammern sorgfiltig geschlossen,
dann miissen diese Gebeine ganz besonders hoch geschitzt worden sein, [S. 78] und man
wird auf jeden Fall wohl annehmen miissen, dass es Gebeine von Martyrern, die man als
Martyrer kannte und verehrte, gewesen sind. Aber wo kénnten die dann vorher geruht haben,
und wie konnten durch den Bau der arca ihre Graber zerstort werden? Und welche Heiligen
kénnten das sein? Haben wir Nachrichten von andern Martyrern des III Jahrh’s, die ad
Katacumbas ruhten? Und warum steht denn keine Inschrift auf den Kisten? Das Fehlen einer
Inschrift ist begreiflich, wenn wir die Gebeine der Apostel vor uns haben, nicht aber, wenn es
die von verehrten Martyrern waren; es ist {iberhaupt dann schwer denkbar, wie man dieselben
so auf ewige Zeiten jeder Verehrung entriickt habe.

Wie auch immer die Untersuchung ausfallen mag, es scheint mir am passendsten, die
Gebeine sammt den Kisten wieder an Ort und Stelle zurtickzubringen, wo sie seit mindestens
anderthalbtausend Jahren geruht haben'”.

Mit den Malern, die heute in der arca die letzte Arbeit machten, habe ich constatiren
konnen, dass die Wand unter der Fenestella niemals durchbrochen worden ist, da Spuren
von Farben des alten Gemaildes an verschiedenen Stellen unterhalb der fenestella erhalten
sind. Wohl [S. 79] aber ist daselbst die obere Lage des Kalkverputzes grossentheils abge-

% De Waar (Anm. 18) 97 erganzt: ,von aussen®.

26 De WaaL (Anm. 18) 96f. zitiert das Tagebuch mit diversen Veranderungen von ,Zuerst
wurden von der lingern Kiste“ bis ,,von aussen sorgfaltiger geglittet; das Innere ist bei beiden
roh ausgehauen®.

7 Am 08.05.1892 trug G. B. de Rossi seine Meinung iiber die beiden Marmorurnen auf der
Konferenz fiir Christliche Archiologie vor; BAC 5,3 (1892) 38f.
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blittert, was durch die stirkere Einwirkung der Luft unmittelbar unter dem grossen Cataract
oder durch herabfliessendes Wasser sich erkliren mag, da nachweislich wiederholt durch
Regengiisse und Ueberschwemmungen die Arca inundirt'®® worden ist. Damit fallt also auch
die Annahme, dass zu einer etwaigen Erhebung von Sarkophagen die Schmalwand der arca je
durchbrochen worden sei.

(Eine Parallele zu den grossen Marmorplatten der arca apostolica haben wir im altesten
Theile des Coemt. S. Agnetis. Vgl. Armellini, Il Cimitero di S. Agnese, p. 103': ’interno del
sepolcro era tutto foderato di lastre marmoree senza risparmio, ciascuna di un sol pezzo,
come la grandiosa tavola che ne chiudeva la bocca.)

4 Mai [1892]. Ich habe nochmals die Marmorplatten im Innern der arca wie die beiden
Steinkisten sorgfiltig untersucht, ob sich kein graffito oder auf den Marmorplatten Spuren
einer gemalten Inschrift finden; es fand sich nichts. Unerklirlich bleibt es, warum auf den
beiden Schmalseiten der arca das aufsteigende Mauerwerk weiter zuriickspringt als auf den
Langseiten und warum [S. 80] es wiederum unter dem Bilde Christi mit den Aposteln breiter ist
als gegeniiber. Eben so unerklirlich sind die unregelmissigen Vertiefungen oder Licher in der
Wand unmittelbar tiber den Marmorplatten. Bei dem Baue sind erst die 3 Langtafeln auf-
gestellt, dann die Flurplatten gelegt und endlich die Schmaltafeln eingefiigt worden; aber
nirgendwo passt die Sache genau zusammen. Die Kante der Mittelplatte ist nur im Hinter-
grunde intacke [!]; unter dem Cataract sind gréssere und kleinere Stiicke ausgebrochen. Die
vier Vertiefungen in der Wolbung sind vom Innern der Arca aus ausgehauen worden; in der
einen geht ein regelmissiges rundes Loch ziemlich weit nach oben, etwa 2 ¢cm im Durchmesser;
bei der andern liess sich die Rundung nicht mehr nachweisen. Wozu sie gedient haben mégen,
istund bleibt ein Réthsel. Die Malerei ist iber die ganz unregelmissige und rohe Kalkfliche der
Wolbung hingefithre; der Bewurf bestand, als die Malerei aufgetragen wurde; man hat die
Waolbung nicht fiir Bemalung hergerichtet, weder frither, noch unmittelbar vor der Decoration.

In den Marmor-fenestellae des XIII Jahrh’s sind in jeder Abtheilung oben in der Ecke je
zwei runde Locher, die ich erst heute bemerkte. Wozu?

[Bogen 21, S. 811 9 Mai [1892]. Heute habe ich einen Theil der Gebeine von dem ihnen
anklebenden Lehm oder Schlamm, der unterdessen halb trocken geworden war, losgelést.
Die in der mehr quadratischen Kiste eingeschlossenen Gebeine ergeben einen vollstindig
erhaltenen Schidel, ohne Unterkiefer, und einen zweiten, der aber nach den Nihten in meh-
rere Stiicke auseinandergebrochen ist. Meine Vermuthung auf die Gebeine der Apostelfiir-
sten erwies sich als unhaltbar, als ich unter den Gebeinen der zweiten Kiste Theile einer
dritten Hirnschale fand; wesentlich dicker und stirker als die beiden andern Schidel. De
Rossi’s Hypothese von einem Depositum von Gebeinen aus zerstorten Gribern wird also
wohl die richtige sein. Auf einer Menge von Lehmstiicken zeigt sich ein weisslicher Ueber-
zug, der vielleicht von Gewiirzen herriihrt. Meine Hoffnung, eine Miinze zu finden, welche
fiir die Zeitbestimmung eine Handhabe gibe, hat sich bis jetzt noch nicht erfillt; vielleicht
finde ich in dem tibrigen noch zu untersuchenden Gemisch von Knochen und Schlamm die
erwiinschte Munze oder irgendeinen andern Gegenstand, der in dem vélligen Dunkel uns
einen Schritt weiter fithrt.

1893. Nach lingerer Unterbrechung habe ich die Ausgrabungen im Verein mit der
papstl[lichen] Commission [S. 82] wieder aufgenommen'”. Die drei Arcosolien, welche ich

128 Statt ,inundirt“ stand urspriinglich: ,,unter Wasser gesetzt®.

2 M. ARMELLINI, Il cimitero di S. Agnese sulla via nomentana descritto ed illustrato (Roma
1880).

1 Chronik A. de Waal, 23.01.1893 (ACST Libro 69): ,Heute beginnen die Arbeiten in der
Platonia wieder®.
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noch leeren lies, brachten nichts von Bedeutung zu Tage. Dagegen legten die iiber den Arco-
solien auf der rechten Seite der Borghesi’schen Treppe gebrochenen zwei Oefnungen [!] eine
Inschrift in graffito auf einem rothen Spruchband offen. Das Band ist 15 cm, die Buchstaben
10 cm; es ist eine monumentale, metrische Inschrift, von der ich folgende Worte entzifferte:
DEVOTAM ... SCVRA LABORIS & VI DIGNAM ... Die Bruchstiicke der gefundenen
Inschriften werden zu beiden Seiten der Treppe eingemauert.

6 Febr. [1893]"!. Heute Mittag ging ich mit Stevenson nach San Sebastiano. Die ganze
Inschrift ist bis auf das Ende, soweit sie noch erhalten ist, frei gelegt; es zeigte sich, dass der
Graffito derselben nur die Vorzeichnung fiir den Maler war, der sie dann sorgfaltiger in Weiss
auf das rothe Spruchband ausfithrte. Wir entzifferten folgendes: DEVOTAM & QUAE TIBI
MARTYR EGO REPENDO MUNERA LAVDIS & HOC OPVS EST NOSTRVM HAEC
OMNIS CVRA LABORIS &# DIGNAM MERI ...

Wir untersuchten nun sofort auch auf der andern Seite, wo schon im vorigen Jahre in die
Stirnwand der Arcosolien Locher gebrochen und die obere Reihe der [S. 83] Dachgriber
nachgewiesen worden war, und auch hier zeigte sich die Inschrift, die jedoch durch den
Einsatz der Zieglplatten [!] fiir die Dachgriber theilweise zerstort ist. Stevenson entzifferte
nur ... CTI # EGO ... Wir haben nun Auftrag gegeben, auch auf dieser Seite die Riickwand
bloss zu legen, und werden morgen zuriickkehren, die Lesungsversuche fortzusetzen. Unter-
halb des Spruchbandes ist grunes [!] Blattwerk auf weissen Grund gemalt; wir werden mor-
gen in der Dicke der Arcosolien-Bogen stellenweise ausbrechen lassen, um zu sehen, was
weiter nach unten sich unter dem Blattornament anschloss.

Wir untersuchten dann noch sorgfiltiger die beiden jiingst an der Riickwand offen geleg-
ten Arcosolien, wo nun zunichst die von Stevenson im vorigen Herbst constatirte Thatsache
neuerdings ihre volle Bestitigung erhielt, die iiberraschende Thatsache nimlich, dass die
Apsis der Kirche bereits bestand, als die Platonia erbaut wurde, indem die Innenwand der
Arcosolien sich hier an die Apsiswand der Kirche anlehnt. Daraus folgt das unvermuthete
Resultat, dass der ganze Rundbau, selbst in seinem altern Theile, jiingeren Datums als die
Basilica ist, also hochstens der Mitte des IV Jahrh’s, angehéren kann. Demnach miissen die
Arcosolien, welche [S. 84] nachweisbar unzweifelhaft erst spiter vor die Rickwand vor-
gebaut worden sind, noch jiingeren Datums sein, also héchst wahrscheinlich aus der Zeit
des Papstes Damasus. Jene Verse liegen also vor Damasus; wenngleich hochstens ein oder
anderes Jahrzehnt. Das Opus reticulatum aber, das wir voriges Jahr nebst den beiden Pila-
stern entdeckten, zieht sich in dem einen Arcosolien (neben der Treppe) noch weit iiber das
Niveau der Platonia hinauf und ist hier durch den Bau der Basilika zerstort, resp. unterbro-
chen.

Der Inhalt dieser Verse ist nun aber im héchsten Grade tiberraschend. Es ist dort in keiner
Weise von Petrus und Paulus die Rede, sondern von Einem Martyrer, dessen Name uns noch
leider fehlt — Eutycius, dessen damasianische Inschrift am Eingange der Kirche eingemauert
ist, oder Sebastianus. Nun kénnte das Wort Martyr wohl auf den einen der beiden Apostel
sich bezichen, wie es in der Cofessio von St. Paul ja gegeben ist (Vrgl Grisar, RQ 1892,
S. 119£.12): PAVLO APOSTOLO MART. Allein der ganze Context der Verse scheint diese
Bezichung auf einen der Apostel nicht zu begiinstigen. Jedenfalls geht die Inschrift auf den
(die?) Heiligen, der an dieser Stitte seine specielle Verehrung genoss, hier beigesetzt war.
Wenn es sich nun herausstellt, dass die Verse sich nicht auf die Apostel beziehen, sondern
auf Einen Martyrer, wo hat dann dieser geruht, wa ist sein Grab hier gewesen? Ist in der

B Chronik A. de Waal, 06.02. 1893 (ACST Libro 69): ,Die Arbeiten in der Platonia habe ich
wieder aufgenommen. Ueber den Arcosolien ist eine monumentale Inschrift zu Tage gekom-
men*.

12 H. GRrISAR, Die Grabplatte des h. Paulus, in: RQ 6 (1892) 119-153.
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Doppelarca der bartlose Petrus vielleicht kein Petrus? Warum hat Damasus thn, entgegen
aller Tradition, bartlos malen lassen? Hat gar die [Bogen 22, S. 85| Doppelarca mit den beiden
Apostelfiirsten gar nicht zu thun? Wo haben dann die Verse des Damasus auf dieselben
gestanden? Vielleicht in dem Nebenraum, wo die halbe Copie derselben oben angebracht
war? Ist der grosse Steinsarg, der dort gefunden wurde und der noch an Ort und Stelle steh,
die Bergestelle der Apostelleiber gewesen? Wer bringt uns Licht in das Dunkel dieser Fragen?

Jene zwei Marmorkisten, die aussen an der Doppelarca gefunden wurden und die gleich-
zeitig mit der Construction derselben sind, enthielten, wie Dr Cecarelli constatirt hat, Ge-
beine eines Erwachsenen, einer jiingeren Person und eines Kindes. Sollten es doch Gebeine
von Martyrern sein? Ich will gleich morgen die Acten des h Quirinus nachsehen.

7 Febr. [1893]. Heute Mittag fahr ich wieder mit Stevenson nach S. Sebastiano hinaus. Die
Mauerer hatten ober [!] den Arcosolien theilweise das Spruchband weiter offen gelegt. Auf
der Seite der borghesischen Treppe rechts erginzte sich der Vers nur zu dem Worte MERI-
TIS; dann kam die Treppe. Reicher war der Fund auf der andern Seite, wo von der Treppe aus
sich folgendes Vers-Bruchstiick ergab: haLC POPVLIS /////// STORIA PACTIEGO & ...
Die Liicke erginze ich: Christi ut pateat hi. Hinter EGO muss der Name folgen, den wir aber
noch nicht [S. 86] fanden, weil die Arbeit noch nicht weit genug vorgedrungen war. Jedenfalls
weist das haec ... historia facti auf ein bedeutsames Ereignis hin, mit Bezug auf welches die
Inschrift geschrieben wurde. Stevenson machte die richtige Bemerkung, dass an einem sol-
chen Orte eine solch monumentale metrische Inschrift kaum von Jemand anderem als von
einem Papste gesetzt sein kann. Was ist nun das factum, dessen historia den populis hier in’s
Gedachtniss [!] gerufen wird? Ist es die Beisetzung der beiden Apostel? Aber dem wider-
spricht der Singular MARTYR. Vielleicht bringt die weitere Ausgrabung mehr Licht.

Wir untersuchten dann die Mauer iiber den Arcosolien. Oberhalb derselben lduft im
Innern namlich ein Vorsprung hin, der die urspriingliche Hohe der Stirnwand der Arcosolien
einzugeben schien. Dann war aber die Inschrift von unten kaum zu lesen. Bei sorgfiltiger
Untersuchung und nachdem ein grosses Stiick des Kalkbewurfs abgeschlagen worden war,
stellte es sich als unzweifelhaft heraus, dass die urspriingliche Hohe der Stirnwand wesentlich
niedriger gewesen, und zwar genau entsprechend der Hohe der Stuckarbeit in der Ecke. Die
urspriingliche Kalklage, welche oben die [S. 87] Ebene nach der Riickwand zu bildete, war
noch erhalten. Diese Ebene schliesst sich constructiv an die Stuckbekleidung an, auf welche
ringsum das Laubwerk und dariiber das Spruchband gemalt ist. Daraus folgt das wichtige
Resultat, dass die Arcosolien und die Inschrift gleichzeitig sind und dass der Vers: HOC
OPVS EST NOSTRVM HAEC OMNIS CVRA LABORIS sich auf die Construction der
Arcosolien, die Decoration derselben mit Stuckverzierung und auf die Inschrift bezieht. Und
da denkt man freilich am liebsten an Papst Damasus als den Urheber. Nun haben die Verse
allerdings nicht jene in den damasianischen Inschriften regelmissig wiederkehrenden For-
meln. Allein der Gedanke, der in den heute aufgedeckten Worten liegt, dass er dem Volke
die Geschichte des Monuments inschriftlich erhalten wolle, der kehrt auch in andern In-
schriften des Damasus wieder. Wire die Inschrift von ihm, so wiirde sie die einzige in Farben
geschriebene sein, die uns erhalten ist. Dass sie in den alten Syllogen nicht steht, erklirt sich
daraus, dass sie schon durch den Aufbau verdeckt war, als die Sammlungen verfasst wurden.

De Rossi, dem Stevenson gestern die Inschrift, soweit sie gefunden war, mitgetheilt hatte,
glaubte, das MARTYR auf den h. Quirinus beziehen zu missen. Er hat die Inschrift nicht an
Ort und Stelle gesehen; denn in dem Anfang des V Jahrh’s, wo die Gebeine dieses Martyrers
aus dem Orient nach Rom kamen, kann man doch unméglich die Inschrift, die Arcosolien
und ihre Stuckdecoration verlegen.

[S. 88] Wenn man erwagt, dass die Arcosolien in reichster Weise in Stuck decorirt waren,
dass die Graber in denselben allesammt [!] zu gleicher Zeit angelegt worden sind, um erst
nach und nach verwendet zu werden, wenn man dazu die pompése Inschrift in’s Auge fasst,
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dann kann man nur an einen Papst als den Urheber denken; die Verehrung aber gegen diese
Statte war so gross, dass in kurzem schon alle Arcosolien-Griber besetzt waren und man sich
entschliessen musste, unter Verdeckung jener Inschrift iiber den Arcosolien eine neue Gri-
ber-Reihe zu construiren, bei welcher Gelegenheit der alte Eingang von der Nebenkapelle
durch ein weiteres Arcosolium verdeckt worden ist.

10 Febr. [1893]. Von der Inschrift sind nur noch einige weitere Buchstaben zu Tage ge-
treten, welche keinen Namen enthalten und an sich ohne Bedeutung sind. Wir werden also im
Ungewissen bleiben, wer der MARTYR und wer der EGO ist, der die Inschrift setzte.

Ueber den beiden an die Apsis der Kirche stossenden Arcosolien haben die dort gemach-
ten Offnungen und Ausgrabungen der obern Griber nichts zu Tage geférdert als eine [!]
unbedeutende Ueberreste von Malereien.

[Bogen 23, S. 89| Ich habe mit Stevenson nochmals die arca Apostolorum untersucht, und
diese Untersuchung hat meine fritheren Aufstellungen in allen Punkten bestitigt. Die ganze
gesammte [!] Construction ist aus Einer Zeit und zwar aus der Mitte des IV Jahrhunderts. Die
Bemalung der Wélbung weist nicht, wie Marchi behauptete, eine iltere, kunstreichere, und
eine spitere, rohere Kunst auf, sondern Alles ist durchaus gleichzeitig. Die Marmorplatten
sind nachlissig und ohne jede Sorgfalt zusammen gefiigt; bei der einen, die zu niedrig war, hat
man durch eine Lage dicker Ziegelsteine nachgeholfen. Die beiden loculi haben nie einen
Deckel, eine Marmorplatte als Verschluss gehabt. Unerklirlich bleiben die vier Locher oben
in der Wolbung; jedenfalls sind sie aus viel jiingerer Zeit. Im Cataract oben sind weisse Sterne
auf rothen Grund gemalt.

Bei der Untersuchung des Gemildes im Hintergrund werde ich doch nun mehr und mehr
zweifelhaft, ob wir in den beiden Figuren die Apostel erkennen miissen. Beide sind bartlos;
der angebliche Petrus hat ein durchaus jugendliches Aussehen. Und doch stand um die Mitte
des IV Jahrh’s der Typus beider Apostel vollkommen fest. Weiterhin bleibt es rithselhaft,
warum bloss Petrus vom Herrn die Krone [S. 90] empfingt und nicht auch Paulus; auf den
fernern Umstand, dass neben den zwolf Aposteln auf den Seitenwinden die beiden Apo-
stelfiirsten nochmals im Hintergrunde wiederkehren, soll kein besonderes Gewichr gelegt
werden. Aber immer dringender wirft sich, zumal mit Riicksicht auf das MARTYR in der
Inschrift, die Frage auf, ob nicht auf dem Gemilde unten die bartlose jugendliche Figur,
welche vom Herrn den Kranz empfingt, jener MARTYR sei, wobei dann immerhin noch
die gleichfalls unbirtige Figur gegeniiber unerklirt bleibt. Am liebsten méchte man in dem
Junglinge, welcher den Kranz empfangt, den h. Sebastianus sehen, und in dem Heiligen, der
gegentiber ihn dem Herrn empfiehlt, einen ilteren Heiligen, etwa den h. Eyticius, der ihn dem
Herrn vorstellt.

Fir die gesammte [!] Baugeschichte der Platonia ergeben sich folgende Perioden: Pilaster
und Opus Reticulatum als Reste eines Grabmals aus dem I Jahrhundert; ein Halbrundbau mit
gradem Abschluss und in dem Abschluss drei offene Bégen, welche zu dem anstossenden,
gleichzeitigen Raume fiihre, aus der ersten Hilfte des TV Jahrh.’s; Anlage der Arcosolien mit
ihrer Stuckbekleidung und ihren Griiften in der Tiefe; Vorbau eines neuen Arcosoliums vor
die ehemalige Thiire, welche die Platonia mit dem ,Vestibulum® verband, und Schluss [S. 91]
dieser Thiire; endlich Bau der obern Griberreihe tiber den Arcosolien wahrscheinlich im VI
Jahrh.

Auf dem Heimwege erérterte ich mit Stevenson die Frage, warum die Basilica Apostolo-
rum nicht iiber der Platonia, sondern neben derselben erbaut sei. Wo immer iiber altchristli-
chen Erinnerungen Kirchen erbaut worden sind, hat man diese Erinnerung zum Centrum
gemacht und dariiber den Altar errichtet, wie es z. B. in der Unterkirche tiber der Wohnung
des h. Clemens der Fall ist. Man kann fiir unsere Ausnahme verschiedene Hypothesen auf-
stellen; allein keine scheint haltbar. Unwiderstehlich wird man dahin getrieben, die Berge-
stelle der Apostelleiber in der Kirche zu suchen, wo tiber derselben (mit Confessio und fene-
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stella) der Baldachin-Altar am Aufgang zum Chor errichtet war. Wer weiss, ob Nachgrabun-
gen daselbst uns nicht das Hypogaeum der Apostelfiirsten zeigen wiirden. Die chemals
dreischiffige Basilica scheint lingere Zeit in Verfall gelegen zu haben. Als man sie wieder
aufbaute, jetzt mit nur Einem Schiff und als Kirche des h. Sebastianus, suchte man die Apo-
stelgruft in der Platonia, wo der Doppelloculus ja unzweifelhaft die Ruhestitte der beiden
Apostelleiber zu sein schien.

[S. 92] Warum diese so ganz von jeder kirchlichen Architectur abweichende Construction
eines Halbkreises, der sich vor die Fagade eines heidnischen Grabbaues legt? Es scheint die
einfache Umfriedung und Einschliessung eines Terrains zu sein, an welches sich eine alt-
christliche Tradition kniipfte, ohne dass man nach' Fuss und Zoll den Punkt anzugeben
vermochte, wo das betreffende Ereignis vor sich ging; auf die Apostelbergung angewandt:
man wusste aus alter Ueberlieferung, dass P[etrus] und P[aulus] vor jenem heidnischen
Grabbaue verborgen worden waren; den genauen Punkt, wo? wusste man nicht mehr, und
so schloss man einen weiten Bogen, innerhalb dessen die Gebeine deponirt worden sein
mussten, mit einer Mauer ein. Die arca ist ein cenotaphium zur blossen Erinnerung, in
welchem in Wirklichkeit nie die Leichen der Apostel geruht haben.

12 Febr. [1893]. Eben erhalte ich eine Brief von Stevenson'*: ,Ho trovato il nome del
martire cui si riferisce I'iscrizione della platonia. Studiando bene le tracce rimaste sull’into-
naco mi risulta il testo seguente:

(EC PaP'.fusd| ' JSTORIA FACTI ¥ HAE G-

RINETU AR, o e g o

Ho stentato molto perché il colore & mangiato e manca |Bogen 24, S. 93| il sussidio del
graffito che in questa parte non fu tracciato nella calce. Abbiamo dunque il nome di S. Qui-
rino vescovo di Siscia!! La scoperta & di primo ordine e di gravi conseguenze per la storia e la
cronologia della platonia“*. Non ho vuluto tardare un istante a communicargliela. {Sabbato
11 Febr)

Die Akten des h. Quirinus finden sich bei Surius zum 4 Juni™: Quirinus, der greise
Bischof von Sciscium, heute Seseg in Ungarn, wird in der diocletianischen Verfolgung (um
309) vor den Praeses Maximus gefithrt, und als er hier den Géttern zu opfern sich weigert,
von demselben zu Amantius, Praesidem primae Pannoniae geschickt, quem Amantio eodem
die revertente de civitate Scarabetensi offertur ei bleatus] Quirinus Episcopus, quem Praeses
ad urbem Sabariensem ad audiendum censuit repedari. Frauen bringen ihm Speise in das
Getingnis. Amantius per officium suum offeri sibi iussit in theatro. Qui cum oblatus fuisset,
Amantius Praeses dixit: Requiro te, si ea quae in tua superbia apud uridicum Maximum gesta
monstrantur, vera sunt ... Amantius Praeses dixit; Aetatem tuam dolemus maculare verberi-
bus ... Amantius Praeses dixit: Diu te ad obedientiam regalium (3,F4846T<) praeceptorum
inclinare voluimus ... [S. 94] Schlieflich wurde er, mit einem Miihlstein am Halse, von der
Briicke in den Fluss geworfen, cuius corpus non longe ab eodem loco ubi demersum fuerar,
inventum est, ubi etiam locus orationis habetur. Sed ipsum santum corpus in basilica ad
Scarabentensem portam est depositum ... Facta autem incursione barbarorum in partes Pan-

% Es folgt durchgestrichen: ,Meter®,

* Der Brief befindet sich im Archiv des Campo Santo Teutonico 15 100 (siche oben Abb. 4).
> De Waar (Anm. 18) 100 zitiert ,Ho trovato® bis ,.cronologia della platonia®.

* Surius, Historiae seu Vitae Sanctorum 6 (Augsburg 1877) 101-105.

iy
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noniae, populus christianus de Scarabatensi urbe Romam fugiens sanctum corpus Quirini
episcopi et martyris afferentes secum deduxerunt. Quem via Appia miliario III sepelierunt
in basilica Apostolorum Petri et Pauli, ubi aliquando iacuerunt, et ubi S. Sebastianus martyr
Christ requiescit, in loco qui dicitur ad catacumbas, aedificantes nomini eius dignam eccle-
siam, ubi praestantur beneficia eius usque in hodiernum diem. — Ibique (Ms. Vaticanum addit)
venerabile corpus eius diu latuit; sed ... tempore Innocentii 11 (1130-1143) ecclesiae S. Mariae
trans Tijberim fundentis ... cum magna reverentia levaverunt corpus gloriosissimi Quirini
episc. et martyris, quod detulerunt in praedictam ecclesiam ac cum hijmnis et orationibus in
maiori altari eiusd. ecclesiae condiderunt.

Die Fragen nach dem Alter wie nach der Echtheit der Acten und was der historische Kern
derselben sei, sowie ob sie urspriinglich lateinisch oder nicht vielmehr griechisch geschrieben
[S. 95] seien, beriihren uns hier nicht; uns geht nur die Notiz an, dass beim Einfall der Bar-
baren die Christen die Reliquien der Heiligen nach Rom brachten und in der Basilica der
Apostelfiirsten, wo diese eine Zeitlang gelegen haben und wo auch der h. Sebastianus ruht, an
dem Orte, der ad catacumbas heisst, beisetzten und auf seinen Namen dort eine Kirche
bauten. Hier blieb er, bis er unter Innocenz II nach S. Maria in Trastevere tibertragen wurde.

Unter den Barbaren diirften wir entweder die Gothen mit ihrem Koénig Alarich zu ver-
stehen haben, die um 396 ihre verherenden [!] Raubziige bis nach Griechenland ausdehnten
(Weiss, Weltgesch. I1,1, 360)"*” oder wahrscheinlicher die Hunnen, die um 430 unter Attila ihr
grosses Reich in Pannonien griindeten (Weiss, L. c., S. 374). Vielleicht hiingt mit der Uebertra-
gung der Gebeine des h. Quirinus die kurze Notiz in der Vita des Papstes Sixtus III im Liber
Pontificalis zusammen, da Sixtus 432 den pipstlichen Thron bestieg: , Fecit monasterium in
Catacumbas®, insofern man annehmen darf, dass Sixtus fiir die Fliichtlinge aus Pannonien,
welche die Gebeine des h. Quirinus hier deponirt hatten, ein Kloster baute.

Jedenfalls steht nunmehr durch die Inschrift fest, dass der untere, iltere Theil der Arcoso-
lien, deren Bau nachweislich mit der Inschrift gleichzeitig ist, aus der ersten Hilfte des V
Jahrh’s stammt, dass also auch [S. 96] die Stuckdecoration und die Griber in den Arcosolien
nicht aus dlterer Zeit stammen, letzteres darum nicht, weil Arcosolien und Griber aus Einem
Guss gebaut sind. Eine solche Grabanlage stimmt auch vollkommen mit der Geschichte,
indem mit dem Einfall der Gothen 410 das Begraben in den unterirdischen Gangen der
Coemeterien authorte und man fortan iiber der Erde begrub.

(Nach den Akten war der h. Quirinus ein Greis; die Figur in der arca, welche von Christus
den Kranz empfangt, kann also nicht der h. Quirinus sein. Kénnte aber doch die arca nicht
mit seiner Uebertragung gleichzeitig sein? Zu beachten ist, dass die Wélbung der arca und die
Wélbung der ganzen Platonia aus fliissigem Mortel iiber Bretter construirt worden, beide
also wahrscheinlich gleichzeitig sind. (wichtig: aber beide lter als die Arcosolien, welche sich
an die bestchende Mauer anlehnen.) Wire die arca mit der Uebertragung gleichzeitig, so
bestinde fiir mich kaum mehr ein Zweifel, dass die beiden Steinkisten die Reliquien des h.
Quirinus und anderer Martyrer enthalten, welche zugleich nach Rom gerettet wurden.) Ich
kann unméglich glauben, dass man fiir Gebeine aus irgend welchem zerstérten Grabe eigene
Steinkisten ausgehéhlt, in der einen zur Aufnahme des grosseren Schidels eine Vertiefung
ausgehéhlt, die Kisten so sorgfiltig mit eisernen Klammern verschlossen, und dann beide in
die ConlBogen 25, S. 97Istruction der arca eingefiigt habe. Das kénnen nicht Gebeine von
irgend welchen unbekannten Gliubigen, sondern miissen verehrte Reliquien sein, die man
auf diese Weise beigesetzt hat.

14 Febr. [1893]. Ich schrieb heute an Stevenson: Je linger ich nachdenke, um so mehr
wendet sich mein Blick von der Platonia nach der Basilica, um die Bergestelle™ der Apo-

7 J. B. von Werss, Lehrbuch der Weltgeschichte 2,1 (Wien 21878),
1 Statt ,,die Bergestelle” stand urspriinglich: ,das nascondiglio®.
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stelleiber zu finden. Die im Liber Pontificalis erwihnte ,,platonia“ des h. Damasus kann
unméglich auf die Platten in der arca bezogen werden; denn diese sind nicht von der Bedeu-
tung, dass sie im Liber Pont. besonders erwihnt zu werden verdienten neben dem Bau zweier
Kirchen, und zudem sind sie mit dem Bau der arca gleichzeitig und bilden einen wesentlichen
Theil derselben; der Liber pont. hitte sich also ganz anders ausgedriickt. Eher kénnte man
annehmen, dass die dltere Umfassungsmauer urspriinglich mit Marmorplatten von Damasus
bekleidet worden wire und dass diese Platten bei der Construction der Arcosolien zerstort
worden seien. Es haben sich ja in den Gribern der Arcosolien farbige Marmor-Bruchstiicke
gefunden, die méglicher Weise von der Arbeit des Damasus herriihren. Vielleicht finde man
hinter den Bégen der Arcosolien auf der Riick[S. 98]wand weitere Reste dieser Marmorbe-
kleidung.

Gestern Abend war ich von S. Callisto aus fiir einige Augenblicke in der Platonia, wo
Stevenson Reste von Figuren, Fiisse, oberhalb der Inschrift entdeckt hat. Das lisst voraus-
setzen, dass die ganze Wolbung urspriinglich bemalt gewesen sein muss. Stevenson hatte
dann noch weiter constatirt, dass die innere Mauer der Arcosolien und die grade Riickwand
aus Einer Construction stammen, und dass das Gewdlbe mit ihr gleichzeitig ist. Das Gewolbe
ist, wie die Decke der Arca aus flissigem Mértel construirt, daher vielleicht gleichzeitig.

16 Febr. [1893]. Wie mir Stevenson auf der Fahrt nach S. Sebastian darlegte, kann die arca
erst nach dem Bau der Basilica angelegt worden sein. Denn theils riickt der grosse Pfeiler, der
die Apsis stiitzt, so nahe auf die arca, dass eine Kapelle iiber derselben, die wir doch vor dem
Bau der Platonia annehmen miissen, dort keinen Platz hiitte; theils findet sich von irgend-
einem Ueberbau keine Spur von Fundamenten. Es ist aber auch héchst merkwiirdig, dass
man das Heiligthum, dem zu Ehren die Basilica erbaut wurde, nicht in diese hineinbezog,
sondern sie in einer abgelegenen Ecke hinter der Absis [!][S. 99] belassen hitte'. Eine 6rtli-
che Verehrung aber muss nach der Notiz bei dem Chronographen utriusque ad Catacumbas,
um die Mitte des III Jahrh.’s angenommen werden; der Platz, der Punkt musste bezeichnet
sein, den man als Ruhestitte der Apostel verehrte und wo man sich am Jahrestage zum
Gottesdienste versammelte. Bezeichnete aber die jetzige arca den Platz, dann musste um
ithn und iiber ihn als Sanctuarium die Basilica erstehen.

Auf meine Bemerkung, es sei doch auffallend, dass in der Inschrift auf den h. Quirinus
nicht der Apostel gedacht sei, gab mir Stevenson zur Antwort, De Rossi habe bei seinem
Scharfsinn diese Frage vorausgesehen und bei der von ithm versuchten Erginzung der In-
schrift an den Anfang eine Erwihnung der Apostel eingefiigt.

Die beiden Lugari waren heute morgen da gewesen und hatten nach angestellter Unter-
suchung behauptet, der Bau der Platonia sei ilter als der der Basilica. So wurde denn jetzt
dieser Punkt nochmals untersucht. Die alte Treppe aus dem IV Jahrh. windet sich um die
Basilica im Bogen herum, setzt also die Pracexistenz der Kirche voraus; wo die Apsiswand die
Arcosolien durchbrichtist der grosse Pfeiler zum Theil weggehauen, um Platz [S. 100] fiir das
Grab unter dem Arcosolium zu schaffen; der Pilaster muss also ilter als die Arcosolien sein.
Aber er ist auch ilter, als die aus fritherer Zeit stammende Hinterwand, da dort, wo die Apsis
diese Wand schneidet, nach Stevenson’s Untersuchung der spitere Ansatz der Langmauer
sich in dem Eindruck der Ziegeln der Kirche in dem Mortel der Mauer nachweisen lasst.
Beim Bau der Basilica existirte also ein von einer Mauer umschlossener Raum der Platonia
nicht'®, Die historische Reihenfolge ist mithin folgende: 1) Anfang IV Jahrh’s Bau der Basi-
lica; 2) Wahrscheinlich unter Damasus Bau der Umfassungsmauer und unter Benutzung

1% Es folgt durchgestrichen: ,bis man erst bei der Uebertragung der Reliquien des h. Quiri-
nus daran dachte, den Raum zu tiberwélben®.

"¢ In seinem Sabbatinenvortrag vom 18.02.1893 schreibt de Waal ,De antiquitatibus, quae
nuper ad Catacumbas inventa sunt“ (ACST Libro 84): ,Maximi in statuenda monumentorum
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alterer Constructionen der Querwand mit drei offenen Bégen mit Saulen nach der Seite des
damals angelegten Nebengemaches, sowie der Treppe und des Gewdlbes; zu gleicher Zeit'*,
d.h. unter Damasus, Anlage der arca; 3) in der ersten Hilfte des V Jahrh.’s bei der Deponie-
rung der Reliquien des h. Quirinus Bau der Arcosolien mit ihren Griiften, Stuckdecoration,
Inschrift, Verschluss der drei Bogensffnungen, Bau des Arcosoliums vor der mittleren Bo-
genoffnung; 4) Anlage weiterer Griber tiber den Arcosolien, wodurch die Inschrift verdeckt
wird, Verschluss der Thiire nach dem Seitengemach durch Anlage eines neuen Arcosoliums;
Zerstorung der Stuckdecoration an der Aussenwand der urpriinglichen Arcosolien.

Eine hochinteressante Entdeckung hat Stevenson [Bogen 26, S. 101 schon im vorigen
Sommer gemacht, indem er in drei frither (im verflossenen Winter) ausgegrabenen Marmor-
pfosten die Stipiti von Transennen und auf einem kleinen Bruchstiick einen Buchstaben der
damasianischen Inschrift erkannte'?; das Bruchstiick passte genau in die Fuge der stipiti.
Diese Fragmente sind beim Altare, auf der Langseite nach dem Fenster, ausgegraben worden;
es unterliegt daher kaum einem Zweifel, dass sie von Anfang an in die Platonia geharen, und
nicht etwa erst spiter hierher verschleppt worden sind, da sie zu schwer sind. Dann haben wir
also die Arbeit des Damasus wirklich in der Platonia zu suchen; es bleiben dann aber die aus
dem fritheren Bau der Basilica sich ergebenden Bedenken ungeloste Rithsel.

Wir haben dann noch heute die Dicke der Mauer der Platonia untersucht, indem wir auf
der borghesischen' Treppe die Mauer bloss legten, wobei die alte cortina oder Ziegelwand
zum Vorschein kam. Die Umfassungsmauer hat eine Dicke von .

Die dort vorgenommene Untersuchung stellte zugleich fest, dass das Gewdlbe der Plato-
nia gleichzeitig mit der Umfassungsmauer construirt worden ist, dass wir also nicht an einen
urspriinglich bloss mit einer Mauer umfriedigten [!] und oben offenen Raum denken diirfen.

Beim Fortgehen zeigte mir Stevenson hinter dem Hochaltare den alten Altar und unter
denselben die craticula ferrea, von welcher in den Nachrichten aus dem XIV Jahrh die Rede
ist. Dieses eiserne Gitterwerk ist auf einer Marmorplatte befestigt, zum Schutze derselben.
Eine in der Rom([ischen] Quartalschrift (1887, S. 268)'** besprochene Beschreibung von S. Se-
bastiano vom J[ahre] 1370'* redet von dem ,,bei dem hintern Altare ruhenden Papste Stepha-
nus, und dariiber ein eisernes Gitterwerk® (Daar leecht een heijlich paus begrauen die heest
een ijsern tralie bouen hem). Ebenso heisst es in der Beschreibung der Pilgerfahrt des Ritters
Arnold von Harff vom J. 1496: Item bij deme hijnderen altaer lycht synt Steffen paijs, daer
oeuer geijt eljn ijseren geremptz'*.

ad Catacumbas chronologia momenti est, Basilicam Apostolorum ante platoniam construc-
tam esse, quod Stevenson omni dubio subtraxisse putat, Lugario frustra obnitente®.

I Es folgt durchgestrichen: ,,wahrscheinlich®.

2 In seinem Sabbatinenvortrag vom 18.02.1893 schreibt de Waal ,De antiquitatibus, quae
nuper ad Catacumbas inventa sunt® (ACST Libro 84): ,Recognovit [sc. Stevenson] insuper in
fragmentis marmoreis anno elapso effossis stipites transennarum et fragmentulum inscriptio-
nis Damasianae®.

4 Es folgt durchgestrichen: ,Mauer®.

" Ein deutsches Itinerarium vom J. 1496 iiber die Katakomben von S. Sebastian, in: RQ 1
(1887) 266-271.

¥ Sratt ,, 1370 stand urspriinglich: , 1496

46 Es folgt durchgestrichen: ,,18 Febr. Unter den Marmorfragmenten, welche voriges Jahr in
der Platonia ausgegraben wurden, hat Stevenson drei Pfosten von Transennen erkannt und
ein kleines Fragment mit damasianischer Schrift, das genau in die Furche der Pfosten passt. Es
kann keinem Zweifel unterliegen, dass wir in diesen Ueberresten die Spuren der von Damasus
am Apostelgrabe vorgenommenen Decoration vor uns haben.
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IBogen [27], S. 102| 1893

28 ani'#

Heute beginnen wieder die Arbeiten in S. Sebastian (Platonia), die ich zugleich mit P. Bo-
navenia leite, und gleich beginnen auch wieder die Enttiuschungen und Ueberraschungen.
Die Vermuthung, dass auf der Hilfte der Borghesischen Treppe ein antiker Raum sei, der nur
leicht iiberwolbt sein konnte, wegen des hohlen Widerhalls, erwies sich als irrig; das Erdreich
unter der Ziegelflur hatte sich nur gesenkt und so klang diese hohl.

Dann wurde in der Ecke links, wo oben :
der Pilaster der Kirche sich zeigt, mit der
Wegschaffung der Einfiillung in das Arcoso-
lium begonnen. Hier kam nun die Ueberra-
schung, dass nicht, wie in allen iibrigen Ar-
cosolien, die Grabanlage in Dachform erst
zu ebener Flur beginnt, sondern dass hier

der Grabbau bankartig sich in das arcosoli- ! _

v/.-

/

um hineinlegte. Unter diesem Grabe lag
denn ein zweites, das wir friiher schon bloss

|

gelegt hatten. Beide gehen unter der Wand AR

des arcosoliums durch, bis sie an die Wand ﬁ el
des Innenbaues stossen, der dort eine Ecke & i ’_‘F 3
bildet. T

Auf Anordnung der Comission sollen die
beiden Steinkisten, welche hart an der Apo-
stelgruft ausgegraben worden waren, mit ihren Gebeinen wieder an die urspriingliche Stelle
gebracht werden, mit einer Inschrift in der Flur der Platonia. Dr. Cecarelli hat die Gebeine
untersucht; der Schidel gehore [S. 103] der eine einem ausgewachsenen Manne, der andere
einer jlingeren Person, der dritte cinem Kinde an. Vielleicht sind es also die Gebeine von
Vater, Mutter und Kind, die aus ihrem urspriinglichen Grabe (bei dessen Zerstérung in Folge
der unter Damasus ausgefiihrten Arbeiten?) in diese Steinkisten deponirt wurden, gleich-
zeitig mit dem Bau der Apostelgruft, in deren Wandung die Kisten zum Theil eingefasst
haben. Ausser den Gebeinen und eingeschlimmter Erde hat sich nichts gefunden.

Abbildungsnachweis: Abb. 1: A. M. Nieddu; Abb. 2: G. Paratr, Catacombe di San Seba-

stiano, in: ’Album 16 (1849) 50-54, hier 52; Abb. 3: APCAS; Abb. 4: ACST 15 100; Abb. 5:
S. Heid; Abb. 6: APCAS.

147 Vel. DE WaaL (Anm. 18) 98.



Anton de Waal und Paul Styger <
i eine gliickliche Zusammenarbeit im Dienst der
Christlichen Archiaologie

Von STEFAN HEID

Dieser Beitrag gilt zwei Personlichkeiten des deutschen Priesterkollegs am
vatikanischen Campo Santo. Anton de Waal hat den jungen Paul Styger ,ent-
deckt und in ihm in seinen letzten vier Lebensjahren einen jungen Freund und
treuen Helfer gefunden. Ihre vier Jahre der Zusammenarbeit von 1913 bis 1917
sollen gewiirdigt werden. Dafl Styger dabei in besonders gliicklicher Weise das
Lebenswerk de Waals kronte, erschliefft sich, wenn man die jahrzehntelangen
Bemithungen de Waals um die Archiologie der réomischen Petrustraditionen
mit in den Blick nimmt'.

Anton de Waal (1837-1917) war Griindungsrektor und Identifikationsfigur
des deutschen Priesterkollegs am Campo Santo, das er mit strenger Hand, aber
doch auch in priesterlicher Kollegialitit leitete. Er baute das Kolleg seit den
1870er Jahren bis zu seinem Tod am 23. Februar 1917 zu einem Hort der Christ-
lichen Archiologie aus. Selbstverstindlich hat sich de Waal wegen der Nihe des
Kollegs zum Petrusgrab immer wieder auch mit diesem befafit. Besonders fes-
selte ihn die alte und zugleich ritselhafte Tradition der Apostelverehrung an San
Sebastiano an der Via Appia im Siiden Roms. Hinter der vielbesuchten Kata-
kombenkirche gab und gibt es eine Art Krypta, die seit jeher ,,Platonia“ genannt
wurde und in der man bis auf die Tage de Waals das zumindest zeitweilige Grab
der Apostelfiirsten Petrus und Paulus verehrte.

Eine eingehende archiologische Untersuchung war bis dahin nicht durch-
gefiihrt worden. Man stiitzte sich allein auf literarische Quellen. Aufgrund der
romischen Mirtyrerliste des Jahres 336 (depositio martyrum) ging man davon
aus, dafl in der Mitte des 3. Jahrhunderts Petrus und Paulus an der Katakombe
San Sebastiano verehrt wurden. Hinzu kam ein Eintrag im Liber Pontificalis,
wonach Papst Damasus in Catacumbas an der Stelle, wo die Leiber der Apostel
Petrus und Paulus lagen, die Platon/ija mit Versen geschmiickt habe®. Die In-

! Abkiirzungen: ACST = Archiv des Campo Santo Teutonico; APCAS = Archivio Pontificia
Commissione di Archeologia Sacra; ASV = Archivio Segreto Vaticano; BAC = Bullettino di
Archeologia Cristiana; BAV = Biblioteca Apostolica Vaticana; CAW = Chronik Anton de
Waal; C.D.A.S. bzw. PCAS = (Pontificia) Commissione di Archeologia Sacra; DPARA =
Atti della Pontificia Accademia Romana di Archeologia, Dissertazioni; HAEK = Histori-
sches Archiv der Erzdiézese Koln; KV = Kélnische Volkszeitung; LCC = La Civiltd Catto-
lica; LVV = La Voce della Verita (rom. Tageszeitung); NBAC = Nuovo Bullettino di Archeo-
logia Cristiana; PCGU = Pontificium Collegium Germanicum et Ungaricum; STASZ =
Staatsarchiv Schwyz.

* LP1,212: Hic fecit basilicas duas: una beato Lanrentio iuxta theatrum et alia via Ardeatina
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schriftenplatte selbst ist zwar nicht mehr erhalten, wohl aber das Gedicht des
Damasus mit den umstrittenen Anfangsworten HIC HABITASSE PRIUS
SANCTOS, das mittelalterliche Pilger kopiert hatten®.

Mit ,Platonia® meinte der Liber Pontificalis das mit Platten verkleidete Grab
(bzw. die Grabplatte) der Apostelfiirsten, aber in der Neuzeit verstand man
darunter den besagten kryptaihnlichen Raum. De Waal wollte ihn bereits in
den 80er Jahren untersuchen und hatte seinem archiologisch interessierten Ka-
plan Adolf Hytrek (1853-1899) Gelder zur Verfiigung gestellt*. Eine Grabung
unterblieb jedoch, weil sich Orazio Marucchi (1852-1931), ein Schiiler des ton-
angebenden Giovanni Battista de Rossi (1822-1894), seit lingerem mit diesem
Coemeterium befafite®. 1892 stellte de Waal erneut einen Antrag an die Com-
missione di Archeologia Sacra, und diesmal gab ihm de Rossi die Erlaubnis, im
Auftrag der Commissione zu graben®, wenn er nur selber die Kosten trage’.
Uber die Grabungskampagnen in der ,Platonia® vom Januar 1892 bis Januar
1893 liegen publizierte Informationen vor, aber auch Akten im Archiv der Com-
missione® und ein in dieser Zeitschrift versffentlichtes handschriftliches Gra-
bungsprotokoll de Waals®.

Das Ergebnis war enttauschend, gleichwohl wichtig. De Waal wollte unbe-
dingt die echemaligen Griber der Apostel finden. Angesichts seiner hohen Er-

ubi requiescit; et in Catacumbas, ubi iacuerunt corpora sanctorum apostolorum Petri et Pauli,
in quo loco platonam ipsam, ubi iacuerunt corpora sancta, versibus exornavit,

* A. FErruA, Epigrammata Damasiana (Roma 1942) 139-144.

* A. Kiezsasa, Ksiadz Adolf Hytrek 1853-1899 (Trzebnica 1996).

* A. DE WaaL, ,Protokoll der Ausgrabungen in der Platonia von S. Sebastiano® 1892—1893
(ACST 16 100). Die Ergebnisse Marucchis sollten in der RQ veréffentlicht werden (A. pE
Waar, Ausgrabungen, in: RQ 6 [1892] 182), was dann erfolgte: O. MaruccHr, Osservazioni
intorno al Cimitero delle Catacombe sulla Via Appia, in: RQ 6 (1892) 275-309.

* Dies geschah in Ubereinstimmung mit dem Ministero della pubblica istruzione; MarRUCCHI
(Anm. 5) 276.

7 G.B. de Rossi an de Waal, 19.04.1893 (ACST 15 100); Commissione di Archeologia Sacra
an de Waal (Briefentwurf), 19.04.1893 (C.D.A.S., Atti 1890-1894 [APCAS]). ,Platonia a
S. Sebastiano. Monsignor de Waal ha ottenuto dalla nostra Commissione il permesso di fare
alcune ricerche nella celebre Platonia, ciot nel luogo ove furono per qualche tempo deposti i
corpi dei Principi degli Apostoli a S. Sebastiano. Le quali ricerche furono poi continuate a
spese della nostra Commissione; ed i principali dati raccolti da queste esplorazioni sono stati
gia esposti nella relazione edita dal prof. Orazio Marucchi nelle ,Notizie degli scavi® pub-
blicate dalla R. Accademia dei Lincei, a. 1892 pag. 90 e segg. Si veggano [!] anche le relazioni
di Mgr de Waal e del prelodato Marucchi nel Bull. di arch. crist. 1892 p. 30, segg. e 35. Ma
poiché I'esplorazione non & stata compiuta e dee [!] essere ripresa nella gestione 1892-93, si
rimette al giornale venturo il registrare almeno in complesso il frutto delle esplorazioni fatte
nella Platonia nel biennio 1892-93“ (APCAS, C.D.A.S., Giornale degli Scavi 1891-1892, 39).
Letzeres ist offenbar nicht geschehen, da im Giornale keine weiteren Ausgrabungen der Pla-
tonia erwihnt werden.

¥ Zeugenaussage tiber die Reponierung zweier Marmorgefifle mit Gebeinen in der Platonia
am 03.02.1893, die 1892 bei den Ausgrabungen de Waals zu Tage getreten waren (C.D.A.S.,
Atti 1890-1894 [APCAS]), ferner ein Schreiben vom 06.03.1893 iiber die Auffindung der
Quirinus-Inschrift durch de Waal (ebd.).

* ACST 16 100.
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wartungen liest sich sein Grabungstagebuch wie eine Chronik der Enttiuschun-
gen. Als er ohne Ergebnisse den Altar in der Mitte untersucht und den ganzen
Boden aufgemacht hatte, stief§ er schlieflich auf einen verschlossenen Sarkophag
und war in hochster Erwartung, darin konnten sich die Gebeine der Apostel
befinden; nach feierlicher Offnung in Anwesenheit héchster Wiirdentriger —
Giovanni Battista und Michele Stefano de Rossi, ein Vertreter des Kardinalvi-
kars, ein kéniglicher Beamter, Enrico Stevenson, Joseph Wilpert, Orazio Maruc-
chi, Mariano Armellini, Rodolfo Kanzler, Giuseppe Bonavenia S.J. u.a.'® — er-
wies sich auch dies als irrig.

De Waal fand keine stichhaltigen Hinweise auf ein Apostelgrab (er selber
sprach angesichts der Graber am Vatikan und an der Via Ostiense immer nur
von der zeitweiligen ,Bergestelle“ der Apostel), er fand hingegen klare Indizien
fiir eine Grablege des Mirtyrers Quirinus von Siscia (Sisseck in Dalmatien) in der
»Platonia®. Joseph Wilpert (1857-1944), ehrgeiziger Jungarchiologe am Campo
Santo, ermutigte ihn im August 1892, auf dem fiir das kommende Jahr geplanten
Ersten Internationalen Kongref fiir Christliche Archiologie die Resultate seiner
Forschungen vorzutragen: ,Sie werden sehen, dass das einen guten Eindruck
macht. Halten Sie eine begeisternde Rede iiber die neuesten Funde, zumal in der
Platonia, an deren Erforschung Sie selbst einen so hervorragenden Antheil haben
— das wird Leben in die Gesellschaft bringen und vielleicht Manchen, der jetzt
noch schlift, zu einer thitigen Férderung unserer Wissenschaft aufriitteln®!".

Doch de Waal hoffte damals noch, wenigstens ein Fragment einer damasia-
nischen Inschrift zu finden. Da Papst Damasus (366-384) das Apostelgrab mit
Versen geschmiickt hatte, wire also ein damasianisches Schriftfragment ein
wichtiges Indiz fiir das Apostelgrab gewesen. Aber immer wieder zerplatzten
die Triume. Resigniert trug de Waal am 14. Februar 1892 in sein Grabungspro-
tokoll ein: ,,Je linger ich nachdenke, um so mehr wendet sich mein Blick von der
Platonia nach der Basilika, um die Bergestelle der Apostelleiber zu finden®. Er
lafit sich jedoch von Enrico Stevenson (1854—1898) umstimmen; der hatte nim-
lich bereits im Sommer 1891 einen Buchstaben einer damasianischen Inschrift
entdeckt. ,Es kann keinem Zweifel unterlicgen, dass wir in diesen Ueberresten
die Spuren der von Damasus am Apostelgrabe vorgenommenen Decoration vor
uns haben“". So war er nun doch wieder geneigt anzunehmen, daff hier in der
~Platonia® die Bergestelle der Apostel aus dem 3. Jahrhundert zu suchen sei; erst
im 5. Jahrhundert sei dann der hl. Quirinus dorthin verlegt worden. Dagegen
sprach jedoch, daff die ,Platonia®, wie bereits Stevenson erkannt hatte, erst
nachtriglich an die konstantinische Basilika angebaut worden war. Sie existierte
also im 3. Jahrhundert noch gar nicht und konnte somit die Apostel nicht ge-
borgen haben.

© A. pE Waar, Die Apostelgruft ad Catacumbas an der Via Appia. Eine historisch-archaeo-
logische Untersuchung auf Grund der neusten Ausgrabungen (Rom 1894) 95.

' ]. Wilpertan A. de Waal, 27.08. 1892 (ACST 15 100). Bereits im September 1892 (Riickkehr
am 12. September) reiste de Waal nach Dalmatien, um den Kongrefl vorzubereiten (CAW
12.09.1892 [ACST Libro 69]).

2 DPARA 2,5 (1894) 369.
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Wihrend das Grabungsprotokoll die nagenden Zweifel de Waals aufdeckt, hat
er sich in seiner abschliefenden Grabungspublikation (1894) zu einer klaren
Meinung durchgerungen. Bestirkt konnte er sich darin durch einen Vortrag
sehen, den Stevenson am 26. Februar 1893 vor der ,Pontificia Accademia Ro-
mana di Archeologia“ hielt, in dem er nochmals unter Berufung auf de Waal und
seine eigenen Forschungen klar betonte, daff die ,,Platonia“ spiter als die Basili-
ka sei®. Nunmehr zeigte sich de Waal iiberzeugt, dafl die Apostel nie in der
»Platonia“ lagen und das dortige Altargrab immer nur das Quirinusgrab gewe-
sen sei'. Das Apostelgrab sei hingegen innerhalb der Kirche im Kirchenschiff zu
suchen®. Es schien ithm unlogisch, eine Basilika fiir die Apostel zu bauen, um
ihre Leiber dann in einer Seitenkapelle zu deponieren.

Mit dieser Meinung stief} de Waal bei einflufireichen Archiologen auf Wider-
stand, etwa bei dem bereits vom Tod gezeichneten Giovanni Battista de Rossi
und bei seinen damals noch jungen Schiilern Orazio Marucchi und Mariano
Armellini*. Deren Widerstand war zu erwarten, wenn man bedenkt, daft der
Altar in der Mitte der ,Platonia® seit Jahrhunderten als die voriibergehende
Grablege der Apostel verehrt worden war. Eine Heilige Brigitta von Schweden,
ein Philipp Neri und Karl Borromius hatten dort inbriinstig gebetet”. Und noch
bis in die Zeit de Waals feierte man das Apostelfest am 29. Juni gerade auch in der
»Platonia“*®. De Waal stellte nun dieses Apostelgrab in Frage, wihrend die Aus-
sicht, es im Kirchenschiff zu finden, ganz vage war.

Ob er Recht hatte, konnte nur der Spaten erweisen. Er beantragte daher schon
im Januar 1894 beim Unterrichtsministerium Grabungserlaubnis innerhalb der
Kirche". Diese lieff auf sich warten, bis im Sommer wegen der Fiebergefahr an
Grabungen nicht zu denken war®. Dann starb auch noch am 20. September 1894
de Rossi. Die italienische Regierung hatte inzwischen die Kirche des hl. Sebasti-
an zum Nationaldenkmal erklirt. So verschob sich die Grabungserlaubnis im-
mer wieder, was de Waal als Schikane einem Auslinder gegeniiber empfand?.

5 DPARA 2,5 (1894) 367369,

" De WaaL (Anm. 10).

* H. GRISAR, Archeologia, in: LCC 46[16,2] (1895) 465 brachte hierfiir wichtige Argumente.
* A.DE Waar, Die Platonia ad Catacumbas, in: RQ 9 (1895) 112. Vgl. G. B. pE Rosst, Sco-
perta dell’epigrafia metrica del martire Quirino vescovo di Siscia nella Platonia a S. Sebastia-
no, in: BAC 5,4 (1894) 149; O. MaruccHr, Descrizione delle catacombe di S. Sebastiano
(Roma 1895) 31-33; M. ARMELLINI, Gli antichi cimiteri cristiani di Roma e d’Italia (Roma
1893) 745-757. Siche G. MaNCINT, Scavi sotto la basilica di S. Sebastiano sull’Appia Antica
(Roma 1923) 4; E. Torott1, Memorie degli Apostoli in Catacumbas (Citta del Vaticano 1953)
14.

7 A. pE WaaL, La Platonia ossia il sepolero apostolico della Via Appia, in: DPARA 2,4
(1892) 141.

' A. pE WaAL, Gli scavi nel pavimento della Basilica di San Sebastiano sulla Via Appia, in:
RQ 29 (1915) 145.

1 DE WaAL (Anm. 16) 117; DERS. (Anm. 10) 127.

» Dg Waar (Anm. 10) 141,

2 Ebd. 137; Die Ausgrabung der Apostelgruft ad catacumbas an der Via Appia vor Rom, in:
Stimmen aus Maria-Laach 48 (1895) 348; vgl. E.-G. Lepos, (Rez.) A. de Waal, Die Apostel-
gruft ad Catacumbas an der Via Appia, in: Revue des Questions Historiques 29 (1895) 655.
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Fiir de Waal waren diese Jahre der UngewifSheit seit 1894 wenig erfreulich. Zu
schaffen machten ihm zwei Briider: der Architekt Bernardo Lugari und sein
Priesterbruder Giovanni Battista (1846-1914)%. Beide traten seit langem fiir die
Aposteltradition der ,Platonia“ ein®. Als de Waal seine Grabungen begann,
hatten sie von ihm und de Rossi die Erlaubnis erhalten, dabei zu sein?. Als aber
de Waal spiter seine erniichternde Interpretation veroffentlichte, war Giovanni
Battista emp6rt und sah sich gedringt, angeblich von hherer Stelle, eine Gegen-
darstellung zu veréffentlichen (1895). Darin zerpfliickte er de Waals Argumen-
tation, ohne aber selber eine schliissige Interpretation des Grabungsbefunds
vorzulegen®.

Durch diese publizistische Polemik haftete an de Waal der Makel, die gefeierte
Apostelmemorie von San Sebastiano zerstért zu haben. Auch in seinem populi-
ren Buch ,,Roma Sacra® von 1905 hielt er daran fest: ,Beim Umbau der Kirche
unter Kardinal Scipio Borghese 1614 sind die letzten Spuren des wirklichen
Apostelgrabes verschwunden“?. (J. P. Kirsch konnte in der Uberarbeitung von
»Roma Sacra“ aus dem Jahre 1926 diesen Satz, inzwischen archiologisch be-
stitigt, unverandert iibernehmen®!) Besonders enttiuscht waren die dortigen
Franziskaner. Thr Sprachrohr waren die Lugari-Briider. Lugari hatte seinen
Prachtband tiber die ,Platonia® den Franziskanern als den Kustoden des »Apo-
stelmausoleums“ gewidmet”. Der Franziskaner Mariano Colagrossi deutete
noch 1908 die ,,Platonia® als ,grandioso mausoleo, vero propugnacolo e glorioso
trofeo®, das man im 3. Jahrhundert erricht habe, um dort die Apostelleiber zu
bergen®.

Aber die Minderbriider betreuten nicht nur die ,Platonia“ sondern auch die

Uber den Stand der Ausgrabungen unterrichten die Sitzungsprotokolle der C.D.A.S., Pro-
cessi e verbali, Adunanze 11.02.1892; 15.02.1892; 14.03.1892; 23.05.1892; 14.11.1892;
12.12.1892; 09.01.1893; 27.02.1893; 17.04.1893; 18.12.1893; 09.04.1894; 07.11.1894 (AP-
CAS).

2 Zur Person siehe S. E. 1l Card. Giovanni Battista Lugari, in: Romana Tellus 1 (1912) 981.
® G. B. Lucagry, I varii seppellimenti degli apostoli Pietro e Paolo sull’Appia confermati e
chiariti dagli ultimi scavi (Siena 1888); DERs., Le catacombe ossia il sepolcro apostolico
dell’ Appia (Roma 1888). Auch sein Bruder Bernardo verfocht diese Meinung; postum ver-
offentlichte Giovanni Battista dessen Studie: B. Lugari, Il EHEPEPTION; di Plutarco e il
luogo della crocifissione in Roma (Roma 1914). Vgl. bE Waar (Anm. 10) 37f; ToroTT1
(Anm. 16) 11f. '

* G. B. Lucari/B. Lucari, La Platonia (Roma 1895) 7. De Waal erwihnt in seinem Gra-
bungstagebuch ,.die beiden Lugari (ACST 16 100).

® G.B. Lucar/B. Lucar: (Anm. 24) 8.

* Lugari war zwar wie de Waal Mitglied der Pontificia Accademia Romana di Archeologia,
war aber ein archiologischer Dilettant, was Johann Peter Kirsch bereits 1884 in der RQ
aktenkundig gemacht hatte; J. P. Kirsch, (Rez.) G. B. Lugari, Le Catacombe ossia il Sepolcro
Apostolico dell’Appia, in: RQ 3 (1889) 78-82.

¥ A. pE Waar, Roma Sacra (Miinchen 1905) 42.

* A. pE WaaL []. P. KirscH], Roma Sacra® (Regensburg 1926) 391.

? Lucari, Le Catacombe (Anm. 23).

* M. Coracrossy, Il sepolcro apostolica dell’Appia nel secolo I1I della Chiesa (Roma 1908)
375
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Apostelstitte von San Pietro in Montorio auf dem Gianicolo. Auch hiergegen
wandte sich de Waal®'. Denn seiner Meinung nach waren Petrus und die ersten
Miartyrer Roms (i protomartiri romani) nicht auf dem Gianicolo, sondern neben
dem Campo Santo im Zirkus des Nero hingerichtet worden®. Und wieder wa-
ren es die Lugari-Briider, die den Gianicolo als Kreuzigungsort Petri hochhiel-
ten®. Dagegen traten nun 1902 gleich zwei Schwergewichte in den Ring der
»Pontificia Accademia Romana di Archeologia“: am 16. Januar 1902 sprach sich
Louis Duchesne, am 27. Februar 1902 Christian Huelsen fiir die Kreuzigung des
Petrus am Vatikan aus*. Die Debatte war entbrannt™, seit ein Lateinprofessor
namens Carlo Pascal (1866-1926) 1900 behauptet hatte, die Christen hitten Rom
in Brand gesetzt und seien zu Recht von Nero hingerichtet worden®. Diese
Verotfentlichung erfuhr sofort ein starkes Presseecho und weckte auch in Rom
energischen Widerstand”. De Waal setzte am 23. Juni 1902 eine nichtliche Siih-
neprozession am Campo Santo an, die dann jihrlich am Vorabend des Festes
Johannes® des Taufers wiederholt wurde®. Dabei ging es zunichst 1902 nur
allgemein um die Protomartiri, nicht um den Kreuzigungsort Petri. In diesem

* A. pE WaaL, Der Rompilger (Freiburg *1895) 318: ,,In dem anstossenden Klosterhofe steht
eine von Bramante erbaute Rundkapelle, auf der Stelle errichtet, wo angeblich der Apostel
gekreuzigt wurde, — cine Meinung, der man nicht einmal die Ehre einer Discussion zugeste-
hen darf, da es geschichtlich feststeht, dass Petrus im Vatican gekreuzigt wurde, nicht weit
von dem Orte, wo er sein Grab fand‘ (Armellini)“. Dann polemischer: A. DE WaarL, Rompil-
ger (Freiburg 1900) 404: ,Die Legende vom Tode des Apostels an diesem Orte entstand erst
im spiten Mittelalter aus gewissen miffverstandenen Angaben, die man auf jene Hohe des
Janiculus bezichen zu miissen glaubte. Die dortigen Frati halten allerdings krampfhaft an
der bisherigen Angabe fest®.

* Erhalten ist ein Manuskript de Waals iiber ,Die Richtstitte des h. Petrus zu Rom* (ACST
16 100).

* G.B. Lucary, Le lieu du crucifiement de saint Pierre (Tours 1898); pERs., Il Gianicolo
luogo della crocifissione di S. Pietro (Roma 1900); pERS., Il culto di S. Pietro sul Gianicolo e
il libro Pontificale Ravennate (Roma 1907). Le lieu du crucifiement de Saint Pierre, in: An-
nuaire Pontificale Catholique 3 (1900) 588-590 spricht sich fiir die Meinung Lugaris aus.
Ebenso ist Giuseppe Bonavenia S.J. entschiedener Anhinger Lugaris. Er duflert sich in einem
unverbffentlichten Manuskript ,Luogo della Crocifissione di s. Pietro e due capitoli di Maf-
feo Vegio® (Archivio della Pontificia Universita Gregoriana 1348), das ausdriicklich gegen
H. Grisar S.J., Le antiche testimonianze sul luogo della crocifissione di S. Pietro, in: LCC
56,3 (1905) 719-734 und gegen Orazio Marucchi Stellung bezieht.

% DPARA 2,8 (1903) 504-508.

» Zum folgenden siche CAW 25.09.1905 (ACST Libro 70), W. ScHNYDER, Die Stitte der
Kreuzigung des hl. Petrus, in: Schweizerische Kirchenzeitung (1906) 300-302 und [A. pE
Waat], Die Petrus-Inschrift am deutschen Kamposanto zu Rom, in: KV 46. Jg., Nr. 849
vom 13.10.1905. Dafl dieser Artikel von de Waal stammt, sagt er ausdriicklich in CAW
10.10.1905 (ACST Libro 70).

* C. Pascar, L’incendio di Roma e i primi Cristiani (Milano 1900). Dagegen wendet sich
A. ProFuMO, Le fonti e il tempo dello incendio neroniano (Roma 1905) 3.

¥ Beispielhaft seien herausgegriffen: ,Lincendio di Roma e i primi cristiani®, in: LVV 30. Jg,,
Nr. 204 vom 05.09.1900; Ancora dell'Incendio Neroniano, in: LVV 30. Jg., Nr. 209 vom
12.09.1900; Sempre gli stessi, in: LVV 30. Jg., Nr. 211 vom 14.09.1900; E. S., Tacito e I'incen-
dio Neroniano, in: LVV 30 Jg., Nr. 223 vom 28.09. 1900.

* Eine ausfiihrliche Schilderung siche CAW 23.06.1902 (ACST Libro 70).
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allgemeineren Sinne hielt Giuseppe Cascioli gegen Pascals Thesen einen Votrag,
bevor sich die sakramentale Prozession in Bewegung setzte. Dal man hierbei
Petrus bewusst nicht ins Spiel gebracht hatte, wird schon allein daraus deutlich,
dass de Waal und G. B. Lugari eintrichtig hinter dem Allerheiligsten hergin-
gen”,

Trotzdem lag es natiirlich nahe, Petrus unter die am Vatikan hingerichteten
Protomartiri Roms zu zihlen, was von Seiten des Campo Santo nunmehr ener-
gisch propagiert wurde. Aber die Franziskaner gaben nicht auf, sondern lieflen
1903 ein bereits 1809 erschienenes Werk cines Frater Giovanni da Capistrano
nachdrucken, das dieser Papst Pius VII. gewidmet hatte: ,,Il martirio del Princi-
pe degli Apostoli rivendicato alla sua sede in sul Gianicolo“ (Roma 1903).

1904 regte de Waal im ,,Collegium Cultorum Martyrum® an, an der Auf§en-
mauer des Campo Santo eine lateinische Inschrift anzubringen, die besagte,
»dass hier, an der Stelle des antiken Neronianischen Zirkus, unter Kaiser Nero
das erste Martyrium der rémischen Christengemeinde und in Verbindung mit
demselben die Kreuzigung des hl. Petrus stattgefunden habe®. Der lateinische
Text lautete:

» Martyrum Romanorum primitiis, qui bic in circo Neroniano tamquam urbis
incensae rei Christi testimonium exhibuerunt, ubi etiam inxta obeliscum cruci
affixus magistrum Petrus est secutus, Collegium cultorum Martyrum monumen-
tum p. c. 1904,

Verirgert wandten sich die Franziskaner von San Pietro in Montorio an Papst
Pius X. Glucklicherweise kannte der Papst nur die Gianicolo-Tradition und
ordnete an, die beiden Zeilen der Inschrift, die vom Martyrium des Petrus am
Vatikan sprachen, zu tilgen. Der Kardinalvikar wies an, dies Anton de Waal
mitzuteilen, was aber unterblieb*. Unabhingig davon veranlafite Orazio Ma-
rucchi de Waal, die Inschrift leicht abzuindern, so dass nun nicht von der Kreu-
zigung Petri , inter duas metas, sondern ,, inxta obeliscum® die Rede war. Die
besagte Endzeile lautete nunmehr: , ubi etiam inxta obeliscum cruci afficus ma-
gistrum Petrus est secutus”.

Wenige Tage vor dem Peter-und-Paul-Fest 1905 erschien in einer Zeitung ein
Artikel zugunsten von San Pietro in Montorio, und am Fest selbst kam ein
Franziskaner vom Gianicolo zum Campo Santo und beschwerte sich bei de
Waal, dafl er ,,trotz des papstlichen Gebotes“ die Inschrift nicht weggenommen
oder zumindest geindert hatte. Wenige Tage spiter war Rodolfo Kanzler (1864—
1924) von der ,,Commissione di Archeologia Sacra® beim Papst. Man sprach
tiber die Streitsache, und Kanzler schlug vor, von Orazio Marucchi, der eine
mafigebliche Figur der ,, Cultores Martyrum“ war und dessen Uberzeugung fest-
stand*?, ein Gutachten iiber die Vatikantradition zu erbitten. Im Herbst wollte

¥ Collegio dei Cultori dei Martiri, in: LVV 32. Jg., Nr. 146 vom 26.06.1902.

“ Entfernung einer Inschrift am deutschen Kamposanto, in: KV 46.Jg., Nr. 831 vom
07.10.1905.

“ CAW 25.09.1905 (ACST Libro 70).

2 0. MaruccHl, Memorie degli apostoli Pietro e Paolo in Roma (Roma 1894) 73-78; DERs.,
Eléments d’Archéologie Chrétienne 3 (Rom / Paris 1902) 4611,
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der Papst dann entscheiden. Noch bevor aber Marucchi seine Studie veréffent-
licht hatte®, erschien im Septemberheft 1905 der ,La Civilta Cattolica® eine
Studie von Hartmann Grisar S.J., in welcher er entschieden fiir die Vatikantra-
dition eintrat®. Damit reizte er die Franziskaner, die erneut beim Kardinalvikar
vorstellig wurden und darauf bestanden, daff die Inschrift an der betreffenden
Stelle geandert oder entfernt wiirde.

Also wurde de Waal am 25. September zum Kardinalvikar zitiert. Er war sich
damals noch sicher, dafl das Gutachten von Marucchi den Papst zugunsten der
Vatikantradition einnehmen werde: ,,dann wird die Entscheidung wohl dahin
lauten, dafl wir unsere Inschrift stehen lassen kénnen, wobei es dem Laufe der
Zeit iiberlassen bleiben wird, die Tradition von Pietro in Montorio nach und
nach einschlafen zu lassen“*. Indes gab der Papst dem Druck der Franziskaner
nach: die Inschrift sollte entfernt werden. Das erfuhr de Waal durch den Maestro
di Camera, Mons. Bisleti, der ihn am 26. September miindlich informierte. De
Waal gab sich nicht zufrieden. Er setzte einen Brief an den Papst auf, der ihm am
27. September von Bisleti tiberreicht wurde*. Offenbar kam aber am 1. Oktober
die endgiiltige Weisung des Papstes, die Inschrift bis zur wissenschaftlichen
Klirung der Streitfrage zu entfernen. Am nichsten Tag um sieben Uhr in der
Frithe wurde die Inschrift entfernt. Den Franziskanern wurde lediglich auf-
erlegt, keine Erde aus dem Loch, in dem angeblich das Kreuz Petri gestanden
hatte, an die Pilger auszuteilen.

Das war eine bittere Niederlage, auch wenn de Waal natiirlich weiter an seiner
Meinung festhielt und der Kardinalstaatssekretir gegeniiber Wilpert zur In-
schrift duflerte, ,Man wird sie bald wieder hinsetzen diirfen®, da der HI. Vater
auch fiir die Vatikantradition stehe. Und der Kardinalvikar lief de Waal wissen,
er solle keine neue Tafel mit Auslassung der umstrittenen Zeilen anfertigen
lassen, da die alte bald wieder auf ihren Platz komme?. Als am 10. Oktober
Kélner Pilger eine Audienz beim Papst erhielten, driickte de Waal den Wunsch
aus, die Tafel mochte bald wieder an ihren Platz zuriickkehren®. Inzwischen
hatte de Waal seine Sicht der Dinge zu Papier gebracht und der ,Kélnischen
Volkszeitung“ geschickt, die den Artikel am 13. Oktober unter der Uberschrift
»Die Petrus-Inschrift am deutschen Kamposanto zu Rom“ abdruckte®. Am
13. Midrz 1906 hielt Marucchi einen Vortrag in der Kirche des Campo Santo, in
dem er entschieden an der Kreuzigung Petri im Zirkus des Nero festhielt und die

* O. MaruccHr, La crocifissione di S. Pietro nel Vaticano, in: NBAC 11 (1905) 135-179.
269-272.

* H. Grisar, Le antiche testimonianze sul luogo della crocifissione di S. Pietro, in: LCC
56,3 (1905) 719-725. Vgl. H. Grisar, Geschichte Roms und der Papste im Mittelalter 1 (Frei-
burg 1901) 231 f.

s CAW 25.09.1905 (ACST Libro 70).

* CAW 26.-27.09.1905 (ACST Libro 70).

7 CAW 02.10.1905 (ACST Libro 70).

* CAW 10.10.1905 (ACST Libro 70).

# Die Petrus Inschrift am deutschen Kamposanto zu Rom*®, in: KV 46. Jg., Nr. 849 (Frei-
tags-Beilage Nr. 41) vom 13.10.1905. Siche CAW 10. und 18.10.1905 (ACST Libro 70).
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Gianicolo-Tradition rundweg ablehnte®. Und doch konnte de Waal vorerst
nichts mehr bewirken. Die Inschrift blieb entfernt, und Lugari, der profilierteste
Befiirworter der Gianicolo-Tradition, wurde 1911 zum Kardinal erhoben®!.

Wenn auch nicht fiir die vatikanische Petrustradition, so doch fiir sein altes
Projekt der Apostelstitte an der Via Appia kam de Waal dann doch noch Hilfe in
der Person von Paul Styger.

Paul Styger (1887-1939) stammte aus dem bis heute winzigen ,Flecken®
Schwyz in der Urschweiz. Im ,Historisch-biographischen Lexikon der
Schweiz® ist die alteingesessene Familie verzeichnet™, zu der ein zweiter Paul
Styger (Paulus [Taufname Martin] Stiger, T13.11.1824 in Siena) gehérte, ein
Kapuzinerpater, der seit 1798 im Kampf gegen die franzdsischen Revolutions-
armeen zunichst als Feldgeistlicher, dann als Soldat und Widerstindler aktiv
war®, freilich ohne militirischen Erfolg. Man wird zwar nicht sagen, dafl der
christliche Archaologe Paul wie sein Kapuzinerahnherr ein Revoluzzer war,
aber er teilte gewif} mit thm die Kampfeslust, wie sich spiter in seinen Fehden
mit kirchlichen und akademischen Widersachern zeigte. Vielleicht hat er sich
seinen Kapuzinervorfahren sogar direkt zum Vorbild genommen, denn er dachte
als junger Mann daran, ebenfalls Kapuziner zu werden®. In Schwyz befindet
sich immerhin bis heute an der Herrengasse eine der iltesten Kapuzinernieder-
lassungen der Schweiz®, in dem sich auch der Freiheitskimpfer Paul zeitweise

authielt.

® O. MaruccHi, The Site of the Crucifixon of S.t Peter, in: Journal of the British and Ame-
rican Archaeological Society of Rome 3,8 (1906) 479-483; vgl. pERs., The Crypt of S. Peter’s,
in: Journal of the British and American Archaeological Society of Rome 4,1 (1907) 93.

' Offenbar wurde die urspriingliche Inschrift nicht mehr angebracht, vielmehr im Namen
des Collegium Cultorum Martyrum am 1. Juli 1923 (In onore die Protomartiri romani. I’in-
augurazione della lapide®, in: I’Osservatore Romano, 63. Jg., Nr. 150 vom 02.-03.07.1923
sagt ,ieri“, die Inschrift selbst aber trigt das Datum vom 27.06.1923. Siehe auch Collegium
Cultorum Martyrum 1879-1929 [Romae 1929] 17) eine neue, von Felice Grossi-Gondi S.J.
verfafite Inschriftentafel angebracht: ,,Questo suolo gia ville e circo di Nerone oggi faro di
luce al mondo conquistarono col sangue duce I’apostolo Pietro 1 primi martiri romani ascesi
di qui moltitudine ingente per offrire a Cristo le palme del nuovo trionfo*. Vermutlich war es
dieselbe Stelle, an der sich auch die urspriingliche Tafel befand. Anwesend war noch Maruc-
chi, dann der neue Rektor des Campo Santo David Emmerich, daneben zahlreiche Wiirden-
triger. Marucchi sprach sogar die Hoffnung aus, man werde eine Kapelle (,, Tempietto ,o cella
memoriae*“) zu Ehren der Protomirtyrer an dieser Stelle errichten. Es folgte eine eucharisti-
sche Prozession, an der auch Bisleti, inzwischen Kardinal, teilnahm. Die Bemerkung iiber
den Tempietto hat wohl damit zu tun, dafl Lugari stets betonte, seit dem 4. Jahrhundert bis
1822 habe es im Vatikan nie weder einen Altar, noch eine Kapelle oder ein Oratorium in
Erinnerung an das Petrusmartyrium gegeben; Lucari, Il Gianicolo luogo (Anm. 33) 59.

2 Historisch-biographisches Lexikon der Schweiz 6 (Neuenburg 1931) 594f.

* A. ImuoF, Biographische Skizzen simtlicher V.V. Kapuziner aus dem Kanon Schwyz
(Schwyz 1904) 149-153.

 A. CastiLL, Professor Paul Styger, Schwyz, in: Korrespondenzblatt des PCGH 48 (1939)
54.

* Esist die vierte Klostergriindung der Kapuziner in der Schweiz nach Altdorf (1581), Stans
(1582) und Luzern (1583). 1585 kamen sie nach Schwyz (Einsiedelei Tschiitschi); 1621 wurde
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Paul Styger wurde am 28. September 1887 in Schwyz geboren als Sohn des
Kantonsschreibers und Kanzleidirektors Martin Styger (1856-1935), der als Lo-
kalhistoriker geachtet war. Seine Mutter Verena Hofliger stammte aus den ,Ho-
fen am Ziirichersee. Paul wuchs in Schwyz mit seinen Eltern und zwei Schwe-
stern im viterlichen Holzhaus an der Bahnhofsstrafle auf. Er absolvierte seine
Gymnasialausbildung im Kollegium ,Maria Hilfe der Christen®, von Jesuiten
gegriindet und bis zur Vertreibung von ihnen geleitet. Heute befindet sich in
dem Gebdude cine staatliche Schule und diverse Behérden und Amter, darunter
das Staatsarchiv Schwyz, in dem der HauptnachlaB Stygers liegt*. Nach dem
Abitur trat er nicht bei den Kapuzinern ein, sondern meldete sich als Priester-
amtskandidat fiir die Di6zese Chur. Die Verantwortlichen wihlten ihn fiir ein
Studium in Rom. Vom Oktober 1906 bis Sommer 1913 wohnte er im Germani-
cum?, damals in der Via San Nicolo da Tolentino im Palazzo Costanzi®*, und
studierte an der Jesuitenuniversitit ,Gregoriana“ Philosophie und Theologie.
Am 27. Oktober 1912 erhielt er in Rom die Priesterweihe.

Zweitellos fiel Styger bereits im Germanicum als vielseitig begabter Student
auf. Er war eine Frohnatur voller Temperament und Ideen®. Styger, so sagte sein
Vater spiter, wurde nachts neben einem Wirtshaus geboren, in dem die ganze
Zeit Musik und Tanz herrschte; von daher habe er seine Musikalitit mitbekom-
men. Schon als Kind spielte er Handorgel, Mundharmonika und »1rimpi®,
spiter Flote, Klarinette, Oboe, Horn und Trompete und seufzte als junger Stu-
dent ,in der rémischen Campagna auf dem Dudelsack das Schweizerheimweh*
aus®. Einen Teil seiner Fihigkeiten hatte er wohl vom Vater Martin geerbt®'. In
einem Nachruf auf Martin Styger heifit es, er ,war von staunenswerter Beweg-
lichkeit des Geistes“. Das galt genauso fiir den Sohn. Paul hat nicht nur das
historische Interesse und die zeichnerische Begabung geerbt (schon der Vater
zeichnete und aquarellierte), sondern auch den Witz und die kriminalistische
Ader seines Vaters. In manchem ist er direkt in dessen Fufistapfen getreten. So
verfafite nicht nur der Vater Fastnachtsstiicke fiir die értliche »Japanesengesell-

das Kloster an der Herrengasse eingeweiht. J. BATT1G, 400 Jahre Kapuzinerkloster Schwyz
1585-1985 (Schwyz 1985).

* STASZ, PA 20. Allerdings findet sich dort weder Stygers Korrespondenz noch sein per-
sonliches Tagebuch; dafl er ein solches mindestens bis 1937 fiihrte, erhellt aus einem Brief
seiner Schwester vom 28.05.1939 an Paul Krieg (BAV Vat, lat. 14626).

7 P.Scamipt, Das Collegium Germanicum in Rom und die Germaniker (Tiibingen 1984)
343.

* Der Palzzo Costanzi war 1886 bis 1915 Sitz des PCGH; Collegium Germanicum et Hun-
garicum 1552-1952. 400 Jahre Kolleg, Rom 1952, 68, 76; P. M. BAUMGARTEN u. a., Rom. Das
Oberhaupt, die Einrichtung und die Verwaltung der Gesamtkirche (Berlin 1899) 631.

** E. W[ymann], T Monsignore Dr. P. Styger, Schwyz, in: Urner Wochenblatt, 63. Jg., Nr. 39
vom 20.05.1939.

© A. Kunn, Dr. Paul Styger, ein Jiinger und Vertreter der kirchlichen Altertumswissenschaft,
in: Schweizerische Rundschau 18 (1917-1918) 359.

¢ Beider Nachlaf im Staatsarchiv Schwyz lifjt solche Riickschliisse zu. STASZ, PA 19: Mar-
tin Styger; PA 20: Paul Styger. Nekrolog auf Martin Styger s. Der Geschichtsfreund. Mittei-
lungen des Historischen Vereins der fiinf Orte 91 (1936) XXXIX-XL.
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schaft, sondern auch der Sohn. Paul edierte die Wappenkunde, die der Vater
erstellt hatte, und befafite sich mit dem Reliquiar im Muothatal, zu dem auch ein
Manuskript des Vaters vorliegt®.

Seit Beginn scines romischen Aufenthalts widmete sich Styger archiologi-
schen Studien, die ithm seitens des Rektors P. Biederlack (1899-1909) erlaubt
wurden. Es gab im ,,Germanicum® wie in allen Jesuitenkollegien sogenannte
Akademien: seitens der Alumnen vor der Hausgemeinschaft gehaltene Vortrige.
Bereits 1907 hat Styger wahrscheinlich iiber ,,Die Geschichte des Klosters S. Sa-
ba“ gesprochen®. Das Germanicum besaf die Kirche San Saba auf dem kleinen
Aventin. In den ersten Jahren des 20. Jahrhunderts befaite sich Hartmann Gri-
sar S] mit dieser Kirche, hielt einen Vortrag im Germanicum und schrieb dariiber
wohl auch diverse ungezeichnete Artikel im ,Korrespondenzblatt“*'. Magli-
cherweise war es der Kontakt mit Grisar, der auch Styger zu Studien in San Saba
oder tiberhaupt zur Christlichen Archiologie anregte®.

1909-1910 sprach Styger auf den Akademien iiber ,Die rémischen Apsis-
mosaiken des 4.-6. Jahrhunderts und ihre Bedeutung fiir die damalige Zeit*
und ,Die Buchrolle in der altchristlichen Kunst“®; zumindest letzteren Vortrag
hat er offenbar wenig spiter veroffentlicht”. Akademievortrige 1910-1911 wa-
ren auch ,Der sitzende Alte mit der Schriftrolle. Ein Sarkophag-Problem. Ein
Beitrag zur Moses-Petrus-Typologie“ und ,Marienbilder in der altchristlichen
Kunst“**. Diese Vortrige, die in den Protokollen namenlos bleiben, gehen sicher
auf Styger zurtick, denn es folgen 1911 shnlich lautende Versffentlichungen aus
seiner Feder®”. 1911-1912 hielt er Akademievortrige tiber die Themen ,Der Auf-
enthalt des Apostelfiirsten Petrus zu Rom und seine Ruhestitte im Vatikan“7
und ,Das altchristliche Grab“’!, Auch der letztere Vortrag wurde veroffent-

SRSTASZ PANY, 205!

® Korrespondenzblatt des PCGH (1908), 79. 1910 und 1911 erschienen ungezeichnete Ar-
tikel tiber S. Saba im ,Korrespondenzblatt®, die von Styger stammen kénnten ([1910] 74—77
[1911] 15f. 49-52).

* Korrespondenzblatt des PCGH (1901) 52-55 und (1902) 23-29. Zu S. Saba siche ferner
(1902) 6; (1902) 381.; (1903) 18£. 37; (1905) 61. 36.

 CasteLL (Anm. 54) 54 sieht einen Zusammenhang: ,,Grisar hatte es ihm angetan®,

¢ Korrespondenzblatt des PCGH (1910) 84.

¢ P.STYGER, Die Schriftrollen auf den altchristlichen Gerichtsdarstellungen, in: RQ 25
(1911) 149-159.

8 Siche Korrespondenzblatt des PCGH (1911) 63 f.

¢ P. STYGER, Marienbilder in der altchristlichen Kunst, in: Der Aar 1,2 (1911) 177-190; Der
sitzende Alte mit der Schriftrolle. Ein Sarkophagproblem, in: Christliche Kunstblitter 52
(Linz 1911) 19f. 30-32. 40-42. 53-55. 68-70. 83f. 91-94. 105f., P. STYGER, Neue Unter-
suchungen tiber die altchristlichen Petrusdarstellungen, in: RQ 27 (1913) 17-74. Uber den
sitzenden Alten referierte Styger auch auf der Konferenz fiir Christliche Archiologie vom
05.01.1913 (NBAC 20 [1914] 23£.).

” Korrespondenzblatt des PCGH (1913) 10. Méglicherweise spielte hier schon die Lokali-
sierung des Apostelgrabes an S. Sebastiano eine Rolle; vgl. V. ]. ProF [ein fritherer Lehrer
Stygers], Suum cuique, in: Schweizerische Kirchenzeitung (1916) 259f.: ,Dr. Paul Styger
war dieser Frage schon als Student am Germanikum nachgegangen®.

"' Korrespondenzblatt des PCGH (1913) 11.
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licht”. Akademievortrage 1912-1913 waren ,,San Saba von seiner Griindung bis
zum Jahr 1000“ und , Konstantin und die Kreuzesvision® betitelt”; auch diese
diirften von Styger gehalten worden sein. Schliefflich referierte er auch am 7. Ja-
nuar 1912, 1. Februar 1914, 1. Mirz 1914 und 5. April 1914 auf den Konferenzen
fur Christliche Archiologie tiber San Saba’™.

Eine glickliche Wende kam fuir Styger, als ihn nach Abschluf seines Studiums
und seiner philosophischen Promotion Anton de Waal 1913 an den Campo
Santo Teutonico holte. Beide kannten sich spitestens seit 19117. Styger machte
sich fir de Waal nuitzlich. Nicht nur gab dieser ihm die Korrekturbogen seines
Aufsatzes tiber einen Lateransarkophag, der fiir die ,Romische Quartalschrift®
1911 vorgesehen war’, sondern Styger selbst veroffentlichte erstmals einen Bei-
trag in der Hauszeitschrift des Campo Santo”.

1913 tuhr Martin Styger nach Rom. Sein Bericht dartiber mit dem Titel ,Nach
Rom* beginnt mit den Worten: ,Nach Rom — viele Wege fithren dahin“, um
dann aber fortzufahren: ,hieff es von Eltern schon, aber fiir den Schwyzer fillt
zunichst nur der St. Gotthard in Betracht“”®. Leider beschreibt Vater Styger
nicht den Campo Santo, obwohl er ihn aufgesucht hat. De Waal sagte nimlich
bei dieser Gelegenheit: ,Paul ist ein Prachtskerl geworden, den lasse ich nicht
mehr los“”. Aber nicht nur de Waal sah in Styger die grofle archiologische
Entdeckung; auch Joseph Wilpert dringte den Rektor, Styger in den Campo

Santo aufzunehmen®,

Styger wollte um jeden Preis dorthin. Er versprach sogar de Waal seine Samm-
lung von Terrakotten. Styger hatte im Herbst 1912 Grabungen in Palistrina
durchgefithrt und war auf zahlreiche Weihe-Terrakotten gestofien: Kopfe, Hin-
de, Fufle, Augen, Ohren, minnliche Genitalien und weibliche, zum Teil bemalte
Larenstatuetten. Er glaubte auf eine Terrakotta-Fabrik gestofien zu sein. Unklar
bleibt, in wessen Auftrag Styger gegraben hat; auch fehlen Grabungsbericht und
Fundliste. Die Sammlung kam dann doch nicht an den Campo Santo, sondern

72 P. STYGER, Das altchristliche Grab als Vorbild fiir die moderne Friedhofskunst, in: Christ-
liche Kunstbldtter 53 (Linz 1912).

» Korrespondenzblatt des PCGH (1913) 86.

# NBAC 18 (1912) 152; 20 (1914) 88. 91-94.

7 Die niheren Umstinde, wie de Waal auf Styger aufmerksam wurde, sind nicht bekannt.

% A. DE WaarL, Zur Klirung einer noch unerklarten Szene auf einem lateranensischen Sarko-
phage, in: RQ 25 (1911) 137-148. Vgl. undatierter Brief Stygers an de Waal (ACST in grofler,
nicht registrierter Mappe).

7 S1YGER (Anm. 67) 149-159. Der Jahrgang erschien wohl erst 1912. Vgl. Styger an de Waal,
1951 2819110 ((AESTE 5 160):

7% Das Manuskript trigt keine Jahresangabe; ein Archivar hat 1913 eingetragen (STASZ, PA
19, 205).

” A. Kunn, Dr. Paul Styger, ein Jinger und Vertreter der kirchlichen Altertumswissenschaft,
in: Schweizerische Rundschau 18 (1917-1918) 360; er datiert diese Romreise wohl irrtiimlich
1912. Immerhin waren die Eltern zur Priesterweihe und Primiz 1912 in Rom; CASTELL
(Anm. 54) 55.

* Styger an de Waal, 28.11.1913 (ACST 15 100).
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ins Museum des Pipstlichen Bibelinstituts*, auch wenn man einen Votivfuf und
die Votivfigiirchen der Sammlung des Campo Santo dem Styger-Fund zurech-
nen mochte.

Schwerer iiberzeugte Styger seinen Bischof Georg Schmid von Griineck®
(Abb. 1). Am 30. Februar 1913 hatte er ein Gesprich mit seinem »gestrengen
Herrn Bischof®, als dieser in Rom weilte. Er wagte nicht, um eine Freistellung
zu bitten in der falschen Meinung, de Waal habe dies schon fiir ihn getan. De
Waal versprach thm aber nun, sich fiir eine zweijihrige Freistellung einzuset-
zen®. Als er dann endlich an den Bischof in Chur schrieb, war Styger am Blind-
darm erkrankt und mufite in die Heimat zurtickkehren. Der Bischof meldete an
de Waal, nun werde es nichts mehr mit den archiologischen Plinen, da Styger
aufgrund seiner schweren Erkrankung bestenfalls noch zu seinen Examina nach
Rom zuriickkehren kénne®. Styger erholte sich jedoch schneller als erwartet, so
daf} er nun doch zunichst fiir ein Jahr freigestellt wurde. Schmid lief§ ihn dabei
schon wissen, daf er als Professor fiir Kirchengeschichte (in Chur) vorgesehen
sei”. Styger kam also im November 1913 ins Germanicum zuriick, wechselte
aber bald darauf an den Campo Santo®.

Ob Styger mit der Perspektive einer Geschichtsprofessur gliicklich war, wis-
sen wir nicht. Niemand konnte ahnen, daf} bereits ein Jahr spiter durch den
Ausbruch des Ersten Weltkriegs alle Planungen iiber den Haufen geworfen wur-
den, Anton de Waal 1917 starb und Styger selbst kurz darauf fluchtartig Italien
verlassen mufite. Styger waren also nur vier Jahre am Campo Santo vergénnt.
Dennoch wird man sagen kénnen, dafl er dort die vier gliicklichsten und inten-
sivsten Jahre seiner Wirksamkeit als Archiologe verbracht hat. Am Campo San-
to fiihlte er sich von Anfang an wohl. Erwihnt sei auch, daf} Styger im Dezember
1914 provisorischer Kaplan der Schweizergarde wurde und auf diese Weise mit
seiner Heimat verbunden blieb?.

Aus der kleinen Schar der Hausbewohner des Campo Santo hatte, als Styger
dort einzog, nur noch Josef Hensler aus Limburg eine archiologische Kaplans-
stelle. Er befafite sich jedoch mit Kunstgeschichte. Umso wichtiger war Styger fiir
den Rektor, denn trotz fortgeschrittenen Alters war de Waal voll archiologischen
Tatendrangs und fand gerade in Styger den richtigen Mann zur richtigen Zeit.

# Ein religionsgeschichtlich bedeutsamer Fund in Alt-Prineste, in: Schwyzer Zeitung,
48.Jg., Nr. 20 vom 08.03.1913. Die Sammlung des ,Biblicum® gelangte wiederum in die
Vatikanmuseen, Stygers Sammlung in die etruskische Abteilung. Der handschriftliche Kata-
log von de Waal ,Die Sammlung christlicher Altertiimer des deutschen Campo Santo in
Rom*, 1916 (ACST 08 102, olim Libro 202) gibt ebensowenig Hinweise auf Schenkungen
Stygers wie die Jahresberichte der Deutschen Nationalstiftung vom Campo Santo Teutonico
zu Rom 39-40, 1913-1914 (ACST Mazzo XXXXIX 4).

# P. L. SurcHar, Georg Schmid von Griineck, in: GATZ B 1945, 660-663.

# Styger, Rom, an de Waal, 01.03.1913 (ACST 15 100).

*# Bischof Georgius Schmid von Griineck (Chur) an de Waal, 15.07.1913 (ACST 15 100).

% Styger, Schwyz, an de Waal, 28.11.1913 (ACST 15 100).

% Styger, Schwyz, an de Waal, 04.11.1913 (ACST 15 100).

¥ Gasparri an de Waal, 01.12.1914 (ACST 13 522); ASV Segr. Stato, Anno 1914, Rubr. 209
(Prot. 1587).
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Styger wurde Custos des Museums®. In dieser Eigenschaft hat er die Inschrif-
ten der Bleitifelchen entziffert. Fiir de Waal zeichnete er auch die Klischees des
Aufsatzes tiber die Gemmen des Campo Santo. Schon 1913 trat de Waal mit der
Idee eines Museumskatalogs an ihn heran, wobei er die Inschriften und Skulp-
turen Gibernehmen sollte. Styger hatte ihm enthusiastisch geantwortet: ,Ja es
freut mich sogar, dafl Sie mir die Erginzung des Kataloges anvertrauen. Das ist
ja gerade die richtige Arbeit fiir mich. Was z.B. die longobardischen Sculpturen
betrifft, so hoffe ich Thnen ganz vorziigliche Dienste leisten zu kénnen durch
meine vorbereiteten Studien tiber die Entstehung und Datierung dieser ,Dreifa-
denkunst’. Ich hatte ja eine der gréfiten Sammlungen in San Saba zu meiner
Verfiigung“*’. Aber durch die Kriegswirren und Ausgrabungkampagnen Stygers
an der Via Appia hat sich das Unternehmen wohl verzogert. Es kam zu keinem
gliicklichen Ende. Denn der Tod de Waals und die Rickkehr Stygers in die
Schweiz verhinderten die Publikationsreife.

Styger brachte seine archiologischen Kenntnisse aber auch fiir die haus-
internen Samstagabendvortrage ein. Kaum eingezogen hielt er bereits am
13. Dezember 1913 eine ,Sabbatine® tiber ,Das Kloster San Saba auf dem klei-
nen Aventin“®, ein Jahr spater am 14. November 1914 iiber ,Ein altchristliches
Baptisterium in der Priszillakatakombe aus der ersten Hilfte des zweiten
Jhrdts., am 11. Dezember 1914 tiber ,Die Malereien in Sankt Johann vor dem
lateinischen Thore® und am 1. Mai 1915 {iber ,Die neuentdeckte Memoria Apo-
stolica in der Ecclesia Apostolorum an der Via Appia“”. In diesen Vortrigen
spiegeln sich die wichtigsten archiologischen Projekte wider, die Styger bisher
verfolgt hatte.

Styger hatte sich mit einem Freskenfund in S. Croce in Gerusalemme befaft.
Dort hatte im Mai 1913 ein Zisterzienser bemerkt, daff der Dachboden héher lag
als das Deckengewdlbe. Auf den Winden dazwischen hatten sich mittelalterli-
che Fresken erhalten”. Das diirfte Styger den Blick geschirft haben, als er im
Mai 1914 mit de Waal die Kirche S. Giovanni ,ante portam Latinam® besuchte.
De Waal hatte bereits im Frithjahr 1908 zusammen mit Fritz Witte (1876-1937)
mit Erlaubnis des Laterankapitels, dem damals noch diese Kirche anvertraut
war, eine Grabung unter dem Hochaltar vorgenommen?”. Als im Mai 1914 die
Ernennung des Kolner Erzbischofs Felix von Hartmann zum Kardinal mit der
Titelkirche S. Giovanni ante Portam Latinam bekannt wurde (6ffentliches Kon-
sistorium am 28. Mai), unternahm de Waal zusammen mit Styger Untersuchun-

* St. HE, Die frithchristliche Sammlung des deutschen Priesterkollegs am Campo Santo in
Rom, in: E Bisconti, P. Liverant (Hg.), Il Collezionismo di Antichita Cristiane, Citta del
Vaticano (im Druck).

¥ Styger, Schwyz, an de Waal, 04.11.1913 (ACST 15 100).

* Wohl derselbe Vortrag, den Styger bereits (zweimal) im ,,Germanicum® gehalten hatte.

1 ACST Libro 85.

* P. STYGER, Die neuentdeckten mittelalterlichen Fresken von Santa Croce in Gerusalemme,
in: RQ 28 (1914) 17-28.

? A. DE Waar, Die Kirche St. Johannis ante Portam Latinam (Kéln 1914) 19.
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Abb. 1: Paul Styger (links) und Bischof Georg Schmid von Griineck (Mitte); der Mann
rechts ist unbekannt

gen an der Kirche, um Architektur und Bauabfolge zu kliren®. Dabei entdeckte
Styger in den letzten Maitagen mittelalterliche Fresken. Als er in der Kirche vor
dem Altarraum stand, fiel ihm auf, dafl das dortige Tonnengewélbe deutlich
niedriger war als das Kirchendach. Er erkannte im Tonnengewdlbe einen barok-
ken Einbau, hinter dem sich die urspriingliche Ostwand der Kirche verbarg. Er
stieg auf den Dachboden und fand tatsichlich den alten ,,Triumphbqgen“ tiber
der Apsis, dazu Reste von Fresken: Evangelistensymbole und die 24 Altesten.

™ A. pE Waar, Kleinere Mitteilungen, in: RQ 28 (1914) 195f. De Waal erweckt den Ein-
druck, als ob seine Sondagen in der Kirche auf Wunsch von von Hartmanns erfolgten.
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Styger fithrte Joseph Wilpert und Enrico Josi (1885-1975) zur Kirche, die sich
begeistert zeigten®. Natiirlich besprach er auch mit de Waal seine Entdeckun-
gen®. Styger vermutete auch an den Seitenwinden des Hauptschiffs Fresken.
Schon am Tag nach seiner Entdeckung untersuchte er daher mit Josi die Lang-
hauswinde, die von grofien pseudo-barocken Bildern auf Leinwand bedeckt
waren?”. Er beseitigte an einer Stelle die Leinwand, nahm mit dem Messer die
Kalkschicht ab und fand darunter einen mittelalterlichen Bilderzyklus®.

De Waal notierte am 2. Juni in seiner Chronik: ,,Dr. Styger’s gliickliche Ent-
deckung alter Fresken in der Titelkirche des Kardinals™; Bilderzyklus aus beiden
Testamenten aus dem Ende des 12. Jahrhunderts. Beide Kardinile von Miinchen
und von Kéln beehren den Clampo] S[anto] mit ihrem Besuche“!®. Bei der
feierlichen Besitzergreifung Hartmanns Tags darauf'®, bei der sicher auch de
Waal und Styger anwesend waren, verlas Joseph Wilpert in seiner Eigenschaft
als wirklicher Apostolischer Protonotar die Bulle™®.

Das alles wurde ausfiihrlich in der Kolner und Schwyzer Presse berichtet. In
einem Blatt las man: ,,Anliflich der Ubertragung der Titelkirche San Giovanni a
Porta latina an den neuernannten Kardinal Dr. v. Hartmann (K&ln) unternah-
men Prilat de Waal und der Archiologe Dr. Styger von Camposanto Teutonico
nihere Nachforschungen in der genannten, von Hadrian I. gegriindeten und
vielfach restaurierten Kirche, sowie in der kleinen Bramante zugeschriebenen
Achteckkapelle San Giovanni in Deo [richtig: Olio] bei der Porta Latina, wo
nach der Legende der Evangelist Johannes, in einen Kessel siedenden Oeles
geworfen, unversehrt aus dem Martyrium hervorgegangen sein soll. Dr. Styger
gliickte nun bei niheren Forschungen ein bedeutungsvoller Fund, der nach dem
Ausspruche Wilperts ,zu den wichtigsten der letzten Jahre gehort™!®. Der Kar-

% P. STYGER, La decorazione a fresco del XII secolo della chiesa di S. Giovanni ,ante portam
latinam®, in: Studi Romani 11 (1914) 261: ,,Mi affrettai allora a darne notizia e dipoi a con-
durre sul posto sia il ch. Mons. G. Wilpert che I’amico dott. E. Josi, ai quali debbo i piti vivi
ringraziamenti per linteresse da loro preso all'importante ritrovamento e pei gentili aiuti
largamente prestatimi®.

% A.pE Waar, Die Kirche St. Johannis ante Portam Latinam. Titularkirche Seiner Eminenz
des hochwiirdigsten Herrn Felix Kardinal von Hartmann, Erzbischof von Kéln (Rom [1914])
19 sagt, er habe ,im Verein mit Herrn Dr. Stijger [...] neue eingehende Untersuchungen
angestellt*. Es scheint aber doch, daf8 Styger der eigentliche Entdecker der Fresken war.

7 Sonntagsblatt des ,,Vaterland® in Luzern 1914 (Nr. 31).

% P, STYGER, Die neuere Erforschung der altchristlichen Basiliken Roms und deren Wieder-
herstellung, in: RQ 29 (1915) 11f.

* Diese Entdeckung lag aber schon einige Tage zurtick.

19 CAW 02.06.1914 (ACST Libro 70).

101 Fin Besuch an der lateinischen Pforte, in: KV 55. Jg., Nr. 502 vom 04.06.1914 sagt nichts
zu Stygers Entdeckungen. :

12 Die Uebernahme der Titelkirche St. Johann an der lateinischen Pforte durch Kardinal von
Hartmann, in: KV 55. Jg., Nr. 510 vom 06.06. 1914.

13 Zeitungsartikel ,Neueste archiologische Entdeckungen in Rom“ von Dr. Ludwig,
28.05.1914 in Rom (Zeitung unbekannt) (STASZ, PA 20, 10); dhnlich ,, Architektur und Ma-
lereiin S. Giovanni a Porta Latina, in: KV 55. Jg., Nr. 505 vom 05. 06. 1914. Vierzigster Jahres-
bericht der Deutschen Nationalstiftung von Campo Santo zu Rom fiir das Jahr 1914 (ACST
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dinal gab die Erlaubnis und finanzielle Mittel, die notwendigen Mafinahmen zur
Freilegung und Restauration der Bilder zu ergreifen'™. Die monatelange Arbeit
wurde Wilpert anvertraut, der dazu vom Kardinal zum Vikar der Basilika er-
nannt wurde'®. Wilpert war besonders interessiert, denn er wollte die Fresken
noch in sein eigentlich schon abgeschlossenes Werk iiber die ,Malereien und
Mosaiken Roms® einfiigen. So wurden die Arbeiten zur Konservierung der
Fresken von der kirchlichen und stidtischen Behorde Wilpert iibertragen'®,

In diesem Zusammenhang muff man auch sehen, dafl sich Wilpert wenig spi-
ter, im Sommer 1914, bei der Gorres-Gesellschaft um ein Stipendium fiir Styger
einsetzte'”. 1915 wandte sich Styger ,als aktives Mitglied der Gorresgesell-
schaft® nochmals mit der Bitte um ein Stipendium an den Prisidenten Georg
von Hertling. Nun schaltete sich auch de Waal ein, indem er auf demselben
Schreiben das Gesuch fiir seinen Kaplan ,,auf das wirmste“ empfahl: ,Dass in
dem Herrn ein ganz ungewdhnliches Talent fiir archiologische Forschungen
steckt, hat er u.a. durch seine Entdeckungen und Arbeiten in San Sebastiano
bewiesen. Ich wiinsche ihm dringend einen mehrmonatlichen Aufenthalt in
Nordafrica (er ist Schweizer) und in Spanien (spiter auch nach dem Orient),
um seine archdologischen Kenntnisse auf breiterer und tieferer Basis aufzubau-
en. Das ist ja auch der Weg, der den protestantischen jungen Archiologen durch
reiche Staatsstipendien eroffnet ist“!®.

Nach so gliicklichen Entdeckungen Stygers sah de Waal trotz seines fort-
geschrittenen Alters nun die Zeit gekommen, mit Hilfe des jungen Forschers
auf seinen alten Traum zuriickzukommen, oder besser gesagt: eine alte Rech-
nung zu begleichen und nach den Apostelgribern in der Kirche von San Seba-
stiano zu graben'®. Die Moglichkeit eroffnete sich, als de Waal am 19. Novem-

Mazzo XXXXIX,4): ,Dr. Styger machte in der Kirche S. Johannes ante Portam Latinam, der
Titelkirche Sr. Em.nz des Herrn Kardinal Erzbischofs von Kéln hochwichtige Entdeckungen
von iibertiinchten Wandgemilden des 12. Jahrhunderts®.

' Kunstgeschichtliche Funde in Rom, in: Urner Wochenblatt, 39. Jg., Nr. 26 vom 26.06.
1915.

1% STYGER (Anm. 98) 12.

"% STYGER (Anm. 95) 328: ,Sono lieto, intanto, di poter annunziare che all’eccezionale com-
petenza del ch. Monsignor G. Wilpert per le pitture romane, fu dalle Autorita civili ed eccle-
siastiche affidata la direzione dei lavori di conservazione della grande decorazione pittorica
del XII sec., e tale scelta ci fa sicuri che ogni maggiore diligenza ed accorgimento verranno
usati per porre in bella mostra quanto si & ancora salvato cola e dal bianco di calce e dai
rifacimenti barocchi. E nel non lontano oramai volume del Wilpert sulle pitture medioevali
romane, tanto atteso dagli studiosi, gli affreschi del nostro S. Giovanni a porta Latina vi tro-
veranno un posto di onore ed una illustrazione, accompagnata dalla totale riproduzione a
colori, veramente degna di loro®.

' S1. HEID, Der christliche Archiologe Joseph Wilpert und das Rémische Institut der Gor-
res-Gesellschaft, in: RQ 101 (2006) 46.

% Ebd. Manuskript de Waals ,,Die deutsche Colonie in Rom vor Ausbruch des Weltkrieges®
(Seite 19 bzw. Kap. 10) (ACST 16 100): ,,Paul Styger, [...] ein Schweizer, zihlt, obschon erst
... Jahre alt, zu den gliicklichsten Forschern in den rémischen Katakomben®,

' DE Waar (Anm. 18) 145-148; W. N. ScHUMACHER, Die Grabungen unter S. Sebastiano 95
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ber 1914 in die ,,Commissione di Archeologia Sacra“ aufgenommen und noch
auf derselben Sitzung sein Antrag auf Grabungen auf eigene Kosten in San
Sebastiano angenommen wurde'®. De Waal war sofort gefesselt von seinem
Projekt. In zwei Sabbatinen Ende Dezember 1914 und am 22. Januar 1915 iiber
»Die Ruhestitte der Apostelfiirsten an der Via Appia“ entwickelte er vor der
Hausgemeinschaft des Campo Santo den Forschungsstand''. Er wandte sich
vorsorglich wegen des Rechts der Erstveroffentlichung an den Kardinalvikar
Basilio Pompili als dem Prisidenten der Commissione'2, Die Commissione
hatte ihm nimlich zur Auflage gemacht, die Grabungsfunde nur kurz in der
»Romischen Quartalschrift“ anzuzeigen; eine umfassende Publikation miisse
umgehend im ,,Bollettino® erfolgen'”. Er bat jedoch den Kardinalvikar um volle
Publikationsrechte!*. Diese scheint er erhalten zu haben, denn noch im Verlauf
desselben Jahres veroffentlichte Styger lingere Artikel in der ,,Quartalschrift!*.
Obwohl diese Publikation mit Zustimmung der Commissione erfolgt war', gab
es offenbar Beschwerden beim Kardinalvikar und schlieflich beim Papst, auch
weil Styger nicht grofiziigig anderen Zugang zur Grabung gewihrte. Fortan
muflte er regelmiflig iiber den Grabungsverlauf berichten!” und wurde ver-
pflichtet, die Ergebnisse in den Akten der ,Pontificia Accademia Romana di
Archeologia“ zu veréffentlichen''s.

Am 25, Februar 1915 erbat de Waal von der Commissione, nunmehr mit dem
Aushub beginnen zu diirfen”. Dem wurde stattgegeben; ob dies auf ,Stiirmen
und Dringen® Stygers und ,auf einen Wink des Vatikans hin“ geschah, wie
spiter aus dem Umfeld Stygers behauptet wurde'”, mufi dahingestellt bleiben.
Jedenfalls beauftragte de Waal Styger und den aus dem Friaul stammenden Prie-

Jahre nach den Entdeckungen Anton de Waals, in: RQ 83 (1988) 134—166; E. Gatz, Anton de
Waal (1837-1917) und der Campo Santo Teutonico (Freiburg 1980) 1061.

1% C.D.AS., Processi e verbali zum 19.11. 1914 (APCAS). De Waals Unterlagen fiir die Gra-
bungskampagne Februar bis Mirz 1915 zeigen, dafl sic teils vom Vikariat, teils von de Waal
finanziert wurden; Gelder gingen an Umberto Incorati (Fuhrunternechmen) und Pietro Pel-
legrini von der Commissione (ACST 16 100). Im handschriftlichen Grabungstagebuch Sty-
gers steht am 08.12.1915, de Waal habe 3.000 Lire gegeben, er selber 1.000 Lire. Von diesen
1.000 Lire ist im daktylographischen Grabungstagebuch nicht mehr die Rede.

- Sabbatinenbuch (ACST Libro 85).

"2 De Waal an Basilio Pompili, 03.01.1915; C.D.A.S., Atti 1914-1916 (APCAS).

" C.D.AS., Processi e verbali zum 19.11.1914 (APCAS).

"' De Waal an Basilio Pompili, 03.01.1915; C.D.A.S., Atti 19141916 (APCAS).

!> P. STYGER, Scavi a San Sebastiano. Scoperta di una memoria degli Apostoli Pietro ¢ Paclo e
del corpo di San Fabiano Papa e Martire, in: RQ 29 (1915) 73—110; DERs., Gli Apostoli Pietro e
Paolo ad Catacumbas sulla via Appia, in: RQ 29 (1915) 149-205.

"¢ DPARA 2,13 (1918) 289.

"7 Auf den Versammlungen der Pontivicia am 29.04. 1916 referierte Styger ,,a nome del socio
mons. A. De Waal“ iiber die Grabung; DPARA 2,13 (1918) 293-294.

"' Das Referat des 29.04.1916 vor der Pontificia Accademia Romana di Archeologia siche
P. STYGER, Il monumento apostolico della Via Appia, in: DPARA 2,13 (1918) 1-114. Der
geschilderte Konflikt erschliefit sich aus Pror (Anm. 70) 2591,

" C.D.A.S., Processi e verbali, Adunanza 25.02.1915 (APCAS).

20 PROF (Anm. 70) 259f.



Anton de Waal und Paul Styger 73

ster Onorio Fasiolo (1885-1948)'?! mit der praktischen Durchfiihrung der Gra-
bungen, von deren Umfang und Problematik man noch nichts ahnen konnte.

Auch wenn es nirgends ausgesprochen wurde, so war ein Grund fiir die bal-
dige Einmischung der Commissione in die Grabung sicher das jugendliche Alter
Stygers, der noch keine 30 Jahre alt war und dem man unméglich einen der
sensationellsten Funde der letzten Jahrzehnte iiberlassen wollte, zumal er ja
keinerlei Grabungserfahrung besafl. Allen war klar, dass de Waal nur formell
der Ausgriber war, in Wirklichkeit seinem , Assistenten® freie Hand lie. Mit
dieser Riickendeckung nahm Styger selbstbewusst Stellung und trug auf den
Konferenzen fiir Christliche Archiologie beharrlich seine Forschungen vor'.
Hier konnte er frei reden und musste nicht notwendig als Sprecher de Waals
auftreten, wie das vor der Accademia nétig war.

Umso bemerkenswerter ist es, dass an keiner Stelle Zweifel an der Kompetenz
und hohen Professionalitit Stygers aufkam. Auf ihm lastete in der Tat die Ver-
antwortung fiir eine dufferst komplexe Grabungssituation, die er glinzend mei-
sterte. Eine wichtige Quelle hierfir ist sein Grabungstagebuch'®, in das er Fund-
situationen und Fundobjekte eingezeichnet hat'*. Es war sicher Styger, der dem
Museum des Campo Santo einige der beriithmten Apostelanrufungen aus der
roten Mauer der Triklia sicherte'®, so daff de Waal sogar eine eigene Abteilung
»ad catacumbas® einrichten konnte'?. Die meisten Grabungsfunde gingen frei-

?* Onorio Fasiolo ging Ende 1914 auf Bitten P. Stygers an den Campo Santo Teutonico, um
bei den Ausgrabungen unter S. Sebastiano mitzuarbeiten. Er widmete sich vor allem der
Kartographie (O.Fastoro, La pianta di S. Sebastiano, in: RQ 29 [1915] 206-220). Am
22.06. 1915 siedelte er wegen der Zeitumstinde (Kriegseintritt Italiens 26.04.1915) nach San
Saba iiber (CAW 22.06.1915 [ACST Libro 70]).

2 Konferenzen vom 02.05.1915 (NBAC 21 [1915] 137), 05.03.1916 (NBAC 22 [1916]
2121.), 02.05.1915 (NBAC 21 [1915] 137) und 07.01. 1917 (NBAC 23 [1917] 96£.).

‘2 ,Diario degli scavi nella Basilica di San Sebastiano sulla via Appia“ (BAV Vat. lat. 14 626).
Von der Existenz eines Tagebuchs wufite man: P. Stycer, Die Apostelgriber an der Via Appia
nach den neuesten Entdeckungen, in: KV 62. Jg., Nr. 525 vom 13.07.1921; Styger an G. Piz-
zardo, 23.09.1925 (ASV Segr. Stato, Anno 1925, Rubr. 100, Fasc. 3, fol. 134v). Am 18. Ok-
tober 1937 iiberreichte Styger das Original Kardinal Giovanni Mercati (1866—1957), so dass
es in die Vatikanbibliothek gelangte (Verena Styger an Paul Krieg, 28.05.1939 [BAV Vat. lat.
14 626]). Laut Auskunftvon Chr. M. Grafinger gelangte das Diario erst am 11.03.1964 (end-
giilig) in die BAV. Die von Styger angefertigte dakeylographische Abschrift liegt in seinem
Nachlafl im Staatsarchiv Schwyz (STASZ, PA 20, 7). Abschrift und Original haben gewisse
Abweichungen. Vor allem hat die maschinenschrifltiche Version Anhinge iiber die spiteren
Funde, vor allem die drei Mausoleen.

' Pror (Anm. 70) 2591.: ,war er bis heute von morgen friih bis abend spit zur Stelle mitten
unter den Arbeitern mit dem Tagebuch in der Hand*.

# DE Waar, ,Die Sammlung christlicher Altertiimer* (Anm. 81) 20; cfr. StyGER, Gli apo-
stoli Pietro e Paolo (Anm. 115) 149-205. Siche CAW 08.02.1915 (ACST Libro 70) und die
folgenden Eintragungen.

1% CAW 05.05.1915 (ACST Libro 70): ,,Aus den Ausgrabungen in S. Sebast[iano] wanderte
einiges in uns[er] Museum, eigene Abteilung ,ad catacumbas‘®. Das Grabungstagebuch Sty-
gers mit seinen zahlreichen Fundskizzen erlaubt es, einige Stiicke, die de Waals Museums-
katalog ,Die Sammlung christlicher Altertiimer* (Anm. 81) unter dem Kapitel ,,Allerlei aus
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lich regulir ans Museum von San Sebastiano'? oder ans vatikanische ,,Museo
Seleide

Das Tagebuch beginnt am 8. Februar und geht bis zum 6. April, dann vom 6.
bis 11. Dezember 1915, vom 31. Januar bis 8. April 1916. Danach iibernahm
offenbar die Soprintendenza unter Leitung von Francesco Fornari die Grabung;
man arbeitete vom 18. Mai 1916 bis zum 29.07.1916'”. Styger befasste sich
wihrenddessen mit der Auswertung seiner eigenen Grabungen'®. Am 20.10.
1916 setzte er einen von de Waal gezeichneten Brief an die C.D.A.S. auf, in
dem er um neuerliche Grabungserlaubnis bat"'; indes fiihrte das Ministerium
Grabungen durch. Unter ungeklirten Umstinden nahm Styger dann am 12. Fe-
bruar 1917 seine Arbeiten wieder auf; im Tagebuch schreibt er nur, die Leitung
sei ihm erneut iibertragen worden'*2. Aber schon nach drei Tagen, am 15. Febru-
ar 1917, bricht das Tagebuch endgiiltig ab.

Die Grabung begann und erfolgte in Namen de Waals, der von vornherein die
Gewiiheit hegte, dafl das Apostelgrab in der Mitte der Basilika zu finden sei,
und nur dieses finden wollte'®. Styger wurde die technisch-wissenschaftliche
Leitung anvertraut. ,Am 8. Februar 1915 begann die Arbeit unter denkbar un-
giinstigsten Verhiltnissen, im Weltkrieg. Nach vergeblichen Versuchen, von den
Katakombengingen aus unter die Kirchenmitte zu gelangen™* — San Sebastiano
war damals italienisches Nationalmonument — mufte am 15. Mirz vom Unter-
richtsministerium die Erlaubnis zum Aufmachen des Basilikabodens eingeholt
werden'®, Tags drauf kamen bereits in einer Tiefe von nur 30 cm unter dem
Ziegelbelag die ersten Spuren des Apostelmonumentes zum Vorschein: Wand-
kritzeleien aus dem 3. Jahrhundert mit Gebetsanrufungen an Petrus und Pau-

den Ausgrabungen in San Sebastiano® fiihrt, wiederzuerkennen. Fotos zum Grabungs-
tagebuch sieche STASZ PA 20, 19,2.

127 Vpl. handschriftliches Grabungstagebuch Stygers, 21.02. 1916.

128 Vgl. handschriftliches Grabungstagebuch Stygers, 17.02.1916. Miinzen tibergab er Camil-
lo Serafini (ebd., 01. und 17.02.1916).

2 G, MANCINT, Scavi sotto la basilica di S. Sebastiano sull’Appia Antica (Roma 1923) 6.

132 Lagebericht von de Waal, 01.09.1916 (ACST 10 402): ,Im Hause selber kam zu Kaplan
Dr. Styger noch Msgr Miiller, Director der Schola Gregoriana, so dass wir deutschen zu drei
Priestern in C. S. sind. Dr. Styger blieb auch nach Ablauf seiner zwei Kaplanei-Jahre als
Convictor im Hause, unablissig beschiftigt mit den Ausgrabungen in San Sebastiano und
der literarischen Verarbeitung des dort neu gefundenen Stoffes iiber die Apostelgruft ad ca-
tacumbas®.

B C.D.A.S., Atti 1914-1916 (APCAS).

132 T.a direzione & stata di nuovo affidata a me®. Die daktylographische Fassung sagt davon
nichts.

1 FastorLo (Anm. 121) 207.

1% Vgl Fastoro (Anm. 121) 207. Das Grabungstagebuch Stygers beschreibt diese ,vergeb-
lichen Versuche®, von der Krypta des hl. Sebastian und weiter siidlich der Kirche gelegenen
Galerien aus unterirdisch in die Mitte der Kirche vorzudringen; sie lassen sich auf der Karte
von Fasiolo (in: RQ 29 [1915]) gut nachvollziehen.

135 A Mufioz an de Waal, 30.03.1915 (ACST 16 100): Am 30. Mirz 1915 erteilte Antonio
Mufioz (1884-1960) seitens der Sopraintendenza de Waal die Genehmigung, im Fuflboden
der Basilika S. Sebastiano graben zu diirfen, ,,a condizione che, a lavori ultimati, il pavimento
venga rimesso nello stato primitivo, a cura e spese della S. V.
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lus“". Ich zitiere das Grabungstagebuch in seiner maschinenschriftlichen Um-
schrift: ,Gestern von Antonio Mufioz, dem Sopraindententen der rémischen
Denkmiler, die Erlaubnis erhalten, im Fussboden der Kirche zu graben. Zuerst
wurde die Marmorplatte mit dem Abtwappen des Julianus de Varis in der Mitte
des Kirchenbodens weggehoben. Die Paramina ging cr. 3 m hinunter durch
Schutt und stiess dann auf Tuff. Darauf erteilte ich Ordre, von der Mitte aus
gegen die Thiir des sog. Coemeterium Callixti den Ziegelboden aufzubrechen.
Die Paramina stiess in drei m Tiefe auf Mauer. Also im Umkreis von 3 mq auf-
graben. Nachmittag 2 Uhr kam ein Mauerchen zum vorschein mit Bemalung
und Graffiti, davon deutlich zu lesen war:

PAUILE EID PETRE PETITE

PRO VICTORE

Dariiber zieht die Bruchstelle durch ein gemaltes Transennenornament mit
zwei Fiissen eines Lammes davor. Dieses Miuerchen ist in eine Tiefe von kaum
30 cm unter dem heutigen Fussboden der Basilika. Es kann keine Treppe sein,
denn die Linien des Ornaments laufen geradeaus. Das Mauerchen mit der Male-
rei und den Graffiti ist zwischen Gribern (formae). Vor der Zerstérung der
Formae wurde Photographie gemacht. Gegen 4 Uhr kam Mons. de Waal um
den hochwichtigen Fund zu sehen“!””, den Styger richtig in die Mitte des 3. Jahr-
hunderts datierte'®. Das originale Tagebuch ist hier italienisch und enthilt einen
entscheidenden Satz mehr, den Styger spiter weggelassen hat: ,Si trattera di un
adito verso la tomba apostolica“. Mit dieser Nachricht schickte Styger sofort zu
de Waal, der kam, sich diesen ,hochwichtigen Fund“ anzuschauen. Das stimmt
mit de Waals Chronik vom 16. Mirz iberein: ,Heute Entdeckung der Bergestit-
te der Apostelleiber in der Kirche von S. Sebastiano durch meine beiden Herren
Fasiolo und Dr. Stijger®'®.

War dies eigentlich schon cine Sensation, so kamen vier Tage spiter, am
20. Mirz, hinter der Graffitimauer in Richtung Kircheneingang zwei einbal-
samierte Leichen und eine weitere Leiche in drei Marmorsirgen zutage. Styger
vermutete hier nun nicht die Apostelgriber, sondern im mittleren Sarkophag
jenen des hl. Fabianus, dem im Mittelalter in der Mitte der Kirche ein Altar
geweiht war. Styger hatte die Sarkophage nur fliichtig ge6ffnet. Eine Woche
spiter fand man im mittleren Sarkophag tatsichlich eine Fabianus-Inschrift!®.

¢ P. STYGER, Romische Martyrergriifte 1 (Berlin 1935) 24-25. Vgl. pERs., Scavi (Anm. 115)
74.

" Daktylographisches Grabungstagebuch Stygers, 16.03.1915. Roma Aeterna. Kirchliche
Mitteilungen 5 (1925) 353: ,Einer der Patres wusste uns noch zu berichten, wie Msgr. de Waal
nach langem vergeblichen Suchen und jahrzehntelangen Studien auf die unterirdischen Stit-
ten stiess und im Augenblicke der Aufdeckung von Dank und Freude iiberwiltigt, nieder-
kniete und in Vorahnung seines nahen Todes betete: ,Nun lass, o Herr, wie du gesagt, deinen
Diener scheiden in Frieden™. Vgl. J. WiLperT, Erlebnisse und Ergebnisse im Dienste der
Christlichen Archiologie (Freiburg 1930) 5.

"% Handschriftliches Grabungstagebuch Stygers, 17.03.1915.

1 CAW 16.03.1915 (ACST Libro 70).

"0 Styger fand das Inschriftentifelchen nicht selber, sondern der Capofossore Filipetto. Zeu-
gen der Auffindung des Tifelchens seien zwei Franziskaner und Onorio Fasiolo gewesen.
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Da man in Fabianus den hl. Bischof und Mirtyrer annahm, wurde sofort das
romische Vikariat eingeschaltet, um die Gebeine zu rekognoszieren'*!. Bemer-
kenswert ist, dafl die Sarkophagdeckel der beiden einbalsamierten Leichen L&-
cher aufwiesen, die offenbar durch Bronzerthren mit dem Fufiboden der Basi-
lika verbunden waren. Sie dienten also noch im Mittelalter als Einfiillréhren fiir
wohlriechende Essenzen'. Am 30. Mirz, berichtete Styger iiber seine Funde
Papst Benedikt X V..

Ein Teil der beriihmten Graffiti erwihnte die Sitte der ,Erfrischungen® (re-
frigerium) zu Ehren der Apostel, indem man etwa Weinspenden in den Boden
auf die Griber gofl. Aus den kiimmerlichen archiologischen Resten schlof}
Styger rasch, dafl es sich bei der Apostelmemorie um eine Art Halle mit Sitz-
gelegenheiten gehandelt haben mufite. Aus diversen Inschriften wuflte man, daf§
solche Riume, an denen man sich zu den Totenmilern iiber den Katakomben
versammelte, ,Memoria“ oder ,Triclia“ hieflen. Daher sprach Styger von der
»Iriclia“ von San Sebastiano, und also solche ist sein Fund in die Lehrbiicher
eingegangen'**. Das erste Mal fallt der Begriff in seinem Grabungstagebuch am
6. April 1915, Wihrend Styger die archiologische Rekonstruktion lieferte
(Abb. 2), diirfte es allerdings der Jesuit (und Epigraphiker) Felice Grossi Gondi
gewesen sein, der dafiir die Bezeichnung , Triclia“ aufbrachte*.

Natiirlich weckten die sensationellen Funde Neid. Besonders Marucchi
mischte sich massiv ein. Er wollte sich den kapitalen Fund der ,Triclia“ nicht
entgehen lassen, und so verkiindete er als Erster die Neuigkeiten am 11. April
1915 aut der Konferenz fiir Christliche Archaologie und reservierte sich sofort
eine ausfiihrlichere Darstellung, sobald de Waal ,,una prima illustrazione® seiner
Grabung gegeben habe'¥’. Dies geschah dann durch Styger auf der Konferenz
vom 2. Mai'¥. Die veroffentlichten Akten referieren dies nur kurz, wihrend sich
lange Ausfithrungen von Marucchi anschlielen, der nochmals betonte, eigens
mit seinem Referat gewartet zu haben, und sich eine ausfihrliche Behandlung

I Die Rekognoszierung der Gebeine oblag dem rémischen Vikariat (handschriftliches Gra-
bungstagebuch Stygers, 27.03.1915, 08.11.1915, 11.12.1915). Zur Vorsicht mahnt hingegen
F. Grosst Gonpr, Importanissime scoperte a S. Sebastiano sull’Appia, in: LCC 66,2 (1915)
468.

"2 Handschriftliches Grabungstagebuch Stygers, 29.03.1915, 11.12.1915.

4 Daktylographisches Grabungstagebuch Stygers, 30.03.1915.

" P. STYGER, Das Apostel-Monument in Sankt Sebastian an der Via Appia (Roma 1924) 10f.
" Handschriftliches Grabungstagebuch Stygers, 06.04. 1915.

"¢ F. Gross1 Gonbr, La basilica di S. Sebastiano sull’Appia dopo le insigni scoperte degli
anni 1915-1916, in: LCC 68,3 (1917) 521. Siehe auch DERs., Il rito funebre del ,refrigerium*®
al sepolero apostolico dell’Appia, in: DPARA 2,14 (1920) 263-277; DERrs., Il Refrigerium
celebrato in onore dei SS. Apostoli Pietro e Paolo nel sec. IV ad Catacumbas, in: RQ 29 (1915)
2211249,

w NBAC 21 (1915) 136.

1 NBAC 21 (1915) 137{. 5. auch O. MaruccHi, Conferenze di Archeologia Cristiana. Adu-
nanza del 2 maggio 1915. Discussione sulle recenti scoperte archeologiche nella Basilica San
Sebastiano, in: Corriere d’Italia, 10. Jg., Nr. 127 vom 09.05 1915.
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Abb. 2: Die ,Triklia“ von San Sebastiano rekonstruiert von Paul Styger.

der Grabung fiir das nichste ,Bollettino® vorbehielt. Als ob dies nicht schon
gereicht hitte, kam es noch schlimmer: Am 24. Mai 1915 trat Italien in den Krieg
gegen Deutschland ein. Sofort verlangte Marucchi angesichts der Wichrigkeit
der Grabungen im Juni 1915 die alleinige Verantwortlichkeit der Commissione
fiir die Weiterfiihrung'®. Auch wenn er hierin unter dem Druck des zustindigen
»Ministero dell’Istruzione, Direzione Generale delle Antichita e Belle Arti“
stand, so nutzte er die Gunst der Stunde: Als erster stellte er der »Accademia
Romana di Archeologia Sacra“ in einem langen Referat am 13. Januar 1916 die
Grabung vor mit der Begriindung, es handele sich um eine Grabung der Com-
missione auf Anregung de Waals ™!, '

Man kann sich vorstellen, dass de Waal und Styger wenig erfreut waren, zumal
Marucchi immer und immer wieder betonte, solange innerhalb der Basilika kein

" NBAC 21 (1915) 139. Es handelt sich dann um den Aufsatz von O. MaruccHr, Le recenti
scoperte presso la basilica di S. Sebastiano, in: NBAC 22 (1916) 5-61.

% C.D.A.S., Processi e verbali, Adunanaza 18.06.1915 (APCAS).

' O. Marucchi legte auf der Sitzung der PARA vom 13.01.1916 Wert auf die Feststellung
»che quello scavo fu fatto dalla Commissione di archeologia sacra su proposta di monsignor
A. De Waal e con un generoso contributo offerto dal medesimo®, Paul Styger hingegen sei
dessen Assistent (da er nicht Mitglied der PCAS war, konnte er nicht als eigentlicher Aus-
griber fungieren). Siche DPARA 2,13 (1918) 289.
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Grab gefunden werde, sei die Memoria Apostolica nach herkommlicher Auf-
fassung mit dem Bisomus der ,Platonia“ zu identifieren'?. Diese Meinung teil-
ten auch andere'. Kein Wunder also, dass Styger fieberhaft weitersuchte. Die
am 6. Dezember 1915 wiederaufgenommene Grabungskampagne'™ zog sich mit
einer langen Unterbrechung'® bis zum 8. April 1916. Es gab nur noch zwei
Maéglichkeiten, wo die Memoria sein konnte, westlich oder sudlich der , Triclia“.
Als er westlich auf Kolumbarien stief}, blieb nur die stdliche Richtung zum
Presbyterium'®. Als er am 7.—8. Februar 1916 auf dieser Seite begann, erfafite
er sofort, daff es sich hier um ein offenes Atrium handeln miisse, das zeitgleich
mit der ,Triclia“ bestand'¥. Auf der westlichen Seite waren wiederum Kolum-
barien. Also bat er um Erlaubnis, noch weiter bis zum Hochaltar vorzudrin-
gen'®, wo er freilich auf eine Villa stieff. Da er also nirgends das Apostelgrab
fand, wandte er sich nun wieder der Triclia und dem sudlich angrenzenden
Terrain zu. Erst jetzt entdeckte er unzihlige weitere Graffiti der roten Mauer
mit Apostelanrufungen'.

Als nichstes war geplant, eine Treppe hinabzusteigen, die vom Atrium in die
Tiefe hinab zu einem Brunnen fihrte. Doch dann kam das abrupte, kriegs-
bedingte Ende der Grabungen. Das Tagebuch schlieffit am 15. Februar 1917 mit
dem Satz: ,Per ora lo scavo non pud proseguire, perché fermato dal ministero
italiano. Sono venuti i signori sopraintendenti Colini e Fornari che hanno por-
tato quest’ordine“!®; die daktylographische Fassung erginzt: ,anzi minasciato
coi Carabineri [...]!. Die Mafinahme erfolgte wohl, weil Styger gegen die
Anordnung der Soprintendenza wieder die Grabung in die Hand genommen
hatte. Zudem hielt ihn das Unterrichtsministerium fiir einen Deutschen und
wies darauf hin, daf} er nicht Mitglied der Commissione sei'®.

152 NBAC 21 (1915) 138; 22 (1916) 214-216; DPARA 2,13 (1918) 290; O. MaruccHI, Ulte-
riore studio storico e monumentale sulla Memoria Apostolica presso le catacombe della via
Appia, in: NBAC 23 (1917) 47-87.

53 0. MaruccHI, Importanti scoperte archeologiche discusse alle ,,Conferenze di Archeo-
logia Cristiana®, in: Corriere d’[talia, 13. Jg., Nr. 148 vom 30.05. 1918 (Sisto Scaglia); D. Cor-
TESI, Importanti scavi nella Basilica di San Sebastiano, in: Corriere d’Italia, 14. Jg., Nr. 296
vom 18.11.1919.

15 CAW 06.12.1915 (ACST Libro 70).

155 CAW 01.02.1916 (ACST Libro 70): ,Heute haben die Arbeiten an S. Sebastian wieder
begonnen, gleich mit einem erfreulichen Erfolge, da der eine der 4 Pilaster des Baldachin-
Altars wieder zum Vorschein kam®.

%6 Handschriftliches Grabungstagebuch Stygers, 08.12.1915.

157 Handschriftliches Grabungstagebuch Stygers, 07. und 08.02. 1916.

158 Ebd., 08.02.1916.

12 R hd., 22.03.1916.

160 B lyd 454021917,

é Daktylographisches Grabungstagebuch Stygers. Fornari nahm die Grabung im Auftrag
der Soprintendenza vom 14.03.1917 bis 31.05. 1917 wieder auf.

2 C.D.A.S., Processi e verbali, Adunanza 10.04.1917 (APCAS): Il prof. Marucchi riferisce
sugli interrotti scavi a S. Sebastiano e sopra un attacco fatto dal prof. Pigorini e dal prof.
Bernabeti circa le mansioni della Commissione nostra e 'intromissione del Dott. Styger, che
essi pretendevano esser tedesco, negli scavi di S. Sebastiano. Il Segretario presenta il testo della
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Noch im Februar fithrte das Ministerium selbst die Grabung fort und wurde
mit weiteren aufsehenerregenden Entdeckungen belohnt: Genau unter dem von
Styger ergrabenen Atrium kamen 1919 die beriihmten drei Mausoleen zutage, als
Styger lingst wieder in der Schweiz lebte; dort, aus Rom verbannt, mufite er
untitig zusehen, wie andere sein Werk fortsetzten, ohne ihn auch nur einer Er-
wihnung zu wiirdigen'®. Uber Stygers Weggang aus Rom soll hier nicht speku-
liert werden. Seine Stellung war lingst unsicher geworden. De Waal hatte sich
daher bereits Anfang 1916 beim Papst dafiir eingesetzt, dafl er ihm eine vakante
Stelle als Skriptor an der Vatikanischen Bibliothek gebe, freilich ohne Erfolg'.

Stygers Name wird immer mit der ,Triclia“ von San Sebastiano verbunden
bleiben. Damit hatte er de Waals Bemithungen um die Apostelstitten in Rom
gekront: Es war also richtig gewesen, das Apostelgrab innerhalb der Kirche zu
suchen. Mit der Entdeckung der , Triclia“ war zudem ,das ilteste monumentale
Denkmal, das Rom und die ganze christliche Welt besitzt von den hl. Fiirstapo-
steln Petrus und Paulus®, gefunden'®. Die katholische Seite triumphierte: Nun
war als unhaltbar erwiesen, Petrus sei nie in Rom gewesen'. Styger war und
blieb davon iiberzeugt, die apostolische Grabstitte selbst gefunden zu haben.
Trotzdem scheinen die Franziskaner nicht zufrieden gewesen zu sein. Ein langer
Artikel im ,,Giornale d’Ttalia® iiber die Grabungen von San Sebastiano erwihnt
ausfiihrlich die dortigen Franziskaner, hingegen de Waal und Styger mit keiner
Silbee”.

Nach Stygers Interpretation wurden die beiden Apostel zuerst an der Via
Appia und erst nach dem 3. Jahrhundert am Vatikan bzw. an der Via Ostiense
bestattet'*®. Deshalb lehnte er es auch ab, Grabungen in St. Peter vorzunehmen.
Als 1922 behauptet wurde, der Papst erlaube die Freilegung des Petrusgrabes,
wandte er sich vehement dagegen: Das sei vollig tiberfliissig, da doch seit den
Grabungen an San Sebastiano feststiinde, dafi die Apostel zunichst dort und

nostra Commissione dal quale risulta che i monumenti del sopraterra non sono consegnati
veramente alla Commissione e consiglia prudenza, evitando atti diretti in momenti cosi dif-
ficili. Il Comm. Serafini insiste perche lo Styger in ogni modo non presenti gl scavi della
Commissione, alla quale egli non appartiene sotto nessuna veste®.

' R. Lanciang, La ,memoria apostolorum® al 11T miglio dell’Appia e gli scavi di S. Seba-
stiano, in: DPARA 2,14 (1920) 3-57. Lanciani nennt Styger nicht einmal und zitiert seine
Aufsitze unter ,N[omen].N[escitur].“! Die Grabungen wurden bis 1928 weitergefiihrt.

' CAW 16.01.1916 (ACST Libro 70).

' V. J., Das Denkmal der Apostel an der appischen Strasse, in: Schweizerische Kirchenzei-
tung (1917) 365 f. Ahnlich Grosst Gonpr (Anm. 141) 459: »scoperta della piti antica memoria
monumentale, che abbia Roma e il mondo cristiano, dei principi degli Apostoli Pietro e
Paolo®. Ahnlich K. von SiLva-Tarouca, Das Apostelgrab von S. Sebastiano. Die neueste
archiologische Entdeckung im iltesten christlichen Rom, in: Stimmen der Zeit 90 (1916) 556.
Den Grabungsstand im April 1915 zeigt eine Skizze Stygers, veréffentlicht von Grossi-
GonD1, a.2. 0. 461.

166 S1rva-Tarouca (Anm. 165) 557.

*” . TonEerT1, Le grandi scoperte archeologiche a S. Sebastiano sull’Appia, in: Giornale
d’Ttalia, 6. Jg., Nr. 179 vom 30.06.-01.07. 1917.

' P. STYGER, Die erste Ruhestitte der Apostelfiirsten Petrus und Paulus an der Via Appia in
Rom, in: ZKTh 45 (1921) 549-572.
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dann im 2. Jahrhundert am Vatikan bzw. an der Via Ostiense innerhalb heid-
nischer Friedhofe bestattet worden seien'®.

Am 23. Februar 1917 starb Anton de Waal tiberraschend in seinem Schlafzim-
mer. Paul Styger nahm die Hauschronik zur Hand und las, was ihn sehr bewegt
haben muf, als letzte Eintragungen de Waals seine Sorge um Fortgang und Erfolg
der Grabungen an San Sebastiano: ,,4 Febr. Heute beginnen wieder die Ausgra-
bungen und Forschungen in Catacumbas durch unsern Dr. Styger; ich habe dazu
wieder 1000 L angewiesen. Ob wir jetzt das Heiligtum der Memoria Apostolo-
rum finden werden? Es wire eine so hochwertige Entdeckung, daf} alle Opfer an
Zeit, Studium, Arbeitund Geld reichlich belohnt sein werden. 15 Febr. Die Arbeit
in S. Sebastian hatte verschoben werden miissen; jetzt hatte sie seit 3 Tagen an-
gefangen, aber kamen heute Mittag drei Beamte, also die Fortsetzung der Aus-
grabungen verboten. Dr. Styger, der nicht auf den Mund gefallen ist, hat sich mit
thnen herumgestritten und so kam es dann amtlich heraus, daff M[arucchi?] ge-
wihlt habe, um die Entdeckung nicht den forestieri, den Tedeschi zu iiberlassen®.

Styger fihrte die Chronik mit folgenden Sitzen zu Ende: ,Heute frih ist
Msgr. Anton Maria de Waal gestorben. Der Tod kam unerbittlich schnell, aber
nicht unerwartet. Der Rektor hat sich besonders in den letzten Tagen ruhig und
gefafft aut den letzten Gang vorbereitet. Grof§ wie er gelebt hat, ist de Waal auch
gestorben. Sein Tod war geradezu feierlich.

Als Augenzeuge will ich den genauen Bericht niederlegen: Am Morgen des
23. Februar wollte der Herr Praelat etwas langer ausruhen und erst um 8 Uhr die
hl. Messe lesen. Ich hatte eine halbe Stunde vorher zelebriert und erwartete, da es
gleich 8 Uhr wiirde, den Monsignore in der Sakristei. Inzwischen war die Nichte
de Waals, Wilhelmine de Waal, in das obere Schlafzimmer nachschauen gegan-
gen. Monsignore schlief namlich seit einiger Zeit im obersten Turmzimmer, das
zunachst seinem oberen Studierzimmer, aber gegen die Fridhofseite hin ist.
Plotzlich stiirzte ,Minna“ die Treppen herunter, laut nach mir rufend: ,Dr. Sty-
get, kommen Sie schnell, Onkel ist unwohl‘. So schnell wie méglich gelangte ich
nach oben, betrat das Gemach und erteilte die Absolution. Der Tod war am
Werke. De Waal kniete vor seinem Bette, die Hinde zum Gebet erhoben. Das
Gesicht war noch gerétet und der Korper warm. Aber kein Atem mehr. Ein
Herzschlag hat den Greis wohl getroffen und eine vorausgehende Beklemmung
hatte ihm das Ende angezeigt. Kniend ist er gestorben, wie er ein Mann des
Gebetes gewesen ist [...]. Am Abend vorher war der Rektor sichtlich mude; er
sprach wenig und hielt, wie Atem suchend den Mund stark geoffnet. Ich fragte
ihn um das Befinden und er antwortete kurz: ,der ganze Kerl ist fertig. Am
Nachmittag hatte er an der Sitzung der Accademia di archeologia Romana in
der Cancelleria teilgenommen. Auf dem Heimwege fragten ihn zwei italienische
Soldaten um Auskunft, wo das Sta. Martha-Hospital sei. De Waal sagte: ,venite
pure, anch’io vado la vicino®. Darauf seien die Soldaten zu schnell gerannt und

19 P, STYGER, Zur Eroffnung der Confessio in St. Peter, in: KV 63.Jg., Nr. 255 vom
02.04.1922. Styger kritisiert hier die Rekonstruktion des Petrusgrabes von J. Wilpert.
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Abb. 3: Anton de Waals Sterbestunde, Zeichnung Paul Stygers in de Waals Chronik.

Monsignore wollte Schritt halten, daff er sich jedenfalls iiberanstrengte. So er-
zihlte er mir selber am Abend vor dem Schlafengehen nach der Adoratio in der
Cardinalskapelle“ .

Dazu aquarellierte er de Waal in seiner Sterbestunde (Abb. 3). Die , Tagebii-
cher” — offenbar die beiden Binde der ,,Chronik® — nahm Styger 1917, ,,dem bes.
Wunsche des Verstorbenen gemiss, bis die Verhiltnisse abgeklirt sind®, mit in
die Schweiz'”', von wo aus sie erst spiter ins Archiv des Campo Santo Teutonico
gelangten'”?,

Abbildungsnachweis: Abb. 1 STASZ 20,19,3; Abb. 2 RQ29[1915] 155; Abb. 3
ACST Libro 70.

0 CAW 23.02.1917 (ACST Libro 70). Der Bericht stimmr mit jenem der Nichte de Waals
iiberein: ARTHUR DE WAAL, Prilat Dr. Anton de Waal (Karlsruhe 1937) 123f.

7t Styger an E. David, 15.05.1920 (ACST 13 522),

72 ACST Libro 69 und 70. David an einen Prilaten (das kénnte Styger sein), 04.02.1923
(ACST 19 021): Empfangsbestitigung der , Tagebiicher des seligen Prilaten De Waal“. H. M.
Stoeckle an A. Schuchert, 12.08.1933 (ACST 20 028): ,,Dabei war auch von den Tagebiichern
de Waals die Rede, die ich niche in unserm Besitz glaubte. Durch einen Briefwechsel mit
Mons. David stellte sich indessen nachtriglich heraus, daf§ wir sie doch haben, und zwar in
den zwei Binden ,Chronik, die sich in meinem Arbeitszimmer befinden®.



Beobachtungen zu den Rechtsgrundlagen der
Christenverfolgungen im Sasanidenreich

von PETER BRUNS

Beim Stichwort ,,Christenverfolgungen“! in der Antike denkt der Historiker
unwillkiirlich an Namen wie Decius und Diokletian, aber auch an die sog.
,Konstantinische Wende“ und die mit ihr anhebende Friedenszeit zwischen
Kirche und Staat. Leicht tibersehen wird dabei die Tatsache, daff das Christen-
tum zu keiner Zeit mit dem Orbis Romanus identisch war und daf es auch noch
nach Konstantin Christenverfolgungen in der Spitantike gegeben hat. Dies gilt
vor allem fiir das mit den Romern verfeindete Sasanidenreich. So decken die
persischen Martyrerakten® in etwa einen Zeitraum von der Bliite der Sasaniden-
dynastie unter Schapur II. bis zu ithrem gewaltsamen Sturz durch die musli-
mischen Araber im Jahre 652 ab.

1. Abschied von der Toleranzpolitik der Arsakiden

Uber die religivsen Verhiltnisse Irans zur Zeit der Arsakiden® sind wir
schlecht unterrichtet. Die spirlichen Quellen beziehen sich eben nicht auf die

' Vgl. die einschligigen Artikel in den gingigen Lexika. Der Artikel ,,Christenverfolgungen®
z.B. von K. Gross in LThK? 2, 1115-1118, erwihnt die Verfolgungen im Perserreich mit
keinem Wort. In der neueren Auflage des LThK® 2, 11127-1129 (J. Spe1cL), findet sich ledig-
lich der Hinweis, dafl es Verfolgungen auflerhalb des Romerreiches gegeben habe. Die all-
gemeine (Kirchen-) Geschichtsbetrachtung bleibt im wesentlichen auf den Mittelmeerraum
beschrinkt, vgl. den Artikel ,,Christenverfolgungen® in der RAC 2, 1159-1208 (]. VoeT) und
die juristischen Grundlagen derselben (RAC 2, 1208-1228). TRE 8, 23-29 (R. FREUDENBER-
6ER) behandelt die Verfolgungen im Reich; TRE 8, 29-32 das Sasanidenreich unter Einschluf}
der von den Persern bedringten Vélker Armenien (S. 32f.) und Georgien (S. 331.). Zu unserer
Fragestellung vgl. E. Sacrau, Von den rechtlichen Verhiltnissen der Christen im Sassaniden-
reich, in: MSOS 10 (1907) 69-95, bes. 69-80; J. Rist, Die Verfolgung der Christen im spit-
antiken Sasanidenreich: Ursachen, Verlauf und Folgen, in: OrChr 80 (1996) 17-42.

2 Vgl. dazu G. WiessneRr, Zur Mirtyreriiberlieferung aus der Christenverfolgung Scha-
purs I1. (Gottingen 1967). Die Martyrerakten liegen in mehreren Rezensionen vor: S. E. As-
SEMANI, Acta sanctorum martyrum orientalium et occidentalium I (Romae 1748); P. BEDJAN,
Acta martyrum et sanctorum IL IV (Lutetiae Parisiorum 1891. 1894) (syr. Text), auf arme-
nisch in der von Mechitaristen besorgten zweibindigen Ausgabe (Venedig 1874) und grie-
chisch bei H. DELEHAYE, Les versions grecques des actes des martyrs persans sous Sapor II
(= PO 2, 403-560) (Paris 1905); deutsche Auswahl bei O. Braun, Ausgewihlte Akten per-
sischer Mirtyrer (= BKV?2 22) (Kempten 1915); iltere Ubersetzung bei G. Horrmann, Aus-
ziige aus syrischen Akten persischer Martyrer (Leipzig 1880), sowie die Ubersetzung der
Assemani-Ausgabe bei P. ZiNGERLE, Echte Akten heiliger Mirtyrer des Morgenlandes (Inns-
bruck 1836).

* Einen groben Uberblick bieten die Darstellungen von J. WisserorER, Das antike Persien
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iranischen Kernlande, sondern auf die unter romischen Einfluf geratenen west-
lichen Provinzen wie Armenien und Kleinasien* bzw. das syrischsprachige
Zweistromland, das zu den prosperierenden wirtschaftlichen Regionen des Rei-
ches gehorte und eine Fiille nichtiranischer Kulte und Glaubensvorstellungen
aufweisen konnte. Klaus Schippmann® resiimiert die Religionspolitik der Arsa-
kiden wie folgt: ,,Mit Sicherheit it sich dagegen feststellen, dafl von den Par-
thern eine grofie religidse Toleranz geiibt wurde und daf} diese Periode eine Zeit
geistigen Austausches zwischen Ost und West war, in der sich iranische Vorstel-
lungen im gesamten Vorderen Orient ausbreiteten. Bei aller religiésen Toleranz
gegeniiber fremden Kulten war eine zoroastrische Grundierung des 6ffentlichen
Lebens — freilich je nach Region in unterschiedlicher Intensitit — nicht zu iiber-
sehen. Sie duflerte sich in rituellen Praktiken wie der Verehrung der Elemente
und Gestirne, der Totenaussetzung und diverser Reinheitsvorschriften. Die tra-
ditionelle Religion der Iraner hatte ihren geographischen Schwerpunkt siidlich
des Kaspischen Meeres, in Aserbaidschan, Medien und in der Persis. Sie strahlte
aus nach Parthien und Hyrkanien, in die Margiana, nach Baktrien und Gandara
im Osten, und nach Armenien, Assyrien, Kilikien und Kappadokien im Westen.
Rawlinson* hielt gar das Gros der Parther fiir nicht besonders eifrige Nachfolger
des ,baktrischen Propheten®, die Mehrheit des Volkes sei in seinem religiosen
Empfinden ,lauwarm® und lax in seiner rituellen Praxis gewesen. Das Juden-
tum’ war traditionell stark im Zweistromland vertreten, es besaf} verschiedene
Akademien (wie z.B. in Nisibis, Pumbeditha) und genof cine relative Auto-
nomie in Gestalt des Exilarchen/Patriarchen (resch galuta). Die christliche Mis-
sion® drang schon gegen Ende des ersten oder Anfang des zweiten Jahrhunderts
in die Region 6stlich von Euphrat und Tigris vor. Dieses historische Faktum®
wird heute nicht ernsthaft bestritten, auch wenn der eigentliche Missionierungs-
prozefl angesichts der prekiren Quellenlage' kaum exakt nachzuzeichnen ist.
Im allgemeinen wird angenommen, daf§ das Judenchristentum eine erhebliche
Rolle gespielt habe und daf} in westlichen Zentren der Seidenstrafie wie Edessa
das Christentum schon frith beheimatet gewesen sei (Bardaisan * 154, ¥ nach
217). Die Geschichten um die Bekehrung des Kénigshauses unter Abgar (Ukka-
ma, der ,Schwarze“, oder Abgar IX.) gehéren in den Bereich der frommen

(Diisseldorf 2005), bes. 204; K. ScarppMaNN, Grundziige der parthischen Geschichte (Darm-
stadt 1980) 951, 119.

* Zur parthischen Periode vgl. G. WipeNGREN, Die Religionen Irans (Stuttgart 1965) 174~
242; M. Bovcg, Zoroastrianism under Macedonian and Roman rule (Leiden 1991).
 ScHIPPMANN (Anm. 3) 96.

¢ Vgl. G. Rawrinson, The sixth great oriental monarchy or the geography, history, and an-
tiquities of Parthia (London 1873) 398-401, bes. 398.

’ Vgl.]J. NeusnEr, A History of the Jews in Babylonia I. The Parthian Period (Leiden 1965).
¥ Noch immer sehr lesenswert und anregend, wenngleich in manchen Einzelheiten tiberholt
ist die Darstellung bei J. LaBourT, Le christianisme dans 'empire Perse sous la dynastie
Sassanide (224-632) (Paris 1904).

* Vgl. Neusner (Anm. 7) 166-169.

' Zu den zahlreichen Legenden aus spiterer Zeit vgl. LABOURT (Anm. 8) 9-17.
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Legende und sagen mehr iiber die Zeit aus, in der sie entstanden sind, als tiber die
Urspriinge des Christentums jenseits des Euphrat. Auch die spiteren Chroniken
wie die in ihrer Echtheit umstrittene Chronik von Arbela und das Bischofsbuch
von Karka de Beth-Selok enthalten kleinere Details zur Einfiihrung des Chri-
stentums in parthischer Zeit, lassen aber noch viele Fragen offen. Insgesamt
verstirken auch sie den Eindruck, daf§ sich die christliche Mission vollig friedlich
und unbeachtet von der staatlichen Autoritit vollzog. Spektakulire Martyrien
sucht man in der Friihzeit vergebens.

Eine neue Epoche der persischen Geschichte setzte im Jahre 224 mit dem
Sturz der Arsakiden und der endgiiltigen Machtiibernahme des Ardaschir Papa-
kan aus dem Hause Sasan' ein. Die spatere iranische Historiographie hat diese
Vorginge in einem verklirten Licht beschrieben und kriftig an der Kénigsideo-
logie®? gearbeitet. Unklar bleibt, welchen Einfluff die religiésen Berater des
GrofSkonigs wie Tansar (Tosar) " u.a. in der Friihzeit tatsichlich ausgetibt haben.
Forscher wie Christensen' und Frye® sprechen gerne von einer zoroastrischen
Staatsreligion bzw. Staatskirche, doch erlegt man sich in neueren Untersuchun-
gen groflere Zuriickhaltung'® auf. Vom ikonographischen Programm der Miinz-
prigung her betrachtet, erscheinen Staat und Religion der Sasaniden hingegen
wie die beiden Seiten derselben Miinze: auf der Vorderseite die Portrits der
Groflkonige mit ihren unterschiedlichen Kronen, auf der Riickseite der Feuer-

it Zur Geschichte der Sasaniden nach Tabari vgl. Tr. NOLDEKE, Geschichte der Perser und
Araber zur Zeit der Sasaniden. Aus der arabischen Chronik des Tabari (Leiden 1879, repr.
Leiden 1973). Von NOLDEKE iibernehmen wir auch die Chronologie der Sasaniden; bei Wie-
SEHOFER ist die Datierung um ein Jahr nach hinten verschoben. Als Standardwerk noch im-
mer unersetzt A. CHRISTENSEN, L’Iran sous les Sassanides, (Kopenhagen 21944) welches die
Gesamtdarstellung von G. RawLinson, The Seventh Great Oriental Monarchy or the Geo-
graphy, History, and Antiquities of the Sassanian or New Persian Empire (London 1876)
ablost. Zum Verhiltnis der beiden Grofimichte vgl. die Quellensammlung von E. WiNTER/
B. Dicnas, Rom und das Perserreich. Zwei Weltmichte zwischen Konfrontation und Koexi-
stenz (Berlin 2001).

2 Vel. WIDENGREN (Anm. 4) 243-319.

13 Es handelt sich bei diesem neupersischen Schriftstiick um ein Dokument aus spatsasani-
discher Zeit, welches vorgibt, aus der Zeit Ardaschirs zu stammen. Tansar (Tosar) schildert
darin aus streng zoroastrischer Weltsicht die Vorziige der frithen Sasanidenherrschaft, um den
Adressaten, den Konig von Tabaristan, positiv zu beeinflussen, vgl. WigseHOFER (Anm. 3)
372,

* Vgl. CHRISTENSEN (Anm. 11) 141-178. Er hat hierbei gewif§ die Verhltnisse in seiner da-
nischen Heimat vor Augen.

s Vgl. N. Fryg, Notes on the Early Sassanian State and Church: Studi Orientalistici I (FS
G. Levi Della Vida) (Rom 1965) 314-335.

15 Vgl WieSEHOFER (Anm. 3) 280-282; WinTER/DIGNAs (Anm. 11) 229-237. Vollig unhalt-
bar ist die Ansicht Gignoux’, wonach das Biindnis von Kénigtum und Religion ein rein
literarisches Thema gewesen sei. Einer solchen Sicht widersprechen nicht nur die von ihm
edierten und kommentieren Inschriften, welche allesamt vorislamisch sind und auf eine enge
Verbindung beider Grofen schlieffen lassen, sondern auch die sasanidische Miinzprigung. Es
versteht sich von selbst, dall man bei der Verhiltnisbestimmung von Religion und Staat im
Sasanidenreich keine modernen laizistischen Mafistibe anlegen darf.
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altar”. Widengren'® hat darauf aufmerksam gemacht, daf} die persischen Grofi-
konige zur Priesterkaste der Magier (Herpat) gehorten, in der religitsen Uber-
lieferung des Awesta und Zand (Schrift- und Auslegungstradition der Zoroa-
strier)"” ausgebildet waren und zu bestimmten Anlissen als Hohepriester am
Feueraltar den liturgischen Dienst verrichteten. In dieser Eigenschaft konnte
der Groflkonig in seiner hohepriesterlichen Vollmacht Priester ein- und abset-
zen, im ganzen Reich Feuertempel errichten und ihre Vorsteher bestimmen. Die
traditionellen Fiirstenspiegel® nennen neben der Freigebigkeit, Gerechtigkeit
auch die Frommigkeit als grofikénigliche Tugend. Den héheren Klerikern, den
Mobeds, welche den einzelnen Provinzen vorstanden, kam grofSer politischer
Einfluff und vor allem die Blutsgerichtsbarkeit zu, was auch die Anhinger frem-
der Religionen zu spiiren bekommen sollten.

I1. Der Oberpriester Kirtir und eine neue ,religivse Leitkultur®

Konnte sich das Christentum im Zweistromland in den ersten beiden Jahr-
hunderten vollig ungestort entfalten, so stieff unter der neuen Herrscherdynastie
der Sasaniden die Kirche erstmals auf grofieres Interesse seitens der Groffkonige
und der mit ihnen verbiindeten Magier. Gewaltige Deportationen von griechi-
schen Christen aus dem stark christianisierten Antiochien unter Schapur 1.2
starkten die christliche Prasenz im stdlichen Zweistromland. Man kann jedoch
davon ausgehen, daf§ die einzelnen christlichen Kommunititen, die griechisch-
und die syrischsprachige, ein Eigenleben fiihrten. Dieser Umstand wird nicht
zuletzt durch die beriihmte Inschrift des Obermagiers Kirtir (Kartir oder
Kardér) an der sogenannten Kaaba des Zarathustra? bestitigt:

7 Vel. R. G6BL, Sasanidische Numismatik (Braunschweig 1968). Aus der Fiille des Materials
vgl. auch die Abbildungen XXIX bei WieseHOFER (Anm. 3).

¥ Vgl. WIDENGREN (Anm. 4) 315-17.

* Zur Prinzenerzichung gehérte eine umfassende Ausbildung in der gelehrten Literatur, vgl.
J. M. Unvara, Der Pahlavi-Text ,,Der Konig Husrav und sein Knabe® (Wien 1917) §9, S. 14:
»Und ich habe das Yascht, das Hadocht und das Yasn, das Vidévdit (also awestische Litera-
tur) wie ein Ehrpat (Feuerpriester) auswendig gelernt und Stelle fiir Stelle die Erklirung
(zand) dazu studiert.“ Der Prinz war zwar kein Volltheologe wie ein Mobed, doch hatte er
als Herpat gleichsam die ,niederen Weihen®. Es gilt freilich zu bedenken, daff das Awesta
keine rein religiose Literatur war, sondern auch medizinische, philosophische und andere
profanwissenschaftliche Erkenntnisse enthielt.

% Die Tugendkataloge der Sasanidenzeit nennen die ,Grofiziigigkeit® als die erste und vor-
nehmste unter den Herrschertugenden, vgl. CHrisTENSEN (Anm. 11) 432 Anm. 2, mit den
Belegstellen aus der orientalischen Weisheitsliteratur. Nicht zufillig wird in der Inschrift
des Kirtir auch die Frommigkeit (kirbag) des Bahrim hervorgehoben. Diese Form der
~Wohltitigkeit“ ist sowohl auf das eigene Seelenheil als auch auf das der Untergebenen zu
beziehen.

2 Vel. LaBoURT (Anm. 8) 1-17; Labourts Untersuchung wurde auf einen neueren Stand
gebracht durch J. M. Fiey, Jalons pour une histoire de I’église en Iraq (=CSCO 310) (Louvain
1970) bes. 85-99.

2 Fin beeindruckendes Bild von der Monumentalitit der Inschriften und Felsportrits des
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»Danach, als Bahram (I.), der Kénig der Konige, der Sohn Schapurs, starb, da kam Bahrim
(I1., 276-293), der K6nig der Konige, der Sohn Bahrims, der im Reiche freigebige, gerechte,
freundliche, wohltitige und fromme, zur Herrschaft. Aus Liebe zu Ohrmazd und zu den
Gottern (yazddn) und um seiner eigenen Seele willen erhéhte er im Reich meinen Rang und
meine Wiirden ... In allen Provinzen, an jedem Ort des Reiches, wurden die Kulthandlungen
des Ohrmazd und der Gotter erhoben. Dem Mazdaismus® und den Magierleuten (mgw-
GBR’) wurden im Reich hohe Wiirde zuteil. Die Gotter (yazdan)®, das Wasser, das Feuer
und die Nutztiere erlangten im Reiche grofie Zufriedenheit, Ahriman und den Dimonen®
widerfuhren grofie Schlige und grofler Schaden. Die Irrungen Ahrimans und der Dimonen
verschwanden aus dem Reich und wurden zunichte gemacht. Die Juden (yahid), die Scha-
manen und Brahmanen?, die Nazarener und die Christen®, die Tiufer®” und die Manichier®
wurden im Reiche zerschlagen, ihre Dimonenbilder’ wurden zerstort, und die Behausungen
der Dimonen* wurden vernichtet und zu Stitten und Sitzen der Gotter (yazdin) gemachr.“»

Obermagiers Kirtir vermittelt W. Hinz, Altiranische Funde und Forschungen (Berlin 1969)

189-228. Eine Neuausgabe und Ubersetzung der Kirtir-Inschriften wurde von Pr. Gi-
GNOUX, Les quatre inscriptions du mage Kirdir (Paris 1991) besorgt. Leider stimmen in seiner
Ausgabe (S. 451. 68-70) die Nummern der Ubersetzung mit denen des Textes nicht immer
iberein.

2 dyny mzdysn (dén e mazdayasn), die von Zarathustra gestiftete Mazdayasnier-Religion.
# Ein Kollektivbegriff wie hebr. Elohim.

* Gemeint sind die von den Zoroastriern verehrten heiligen Elemente wie Wasser (syr. maya,
pers. db) und Feuer (dtor). Die Hochschitzung der Kithe und Rinder (gwspndy) teilt der
iranische Kulturraum mit dem indischen.
 Ahriman ist das gleichrangige, gleichewige Gegenprinzip zu dem guten Schopfer Ohr-
mazd (Ahura Mazda).
¥ So legt es der Konsonantenbestand nahe, vgl. Gienoux (Anm. 22) 70 Anm. 138. Der
Buddhismus beherrschte seit den Tagen Asokas den Norden Indiens und den 6stlichen Iran.
# Man beachte die doppelte Bezeichnung im Pahlavi (n’cl’y W kistyd ’n). Unterschieden wird
zwischen den einheimischen aramiischsprachigen und den deportierten griechischen ,,Chri-
sten®. Die Bezeichnung ,Nazarener® ist despektierlich und findet sich in den syrischen Mar-
tyrien ausschliefilich im Munde der Christengegner; sie wurde spiter von den Muslimen ins
Arabische iibernommen. Syrische Christen nannten sich selbst gerne die ,Messianer*.

? Die mktky sind wohl die Taufersekte der Mandaer, die Jesus ablehnten und sich auf den
Taufer Johannes beriefen. Sie haben eine beachtliche Literatur in eigener Schrift hervor-
gebracht. Manis Vater war wohl Mandier, zumindest stand er dieser Bewegung nahe.

* Die zandige haben nichts mit den biblischen Gerechten (tzadigim) gemein. Das Wort leitet
sich auch nicht von zan (,Wissen®), sondern von zand (,Kommentar) her, vgl. dazu H. H.
SCHAEDER, Iranische Beitrige I (Halle 1930) 274-291. Zandige sind daher keine Gnostiker,
sondern dle Anhinger Manis, die ihre eigene Schrift (zand) an die Stelle der heiligen Uberlie-
ferung Zarathustras gesetzt haben. Im Armenischen und Arabischen ist der Zandiq der Ket-
zer schlechthin. Mani teilte den traditionellen iranischen Dualismus, hatte thm aber in seiner
asketischen Pragung eine andere moralische Ausrichtung gegeben, weshalb er sich den Zorn
der Magier zuzog, vgl. die Chronik von Seert IX (PO 4, 2371.).

! Der Kult der Juden und Christen Mesopotamiens war bilderlos. Moglicherweise ist hier an
hinduistische Gotzenbilder oder an grofle Buddha-Statuen gedacht, die von den eifernden
Magiern zertriimmert wurden.

2 D.h. die Tempel der Schamanen und Brahmanen wurden in Feuerheiligtiimer umgewan-
delt.

# Wir folgen hier mit einigen leichten Modifikationen der Ubersetzung von WiESEHSFER
(Anm. 3) 266.
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Fiir unseren Zusammenhang ist die Inschrift des Obermagiers Kirtir in mehr-
facher Hinsicht besonders aufschlufireich, da sie zum einen die verschiedenen
dissidenten Glaubensrichtungen im Sasanidenreich aufzihlt, zum anderen auf
eine bestimmte Phase des religionspolitischen Umbruchs unter den Schapur-
Nachfolgern verweist. Konnte etwa Mani unter Schapur I. (239/40-270/72),
der offiziell der konigliche Schutzherr des angestammten Zoroastrismus war,
seinen Einfluf} bei Hofe bestindig erweitern, so erlitt er unter Bahram I1. (276
293) bittere Haft, Folter und Tod*. Auch die christliche Minderheit hatte unter
der neuen religiosen Prigung des offentlichen Lebens schwere Nachteile zu
erdulden. Die Martyrologien® nennen eine gewisse Candida (syr. Qandira) aus
dem Harem Bahrdms IL., die als Kriegsgefangene verschleppt und aufgrund ihrer
kérperlichen Vorziige ausgesucht worden war, sowie den Laien Qariba bar Ha-
nanja als prominente Opfer der Christenverfolgung. Die Deportationspolitik
Schapurs hatte einen von ihm véllig unbeabsichtigten Nebeneffekt: die schlei-
chende Ausbreitung des christlichen Glaubens in den persischen Zentrallindern.
Die Umsiedlung christlicher Bewohner aus der romischen Syria, aus Kilikien
und Kappadokien —ihre Zahl ging in die Zigtausende — fiihrte nicht nur zu einer
wirtschaftlichen und demographischen Belebung diinnbesiedelter Gebiete wie
jener von Huzistan oder der Mesene®, sondern auch zu einem sprunghaften
Anstieg der christlichen Prisenz im Perserreich. Die deportierten ,,Christen®
lebten als griechischsprachige Minderheit neben den einheimischen ,Nazare-
nern®, wie die Christen syrischer Zunge verichtlich von den Persern und spiter
den Muslimen genannt wurden, assimilierten sich aber in religiéser Hinsicht
nicht an ihre neue Umgebung, sondern missionierten offensiv und trugen in
ithren Mischehen mit den Heiden" fiir die Bekehrung des Gatten resp. der christ-
lichen Erziehung des Nachwuchses Sorge. Das zahlenmiflige Wachstum der
christlichen Bevolkerung mufite die neidvolle Aufmerksamkeit religivser Auto-
rititen wie Kirtir erregen.

Die Inschrift des Kirtir 1afit indes noch manche Frage offen: Entsprach diese
vollmundige Selbstdarstellung der historischen Realitit oder wurde hier nicht
eher ein (religions-) politisches Programm formuliert? Die aus 6konomischen
und militdrischen Griinden durchgefiihrte Siedlungspolitik Schapurs hatte dem

* Nach NOLDEKE (Anm. 11) 47 wurde der Zandik, nachdem es ihm niche gelungen war,
Bahrim zum Manichiismus zu bekehren, zum Tode verurteilt, geschunden und an den Toren
der Residenz Gundeschapur gehenkt; vgl. auch M. Hurter, Mani und die Sasaniden (Inns-
bruck 1988).

* Eine kritische Sichtung des Materials unter Einschluf einer kleineren Textedition bei S. P.
Brock, A Martyr at the Sasanid Court under Vahran I1: Candida, in: DERs., Syriac Perspec-
tives on Late Antiquity (London 1984) IX, 167-181.

% Vgl. W. Scawaicert, Das Christentum in Hizistin im Rahmen der frithen Kirchen-
geschichte Persiens bis zur Synode von Seleukia-Ktesiphon im Jahre 410 (Marburg 1989).

7 Exemplarisch ist das Leben des Pusai, vgl. BRaun (Anm. 2) 58f., der aus einer unter Scha-
pur L. deportierten Familie stammte, eine Perserin ehelichte und mit ihr mehrere Kinder
hatte, die er im christlichen Glauben erzog. Wie viele Christen war auch er ein geschickeer
Weber, der fiir die groflkonigliche Seidenstickerei arbeitete und sich mit seinen feinen Bordii-
ren einen Namen machte.
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Reich religiose Probleme ungeahnten Ausmafles beschert und drohte zu einer
inneren Destabilisierung zu fithren. Es ist daher durchaus nachvollziehbar, wenn
gerade in den Priesterkreisen der Ruf nach einer geistig-moralischen Wende
erscholl, welche in der Vorstellung Kirtirs nur mit einer Erneuerung und Stir-
kung der angestammten mazdayasnischen Religion einhergehen konnte. Dafl die
Tétung Manis nicht zur vollstindigen Vernichtung seiner Anhinger, der Mani-
chier, fithrte, sollte der Fortgang der Geschichte zeigen. Fiir die christliche Min-
derheit des Reiches indes war die offene Strafverfolgung der Zandiken, wie die
Manichder genannt wurden, nicht ohne Folgen, wie die Chronik von Seert*
beweist. Die Bischéfe wurden von Bahram II. einbestellt, sie mufiten sich nicht
zuletzt wegen ihrer asketischen Lebensweise rechtfertigen und standen weiter-
hin unter Beobachtung. Doch blieb der eigentliche Feind des Mazdaismus der
Manichiismus; das Christentum war aus dem Romischen Reich importiert, die
autochthone ,nazarenische Bevolkerung fiel demgegeniiber nicht ins Gewicht.
Mani* hatte sich in seinem Schapuragan direkt an den Groflkénig gewandt und
darin die kithne These vertreten, die Priesterschaft hitte die reine Botschaft
Zarathustras verfilscht und er allein wiirde allen Vélkern die unverfalschte Pro-
phetie darbieten, was von den Magiern als Kampfansage verstanden und ent-
sprechend beantwortet wurde.

% Er(der Grof8kénig) fand heraus, daff die Manichier sich als Christen ausgaben, sich hinter
ihren Moden versteckten, wie die Katholikoi und Bischéfe Ehe und Kinderzeugung verwar-
fen. Er hielt die beiden Sekten fiir verdorben, da ihre Verkehrtheiten iibereinstimmten, und
gab den Befehl, die Manichder zu t6ten und ihre Gebetsstitten zu zerstoren. Die Magier
verfolgten darauthin unterschiedslos die Christen ... Da beklagten sich die Christen bei Ké-
nig Bahram iiber das, was ihnen widerfahren war. Daraufhin wollte dieser den Unterschied
zwischen ihnen und den Manichiern wissen. Und er fragte sie, aus welchem Grunde den
Katholikoi und Bischéfen die Heirat und Zeugung von Nachkommenschaft in der Welt un-
tersagt seien. Er sagte, wenn dies bei ihnen bose und verboten sei, dann seien sie des Todes, da
ihre Absicht die Vernichtung der Welt sei, wenn es aber statthaft und schon sei, warum
wiirden sich dann ihre Fiihrer dieser Dinge enthalten und sie verachten. Daraufhin antwor-
teten die Christen, daff die Manichier an zwei Gétter glaubten ... Sie (die Christen) erachte-
ten die Ehe fiir gut und schon, zumal da sie dazu in ihren Schriften angehalten wiirden, jedoch
enthielten sich dieser Dinge ihre Fiihrer, um nicht in der Ausiibung der Hirtensorge, zu der
sie bestellt seien, gehindert zu sein, d. h., in der Bestindigkeit des Gebets und der Fiirsprache
fiir die Welt und ihre Bewohner, fiir den Konig und das Reich.“ (Chronik von Seert IX: PO 4,
2371)

» Vgl. WiDENGREN (Anm. 4) 299-308; DERs., Mani und der Manichiismus (Stuttgart 1961).
Mani trat zwar duflerlich wie ein Magier auf, doch war seine Lehre in vielen Punkten dem
Zoroastrismus entgegengesetzt. Dafl alles materielles Sein von Ahriman stamme, wurde
ebensowenig gelehrt wie, daff fleischliche Zeugung an sich schon verwerflich sei. Im Gegen-
teil bestand fiir den frommen Perser die Pflicht, fiir leibliche Nachkommenschaft zu sorgen.
Auf die spitere gelehrte Diskussion der Zoroastrier mit den Manichdern kann hier nicht
eingegangen werden, vgl. P. . bE MENascE, Une apologétique mazdéenne du IX® siecle (Fri-
bourg en Suisse 1945) 252-259.
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Unter dem schwichlichen Bahrim IIL.* sind keine besonderen Vorkommnis-
se verzeichnet. Narseh (293-302)" schlof} nach lingerem Krieg Frieden mit den
Rémern und war personlich ein frommer Mann, der aber die anderen nicht in
ithrem Glauben behelligte. Unter seinem Sohn Hormizd II. (302-305)* flammte
die Verfolgung der Manichier fiir kurze Zeit wieder auf.

Exkurs: Christen, Ketzer, Zauberer — Die Zoroastrier und ihre Dissidenten

Die unbestrittene historische Tatsache, daff sowohl Christen als auch Mani-
chier Opfer der restriktiven zoroastrischen Religionspolitik wurden, wirft die
Frage nach den unmittelbaren religiosen Griinden fiir ein solches Vorgehen auf.
Sind diese vielleicht mit der besonderen Eigenart des zoroastrischen Offenba-
rungsverstandnisses gegeben? Es versteht sich von selbst, daf} wir hier schon rein
aus Platzgriinden keine umfassende Analyse bieten kénnen, diese muf§ ohnehin
berufenen Iranisten vorbehalten bleiben. Gleichwohl soll anhand ausgewahlter
Literatur in groben Strichen das religiose Umfeld des Christentums im Sasani-
denreich skizziert werden.

Die uns tiberkommene mittelpersische Literatur® weist eine stark re]igiése
Firbung auf. Dies gilt vor allem fiir die weitverbreitete Weisheitsliteratur mit
ihren zahlreichen rechtlichen Implikationen. Als besonders eingingiges Beispiel
wire das Buch Mainyo-i-Khard (,,Himmelsweisheit“)* zu nennen, das im Stile
der spatantiken guaestiones-responsiones-Literatur die Frage nach der wahren
Religion, des gottgefilligen Lebenswandels und der eschatologischen Bestim-
mung des Menschen beantworten will. Ausgehend vom Bekenntnis zu dem
guten Schopfer Hérmezd und seinen reinen Himmelsgeistern, der wahren Maz-

 Es hat drei Bahrim gegeben, vgl. N6LDEKE (Anm. 11) 49 Anm. 1. Zur Abgrenzung der
einzelnen Herrscher ist der Historiker weitgehend auf die Miinzfunde angewiesen.

“ Vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 50 Anm. 3. Die harmlose Darstellung der Chronik verdeckt den
Umstand, daff Narseh (Narsai) anfangs militirisch durchaus erfolgreich operierte und sogar
Syrien verheerte, sich schliefflich doch Diokletian geschlagen geben mufite. Fiir die christli-
che Bevolkerung war es bedeutsam, dafl Nisibis fiir fiinfundsechzig Jahre ans Rémische
Reich fiel, vgl. A. LurHER, Die syrische Chronik des Josua Stylites (Berlin/New York 1997)
38, und die dortige Diskussion.

# Nach NOLDEKE (Anm. 11) 51 galt er als harter und gerechter Herrscher, welcher der Be-
volkerung Angst und Schrecken einflofite.

# Vgl. F SpieceL, Die traditionelle Literatur der Parsen (Wien 1860); . C. Tavapia, Die
mittelpersische Sprache und Literatur der Zarathustrier (Leipzig 1956); C. G. Cerer, La
letteratura pahlavi. Introduzione ai testi con riferimenti alla storia degli studi e alla tradizione
manoscritta (Milano 2001).

# Ausgabe: E. W. WesT, The Book of the Mainyo-i-Khard or the Spirit of Wisdom. The
Pazand and Sanskrit Texts, as arranged in the fifteenth century by N. Dhaval (London 1871).
Der Pahlavi-Text in Faksimile wurde herausgegeben von T C. ANDREAS, The Book of Main-
yo-I-Khard (Kiel 1882). SpieGeL (Anm. 43) 137 hilt den Stil des Buches fiir rein und frei von
Arabismen. Das Bild vom guten Herrscher pafit eigentlich nur in die Sasanidenzeir, als der
Zoroastrismus noch die herrschende Religion des Iran war. Innere Griinde sprechen daher fur
eine frithe, d. h. vorislamische Abfassung des Buches, auch wenn der Pazand-Text und seine
Sanskrit- Ubersetzung in die Zeit der indischen Parsen fallen. Die im Mainyo-i-Khard her-
vortretende Lehre von der himmlischen Weisheit gemahnt an judisch-christliche und helle-
nistische Sophia-Spekulationen.
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dayasna-Religion (I,1-9), wird der religiose Pluralismus dieser Weltzeit (I,14-
19) als widergéttlich verworfen und in einem streng zoroastrischen Sinne nach
der Erkenntnis der Wahrheit geforscht. Die Rettung der Seele aus diesem ver-
ginglichen Aon steht dabei im Mittelpunkt der Betrachtung (1,27-29). Doch
geht es dem Verfasser nicht nur um das individuelle Seelenheil, dessen Gewin-
nung selbstverstindlich anzustreben ist (eine Religion, die keine Seele gewinnt,
hat nichts gewonnen), sondern auch um die rechte politische Ordnung, von der
es in XV,16-26 heifit:

»Good government is that which maintains and orders the true law and custom of the city
people and poor untroubled, and thrusts out improper law and custom; and well preserves the
water and the fire, and keeps in progress the worship of God, and duties, and good works, and
causes friendliness and intercession for the poor, and will resign the body, and that also which
is its own life, for the sake of the good religion of the Mazdayasnians. And if there be any one
who shall stay away from the way of God, then it orders him to make a return thereto, and
makes him a prisoner, and brings him back to the way of God; and will bestow, from the
wealth that is his, the share of God, and the worthy, and good works, and the poor; and will
deliver up the body on account of the soul. A good king, who is of that sort, is called like the
Yazads (gods) and the Ameshaspends (heavenly spirits).“*

Sachau* war sich angesichts der rechtlichen Bestimmung in XV,25, wonach
der Apostat vom Leben zum Tode zu beférdern sei, nicht dariiber im klaren, ob
hier nur die Ansicht des Verfassers, der Priesterkaste oder tatsichlich ein Gesetz
des Sasanidenreiches zum Ausdruck gebracht werden solle. An diesem Punkt
stchen wir vor dem grundsitzlichen hermeneutischen Problem der sasani-
dischen Rechtsliteratur, die keinen Rechtskodex*” im strengen Sinne kennt, son-
dern lediglich Sammlungen von Rechtsentscheidungen und Lehrmeinungen ver-
schiedener juristischer Autorititen. Vergleicht man jedoch die Angaben in
unserem Text mit denen der einzelnen Mirtyrerakten (s.u.), so ergeben sich
erstaunliche Parallelen, die zumindest auf eine bemerkenswerte Konstanz ge-
wisser Rechtsbriuche schlieflen lassen. Auf Anzeige und Verhor* folgt in der
Regel die Gefingnisstrafe als Beugehaft, dem Gefangenen wird Zeit zur Bufie
gelassen, nach bekundeter Reue eventuell Pardon gewihrt und nur bei Hartnik-
kigkeit die Todesstrafe* verhingt. Der Herausgeber kommentiert den betreffen-
den Passus mit den Worten: ,,The spirit of priestly intolerance crops out pretty

% WesT (Anm. 44) 148. Wir iibernechmen an dieser Stelle Wests wortwértliche Ubersetzung,
auch wenn diese vielleicht nicht immer elegant sein mag. Die unterschiedlichen Transkripti-
onssysteme der mittelpersischen Sprachen und Dialekte lassen wir hier bestehen.

“ SacHAU (Anm. 1) 74. Als preuflischer Geheimer Ober-Regierungsrat ging Sachau wie
selbstverstindlich von einer Kodifizierung des sasanidischen Rechtes aus. Doch muff man
sich davor hiiten, moderne Maf8stibe an die alten orientalischen Verhiltnisse heranzutragen,
die zudem von einer eher oralen Tradition geprigt sind. Recht wurde im alten Iran vielfach
viva voce gesprochen.

47 Darauf hat M. Macucs, Das Rechtsbuch ,Matakdain i Hazir Datistan“ (Wiesbaden 1981)
1 hingewiesen. Gesammelt werden nicht selten die abweichenden Lehrmeinungen oder be-
sonders schwierige konkrete, bisweilen auch konstruierte Fille.

% Zum sasanidischen Prozefirecht vgl. MacucH (Anm. 48) 13-20.

# Der Pazand-Text, vgl. WesT (Anm. 44) 22, spricht von der Auslieferung (awaspardan) des
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strongly here“*°, und man fiihlt sich sogleich an den Ketzerhammer Kartir und
seine Zunft erinnert, deren Geist das Buch der Weisheit atmet. Der Zoroastris-
mus, obwohl strukturell eher polytheistisch veranlagt bei gleichzeitiger Aner-
kennung eines Hochgottes (Ahura Mazda) und eines gottlichen Kollektivs
(yazddn), bildet dennoch ein exklusives Religionssystem, in dem jegliche dog-
matische Beliebigkeit® ausgeschlossen ist. Nach Lehre der Magier wurde die
reine Offenbarung® von Ahura Mazda seinem Diener Zarathustra gegeben,
wihrend Fremdreligion und Irrglaube (késh u gardishn i awariasi) auf das Konto
seines Widersachers Ahriman gehen. Als schwerer Stinder gilt daher, wer glaubt,
in einer beliebigen Fremdreligion (késh) Gott dienen und gefallen zu kénnen. Er
macht sich damit zu einem Werkzeug des Bosen. Die an Zarathustra ergangene
Offenbarung wurde nach mazdayasnischer Lehre getreu von dem ersten
Shihanshih Gushtisp empfangen und schlof§ alle Wohltaten der geistigen wie
der materiellen Welt ein. Dem Konigtum als Sachwalter und Hiiter der guten
Religion (veh din) kommt in dieser Offenbarungskonzeption eine wesentliche
Funktion zu. Sinde, Hiresie, jede Form der Abweichung stéren die von Ahura
Mazda gesetzte gute Schopfung; ein rechtschaffener Konig muf, so verlangt es
der Fiirstenspiegel, wie der mythische Gushtisp neben der weltlichen auch die
religiose Ordnung schiitzen. Er hat dem Gotzen- und Damonendienst® Einhalt
zu gebieten und Abweichler von der reinen Lehre entsprechend zu strafen.
Unter dieses Verdikt fallt vornehmlich der zandiki*; sein Treiben stellt eine
schwere Siinde dar, die schon in dieser und erst recht in der kommenden Welt —
namlich an der groflen Scheidebriicke™ der Seelen — ihrer gerechten Strafe zu-
zufithren ist. Auf der gleichen Ebene wie der Ketzer befindet sich der Schadens-
zauberer (yaruk)®, der mit schweren Ketten zu beladen ist. Es sei an dieser Stelle
noch vermerkt, daff in dem freilich fiktiven Martyrium des Qardagh der Ménch
Abdischo® ebenfalls der Zauberei angeklagt wird; er wird in Ketten gelegt, doch
diese konnen ihn nicht halten, ein gottliches Zeichen fur seine Unschuld. Die

Leibes (tan) um der Seele (ruan) willen, d.h., man vernichtet den Leib, um wenigstens die
Seele noch zu retten.

0 WesT (Anm. 44) 148 Anm. 3.

1 Vgl. XXXVI, 12. Das Verhiltnis des [raners zu seiner (zoroastrischen) Religion ist also
durchaus exklusiv.

2 Vgl. XIIT, 11-18. )

2 Vgl. WesT (Anm. 44) 132 (11, 93): , Abstain far from idol-worship and demon-service®. Vor
allem die Inder gelten als uzdést parastashni (Gotzendiener) und déwdzhai (Dimonenanbe-
ter). Bis auf die heiligen Elemente kennt der Iraner keine Bilder (#zdést). Deswegen setzt sich
sein Kult von den Praktiken in den Tempeln und Pagoden ab, vgl. auch XXXVI, 11.

# Vgl. XXXVI, 16. Die Sanskrit-Ubersetzung interpretiert den Hiretiker als jemand, der gut
von Ahriman und den Dimonen denkt. Das pafit auf die Manichder, welche die gute mate-
rielle Schépfung ginzlich dem Ahriman zusprechen.

» Vgl. I1, 110ff. An der groflen (Chafidér-)Briicke werden am vierten Tag nach dem Tod die
guten und schlechten Seelen voneinander geschieden. Wer Hiretiker zur ,guten Religion®
zurtickfiihrt, rettet nicht nur deren, sondern auch die eigene Seele.

* Vgl. MacucH (Anm. 48) 145. Ketzerei gilt wie Zauberei, ebd. 222.

7 Vel. J. TH. WaLkER, The Legend of Mar Qardagh (Berkeley 2006) 32-34.
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Vorgehensweise des Marzpan entspricht ganz dem Brauch des sasanidischen
Rechtsbuchs®. Das Vermogen eines Ketzers bzw. Zauberers® ist einzuziehen
und dem kéniglichen Schatz (sabikin) zu tbermachen. Eine Besonderheit des
sasanidischen Prozefirechtes ist noch zu erwihnen: das Ordal (Gottesurteil)
oder der Eid (var)®. Es kannte die verschiedenen Formen wie Feuer und
(Schwefel-) Wasserprobe, das Ubergiefien mit glithendem Metall etc., die uns
gleichfalls in den syro-persischen Mirtyrerakten® begegnen.

I1L. Geteilte Loyalitit: Zwischen Konstantinopel und Seleukia-Ktesiphon®

Unter Schapur I1. (309-379)® kam es zur wohl blutigsten Christenverfolgung
im Sasanidenreich. Von ihm sagt die Chronik von Seert*, die Magier hitten ihn
schon im Mutterleib zum Konig gekront. Idyllisch war es bei seiner Thron-
besteigung keinesfalls zugegangen. Nachdem Hormizd drei S6hne hinterlassen
hatte, wurde der rechtmifiige Erbe beseitigt und ein Siaugling zum Ko6nig erklart.
Schapurs Mutter, Ephra-Hormiz®, ein jiidisches Kebsweib aus groffkoniglichem
Harem, fiihrte fiir ihren noch unmiindigen Sohn das Szepter. Der Sohn gewann
jedoch rasch an Einfluf}, indem er sich in Kampfen mit aufstindischen Arabern
profilierte. Mit Konstantin I. hielt Schapur II. Frieden; beide Herrscher standen
in regem diplomatischen Austausch und verhandelten miteinander auf Augen-
hohe. Wechselseitige Toleranz fiir die jeweiligen Minderheiten in beiden Reichen
wurde vertraglich zugesichert: fiir die Zoroastrier in Kilikien und Kappadokien
auf der einen und fiir die Christen im Sasanidenreich® auf der anderen Seite. Das
christliche Rémerreich unter Konstantin verstand sich als Schutzmacht nicht

8 MHDA 15 bei MacucH (Anm. 48) 38: ,Dem bei den Leuten verrufenen Zauberer ist eine
Krause um den Hals und ein Gewicht auf die Schulter zu legen, bis Zweifel entsteht, er befreit
oder entlassen wird. Wenn eines, die Halskrause oder das Gewicht, zerbricht, dann besteht
Zweifel.

* Vgl. MHDA 38: MacucH (Anm. 48) 222.

© Vgl. CHR. BARTHOLOMAE, Zum sasanidischen Recht IT (Heidelberg 1918) 7 ff.

¢ So etwa im Martyrium des Jonas und des Brichischo, vgl. Assemant (Anm. 2) I, 221.

2 Vel. den Uberblick bei S. P. Brock, Christians in the Sasanian Empire: A Case of Divided
Loyalties, in: DERs., Syriac Perspectives on Late Antiquity (London 1984) VI, 1-19. Zuletzt
noch auf deutsch bei WiEsEHOFER (Anm. 3) 266—289.

& Schapur I1. gehort zu den grofiten Herrschern der Sasaniden und hat tiefe Spuren in der
arabisch-persischen Historiographie hinterlassen, vgl. NOLpEKE (Anm. 11) 51-68, um so be-
merkenswerter erscheint der Umstand, daf wir aus den spiteren persisch-arabischen Quellen
nichts iiber die Christenverfolgungen erfahren, obwohl die christenfeindliche Tendenz
durchaus auf der Linie muslimischer Historiographie liegt.

¢ Vgl. Chronik von Seert XXIII (PO 4, 287-289).

Vol NOLDEKE (Anm. 11) 51 Anm. 3. Ephra-Hormiz wird im Talmud Babli mehrmals
lobend erwihnt. Sie war wohl von jiidischer Herkunft oder eine Proselytin und galt als die
neue Esther. Thre projiidische Einstellung ging jedoch zulasten der Christen im Sasaniden-
reich.

s Auf den beriihmten Brief Konstantins an Schapur, den uns Euseb, vitConst 4,8-13, iiber-
liefert, kann hier nicht eingegangen werden.
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nur des unter Tiridates zum Christentum konvertierten Armenien, sondern auch
jener Christen des Zweistromlandes, die weiter ostlich des Tigris, in der Adia-
bene lebten. Konstantins Intervention zugunsten der christlichen Minderheit im
Osten war nicht ohne Erfolg geblieben. Nach dem Tod des Kaisers 337 fiihlte
sich Schapur nicht mehr an die brieflichen Zusagen gebunden und begann so-
gleich mit einem Feldzug gegen die Konstantinséhne, um das nérdliche Zwei-
stromland und die verlorene Hegemonie tiber Armenien und Iberien mit ihrem
strategisch wichtigen Zugang zum Schwarzen Meer zurtickzugewinnen. Es ging
dem Groflkonig um eine komplette Revision jenes Vertrages, welcher 298 dem
Vorganger Narseh von Diokletian und Galerius aufgezwungen worden war.
Konstantins Intervention fiir die christliche Minderheit in Persien verkehrte sich
nun nach dem Tode des Herrschers in ihr Gegenteil. Thres ehemaligen Schutz-
patrons beraubt, hatten die Christen Schlimmstes zu beftrchten. Bei den per-
sischen Priestern®, welche zur Christenhatz bliesen, war der oben skizzierte
Religionshafl mafigebend, wihrend es fiir den Groflkonig vorwiegend politische
Griinde waren, welche den Ausschlag fir die duflerst brutale Verfolgung im
Reich gaben. Anders als zu Bahrams Zeiten wurden nicht mehr einzelne Bischo-
fe bei Hofe einbestellt, Schapur hatte vielmehr die Absicht, das Christentum in
Persien vollstindig auszuléschen. Seine in der Adiabene stationierte Soldateska
entfesselte einen heftigen Sturm gegen die Kirche. Das ,,grofle Schlachten®®, wie
Aphrahat der Persische Weise es nennt, begann mit Verhaftung und Hinrichtung
des Grofimetropoliten von Seleukia-Ktesiphon, des Firbersohnes® Simon, am
Karfreitag (17. April) des Jahres 3417°.

Uber die Vorginge sind wir durch die beiden Hauptquellen, die narratio und
die passio Simeonis”, bestens unterrichtet. Literarkritische Untersuchungen™
haben Spuren eines genuin sasanidischen Strafrechtes ausfindig gemacht. Ge-
meinhin unterscheidet man zwei Arten von Prozeflabliufen”. Die hochgestell-
ten Personlichkeiten wie den Grofimetropoliten Simeon, den Manufakturdirek-

¢ So auch die Einschitzung bei NOLDEKE (Anm. 11) 68 Anm. 1.

8 Zum ,groflen Schlachten® in Huzistan vgl. auch Braun (Anm. 2) 83-88. Im liturgischen
Kalender der Chaldier wird dieser Mirtyrer am Freitag in der Osteroktav gedacht.
 Barsabbae. Wie Pusais Familie arbeiteten auch Simeons Angehérige in der groffkonigli-
chen Seidenmanufaktur. Die aus China importierte Rohseide wurde in Seleukia-Ktesiphon
gefirbt und weiterverarbeitet, um dann zu hohen Preisen in den Westen exportiert zu wer-
den. Und umgekehrt gelangte das Christentum auf den Seidenstrafien nach Fernost, vgl. die
Darstellung bei H. W. Haussic, Die Geschichte Zentralasiens und der Seidenstrafie in vor-
islamischer Zeit (Darmstadt 1983).

* Vgl. P. PEeTERS, Le passionaire de Adiabéne, in: AnBoll 43 (1925) 261-304; M. J. Hiccns,
The Date of the Martyrdom of Simeon bar Sabbae, in: Traditio 11 (1955) 1-35.

7t Vgl. Michael Kmosko, in: Patrologia Syriaca I, 2, 659-1047.

7 Vgl. WiessNer (Anm. 2) 166-178, sowie die grundsitzlichen Erwigungen bei MacucH
(Anm. 48) 13-20.

? Vgl. die systematische Ubersicht bei WiessNer (Anm. 2) 176-178.
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tor Pusai’”* und den zum Christentum bekehrten Hofeunuchen Gihaschtazad™
verhorte der Groffkonig hochstpersonlich. Im Verlaufe des Prozesses gegen Si-
meon wurde Anklage wegen Konspiration” erhoben. In Prozessen gegen unter-
geordnete Personlichkeiten nahmen héhere Beamte, die zu den Groflen des
Reiches (syr. rawrabe, pers. buzurgan)” bzw. den hoheren Geistlichen (mo-
bedin)” zihlten, diese Funktion wahr. In beiden Fillen sprach der Kénig das
Urteil; jedes Urteil wurde im Namen des Konigs verkiindet und gesiegelt. Der
rechtserhebliche Tatbestand, der in den Verhoren erfragt wurde und den Urtei-
len zugrunde lag, war das christliche Bekenntnis bzw. das Festhalten daran, also
das Christsein als solches”. Christen wurden also mit der gleichen Hirte des
sasanidischen Rechtes bestraft wie die Hiretiker und Zauberer.

Von einer juristisch einwandfreien Strafverfolgung konnte allerdings nicht die
Rede sein. Die Fithrung war den persischen Behorden im Friihjahr 341 vollends
entglitten, als sich auf Grund der angespannten politischen Lage und des Rémer-
krieges aus den verstreuten Einzelprozessen ein pogromartiges Christenmorden
entfesselte. Angestiftet durch die fanatischen Provinzmobeds, erschlug der auf-

* Die Seidenmanufaktur gehérte zur koniglichen Domane ($dhikan), weshalb Schapur
héchstpersonlich den Prozef fithren mufite.

”» Vgl. Braun (Anm. 2) 30-38.

7 Schapur IL spricht: ,Denn wir Gotter (syr. aldhe entspricht pers. yazdan) haben Drangsal
und Krieg, sie (die Christen) Ruhe und Erquickung. In unserem Lande wohnen sie, doch ihre
Gedanken sind bei Caesar, unserem Feind. Wir haben Kampf, sie Zufriedenheit.“ (PS II, 791,
12-16) Schapurs Eindruck geht nicht fehl, wenn man sieht, mit welcher Inbrunst Aphrahat
fiir den Sieg der romischen Legionen betet! (dem. V.) In der narratio wird das grolkénigliche
Edikt wie folgt eingefithrt: ,,Sogleich sollt ihr dieses Edikt (sacra) von uns Géttern sehen:
Ergreift und fesselt Simon, das Haupt der Nazarier, schafft ihn zur Pforte und macht seine
Kirche dem Erdboden gleich.“ (PS II, 818, 11-14). Der Wortlaut des vorherigen zweiten
Ediktes wird folgendermafien wiedergegeben: ,,Simon, das Haupt der Zauberer (hardse), soll
mir gefesselt libersandt werden, weil er mein Kénigtum verachtet und das des Cisars erwihlt
hat, weil er seinen Gott anbetet, meine Gotter aber verachtet.” (PS II, 818, 4—7) Der Katho-
likos gilt also als ydruk und ist daher zu fesseln, wie es MHDA 15 vorschreibt.

7 Die syrischen Begriffe in den Mirtyrerakten kénnen mit grofiter Wahrscheinlichkeit den
entsprechenden persischen Aquivalenten gleichgesetzt werden. Die gerichtlichen Amtstriger
(kardaran) oder Richter (datwarin) wurden von den drei Gruppen der persischen Nobilitit
gestellt: den Mitgliedern der koniglichen Familie (syr. malké, pers. sabrddrin), welche den
Titel Konig fithrten und eine Krone tragen durften, gefolgt von den Sippenoberhiuptern
(vaspubrin) und den Granden (buzurgan), aus denen sich die Minister rekrutierten, und
schliefflich die Freigeborenen (azaddn, syr. héré), welche fiir die Reiterei Verantwortung
trugen, vgl. CHRISTENSEN (Anm. 11) 101-113.

78 Man kann davon ausgehen, daf} die Christen von Grofirichtern (datwar ¢ mas) verurteilt
wurden. Die Kleinrichter (détwar i kas) waren mit Bagatelldelikten wie Diebstahl etc. be-
schiftigt. In die erste Kategorie gehort der weltliche rat, aber auch der geistliche Mobed.
Der ranghéchste Kleriker, der Obermobed, fiihrte die Christenprozesse in der von Schapur
errichteten Residenzstadt Karka de Beth-Laden, vgl. Braun (Anm. 2) 84; SCHWAIGERT,
(Anm. 36) 145-162, 284-291.

7 Vgl. Braun (Anm. 2) 35. Glihaschtazad legt in seiner Apologie grofiten Wert darauf, dafl er
sich niemals persénlich gegen den Groflkénig verstindigt oder ihn verraten habe, sondern
allein wegen seines Christseins hingerichtet werde.
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gehetzte Pobel in Karka de Laden (Huzistan), dem alten Susa, die Priester und
Nonnen, deren er habhaft werden konnte, und zerstorte die christlichen Gottes-
hiuser und Altire. Ein nachgeschobenes kénigliches Edikt bestimmte, dafl den
angeklagten Christen ein ordnungsgemifier Prozefl gemacht werden sollte. Die
Magier wurden nun angehalten, Abtriinnige nach lingerer Buffe® zum Mazdais-
mus zurlickzufithren. Schapur behielt sich die Priifung der einzelnen Unter-
suchungsergebnisse vor. Auf jeden Fall mufte eine kénigliche Weisung (ferman)
abgewartet werden. Die allgemeine Christenverfolgung zog sich bis zum Ende
der Schapurregierung (379) hin und wihrte dariiber hinaus noch unter seinen
Nachfolgern an. Sozomenos, b. e. 2, 14 berichtet von 16.000 Opfern und diirfte
damit wohl Recht behalten; spitere arabische Quellen® liegen in ihren Angaben
noch deutlich (200.000) dariiber. Die meisten Bischofsstiithle blieben bis in die
Regierungszeit Bahrims IV. (388-399) unbesetzt. Die Christen galten im Per-
serreich weiterhin als Anhinger einer fremdlindischen Religion und politisch
unsichere Kantonisten®.

IV. Der ,Frevlerkonig® Jazdegerd I.: Zwischen Duldung und Verfolgung

Unter den Nachfolgern Schapurs I1.# kam es zu keiner wesentlichen Verinde-
rung in der Religionspolitik der Sasaniden. Auf Schapur II. folgte zunichst des-
sen Bruder Ardaschir (II.) bar Hormizd (379-383). Als Kénig regierte er lange
Zeit die Adiabene und verurteilte 344 Bischof Johannes von Karka de Beth-Se-
lokh* zum Tode. Noch 376 unterzeichnete er fiir vierzig prominente Christen
das Todesurteil®. Der grausame Potentat wurde nach nur vierjihriger Regie-
rungszeit abgesetzt, blieb aber am Leben. Schapur III. bar Schapur bar Hormizd
trat an seine Stelle. Er galt als milder Herrscher, fiel aber nach fiinf Jahren einem

% Die Buffformulare der Sasanidenzeit nennen eigens die Siinden gegen die religiésen Auto-
ritaten, vgl. WIDENGREN (Anm. 4) 265-269, bes. 267.

¥ Vel. Fiey (Anm. 21) 89 Anm. 28.

2 Man kann diese Einstellung exemplarisch bei Aphrahat dem Persischen Weisen, dem. V.,
studieren. Nirgends wurde glithender fiir den Sieg der romischen Legionen gebetet als in der
Adiabene. Bischof Jakob von Nisibis befehligte zusammen mit seinem Diakon Ephrim wih-
rend der Belagerung durch Schapur die Balliste auf einem der Wehrtiirme der Stadt. Bischofe
und Kirchenlehrer beschrinkten sich zur Abwehr der Persergefahr nicht bloff auf Gebet oder
Fliiche, sondern legten selbst mit Hand an bei der Stadtverteidigung, vgl. die vita Epbraemi
Syri: C. BROCKELMANN, Syrische Grammatik (Leipzig *1938) 25%-27%,

% Uber die verzwickten Verwandtschaftsverhiltnisse informiert NOLDEKE (Anm. 11) 691,

¥ AsseMANI (Anm. 2) I, 99. Es ist dies die Zeit, da Aphrahat seine Darlegung tiber die Ver-
folgung (dem. XXI) schrieb.

% Vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 70 Anm. 1; AssemManI (Anm. 2) I, 150 (syr.), 153 (lat.). Die Mafi-
nahmen des Kénigs zielten auf die Ausloschung der Hierarchie in der Adiabene: zwei Bi-
schofe, sechzehn Priester, neun Diakone, sechs Ménche und sieben gottgeweihte Jungfrauen
fielen der Verfolgung zum Opfer.
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Attentat® zum Opfer. Bahrim IV. (388-399)% gab Persien neuen Glanz, indem
er den Stidtebau in Kermin férderte. Mit der Abwehr der Hunnen hatte er alle
Hinde voll zu tun. Er galt als personlich sehr fromm und ermahnte seine Unter-
tanen stets, wie die Chronisten betonen, zur Gottesfurcht und zur Treue gegen-
tiber der Krone. Sein Zorn gegen die Christen® war verraucht, und mit den
Rémern im Westen mufite er paktieren, um die Hand fiir den Krieg im Osten
freizuhaben. Zu ciner grundlegenden Anderung der sasanidischen Religions-
politik kam es indes unter Bahrim nicht, da er nach elf Regierungsjahren von
cinem Pfeil durchbohrt wurde,

Einen plotzlichen Umschwung fithrte erst die Regierung unter Jazdegerd 1.
(399-420) herbei. Die Meinungen iiber die Religionspolitik des persischen
Grofikonigs gehen in der zeitgendssischen Literatur weit auseinander. In einem
offiziellen, auf Pahlavi verfafiten Stidteregister™ und bei Tabari™ trigt Jazde-
gerd I, die wenig schmeichelhaften Beinamen dafr (,Betriiger”) oder bazaghar
(,Frevler, ,Siinder”). Arabisch-persische Quellen” beschreiben Jazdegerd 1.
als tyrannisch, intelligent und argwohnisch, Tatsichlich war er wenig empfing-
lich fiir die im Orient weitverbreitete Schmeichelei” und kimpfte tapfer einen
schier aussichtslosen Kampf gegen Korruption und Vetternwirtschaft in seinem
Reich. Die Chronik von Seert™ tiberliefert in diesem Zusammenhang eine recht
amiisante Episode, die ein bezeichnendes Licht auf die realen politischen Ver-
hiltnisse im Sasanidenreich wirft. Ahai, der fiinfzehnte Katholikos und unmit-
telbare Vorginger Jahballahas I., wurde kurz nach sciner Erhebung 411 vom
Groflkonig in die Persis entsandt, um bei dessen Neffen Behriiz™, der dort als

" Vgl NoLoekr (Anm. 1) 70f. Es sollte alles nach einem Unfall aussehen, als Schapur von
einer herunterfallenden Zelistange getroffen wurde, Der abgesetzte Oheim Ardaschir hatte
sich offenbar nur mit duflerstem Widerwillen seinem Neffen unterworfen und insgeheim auf
seine Chance gewartet,

Y Vgl NéLpeke (Anm, 11) 711,

"™ Vgl. die Einschirzung der politischen und religidsen Situation bei Nororke (Anm, 11) 72
Anm, 2. Einer vereinzelten Angabe, Bahrim sei Christenfreund gewesen, wird bei Barhebrae-
us, chron, ecel, 11, 45, entschieden widersprochen, sie scheint mir auch eher ein Reflex auf die
unter Jazdegerd cinsetzende Entspannungspolitik zu sein,

» Vel |. MarkwART/G. Mussina (Hg.), A catalogue of the provincial capitals of Erinshahr
(Pahlavi text, version and commentary) (Rom 1931) Nr. 26 mit Kommentar (S. 14, 67).

" Vgl NéLprke (Anm. 11) 72 Anm. 4, Lug und Trug als der rechten Ordnung und Wahrheit
(asa) entgegengesetztes Verhalten gehort zu den schlimmsten Stinden, deren sich ein Zoroa-
strier schuldig machen kann vgl. WinenGreN (Anm. 4) 78, 881, Der Liigner und Betriiger ist
nach awestischer Uberlieferung ein Kind Ahrimans, ein Glaubensfeind, der vernichtet wer-
den mufl. Ein solches Verdikt, gar in einer offiziosen Darstellung, die bis dato nur gerechte
und preiswiirdige Kénige kannte, mutet seltsam an und diirfte dem Hafl der Chronisten auf
Jazdegerds neue Religionspolitik geschuldet sein.

" Vgl. NoLpekE (Anm. 11) 73f.

” Vgl. NOLpEke (Anm. 11) 74 Anm. 1, und die stereotype, gegen die ,Lobbyarbeit* seiner
Untertanen gerichtete Frage ,Wer hat dir wieviel dafiir gegeben, daff du in dieser Angelegen-
heit bei mir vorsprichst?*

» Vgl 1, 79 (PO 5,324£.).

“ Der Name erscheint im arab. Text verderbt; wenn man jedoch & statt » punktiert, erhilt
man Behriiz ,guten Glanz habend®, vgl. E Justi, Iranisches Namenbuch (Marburg 1895)
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Statthalter eingesetzt war, die Kassenberichte zu priifen, nachdem einige Schiffs-
ladungen Seide und Juwelen aus China und Indien bei vorgetiuschten Raub-
iiberfillen verschwunden waren. Der Katholikos nutzte indes die Reise auch
zu einer Inspektion seiner Suffraganbistiimer am Persischen Golf. Gleichzeitig
sammelte er Reliquien aus der jiingst zuriickliegenden Verfolgungszeit. Bedau-
erlicherweise unterliflt es der christliche Chronist, den Leser tiber den tatsich-
lichen Verbleib der angeblich gestohlenen Pretiosen zu informieren. Dennoch
belegen die Vorginge eindrucksvoll das tiefe Mifitrauen des Grofkénigs gegen-
tiber den eigenen Verwandten und im umgekehrten Mafe sein fast grenzenloses
Vertrauen in den gutbeleumundeten héheren Klerus, Zugleich spiegelt sich in
der Mission des Ahai das soziale Umfeld des persischen Christentums wider, In
den groflen Stidten stiitzte es sich auf die vermogende Kaufmannsschicht mit
ihren exzellenten Bezichungen im chinesischen und indischen Fernhandel,
Nicht selten entstammten die Katholikoi, wie ctwa im Falle des Mirtyrer-
bischofs Simeon des Firbersohnes, jenen christlichen Seidenhindlerfamilien,
welche fiir die kéniglichen Manufakturen arbeiteten, Dieser Umstand sicherte
ihnen materiellen Wohlstand und einen betrichtlichen Einflufl bei Hofe, der sich
indes bei einer anderen Konstellation im Kénigshaus auch leicht ins Gegenteil
verkehren konnte. Ein Bischof und Katholikos als Steuer- und Wirtschaftspriifer
im Dienste des Grofikénigs mufite den Neid und die Rachsucht der erklirten
Gegner Jazdegerds erwecken.

Wenn nun die syrischen Synodalakeen des Jahres 410 Jazdegerd 1. wie einen
spersischen Konstantin® feiern, der den Frieden des Reiches nach auflen wie
nach innen gesichert habe, dann ist dies mehr als die sonst iibliche Ergebenheits-
adresse, Nicht wenige Bischofe glaubten in der Tat an eine religionspolitische
Wende™. Daher nimmt es nicht ernstlich Wunder, wenn in der spiteren Traditi-
on, im Liber Calipharum, gar die Legende ciner Konversion Jazdegerds zum
Christentum” aufkommen konnte. Nach dem gewonnenen Hunnenkrieg ent-
schloff sich Jazdegerd, aus der Beute von 18.000 Kriegsgefangenen, die zunichst
in Rew-Ardaschir und Seleukia angesiedelt worden waren, 1330 Gefangene,
darunter schr viele Laien, Asketen und Bundesséhne (Ménche)™, freizulassen.

375b, dessen Deutung ich der Konjektur (Behwar) von NéLpeke (Anm. 11) 74 Anm. 3 vor-
ziche,

" Vgl. J. B. Cuasor, Synodicon Orientale ou Recueil de Synodes nestoriens (Paris 1902) 8,
 Die Chronik von Seert I, 72 (PO 5, 329) gibt die Stimmung im christlichen Volk zur Zeit
Jazdegerds korrekt wieder, wenn sie sagt, dall man sich von ihm ein Ende der Verfolgung und
die Wiederherstellung aller Kirchengebiude erhoffte.

¥ Vgl. J. . N. Lanb, Anecdota Syriaca (Leiden 1868, repr. Osnabriick 1989) 1, 8 (syr. Text in
CSCO 3, 137, 17-21) 1-22; (lat. Ubers.) 108f. ... die empfangene Wohltat des guten und
barmherzigen Kénigs Jazdegerd, des christlichen, des gesegneten unter den Kénigen, dessen
Andenken zum Segen und dessen zukiinftiges Leben noch schoner sein moge als sein friihe-
res, der all seine Tage den Armen und Elenden Gutes tat.”

" Die Zahlenangaben wirken durchaus vertrauenserweckend. Daff Jazdegerd die Bundes-
sohne und -téchter aussondert, hat einen besonderen Grund. Er war vornehmlich an tiichti-
gen Siedlern und billigen Arbeitskriften interessiert, Monche und Nonnen, die tiberdies noch
missionierten, konnte er in seinem Reich nicht gebrauchen.
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Es waren letztere, die in ihren Klosterchroniken der kéniglichen Grofimut ein
bleibendes Andenken hinterlassen haben. Wenngleich Jazdegerd niemals formell
zum christlichen Glauben konvertiert war, so lieflen doch seine Wohltaten spe-
ziell an den Christen in den Augen der Ménche eine latent christliche Gesinnung
erkennen.

Die Freilassung von christlichen Kriegsgefangenen war ein Akt der unter
Jazdegerd 1. einsetzenden Entspannungspolitik mit den Rémern und sollte Ver-
trauen zwischen den beiden Grofimichten aufbauen. Auf der innenpolitischen
Ebene schuf die duldsame Haltung des Grofikonigs gegentiber den Christen ein
Gegengewicht zur Macht des mit dem Magiertum verbiindeten Grofladels, dem
Jazdegerd zeit seines Lebens mifitraute, und zwar aus gutem Grund, wie sich
spater herausstellen sollte. Zunichst also durfte das persische Christentum von
den verinderten politischen Umstinden profitieren. So erhielt Jahballaha I. die
Erlaubnis, die Kathedrale in Koke (Seleukia-Ktesiphon) wiederherzustellen und
weitere Kirchen wie die Karawanenkirche in Maschkena einzuweihen. Die
Christenfreundlichkeit Jazdegerds wurde ebenso auch aufierhalb des Sasaniden-
reiches sorgsam registriert und selbst von westlichen Autoren gerihmt. Der
Historiker Sokrates, b. e. 7,8 notiert deshalb korrekt, daf sich Jazdegerd durch
seine Freundschaft mit Bischof Marutha von Maipherkat den Unmut der Ma-
gierschaft zugezogen habe.

Gleichwohl kam es 420, also im letzten Regierungsjahr Jazdegerds I.” zu
einzelnen recht heftigen Zusammenstofien zwischen verfeindeten Christen und
Zoroastriern. Auflerer Anlafl war die Zerstorung eines Feuerheiligtums'® in der
Susiana (genauer in Hormizd-Ardaschir, einem Ort in Huzistan), welches sich in
unmittelbarer Nachbarschaft zur Kirche befand, durch den dortigen Priester
Hosea'®. Da nach zoroastrischer Lehre das Feuer in symbolischer Weise die
Gottheit selbst vertritt, gilt ein Angriff auf dasselbe als ein mit aller Harte zu
bestrafendes Sakrileg. Jazdegerd I. lieff daher Rabban Abda!®?, den Bischof der

? Zu diesem letzten Regierungsjahr vgl. die Ausfihrungen von L. van Rompay, Impetuous
Martyrs? The Situation of the Persian Christians in the Last Years of Yazdgard I (419-20), in:
Martyrium in Multidisciplinary Perspective. Memorial L. REekmans (hg. von M. LaMBE-
RIGTS/P. CaN DEUN) (Leuven 1995).

1 Zu den Feuerheiligtiimern in parthischer und sasanidischer Zeit vgl. iiberblickartig Wi-
DENGREN (Anm. 4) 184-190; 269-274; K. ERDMANN, Das iranische Feuerheiligtum (Leipzig
1941) (repr. Osnabriick 1969); K. ScHipPMaNN, Iranische Feuerheiligtiimer (Berlin/New
York 1971) Zum Heiligtum in Susa, wo seit achdmenidischer Zeit das Feuer verehrt wird, vgl.
bes. 15-22; zur Verbreitung des Kults in der Susiana vgl. die Karte im Anhang. Das vom
Priester Hosea zerstorte Heiligtum wird wohl kein riesiger Tempel, sondern eher ein kleine-
res Feuerhaus (atesgah) gewesen sein. Ferner gilt es zu bedenken, daff die sasanidischen Miin-
zen auf ihrer Riickseite mit wenigen Ausnahmen stets den Konig vor dem Feueraltar zeigen,
vgl. ERbmManN, Feuerheiligtum 36 Anm. 233, d.h. ein Angriff auf das Feuer war ein Akt der
Majestitsbeleidigung, den auch ein Jazdegerd nicht unbeantwortet lassen konnte.

ot Die Chronik von Seert I, 71 (PO 5, 328) spricht von Provokationen seitens der heid-
nischen Tempelwache.

%2 Der Priester Hosea war in den Augen der Behorden ein Strohmann, der im Auftrag seines
Bischofs gehandelt hatte. Der Verdacht war nicht ginzlich unbegriindet, wenn man bedenkt,
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Susiana, zum Tode verurteilen und hinrichten. Weitere Ubergriffe auf Kirchen in
der Region folgten; erst die Intervention des armenischen Konigs'® fiihrte zu
einem Abflauen der allgemeinen Christenverfolgung. Im einzelnen lifit sich
aus den Quellen nicht mehr mit Sicherheit erheben, in welchem Mafie Jazde-
gerd I fiir die Ubergriffe gegen die christlichen Gotteshiuser in seinem Reich
personlich verantwortlich war. Die Chronik von Seert nennt beispielsweise
einen General namens Schapur'®, der mehrere Kirchen zerstorte. Er war wohl
von Jazdegerd I. autorisiert, schien aber doch seine Kompetenzen fiir sich grofi-
zligiger ausgelegt zu haben. Eine undurchsichtige Rolle im politischen Gesche-
hen spielte der fiir seinen notorischen Christenhafl beriichtigte Growesir Miht-
Narseh'® Hazarbanda(h), der nicht nur unter Jazdegerd L., sondern auch unter
dessen Nachfolgern diente und im Hintergrund die Fiden zog. Von ihm erwar-
teten nicht wenige Zeitgenossen insgeheim eine Korrektur der ,,schlechten® Re-
gierung Jazdegerds 1.' Das Martyrium eines gewissen Monches Narsai aus dem
kleinen Dorf Beth Razikaje fillt ins Jahr 420 und hingt wohl mit den oben
skizzierten Unruhen in Huzistan'? zusammen. Narsais Hauptvergehen war
die offene Mission unter den Magiern. Schapur, ein befreundeter Priester Nar-
sais, drangte den Magier Adarpawa zur Annahme des Christentums, nachdem
jener diesen von einer mysteriosen Krankheit befreit hatte. Daraufhin vermachte
Adirpawid'™ seinem Arzt als Honorar ein Grundstiick fiir den Kirchenbau.
Ardarpawis Dienstherr, der Groffmobed Adarb6zed'®, lie sich nun von Jazde-
gerd mit den nétigen Vollmachten ausstatten, um die Apostaten zur ,guten
Religion® zuriickzufithren, was ihm bei Adirpawa auch gelang. Der Taufpriester

dafl der Katholikos Ahai seinen Suffraganen die Eindscherung markionitischer und manichii-
scher ,Hexenhduser” befohlen hatte, um Religionsvermischung und gemeinsame liturgische
Handlungen von Christen und Hiretikern oder gar Heiden zu unterbinden, vgl. Chronik von
Seert ], 69 (PO 5, 325). Nun war der Funke des Fanatismus auch auf die persischen Feuerhei-
ligtiimer tibergesprungen. Zur Diskussion der einzelnen Quellen vgl. auch Lasourr
(Anm. 8) 106f.

' Vgl. Chronik von Seert I, 71 (PO 5, 328).

1% Vgl. Chronik von Seert I, 71 (PO 5, 327).

' Vgl. N6LDEKE (Anm. 11) 75-77. Nach Tabari hatte Jazdegerd (Mihr-)Narsé gleich zu
Beginn seiner Regierung zum Grofwesir (Buzurgframadhar) gemacht, zur Titulatur vgl.
den Index vuzurg-framadbar bei CarisTENSEN (Anm. 11). Doch scheint die Nachricht we-
nig glaubwiirdig, da Mihr-Narseh noch vierzig Jahre spiter als Feldherr auftritt. In seiner
Eigenschaft als Chiliarch der Atropatene (daher sein Beiname Hazirbandah, ,der mit den
tausend Dienern®), hat er sich als grofler Christenfeind hervorgetan, vgl. NGLDEKE (Anm. 11)
76 Anm. 1; vgl. Justi (Anm. 94) 205.

% Vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 76 f.

' Vgl. LaBourT (Anm. 8) 109. Dt. bei BRauN (Anm. 2) 142-149. Die Mirtyrerakten berich-
ten fiir das 22. Regierungsjahr des Jazdegerd L. (420) von einem ,,schweren Sturm®, der iiber
die Kirche Gottes hereinbrach und bei dem Bischof Abda und der Bundessohn Narses Zeug-
nis ablegten, vgl. BRaun (Anm. 2) 139-149.

¢ ,Ator (das heilige Feuer) fiirchtend®, vgl. Justt (Anm. 94) 5b. Beim Amtsantritt gaben
sich die Magier einen neuen Namen, der fiir eine bestimmte religiose Botschaft stand.

", Ator (das heilige Feuer) erlast”, vgl. Justi (Anm. 94) 3a, mit der Verbesserung von i zu d.
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Schapur'® tauchte mitsamt den Unterlagen fiir den Kirchenbau unter; die von
ihm errichtete Kirche wurde in einen Feuertempel verwandelt. Der Ménch Nar-
sai trat wenig spiter an Schapurs Stelle, 16schte das Feuer in der Kirche aus und
begann mit dem monastischen Offizium. Vom ortsansissigen Feuerpriester ver-
klagt, wurde Narsai verhaftet und nach Seleukia-Ktesiphon iiberstellt, wo er
schliefflich enthauptet wurde.

Die Vorginge um Narsai zeigen die Schwierigkeiten auf, mit denen ein Kon-
vertit, aber auch der Taufpriester Anfang des fiinften Jahrhunderts in Persien zu
rechnen hatte: Die Kirche war keine Korperschaft offentlichen Rechts, Aposta-
sie'! konnte mit dem Tode bestraft werden, und reprasentative Kirchbauten
waren in der Offentlichkeit nicht erwiinscht. Aus dem geradezu pathologischen
Haf der Mobeds auf die Apostaten, und nicht blof} aus dem erneuerten Konflikt
mit Ostrom, lassen sich auch die Martyrien'? gegen Ende der Regierungszeit
Jazdegerds I. erklaren.

V. Erneute Unsicherheit: Das Christentum unter Bahrim V. Gor (420-438)
und seinen Nachfolgern

Jazdegerd 1. kam 420 auf seinem Hunnenfeldzug im fernen Hyrkanien bei
einem ,Reitunfall“’® ums Leben. Aus den Thronwirren ging Bahrim V. Gor
(,,der Wildesel“), ein unter den Arabern aufgewachsener Prinz, siegreich hervor.
Er verdankte seine Krone den Magiern™, welche hierfiir ein gewisses Entgegen-

10 Dafl Priester zugleich praktizierende Arzte waren, ist im spétantiken Sasanidenreich
durchaus nichts Ungew®dhnliches. Es war allerdings ausgesprochen schwierig fiir Christen,
ein angemessenes Grundstiick fiir den Kirchenbau zu erwerben.

Vel NGLDEKE (Anm. 11) 74 Anm. 3. Bemerkenswert ist die Auferung Jazdegerds, Apo-
staten nur zu schlagen, aber nicht hinzurichten; vgl. BRAUN (Anm. 2) 143. Ein Zeichen konig-
licher Milde war es, die Todesstrafe in eine Priigelstrafe umzuwandeln. Todeswiirdig war
indes allein das Vergehen des Narsai, der das heilige Feuer ausgeldscht hatte.

112 O, Braun, De Sancta Nicaena Synodo. Syrische Texte des Maruta von Maipherkat (Miin-
ster 1898) 7, nimmt keinen Sinneswechsel beim Kénig an, da er noch 420 die Abhaltung einer
weiteren Synode, diesmal unter dem Nachfolger Isaaks, Jahballaha, gestattete. Uber die Mo-
tive Jazdegerds mag man streiten. War es Nachgiebigkeit des Groflkonigs gegentiber den
Umtrieben der persischen Magier? Waren es die verschlechterten Bezichungen zum Rémi-
schen Reich, die sich auch innenpolitisch auswirkten, so jedenfalls Rist (Anm. 1) 32f. oder lag
es am provokanten Verhalten einzelner Christen, so die Ansicht von Theodoret, 5. e. 5,39,1—
4, der die Zerstorung heidnischer Feuertempel mifibilligt und die religiése Konfrontation
nicht mehr ,zeitgemaft“ findet? Es gilt jedoch zu bedenken, dafl das persische Heidentum
im Gegensatz zum syrischen, das bereits in vielen Gegenden darniederlag, noch in voller
Bliite stand und der christlichen Mission energischen Widerstand entgegen setzte. Es fallt auf,
daf selbst der sonst so duldsame Jazdegerd unter seinen Eunuchen und héchsten Beamten
allerdings keine Christen dulden mochte, vgl. BRAUN (Anm. 2) 150.

113 Vel NOLDEKE (Anm. 11) 77f. Die zynische Bemerkung des muslimischen Redaktors, daf§
dies Vorkommnis durch ,Allahs Barmherzigkeit* gewirkt worden sei, bestitigt Noldekes
Vermutung, dem ,,Gottesurteil” sei von Menschenhand nachgeholfen worden, vgl. NOGLDEKE
(Anm. 11) 77 Anm. 1.

114 Vel NOLDEKE (Anm. 11) 95-97. Nach NOLDEKE (Anm. 11) 98 Anm. 2 waren die neuer-
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kommen in der Religionspolitik erwarten konnten. Gleich zu Beginn seiner
Herrschaft sollten die Képfe rollen. Die berithmte passio des lacobus Inter-
cisus'", der von seinen Peinigern grausam zerstiickelt wurde, fand im ersten oder
zweiten Regierungsjahr des Bahrim V. Gor'*® statt. Jakob stammte aus christli-
chem Hause, hatte aber als Hofbeamter aus Loyalitit gegentiiber Jazdegerd die
Religion gewechselt, wollte schlieflich nach dessen Tod auf Anraten seiner Frau
wieder zu seinem urspriinglichen Bekenntnis zukehren. Ein weiterer Jakob,
lacobus notarius'’, wurde Opfer einer nach dem Regierungsantritt einsetzenden
Siuberungsaktion in der Beamtenschaft. Auch er wurde wie sein Namensvetter
zerstiickelt, nachdem er zuvor zusammen mit fiinfzehn anderen Notaren!"® zum
Arbeitsdienst verurteilt worden war, da er sich weigerte, dem christlichen Glau-
ben abzuschwéren. Ahnlich wie in frithislamischer waren die Christen bereits in
sasanidischer Zeit stark in der Verwaltung vertreten. Doch gerade hier gerieten
sie in Konflikt mit ihren andersgliubigen Vorgesetzten. Der Umstand, daf} ihr
Vermégen konfisziert wurde, zeigt einerseits die hohe soziale Stellung™™?, best-
tigt andererseits auch die Vermutung, daf§ die Christen wegen ,,Zauberei“ ange-
klagt wurden. Schon der Besitz einer Heiligen Schrift'® reichte aus, um sich bei
der Behorde strafbar zu machen.

Nach den ersten Beweisen innerpolitischer Stirke regierte der lebenslustige
Jager und Frauenheld”" mit lockerer Hand. Im Jahre 422 schlofl Bahrim not-
gedrungen Frieden mit den Rémern'*, um den Riicken fiir einen neuen Hun-
nenfeldzug frei zu haben. Die friedliche Koexistenz sah eine wechselseitige Dul-

lichen Christenverfolgungen Ausdruck fiir die Bereitschaft des Groffkénigs, den Wiinschen
der Magierschaft niher entgegenzukommen, als es der verstorbene Vater zu tun gedachte.
Bahrims Regierungsstil hingegen war von Anfang auf Konsens mit den Grofien angelegt.

'* BHO 394-398. Die Angabe des Todesjahres 1621 in BHO 394 pafit iiberhaupt nicht zum
Incipit mit der Zahlung nach der Alexanderira (Sel. 733 = A.D. 421/22),

"¢ Vgl. Braun (Anm. 2) 150-162; auf die Datierungsschwierigkeiten hat Braun hingewiesen.
7 BHO 412: Vgl. BRaUN (Anm. 2) 170-178; Bepjan, AMS IV, 189-200.

""" Diese sog. ,Notare“ (pers. dabiran) hatten fiir das sasanidische Reich aulerordentliche
Bedeutung. Sie hielten die Buchfithrung (diwdn) in Hinden. Viele Christen stammten wie
der Katholikos Ahai aus Kaufmannsfamilien und konnten mit Geld gut umgehen. Auch in
der Abbasidendra dienten viele christlichen Untertanen ihren muslimischen Herren als
kuttib.

' Aus dem Erbteil ihres jungen Sohnes konnte die trauernde Mutter ein Xenodocheion
finanzieren, vgl. BRAUN (Anm. 2) 178. "

0 Vgl. BRAUN (Anm. 2) 173. Man vergegenwirtige sich, dafl das Awesta, die heilige Uberlie-
terung, wesentlich miindlich tradiert wurde; es gab nur ganz wenige Codices. Aber auch nur
wirkliche vermégende Christen konnten sich ein Neues Testament leisten oder einen Ménch
finanzieren, der vorlas, vgl. WALKER (Anm. 57) 65f.

2 So die Einschitzung bei NOLDEKE (Anm. 11) 98 Anm. 3.

2 Vgl WintER/Dicnas (Anm. 11) 160-164. Gelindegewinne hat Bahrim im Westen wohl
nicht erzielt. Die iranische Heldenepik hat die Ereignisse kiinstlich aufgebliht und daraus
einen Triumphzug bis nach Konstantinopel gemacht, vgl. NoLpEKE (Anm. 11) 108 bes.
Anm. 2. Dies ist ebensowenig ernst zu nechmen wie jene wundersamen Abenteuer, die man
sich vom Groffkonig in Indien erzihlte, vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 106-108. Uberhaupt ist
Bahrim Gér der Idealheld des iranischen Nationalepos, des Shahnameh, geworden. Er re-
gierte klug und besonnen und teilte geschickt seine Macht mit den Groflen, vgl. NOLDEKE



102 Peter Bruns

dung der religiosen Minderheiten in beiden Reichen vor. Bahrim erkannte hell-
sichtig, daff er das Christentum in seinem Reich nicht ausléschen konnte; des-
halb inderte er seine Taktik. Auf der Synode von 424 drangte er den Katholikos
Dadischo, die Kirche des Perserreiches organisatorisch vom ,Westen® zu tren-
nen, d.h. die Appellation persischer Bischofe an den Stuhl von Antiochien'
fiirderhin zu unterbinden. Damit war der erste Schritt hin zu einer autokephalen
Kirche des Ostens getan; mehr denn je war jetzt das Oberhaupt der persischen
Christenheit vom Wohlwollen des Grofikonigs abhingig.

Auch Bahridm starb nicht eines natiirlichen Todes™; sein Sohn Jazdegerd II.
(438/39-457)'> kiindigte gleich in der ersten Thronrede einen Wechsel an. Der
Chronist berichtet tber ihn, daff er ohne Unterlafl die Feinde gedemiitigt habe,
dem Volk gegentiber aber mild und wohltatig aufgetreten sei. Mit diesem Lob
steht von einem zoroastrischen Standpunkt aus nicht im Widerspruch, daf} Jaz-
degerd II. ein erklarter Christenfeind war. In sein achtes Regierungsjahr fallen
das Martyrium des Pethion'® und die Verfolgungen in Karka de Beth-Selokh'?.
Die christliche Hagiographie'®® traute dem Grofikénig dariiber hinaus noch an-
dere Grausamkeiten zu: die Ermordung seiner Tochter, die zugleich seine Ehe-
frau war, Fememorde an den Groflen seines Reiches und Zwangskastrationen
seiner Magier. Die militirischen Erfolge des heidnischen Konigs gegen die No-
maden im nordlichen Iran werden indes auch in den christlichen Chroniken
jener Tage neidlos anerkannt. Der innenpolitische Kurs wurde vom Groflwesir
(wuzurg framatar) Mihr-Narseh'?, der bei Hofe zeitweilig in Ungnade gefallen
war, festgelegt. Nach Tabari setzte Jazdegerd ithn wieder in die alten Rechte ein
und gab damit das Signal fir eine neue Chrlstenverfolgung vor allem im persisch
besetzten Armenien, das sich seit Tiridates immer mehr dem Christentum zu-

(Anm. 11) 110f. Vor allem dem Grofiwesir Mihr-Narseh lief er in der Religionspolitik freie
Hand, was die Christen zu spiiren bekamen.

5 Vegl. die pseudonizinischen Kanones des Marutha (CSCO 440, 541.).

12 Wiederum war es ein geschickt getarnter Reitunfall, vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 103.

125 Vol NOLDEKE (Anm. 11) 112-114,

126 BHO 923-925: Bepjan, AMS I1, 604-631, verkniipft mit einem weiteren Traditionskreis
(Bepyan, AMS 11, 559-603); HorrmMANN (Anm. 2) 61-68.

17 Vgl Braun (Anm. 2) 179-187.

128 Vgl. BRAUN (Anm. 2) 179 sowie NOLDEKE (Anm. 11) 114 Anm. 1. Jazdegerd II. war si-
cherlich einer der erfolgreichsten iranischen Herrscher. Mit der rigiden, gegen die Christen
gerichteten Innenpolitik ging eine energische Auflenpolitik einher. Es gelang dem Grofi-
konig, Hyrkanien, Baktrien und das Gebiet zum Oxus hin, zu befrieden und durch eine
geschickte Besiedlung dauerhaft zu sichern.

12 Die armenische Historiographie lifit verstandlicherweise kein gutes Haar an diesem Man-
ne, vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 113 Anm. 3, s.0. die Bemerkungen zu Bahrim. Mihr-Narseh
mufd hochbetagt gewesen sein; nach MHDA 39: Macucs (Anm. 48) 223, war er schon unter
Bahrdm V. im Dienst und hatte die Oberaufsicht tiber die heiligen Feuer im Reich. Es scheint
zu Unregelmifligkeiten bei der Verwaltung der Stiftungen gekommen sein, weshalb Jazde-
gerd Mihr-Narseh kurzfristig aus dem Verkehr zog und auf einem seiner Landgiiter zur Ruhe
setzte. Unter Jazdegerds Nachfolger Peroz wurde Mihr-Narseh wieder tiber die koniglichen
Feuer cingesetzt. Er war die ,,graue Eminenz® des Reiches und bestimmte tiber Jahrzehnte

hinweg die Religionspolitik.
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gewandt hatte. Per Edikt ordnete Mihr-Narseh'® die Riickkehr des armenischen
Adels zur reinen Lehre Zarathustras an und lief§ iiberall in Persarmenien Feuer-
altdre errichten. Die offiziellen Schreiben®™ des Groflkonigs sahen die Propagie-
rung einer einzigen Religion fiir alle Volker des Reiches vor. Die gute Religion
(dén) sollte auch in den nichtiranischen Provinzen befolgt, die christliche hin-
gegen als Irrglauben'® ausgeldscht werden. Konkret bedeutete dies: die Kirche
verlor ihre (Steuer-) Freiheit (azatutiun)'®, den Klostern wurden besondere Ab-
gaben auferlegt, die Kopfsteuer wurde fiir alle Bewohner erhoht, nur Kollabo-
rateure wurden bevorzugt behandelt und schliefllich wurde die gesamte hohere
Verwaltung mit eingewanderten Persern besetzt. Pure Not trieb viele arme
christliche Bauern in die Hinde der Magier. 450/51 brach unter Fithrung des
Mamikonier Vardan eine Adelsrevolte! aus, die vom Klerus und breiten Schich-
ten des armenischen Volkes unterstiitzt wurde. Zahlreiche Fiirsten und Bischofe
erlitten das Martyrium; doch auch die syrischsprachigen Christen hatten unter
diesen christenfeindlichen Mafinahmen zu leiden. Thre Position war indes besser
als die der Armenier, da der Katholikos eng mit den Behorden kooperierte. Als
Lohn fur die gute Zusammenarbeit wurden einige armenische Kirchenprovin-
zen dem Sitz von Seleukia-Ktesiphon unterstellt und mit gefiigigen syrischen
Bischofen® besetzt, die autochthone Hierarchie also unterwandert. Doch ka-
men die Syrer keineswegs ungeschoren davon. Neben den politisch nachvoll-
ziehbaren Sauberungen im Heer'” gab es stindige Bespitzelungen des hoheren

1% Fin polemischer Traktat des Mihr-Narseh gegen die christliche Religion ist iiberliefert bei
dem armenischen Historiker Elisaeus; Ubersetzung mit vorziiglichem Kommentar von R. W.
TroMmson, Etishé. History of Vardan and the Armenian War (London 1982) 77-80. Eine
kurzgefafite Apologie der Bischéfe (80-93) brachte den Statthalter Armeniens erst recht in
Rage.

131 Spuren haben sich noch bei Elisacus erhalten, vgl. THoMson (Anm. 130) 63 1.

132 Arm. aland entspricht wohl dem pers. zandik und meint die (manichiischen?) Hiretiker,
die wie die Christen im Reich verfolgt wurden. Im allgemeinen unterscheidet Elisaeus sehr
wohl zwischen den einzelnen Begriffen, vgl. THoMsoN (Anm. 130) 63 Anm. 8 und 9.

% Die pers. azadan sind die Freigeborenen, welche von der Grundsteuer befreit waren, aber
die Reiterei stellen mufiten.

13 Die rigorose Steuerpolitik der Sasaniden wirkt wie eine Vorwegnahme der muslimischen
Schutzsteuer (dschizja) fiir die Schutzbefohlenen. Steuerliche Erleichterungen sollten Anrei-
ze fiir Konversionen schaffen.

13 Vel THoMsoN (Anm. 130) 192-229.

1% Der armenische Historiker Moses von Choren, der gemeinhin als Begriinder einer au-
tochtonen Historiographie gilt, erzihlt in seiner ,Geschichte der Armenier® (hist. 111, 64),
freilich nicht ohne die nétige Polemik, von einem syrischen Gegenpatriarchen namens Brikh-
ischo (,,von Jesus gesegnet®), der vom persischen Grofikonig Bahram V. Gor (420-438) ein-
gesetzt, zusammen mit liederlichen, beweibten Bischofskumpanen eine ganze Kirchenpro-
vinz der Armenier ausgepliindert habe. Das syrische Synodicon Orientale rechnet im fiinften
Jahrhundert eine Reihe armenischer und aserbaidschanischer Dibzesen zur persischen Obo-
dienz. Fiir national-kirchlich gesonnene Kreise war die verhafite Perserherrschaft ein doppel-
tes Joch: zur politischen kam die religiése Fremdherrschaft hinzu.

157 Vgl. BRAUN (Anm. 2) 179. Anders als bei den Muslimen dienten Christen bei den Sasani-
den im persischen Heer. Leider teilen uns die Akten nicht mit, um welche Truppenverbinde
es sich handelte. Wenn im Westen ausgehoben wurde, etwa berittene Bogenschiitzen bei den
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Klerus durch die Behérden. Wegen ihrer Korrespondenz mit griechisch-réomi-
schen Klerikern® wurde einigen Bischofen der Prozef gemacht. Die Anklage
lautete auf Hochverrat.

Nach Jazdegerds II. Tod im Jahre 457 kam es zu einem blutigen Bruderkrieg,
aus dem Peroz (459-484)" mit der Unterstiitzung der Hunnen siegreich her-
vorging. Der neue Herrscher unterstitzte Barsauma'®, den Leiter der Schule
von Nisibis, um den christlichen Klerus in seinem Sinne zu beeinflussen. Dieser
diente dem Marzpan (Markgrafen) von Nisibis als informeller Mitarbeiter und
spionierte sogar gegen den eigenen Katholikos Babowai'*', den er den Haschern
des Peroz auslieferte. Babowai sandte aus dem Kerker Briefe an den byzanti-
nischen Kaiser Zenon in der freilich eitlen Hoffnung, der miaphysitenfreundli-
che Monarch wiirde fiir die persische Christenheit beim Grofikénig in gleicher
Weise intervenieren wie seinerzeit Konstantin I. gegentiber Schapur II. Barsau-
ma war es, der dem Grofkénig die kompromittierende Korrespondenz in die
Hinde spielte und so zur Verurteilung des Babowai entscheidend beitrug. Babo-
wai wurde des Hochverrates angeklagt; als corpus delicti diente ein vom Katho-
likos eigenhindig gesiegeltes Schreiben an den byzantinischen Kaiser. Babowai
wurde zur Strafe an seinem Ringfinger aufgehingt und starb wenige Tage spiter
an den Folgen der Folter. Die 484 zusammengetretene Wahlsynode war gut
beraten, wegen der Affire Barsauma nicht zum Katholikos zu wihlen. Man
entschied sich fiir den Gegenkandidaten Aqiq (Acacius). Die Christenverfol-
gungen unter Peroz hatten ithren Schwerpunkt in der Reichshauptstadt und
in der Grenzstadt Nisibis. Der gewaltsame Tod des Groffkonigs™ auf dem
Hunnenfeldzug in der Nahe von Balch wurde in der christlichen Historiogra-
phie als Strafe fiir seine antichristliche Einstellung gewertet.

Unter Groflkonig Balasch (484-488)'*, der sich gegen seinen Bruder Kawad
zunichst durchsetzen konnte, atmeten die persischen Christen ein wenig auf.

Arabern von Al-Hira, war die Wahrscheinlichkeit ziemlich hoch, dafl sich unter den frisch
Rekrutierten auch Christen befanden.

" Vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 114 Anm. 1. Bischof Johannes vor Karka wurde hingerichtet,
well er in einem Schreiben an seinen Amtsbruder in Antiochien auf die Not der verfolgten
Christen hingewiesen hatte, vgl. BRauN (Anm. 2) 180. Jeder Auslandskontakt war verdichtig.
Es waren gerade die Nachfahren der aus Antiochien deportierten Christen, welche die Ver-
bindung zu ihrem Mutterland weiterhin aufrechterhielten.

1 Vel. NOLDEKE (Anm. 11) 114-132. Peroz war ein Mann des politischen und militirischen
Mifigeschicks, fatal fiir das Reich war die siebenjihrige Hungersnot, er verlor entscheidende
Schlachten gegen die Hunnen, die zunichst seine Bundesgenossen waren. Doch galt er als
sehr religios, vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 118.

"0 Vgl. dazu P. BRuns, Barsauma von Nisibis und die Aufhebung der Klerikerenthaltsam-
keit, in: AHC 37 (2005) 1-42.

1 Vel. die Darstellung in der Chronik von Seert (PO 7/2, 101 £.).

2 Vgl. ebd. NOLDEKE (Anm. 11) 118 Anm. 4 verweist auf den Umstand, daf} auch andere
religiose Minderheiten wie die Juden Opfer staatlicher Repression wurden.

14 Vel. die Chronik von Seert (PO 7/2,1071.).

" Vegl. NOLDEKE (Anm. 11) 133 f.
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Alle christlichen Autoren von Rang'®® riihmen seinen milden Charakter und
heben seine Duldsamkeit hervor. Was die gewaltsame Zoroastrisierung Arme-
niens anbelangte, so hatte Balasch resigniert und darauf verzichtet, neue Feuer-
heiligtiimer zu errichten, was wiederum den Hafl der Magier heraufbeschwor.
Nach Josua Stylites'* waren es die heidnischen Priester, welche die Geldnot des
Grofikonigs schamlos ausnutzten und die um ihren Sold betrogenen Heerfiihrer
gegen ihn aufwiegelten. Balasch wurde abgesetzt, geblendet und durch Kawad
ersetzt.

Kawid 1. (488-531)" regierte insgesamt 43 Jahre mit einigen Unterbrechun-
gen. Der Sohn des Peroz mufite sich mit Hilfe des tiirkischen Chakan den Thron
erkimpfen. Die Rémer brachte er mit militirischen Offensiven gegen Amida
und Edessa in arge Bedringnis. Josua Stylites hat in seiner Chronik die Leiden
der iiberwiegend christlichen Bevolkerung Nordmesopotamiens in den ersten
beiden Jahrzehnten des sechsten Jahrhunderts eingehend beschrieben. Seine ne-
storianischen Untertanen' scheint Kawad nicht behelligt zu haben. Religiés
fiihlte er sich eher zur schwirmerischen Sekte der Mazdakiten hingezogen.
Doch rief seine revolutionire Sozialpolitik alsbald den Widerstand einflufirei-
cher Kreise wie den der Magier hervor. Der Obermobed sorgte fiir die Abset-
zung des ,Ketzerkonigs® und liefl den Zimasp'” einsetzen. Nur mit Hilfe
christlicher M6nche und Kaufleute, welche die Schmuggelpfade kannten, konn-
te er ins Tiirkenland flichen und dort den Widerstand gegen seinen Bruder orga-
nisieren. Ab 497 safl er wieder fest im Sattel; die patriotisch gesonnenen ,, Nesto-
rianer® schonte Kawid, wihrend er gegen die Magier, aber auch gegen die
byzantinischen Bischéfe, in der Regel moderate Miaphysiten, mit aller Brutalitit
vorging. Die grofiten Probleme der Ostsyrer waren in jenen Tagen binnenkirch-
licher Natur: Permanente Streitigkeiten um die Besetzung des Katholikates von
Seleukia-Ktesiphon schwichten ihre Position ebenso wie das unaufhaltsame
Vordringen des Miaphysitismus auf das dstliche Tigrisgebiet.

% Vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 134 Anm. 2.

" Jos. Styl. 25 zit. bei Ps-Dionysius (CSCO 121, 183). Ein besonderer Frevel in den Augen
der Magier war der griechische Luxus bei Hofe. Balasch liefs sich nach westlicher Sitte ein Bad
errichten, wodurch das heilige Element Wasser verunreinigt wurde. Dem Lob der Christen
fiir den Regenten entsprach der Hafl der Magier.

W Vel NOLDEKE (Anm. 11) 135-147.

" Vel. NOLDEKE (Anm. 11) 142 Anm. 3. Vgl. Chronik von Seert 7, 2, 124—127. Nicht ohne
innere Genugtuung konstatiert der christliche Chronist, daff diesmal Magierképfe rollten.
" Vgl. Chronik von Seert 7, 2, 127f. Kabid hat die Loyalitit sciner christlichen Untertanen
nie vergessen. Die christliche Mission hatte bereits im fiinften Jahrhundert einige Erfolge
zunichst unter den Hunnen, dann aber auch unter den Tiirken zu verzeichnen, so daf die
Legende aufkommen konnte, Kabad habe auf seiner Flucht den Chosrau mit einer christli-
chen Wirtstochter gezeugt, vgl. NGLDEKE (Anm. 11) 145 Anm. 4.
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VI. Hohepunkt und Zusammenbruch sasanidischer Macht:
Christentum unter Chosrau 1."*° und Hormizd IV.

Die Auseinandersetzung zwischen Zoroastrismus und Christentum erreichte
im sechsten Jahrhundert ihren vorliufigen Hohepunkt. Unter dem ,Philoso-
phenkonig® Chosrau Anoschurwan (,der mit der unsterblichen Seele®, 531
578)"! besafl das Sasanidenreich seine grofite Ausdehnung und umfafite einen
Kulturraum vom nérdlichen Mesopotamien bis nach Transoxanien — die Hun-
nen waren jetzt endgiiltig unterworfen — und bis nach Nordindien und schlof§
auch die arabischen Regionen stdlich des Persischen Golfes, ja sogar des Jemen
ein. Der Kulturaustausch gelangte im Vorderen Orient zur hochsten Blite. Die
christliche Minderheit hatte betrichtlichen Anteil an dieser Entwicklung, in
deren Verlauf Erkenntnisse im Bereich griechischer Profanwissenschaft'*?, der
Philosophie und vor allem der Medizin, in die persische Kultur Eingang fanden.
Auch die indisch-vedische Medizin und Philosophie hielten am persischen Hof
in Gestalt des Leibarztes Burzoé' Einzug. Gleichzeitig kam es zu einem regen
Gedankenaustausch zwischen den einzelnen Kulturen und Religionen, der von
Chosrau mit personlichem Interesse begleitet und von den Kirchenfithrern un-
terschiedlicher Konfession lebhaft unterstitzt wurde. Dennoch konnte das
Christentum von dieser kulturellen Offenheit nur indirekt profitieren. Zahlrei-
che prominente Konversionen belegen zwar die religiose Attraktivitit des
christlichen Glaubens selbst in héheren Gesellschaftsschichten, doch blieb die
staatliche Gewalt, unterstiitzt von den Mobeds, restriktiv. Der Ubertritt eines
Adeligen zum Christentum'™ war nicht selten von hohen personlichen Risiken
fur Leib und Leben begleitet.

Chosraus Ansehen griindete auf der Neuorganisation des Heeres und den
militarischen Erfolgen an allen Fronten™*, auf einer soliden Verwaltung, gepaart
mit einer mafivollen Steuerpolitik. Als persischer Grofikénig hat er die offizielle,
von den Vitern ererbte Religion bekannt und geehrt. Ob er sie wirklich von
Herzen geliebt hat'*, darf bezweifelt werden angesichts der Tatsache, daff er sich
so viel mit fremder Weisheit und fremden Religionen, auch dem Christentum,

50 Zu den Namen vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 151 Anm. 1. Die lange Herrschaft der beiden
Chosrau hat diesen Sasanidennamen besonders bekannt gemacht.

51 Vel. NOLDEKE (Anm. 11) 151-168.

52 Vgl. hierzu den instruktiven Beitrag von Pa. GieNoux, Lapport scientifique des chrétiens
syriaques a I’Iran sassanide, in: JA 289 (2001) 217-236.

153 Vel. Ta. NOLDEKE, Burzdes Einleitung zu dem Buche Kalila waDimna (Straffburg 191).

15 Vol. NOLDEKE (Anm. 11) 160-162 Anm. 3. Noldeke geht zwar davon aus, dafl Chosrau
sich den Christen giinstiger erwies als andere Regenten, dafl er aber dennoch an dem Aposta-
siegesetz festhielt, wonach auf dem Abfall vom persischen Glauben die Todesstrafe stand.

%3 540 eroberte Chosrau Antiochien und siedelte die deportierte Bevolkerung in Veh-An-
tioch-Chesriin, arab. Rumija, an, vgl. Joh. Eph., b. e. 3, 6, 19. Zum zweiten sasanidisch-by-
zantinischen Krieg vgl. Winter/DicNas (Anm. 11) 124-129. Der Fall Antiochiens war zwar
nicht kriegsentscheidend, hinterliefl aber tiefe Spuren in der byzantinisch-syrischen Ge-
schichtsschreibung.

15 Vel. die Einschitzung bei NOLDEKE (Anm. 11) 160 Anm. 3.
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befafite, so daf Euagrius, . e. 4, 28 das Geriicht kolportierte, der Grofikénig
habe sich auf dem Sterbebett taufen lassen. Doch ein persischer Konstantin war
Chosrau gewiff nicht. Die blutige Niederwerfung der Mazdakiten'”, welche
noch zu Lebzeiten seines Vaters geschah, ging ganz auf sein Konto und offen-
barte sein Bemithen, den Wiinschen der Magier in der Religionspolitik entgegen-
zukommen. Die sozialrevolutiondre Schwirmerei dieser religiosen Sektierer war
dem Grof8konig zutiefst zuwider, und in diesem Punkte setzte er sich demon-
strativ von seinem Vorginger Kawdd ab, konnte sich aber im Gegenzug der
Zustimmung der syrischen Kirchenviter'®® sicher sein.

Die historisch zuverlassige Vita des Katholikos Mar Aba (540-552)'° belegt
eindriicklich den juristischen Straftatbestand der , Apostasie“: die Konversion
vom Mazdaismus zum Christentum konnte mit dem Tode bestraft werden.
Von den vier Anklagepunkten (u.a. Ablehnung der persischen Zweit- und Ver-
wandtenehe), welche der Obermobed Dadhormizd gegen Mar Aba im Jahre 541
vorbrachte, wird die Missionstitigkeit als besonders verwerflich genannt. Als
der Groflkonig den Prozefl wegen der Prominenz des Hauptangeklagten an sich
zog, hob er den Punkt der Apostasie'®, d.h. der Abkehr von der véh-dén, der
»guten Religion, eigens heraus. Nicht einmal unter dem Philosophenkénig
Chosrau'®, der einen freigeistigen Leibarzt wie Burzoé um sich duldete, gab es
Glaubensfreiheit fiir einen Mazdayasnier, der sich aus freien Stiicken zum christ-
lichen Glauben bekehrt hatte. Die Regelungen des Tansar-Briefes'? beziiglich
der Behandlung von Apostaten sind, wie oben dargelegt, nicht in die Schapur-
Zeit zu datieren, sondern spiegeln die reale Situation der persischen Christen im
sechsten Jahrhundert wider, wenn es heifit:

»Punishments, you must know, are for three kinds of transgressions: first that of the
creature against his Lord (glorious is His name) when he turns from the faith and introduces
a heresy into religion; another that of the subject against the king when he rebels or practises
treachery or duplicity; another between fellow-men when they act unjustly one to another.
For each of these three the King of kings has established a law far better than that of the
ancients. For in former days any man who turned from the faith was swiftly and speedily

17 Vel NOLDEKE (Anm. 11) 163 f. 455—-467. Bei Tabari, 155 heifit es ausdriicklich, daff Chos-
rau den Magiern ihre Religion wiederherstellte.

8 Josua Stylites §20, mifibilligt ausdriicklich die sexuellen Verfehlungen der Sektenmitglie-
der, vgl. LuTHER (Anm. 41) 137-141.

15 Vol, BRaUN (Anm. 2) 188-220.

1 Vgl. BRAUN (Anm. 2) 211.

161 Vol NOLDEKE (Anm. 11) 287 Anm. 2.

162 Vgl. CHRISTENSEN (Anm. 11) 63-66. Text bet M. DARMSTETER, Lettre de Tansar au roi de
Tabaristan, in: JA (1894) 185-250, 502-555 (tr.), Neuausgabe bei M. Mojrasa Minovi, Tan-
sar’s Epistle to Goshnasp (Teheran 1932). Basierend auf der letzteren Ausgabe hat M. Bovck,
The Letter of Tansar (Rom 1968) eine neue engl. Ubersetzung vorgelegt. Wihrend Boyce im
wesentlichen an der Echtheit festhilt und fiir eine Frithdatierung mit spiteren Erginzungen
pladiert, neigen andere Forscher wie CHrisTENSEN auf Grund innerer Kriterien und einiger
Anachronismen insgesamt zu einer Spatdatierung des Briefes in die Chosrau-Zeit. Von Chos-
rau I. wird gesagt, er habe das Leben des Ardaschir studiert, vgl. NoLDEKE (Anm. 11) 165
Anm. 1. Dahinter verbirgt sich das durchaus nachvollziehbare Bediirfnis, ein Ideal der Vor-
zeit zu haben. Ardaschir wurde so zu einem Muster aller Regentenweisheit.
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put to death and punished. The King of kings has ordered that such a man should be impri-
soned and that for the space of a year learned men should summon him at frequent intervals
and advise him and lay arguments before him and destroy his doubts. If he becomes penitent
and contrite and seeks pardon of God, he is set free. If obstinacy and pride hold him back,
then is he put to death.“'*

Man erkennt sehr leicht die ,liberale” Praxis eines Jazdegerd wieder, der die
Todesstrafe in eine Haftstrafe umwandelte, um den Apostaten Zeit zur Umkehr
zu lassen. Theodor Néldeke!** verweist in diesem Zusammenhang auf den be-
zeichnenden Umstand, wonach der Islam die Todesstrafe fiir Apostaten beibe-
halten hat, was angesichts der Tatsache, daff die frithen islamischen Theologen
von ihrer Herkunft Perser waren, auch wenn sie sich der arabischen Sprache
bedienten, nicht ernstlich verwundern kann. Diese drakonische Strafmafinahme
hat sich als Kennzeichen orientalischer Despotie bis auf den heutigen Tag!®
erhalten. Die ,Magier“!® besaflen, durchaus vergleichbar mit den modernen
Mullahs, die man trotz ihres laikalen Charakters als deren Erben anzusehen hat,
eine machtvolle Exekutivgewalt, die sie gegen Christen und andere Andersglau-
bige brutal auszuspielen wufiten. Im sasanidischen Prozefirecht besafl der Ober-
mobed (magupatin magupat) die hochste Autoritit'™. Sein Urteil war nicht
anfechtbar, sein Spruch galt als ,,unfehlbar® (éwar) gegeniiber allen tibrigen rich-
terlichen Entscheidungen, die gewissen Zweifeln (warémand) unterlagen. Daher
ist ein solcher Richterspruch selbst dem Ordal vorzuziehen. Die Zeugenaussage
eines einzigen Obermobeds gentigt, um einen Angeklagten zu verurteilen.

Auf Chosraus I. lange Regentschaft folgte dessen Sohn Hormizd IV., der aus
einer Verbindung mit der Tochter des Chakan entsprungen war. Persische Chro-
nisten'® verachteten ihn wegen seiner tiirkischen, halbbarbarischen Herkunft.
Er galt als feingebildet, aber auch hinterhiltig und boshaft, ein Mann, dem alles
gelang, wonach er seine Hand ausstreckte. Diesen schlechten Leumund ver-
dankte Hormizd IV. seiner populistischen Politik, welche den Adel zuriicksetzte
und vor allem die Geistlichkeit bestindig vor den Kopf stiefi. Tabari iiberliefert
die folgende Begebenheit: Als die Herpats, die Feuerpriester, wieder einmal
Eingaben gegen die Christen machten, schrieb der Groffkénig kurzerhand auf
ihre Antrige:

15 Boyce (Anm. 162) 42. Darmsteter spricht hier von Inquisition, doch handelt es sich um
das klassische Muster eines Christenprozesses im Sasanidenreich.

164 Vol. NOLDEKE (Anm. 11) 287f. Anm. 3.

16> Erst jingst hat der Orientalist und Journalist Wolfgang G. Lerch auf einen Gesetzesent-
wurf des Teheraner Parlamentes (, Todesstrafe fiir Apostasie” in der EA.Z. vom 28.02.08)
hingewiesen, nach dem ,Apostasie, Ketzerei und Zauberei® unter die sogenannten Hadd-
Strafen des islamischen Rechts gestellt werden sollen. Im Falle der ,,Schuld“ seien dann dem
Richter die Hinde gebunden, da das ,,Gottesrecht® als unabanderlich gilt.

16 Zur Stellung der Magier bei Hofe vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 4501f. Neben den Pahlavi-Tex-
ten sind die syro-persischen Mirtyrerakten eine vorziigliche Quelle fiir die Prosopographle
der sasanidischen Mobeds, vgl. Pr. Gicnoux, Eléments de prosopographie de quelques mé-
bads sasanides, in: JA 270 (1982) 257-269.

7 Vel. MacucH (Anm. 48) 13.

168 Vel NOLDEKE (Anm. 11) 267.
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»90 wie unser Kénigsthron nicht auf seinen beiden Vorderpfeilern stehen kann ohne die
beiden hinteren, so kann auch unsere Regierung nicht stehen und sicher sein, wenn wir die
Christen und die anderen Religionen, die nicht unseres Glaubens sind, gegen uns aufbringen.
Darum lafit ab von den Angriffen auf die Christen, bestrebt euch aber eifrig, gute Werke zu
tun, auf daff die Christen und die Bekenner der anderen Religionen das sehen, euch darum
loben und sich zu eurer Religion hingezogen fiihlen. '

Daf dieser konigliche Bescheid die Empfinger verbittern mufite, dafd er nicht
unerheblich dazu beitrug, den ,,gottlosen Kénig zu stlirzen, ist nicht zu be-
zweifeln. Doch war der Orient damals, wie Noldeke treffend bemerkt, nicht reif
tir die Aufklirung des Hormizd, welche schon beim ,Philosophenkonig®
Chosrau ihren Anfang genommen hatte. Immerhin mag man dieses hochbedeut-
same Dokument der Duldsamkeit als ein Indiz fiir die gewandelte Geisteshal-
tung im Sasanidenreich des sechsten Jahrhunderts werten. Sensible Geister wie
Bursoé, der Leibarzt des Chosrau, waren an der ererbten Religion irre gewor-
den, ihr grundsitzlicher Skeptizismus fithrte sie aber in die Verweigerung und
den Zynismus, wihrend andere ihrer Generation sich trotz persénlicher Nach-
teile bewuf3t fiir den christlichen Glauben entschieden. Das Christentum!”!, das
urspriinglich seine Stiitze in der semitischen Bevolkerung des nordlichen Meso-
potamiens besafi, fand im fiinften Jahrhundert in rein iranische Kreise Eingang
und strebte gegen Ende der Sasanidenzeit tatsichlich dahin, die eigentliche Re-
ligion des Reiches zu werden. Hormizd IV.” hatte diese Entwicklung gesehen
und wollte das Christentum in seiner ,nestorianischen® Spielart zu einem der
Fiifle seines koniglichen Thrones machen, ein unertriglicher Gedanke fiir die
Magier. Des Obermagiers Kartir Vision von dem einen Reich, dem einen Grof}-
koénig und der einen (Mazdayasnier-) Religion war endgiiltig als unwirklicher
Schein entlarvt. Hormizd zog daraus in seiner Religionspolitik die nétigen Kon-
sequenzen. Die Reaktion der Magierschaft lief} indes nicht lange auf sich warten.
Nach einem erfolgreichen Tiirkenfeldzug'” stellte sich der siegreiche Heerfiih-
rer Bahram offen auf die Seite des revoltierenden Adels, und Hormizds Schicksal
war besiegelt: er wurde abgesetzt und geblendet, spiter dann im Gefingnis, wohl
auf Anstiftung seines eigenen Sohnes, erdrosselt'”*.

' NOLDEKE (Anm. 11) 268. Das Bose mit dem Guten zu besiegen, ist ein urchristlicher
Gedanke. Man sieht, Hormizd hatte das Christentum gut studiert und erkannt, worauf der
christliche Missionserfolg unter den Persern griindete.

7% NOLDEKE (Anm. 11) 268 Anm. 3.

7t Vgl. H. S. NyBERG, Die Religionen des alten Iran (Uppsala 1938, repr. Osnabriick 1966)
429.

2 Es ist miiflig, dartiber zu spekulieren, ob eine Anerkennung des Christentums in Persien
als eine Sdule des 6ffentlichen Lebens den grundlegenden Konflikt mit Byzanz verhindert
oder zumindest abgemildert hitte. Ein stirker christianisiertes Perserreich hitte der isla-
mischen Expansion sicherlich grofleren Widerstand entgegengesetzt als das véllig ausgeblu-
tete und demoralisierte Sasanidenreich, das innerhalb weniger Jahrzehnte véllig zugrunde
ging.

e %/'gl. NOLDEKE (Anm. 11) 268-273.

7 Zu den verwirrenden Verhiltnissen, welche zum Umsturz im Kénigshaus fiihreen, vgl.
NOLDEKE (Anm. 11) 273 Anm. 1, zum Tode des Hormizd s. S. 281.
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VII. Chosrau II. und die letzten Tage des Reiches

Der neue Regent Chosrau IL.”* Parwéz (oder Perdz, ,der Siegreiche®) fithrte
einen Kampf an vielen Fronten. Er lief} seinen Vater Hormizd beseitigen und
wies den Usurpator Bahram (VI. Tschobin, der ,Holzerne)" in die Schranken.
Um den Riicken frei zu haben, schloff er Frieden mit Kaiser Mauricius, dessen
Tochter Maria'” er ehelichte. Das Wohlwollen der christlichen Untertanen si-
cherte sich Chosrau durch die ausdriickliche Erlaubnis, Kirchen zu bauen. Drei
neue Gebiude entstanden darauthin, eines soll gar durch den Patriarchen von
Antiochien'”® konsekriert worden sein. Auflerdem bestand Religionsfreiheit in
dem Sinne, dafl Angehérige niederer Volksschichten frei zum Christentum kon-
vertieren'” durften, den Magiern war ein solcher Schritt verwehrt. Ein solches
Edikt kam der Kapitulation vor der christlichen Mission gleich; die Angabe, daf§
Chosrau die Magier ausdriicklich vom Recht zur Konversion ausnahm, legt die
Vermutung nahe, daf} solches gleichwohl nicht selten'™ vorkam. Dieses Tole-
ranzedikt war Bestandteil des Freundschaftsvertrages mit Kaiser Mauricius,
der Glaubensfreiheit fiir die christlichen Untertanen gefordert hatte, zugleich
aber auch bereit war, auf romischem Territorium Feuertempel fiir die nicht-
christlichen Perser zu dulden. Wie bei allen Friedensvertrigen, so stellt sich auch
bei der Vereinbarung zwischen Mauricius und Chosrau die Frage nach der Aus-
fiihrung'*!. An der lauteren Absicht Chosraus schien anfangs kein Zweifel; er
befreite Byzanz von den unwiirdigen Tributzahlungen, erhielt dafir im Gegen-
zug militirische Unterstitzung und weihte seine Unternehmungen dem hl. Ser-
gius'®, in dessen Heiligtum zu Resapha er Geschenke niederlegen lieff. Die

15 Vel NOLDEKE (Anm. 11) 275-303. 351-360.

7% Die Verhandlungen zwischen Chosrau und Bahrdm fiihrten zu keinem Ergebnis, so dafi
der Krieg unvermeidlich war, vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 2781

7 Vgl. N6LDEKE (Anm. 11) 283 Anm. 2. Die persische Uberlieferung geht tatsichlich davon
aus, dafl sie die Tochter des Kaisers und die Mutter des Scheroé war. Maria mufite sich die
Gunst des Grofikonigs mit anderen Frauen wie Schirin (,,die Stifle®) teilen.

178 Vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 287 Anm. 2.

177 Vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 287 Anm. 3.

¥ Man denke etwa an Tahmjazdegerd, der den Christenprozessen in Karka vorstand und
sich angesichts der Unerschrockenheit der Mirtyrer selbst zum Christentum bekehrte und
dafiir mit dem Tode biifite, vgl. BRaUN (Anm. 2) 186{.

18 Vegl. NGLDEKE (Anm. 11) 288 Anm. 2. In der Tat darf man mit N6ldeke bezweifeln, ob die
Einwohner Konstantinopels, die nicht einmal ein arianisches Bethaus fiir die gotische Garni-
son duldeten, vgl. Joh. Eph., h. e. 3, 13. 26, sich je mit einem Feuertempel dauerhaft abge-
funden hitten.

2 Nach NOvLDEKE (Anm. 11) 284 Anm. 1, mit Bezug auf Theophylact 4,13 f. habe Chosrau
in seiner Angst vor Bahrim zu seinem heimischen Aberglauben auch noch den syrischen
hinzugefiigt. Tabari hat es mifiverstanden, wenn er sagt, dafl Theodosius mit einem Feldherrn
namens Sergius an der Spitze in die Schlacht zog. Die syrischen Soldatenheiligen Sergius und
Bacchus (BHO 1052) galten seit alters her als Schutzpatrone in verschiedensten Néten. Im
Martyrium des Qardagh ist es Sergius, der dem Helden die Kraft zum Martyrium verleiht,
vgl. WALKER (Anm. 57) 23{. 37. Zum Sergius-Kult in Syrien und Mesopotamien vgl. E. Key
Fowpen, The Barbarian Plain. Saint Sergius between Rome and Iran (Berkeley 1999). Sergi-
us, angetan mit glinzender Riistung und Lanze, mochte dem im zoroastrischen Glauben tief
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Kirche im Perserreich profitierte zunichst von der neuen christenfreundlichen
Politik, und fiir Chosrau II. zahlte sich das Biindnis mit den Romern ebenfalls
aus. Er bezwang seinen Widersacher Bahram, der sich geschlagen ins Tiirkenland
zuriickzog, wo er von den Hischern des Groffkénigs gestellt und gemeuchelt
wurde. Einen Wandel in der Religionspolitik brachte die Absetzung des Kaisers
Mauricius in Konstantinopel durch die Erhebung des Phokas im Jahre 602; sie
wurde zum Anlaf} fiir den letzten, furchtbaren rémisch-persischen Krieg, der
beide Reiche ruinieren und die Ausbreitung der Araber'® entscheidend begiin-
stigen sollte. Chosrau schwang sich nun zum Richer des Mauricius auf und fiel
in das byzantinische Reich ein. 605 fiel Dara, und die Perser stieflen bis nach
Kaisareia in Kleinasien vor. Als Heraclius 610 Phokas vom Thron stief und die
Regierung antrat, lag das Reich in Triimmern. Zwar konnte Kaisareia 611 zu-
riickgewonnen werden, doch gingen 613 Antiochien und 614 Jerusalem und
kurz darauf auch Agypten verloren. Die Eroberung Jerusalems mitsamt der
Verschleppung der Kreuzreliquie'®, welche dem Chosrau zugesandt wurde,
offenbarte den antichristlichen Charakter des Regimes.

Selbst die ,nestorianischen® Christen, welche einer Kooperation mit dem
Perserreich nicht prinzipiell ablehnend gegeniiber standen, probten den Auf-
stand. Ein gewisser Schamti bar Jazdin arbeitete auf den Sturz des Chosrau'®
hin; hatte dieser noch zu Beginn seiner Regentschaft die Christen geférdert und
auch diverse Kloster wie das von seinem Kebsweib Schirin gestiftete reich aus-
statten lassen, so vergriff er sich, der Kriegsnot gehorchend, am Kirchenver-
mogen. Die ,Nestorianer, d. h. die fir das Reich wichtigste Konfession, wurde
zugunsten der erstarkten Miaphysiten, die sich um den Hofarzt Gabriel von
Singar scharten, unterdriickt. Chosrau I. hatte einst die Miaphysiten wegen ihrer
Nihe zur Kaiserin Theodora kiihler behandelt; Chosrau II. trieb nun einen Keil
zwischen die christlichen Konfessionen, indem er 608 den ,Nestorianern® nicht
erlaubte, einen neuen Katholikos zu wihlen, gleichzeitig aber den Edessenern,
eingefleischten Miaphysiten, einen Bischof ihrer Konfession zugestand. Am
14. Januar 615 erlitt Mar Giwargis (Georg)'* das Martyrium, das durch die Re-
aktion eifernder Mazdaisten hervorgerufen wurde. Die erbitterte Stimmung un-
ter den Christen war fiir Heraclius’ Riickeroberungspline von wesentlichem
Vorteil, wihrend sie umgekehrt den Sturz Chosraus einleitete. Schon bei seinen
Vorstoflen nach Armenien im Jahre 623 hatte Heraclius grofie Teile der christli-
chen Bevolkerung auf seiner Seite. 627 marschierte der Kaiser dann gen Siiden
und schlug die Perser im Dezember entscheidend bei Ninive; im Januar 628 fiel
Chosraus Residenz Dastagerd, kurz darauf wurde er von seinem eigenen Sohn

verwurzelten Chosrau wie eine Verkérperung jener Schutzgeister (fravaschi) erscheinen,
welche mit Mithras zusammen fiir die gerechte Sache streiten, die Seelen der Rechtschaffenen
geleiten und den Thron des héchsten Gottes Ahura Mazda umringen.

' Es ist gewif} kein Zufall, daff in den muslimischen Chroniken, vgl. N6LDEKE (Anm. 11)
297-303, diese Auseinandersetzungen breiten Raum einnehmen.

18 Vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 291.

% Vegl. NOLDEKE (Anm. 11) 357 Anm. 4.

% Vel BRaUN (Anm. 2) 221-277.



112 Peter Bruns

Scheroé'V, den er mit der Roémerin Maria gezeugt hatte, aus dem Amt gejagt.
Nur fiir kurze Zeit war Chosraus Traum vom erneuerten Reich der Achimeni-
den Wirklichkeit geworden, um dann sogleich wie ein Spuk von der Bithne der
Weltgeschichte wieder zu verschwinden. Das Sasanidenreich hatte sich tber-
dehnt und wurde durch seine zentrifugalen Krifte auseinandergerissen; trotz
der gewaltigen Kriegsbeute im Westen'™ und trotz der neu hinzugewonnenen
Provinzen war das Loch im Staatshaushalt nicht zu stopfen. Mit Gewalt und
Terror lief} sich das Reich nicht mehr halten, da selbst die Kommandeure der
Leibwache'® dem Tyrannen den Gehorsam verweigerten.

Die letzten Jahre des Sasanidenreiches bis zur Schlacht von Nihawand (641)'
waren von Chaos und Rechtsunsicherheit geprigt. Im binnenkirchlichen Be-
reich war es eine Zeit erbitterter Kimpfe und Intrigen um die Fithrung des
Katholikats. Das von den Persern so verfemte Monchtum spielte bei der kirch-
lichen Erneuerung eine wichtige Rolle, wurde aber von der staatlichen Fiihrung
zuriickgedringt. Der Ménchsbischof Babai mit dem Beinamen oder Grofle®, der
wohl bedeutendste Theologe der Kirche des Ostens, leitete seine Kirche aus dem
Untergrund. Jazdegerd I11. regierte noch gut zehn Jahre nach der vernichtenden
Niederlage von Nihawand, doch waren die Tage des Sasanidenreiches gezahlt;
die Christen des Zweistromlandes gerieten als ,,Schutzbefohlene® unter musli-
mische Oberherrschaft. Durch die Niederlage der Perser anderten sich zwar die
Namen der Unterdriicker, der entwiirdigende Status der christlichen Minderheit
hingegen blieb unverindert.

%7 Vgl. Novpexe (Anm. 11) 360f. Muslimische Quellen weisen noch daraufhin, daff im
32. Regierungsjahr des Chosrau die Hidschra Mohammeds von Mekka nach Medina statt-
gefunden habe. Chosrau I1. konnte sich nicht ernstlich beklagen, daf} sein eigener Sohn ihn
vom Thron stief}, vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 361-382, da er an seinem Vater Hormizd nicht
anders gehandelt hatte.

1 Vgl NOLDEKE (Anm. 11) 351-356.

Vel NOLDEKE (Anm. 11) 3561

% Mit dem mordlustigen Scheroé, der nach seiner Thronbesteigung ein Blutbad unter den
Verwandten anrichtete, hatten die Sasaniden kein Gliick, vgl. NOLDEKE (Anm. 11) 382ff.
Uber die nachfolgenden Marionettenkénige bis Jazdegerd II1. ist kein weiteres Wort zu ver-
lieren.



Simultaneen im Reich zwischen der Reformation und
dem Westfalischen Frieden,Ausgewihlte Beispiele

Von HANS-GEORG ASCHOFF

1. Das , Territorialsimultaneum®
Der Begriff , Simultaneum“! ist eine Abkiirzung fiir ,simultaneum religionis
exercitium®. Das Staatskirchenrecht der Frithen Neuzeit verstand darunter zu-
nichst die gleichzeitige und gleichberechtigte &ffentliche Religionsausiibung
mehrerer Konfessionen in demselben Territorium mit gesonderten Kirchen
und sonstigen Kultgegenstinden (,Territorialsimultaneum®). Der Augsburger
Religionsfriede von 1555 schuf durch die Zuweisung des ius reformand; an die
Landesherren eine wesentliche Voraussetzung fiir die konfessionelle Homoge-
nisierung der Territorien und die Bildung des ,geschlossenen Konfessionsstaa-
tes“. Jedoch gab es Orte und Territorien, in denen die rechtlichen und faktischen
Méglichkeiten fehlten, das ius reformand; energisch und nachhaltig durchzuset-
zen; hier bildeten sich giinstige Voraussetzungen fiir Simultaneen. Das bemer-
kenswerteste Simultaneum vor 1648 entwickelte sich in den niederrheinischen
Herzogtiimern und Grafschaften Jiilich, Kleve, Berg, Mark und Ravensberg, wo
es unter ,in religiosen Fragen unentschiedenen Landesherren®? zum Nebenein-
ander der drei groflen christlichen Konfessionen kam. Als nach dem Aussterben
der klevischen Dynastie deren Territorien zwischen dem Kurfiirsten von Bran-
denburg und dem Pfalzgrafen von Neuburg aufgeteilt wurden, wurde die freie
Religionsausiibung der verschiedenen Konfessionen ,zum erstenmal im Reich
zum Gesetz erhoben®’. Auch in geistlichen Territorien konnten Simultaneen

' Lit.: ]. WENNER, Simultaneum, in: LThK? 9, 780f.; H. J. E. REINHARDT, Simultaneum, in:
LThK® 9, 615f; B. VOGLER, Simultaneum, in: TRE 31, 280-283; KauLeN, Simultaneum, in:
Wetzer-Welte 11, 325-332; E SamBETH, Simultaneum, in: StL 4 (1931) 1553-1562; A. AL-
BRECHT, Staatliche Simultaneen, in: HSKR? 2, 69-76; G. Hacg, Simultaneum, in: EKL? 3,
9551.; SEHLING, Simultaneum, in: RE’ 18, 374-379; ]. HirscHEL, Die rechtlichen Verhiltnisse
beziiglich der Simultankirchen, in: AkathKR 46 (1881) 329-384; K. K&HLER, Die Simultan-
kirchen im Groftherzogthum Hessen, ihre Geschichte und ihre Rechtsverhiltnisse (Darm-
stadt 1889); W. Kraus, Kirchliche Simultanverhiltnisse insbesondere nach bayerischem Rech-
te (Wiirzburg 1890); D. Beck, Die kirchlichen Simultanverhiltnisse in der Rheinprovinz
unter besonderer Berticksichtigung des Ryswicker Friedens (= Theologische Arbeiten aus
dem Rheinischen Wissenschaftlichen Predigerverein II1, 1) (Weimar 1934); G. May, Die Si-
multankirche in Zweibriicken vornehmlich zur Zeit des Bischofs Joseph Ludwig Colmar von
Mainz (1801-1818), in: ZSRG.K 61 (1975) 258-323, 62 (1976) 279346,

* E. HegeL, Das Erzbistum Koln zwischen Barock und Aufklirung vom Pfilzischen Krieg
bis zum Ende der franzésischen Zeit 16881814 (= Geschichte des Erzbistums Kéln 4) (Kéln
1979) 130.

* H.Raas (Hg.), Kirche und Staat. Von der Mitte des 15. Jahrhunderts bis zur Gegenwart
(Miinchen 1966) 55.
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entstehen, wie im Hochstift Hildesheim, wo die katholische Landesherrschaft
zwar erhalten blieb, aber der politisch schwache Fiirstbischof aufgrund verschie-
dener Reverse (1553 mit der Stadt Hildesheim; 1600 fiir das Amt Peine) den
protestantischen Besitzstand anerkennen musste*.

Bikonfessionelle Verhiltnisse entwickelten sich in einer Reihe von Kondomi-
naten verschieden konfessioneller Herren. ,In manchen Kondominaten war
faktisch Religionsfreiheit fiir die Untertanen gegeben, die sich der Konfession
eines der konkurrierenden Kondominatsherren anschlieffen konnten.“* Hinzu
kamen Orte, in denen sowohl katholische als auch evangelische Herrschaften
obrigkeitliche Rechte ausiibten. Wenn auch nach dem Reichsrecht hauptsichlich
der Inhaber der Landeshoheit auf das Religions- und Kirchenwesen einzuwir-
ken berechtigt war, so trat ,der tatsichliche Einflufi des Landesherren haufig
hinter den der unmittelbar an Ort und Stelle sitzenden Obrigkeiten zurtick“®.

Die konfessionelle Homogenisierung unterblieb in mehreren Reichsstadten.
Der Augsburger Religionsfrieden von 1555 raumte das ius reformandi den
Reichsstidten nicht ein, sondern garantierte den Besitzstand der konfessionel-
len, meist katholischen Minderheit, die sich dariiber hinaus des besonderen
Schutzes des Kaisers und des Reichsrechtes erfreute (§27)’. Damit ermoglichte
er ein Nebeneinander der Religionsparteien. Simultanverhiltnisse entstanden
auch aus handels- und wirtschaftspolitischen Griinden, wie im danischen Gliick-
stadt, das als Konkurrenzplatz zu Hamburg gegriindet worden war. Der déni-
sche Konig gewihrte verschiedenen Konfessionen das Religionsexerzitium, um
die Einwanderung zu férdern®.

Der Westfilische Frieden gewihrleistete mit der Festsetzung des Normaljah-
res 1624 etliche Territorialsimultaneen. Die Normaljahrsregelung erkannte das
ius reformandi der Landesherren zwar im Prinzip an, durchbrach es aber in der
Praxis; denn die Freiheit der Religionsiibung und des Kirchenwesens war ent-
sprechend dem Normaljahr garantiert und ging dem obrigkeitlichen Religions-
bann vor; bei Konversion des Landesherrn blieben Zwangsbekehrungen ausge-
schlossen. Umstritten blieb die Frage, ob ein Landesherr seine eigene Religion
iiber das Mafl des Hausgottesdienstes hinaus in Ortschaften einfithren durfte,
wenn diese im Normaljahr dort keinen Besitzstand gehabt hatte. Der Wortlaut

+ H.-G. Ascuorr, Der Katholizismus zwischen Reformation und Sikularisation, in: H. PaT-
z& (Hg,), Geschichte Niedersachsens Bd. 3,2 (Hildesheim 1983) 217-259, hier 218-221.

5 A.ScHNDLING, Andersgliubige Nachbarn. Mehrkonfessionalitit und Paritit in Territo-
rien und Stidten des Reichs, in: K. Bussmann/H. Scuirring (Hg.), 1648. Krieg und Frieden
in Europa 1. Bd. (Miinchen 1998) 465473, hier 470.

s O. KraMER, Kirchliche Simultanverhiltnisse. Rechtsgeschichtliche Untersuchung mit be-
sonderer Berticksichtigung der wiirttembergischen Kirchensimultaneen (= Jur. Diss. Tiibin-
gen) (Miinchen 1968) 10.

7 KRAMER (Anm. 6) 9; Text: E. WALDER (Bearb.), Religionsvergleiche des 16. Jahrhunderts
1. Bd. (= Quellen zur neueren Geschichte 7) (Bern 21960) 41-68.

8 Vgl. U. LanGe, Stinde, Landesherr und Grofie Politik. Vom Konsens des 16. zu den Kon-
flikten des 17. Jahrhunderts, in: Ders. (Hg.), Geschichte Schleswig-Holsteins. Von den An-
fingen bis zur Gegenwart (Neumiinster 1996) 153265, hier 198-200.
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des einschligigen Art. V §30f. IPO lieff diese Frage offen®. Auf katholischer
Seite wurde dies in der Regel bejaht, weil man nicht zuletzt durch die Konver-
sion einer Reihe protestantischer Fiirsten zum Katholizismus oder durch den
Anfall evangelischer Gebiete an katholische Reichsstinde infolge eines Erbfalls
von neuen Territorialsimultaneen profitierte. Nach dem Reichsrecht erschien die
»blofle Einrdumung der Religionsiibung an eine bisher nicht berechtigte Religi-
onsparte1” unter der Bedingung als erlaubt, dass diese ,fiir ihre Kultuseinrich-
tungen und Bediirfnisse mit eigenen Mittel* sorgte’®. Unzulissig war dagegen
die Zuweisung des Eigentumsrechtes oder auch nur des Mitgebrauches am Kir-
chenbesitz, an gottesdienstlichen Gebiuden oder Ortlichkeiten, die aufgrund
des Normaljahres ausschlieflich der anderen Religionspartei gehorten. Endgil-
tig wurde diese Streitfrage erst durch den Reichsdeputationshauptschluss vom
25. Februar 1803 gelést, der sich prinzipiell fiir die Zulassung des Territorial-
simultaneums aussprach, dabei aber jeder Konfession ,den Besitz und ungestor-
ten Genuf ihres eigentiimlichen Kirchengutes* garantierte (§63)". Seit dem
19. Jahrhundert setzte sich die Gleichberechtigung der Konfessionen als Verfas-
sungsgrundsatz durch; dadurch wurde der Begriff ,Territorialsimultaneum®
durch die Bezeichnung ,Paritit* eindeutiger gefasst und schlieflich verdringt.

2. Das ,Realsimultaneum®

In der Frithen Neuzeit erhielt der Begriff ,,Simultaneum® allmihlich den heu-
tigen Wortsinn (,,Realsimultaneum®)'2. Man verstand darunter , ein festes, histo-
risches, selbstindiges Gebrauchsrecht von Rechtsubjekten[!] verschiedener
Konfessionen an einem und demselben Kultusgegenstand“®*. Simultanrechte
kénnen somit die ,,gemeinsame Benutzung von Kirchen, Friedhéfen od[er] Kult-
gegenstinden (Glocken, Kanzel, Orgel, Altar) durch Anhinger verschiedener
christl[icher] Bekenntnisse“ beinhalten'. Hierfiir kann die rechtliche Grundlage
sehr verschieden sein. Das Gebiude kann Miteigentum der beteiligten kirch-
lichen Gemeinden sein, die dann auch ein gleiches Nutzungsrecht besitzen. Es
kann sich im Alleineigentum einer Gemeinde befinden, die einer anderen ein
bestimmtes, genau abgegrenztes und unwiderrufliches Mitbenutzungsrecht oder
eine Mitbenutzungserlaubnis zugesteht oder zugestehen muss (ius in re aliena).

’ G. SCHAFER, Das Simultaneum. Ein staatskirchenrechtliches, politisches und theologisches
Problem des Alten Reiches (= Europiische Hochschulschriften, Reihe II, 1787) (Frankfurt/
Main u.a. 1995) 13.

' SEHLING (Anm. 1) 375.

"' Text: E. R. Huser (Hg.), Dokumente zur deutschen Verfassungsgeschichte 1. Bd. (Stutt-
gart u.a. *1978) 1-28, hier 22.

' P. WARMBRUNN, Simultaneen in der Pfalz, in: Jahrbuch fiir westdeutsche Landesgeschichte
14 (1988) 97-122, hier 9.

" J. Scuési, Die kirchlichen Simultanverhiltnisse in der Schweiz (= Jur. Diss. Freiburg,
Schweiz) (Altstitten 1905) 5.

" WENNER (Anm. 1) 780.
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Erst wenn dieses Mitbenutzungsrecht unwiderruflich ist, entstehen echte Simul-
tanverhiltnisse'.

Wo eine Kirche im Gebrauch beider Konfessionen stand, war der Chorraum
in der Regel den Katholiken vorbehalten, wihrend das Schiff evangelisch war.
Hiufig wurde die Trennung durch ein Gitter oder sogar eine Mauer unterstri-
chen. Es war aber auch eine sukzessive Benutzung des ungeteilten Raumes mog-
lich". Zuweilen benutze man einen altare portabile fiir eine der Konfessionen,
um das kanonische Verbot der communicatio in sacris zu umgehen. Bei einer
widerruflichen Einraumung der Mitbenutzung (precarium) handelt es sich um
kein echtes Simultaneum; denn die Unwiderruflichkeit ist ,eine notwendige
Folge der eigentiimlichen historischen Begriindungsart der Simultanverhiltnisse
im strengen Sinn des Wortes“".

Abgeschen von den heiligen Stitten in Paldstina waren Simultaneen ,eine
deutsche Eigenttimlichkeit“'® und entstanden infolge der Reformation. Sie be-
trafen iberwiegend Katholiken und Lutheraner, zuweilen Katholiken und Re-
formierte; relativ selten bestanden sie zwischen Lutheranern und Reformierten.
Vornehmlich im Elsass kamen ,, Trimultaneen® auf, die von den drei christlichen
Hauptkonfessionen benutzt wurden. Das geographische Verbreitungsgebiet wa-
ren insbesondere West- und Siidwestdeutschland, aber auch Schlesien und an
Frankreich gefallene Territorien, wie das Elsass und die Grafschaft Mémpelgard,
auflerdem die Schweiz. Da die Konfessionsparteien davon uberzeugt waren, dass
die Reformation ,keine dauernde, sondern nur eine voriibergehende Glaubens-
spaltung bewirkt“!” habe, betrachteten sie Simultaneen als Notbehelf und als
sungesunden Ausnahmezustand“. Diese beruhten in der Regel nicht auf einer
vertraglichen Vereinbarung der kirchlichen Gemeinden, sondern gingen auf ob-
rigkeitliche Anordnung zuriick.

Die erste Welle von Simultaneumsgriindungen reichte von der Reformation
bis zum Westfilischen Frieden; sie erhielt wesentliche Impulse durch das Interim
von 1548, das vor allem in evangelischen Reichsstidten das katholische Religi-
onsexerzitium wieder einfiihrte, und durch den Augsburger Religionsfrieden
von 1555. Wihrend des Dreifligjahrigen Krieges wurden Simultaneen haufig
aufgelost und die Kirchen der Konfession der jeweils siegreichen kriegsfithren-
den Macht zum Alleingebrauch ubergeben. Der Westfalische Friede garantierte
Simultaneen auf der Grundlage des Normaljahres (Art. V; Art. VII §§1,2 IPO)?'.

" Vgl. Sorési (Anm. 13) 10.

¢ H. Norrarp, Zur Communicatio in sacris cum haereticis. Deutsche Rechtszustinde im
17. und 18. Jahrhundert (= Schriften der Konigsberger Gelehrten Gesellschaft, Geisteswis-
senschaftliche Klasse 9, H. 4) (Halle 1933) 110.

7 ScHoOBI (Anm. 13) 6.

' Notrarp (Anm. 16) 111.

1 ALBRECHT (Anm. 1) 72.

% WaRMBRUNN (Anm. 12) 100.

2 Eine Sonderregelung galt fiir den Fall, dass ein Reichsstand verpfindete Gebiete wieder
einloste; hier konnte er ein 6ffentliches Simultanexerzitium zugunsten seiner Konfession
einfiithren (Art. V §27 IPO). KraMER (Anm. 6) 1214, 37.
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Erginzt wurden die Bestimmungen des Westfilischen Friedens durch eine
Reihe von Vergleichen zwischen deutschen Territorialfiirsten. Dazu zihlte der
Bergstrifier Rezess vom September 1650 zwischen dem Mainzer Erzbischof
Johann Philipp von Schénborn und dem Pfilzer Kurfiirsten Karl Ludwig; da-
nach durften die Katholiken in dem an das Erzstift abgetretenen Amt Neuenhain
die calvinistischen Kirchen mitbenutzen®. Nach diesem Vorbild vereinbarte
man im Regensburger Vergleich von 1653 fiir die Orte Hemsbach und Lauden-
bach Simultankirchen und freie Religionstibung fir die Katholiken. Weitere
Simultaneen entstanden in den Kondominaten der Kurpfalz und der Markgraf-
schaft Baden-Baden aufgrund von Vertrigen aus den Jahren 1652, 1653 und
1661%. Der Kolner Vergleich vom 22. Februar 1652% zwischen Pfalzgraf Chri-
stian August von Pfalz-Sulzbach und Philipp Wilhelm von Pfalz-Neuburg
riumte gegen politische Zugestandnisse, die zu einer weitgehenden Unabhin-
gigkeit Pfalz-Sulzbachs fithrten, den Angehorigen der katholischen Konfession
das Miteigentum an allen protestantischen Kirchen und Pfriinden des Fiirsten-
tums ein und schuf etwa 50 Simultaneen®.

Eine zweite Welle von Simultaneumsgriindungen vollzog sich gegen Ende des
17. Jahrhunderts im Rahmen der Reunionspolitik Ludwigs XIV. Am 21. De-
zember 1684 erlief} der in Homburg residierende franzésische Intendant Antoi-
ne Bergeron, Sire de la Goupilliére, fiir den Zustindigkeitsbereich der Metzer
Reunionskammer ein Edikt, nach dem den Katholiken entweder eine von meh-
reren Kirchen zugewiesen oder der Simultangebrauch in protestantischen Kir-
chen eingeraumt wurde. Auf dhnliche Weise verfuhr der Straflburger Intendant
de la Grange im Elsass und den nordlich angrenzenden reunierten Gebieten,
darunter das Amt Germersheim. Bis 1697 wurden im Elsass mehr als 100 Simul-
taneen geschaffen. Im Ryswicker Frieden von 1697 musste Frankreich mit Aus-
nahme des Elsass einen Teil der Reunionen wieder an die rechtmifiigen Besitzer
abtreten; es gelang jedoch nach Geheimverhandlungen mit der Kurie und dem
katholischen Pfilzer Kurfiirsten eine Bestimmung in den Friedensvertrag auf-
zunehmen, nach der die zugunsten der Katholiken cingefithrte Anderung des
konfessionellen Besitzstandes als rechtsgiiltig anerkannt wurde. In allen von

2 G. Curist, Erzstift und Territorium Mainz, in: F. Jircensmerer (Hg.), Handbuch der
Mainzer Kirchengeschichte 2. Bd. (Wiirzburg 1997) 17-444, hier 205f; F. JURGENSMEIER,
Vom Westfilischen Frieden 1648 bis zum Zerfall von Erzstift und Erzbistum 1797/1801, in:
Ders. (Hg.), Handbuch der Mainzer Kirchengeschichte 3. Bd. (Wirzburg 2002) 233-469,
hier 257.

3 WARMBRUNN (Anm. 12) 103.

# Text: E WALLER, Beitrige zum Rechte der Simultaneen mit besonderer Berticksichtigung
der Verhiltnisse in der Stadt Weiden (= Jur. Diss. Erlangen 1905) 15-30.

# W. Vorkerr, Pfilzische Zersplitterung, in: M. SeinpLer (Hg.), Handbuch der bayerischen
Geschichte 3. Bd. (Miinchen 1971) 1289-1349, hier 1345 f.; KRaMER (Anm. 6) 25-28; F. NaD-
WORNICEK, Pfalz-Neuburg, in: A. ScainpLinG/W. ZiecLer (Hg.), Die Territorien des Reichs
im Zeitalter der Reformation und Konfessionalisierung. Land und Konfession 1500-1650
1. Bd. (= Katholisches Leben und Kirchenreform im Zeitalter der Glaubensspaltung 49)
(Minster 1989) 54; allgemein G. NECKERMANN, Geschichte des Simultaneum Religionis
Exercitium im vormaligen Herzogthum Sulzbach (Regensburg 1897).
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Frankreich rekatholisierten Gebieten sollte demnach die katholische Konfession
bestehen bleiben. Auf diese Weise kamen nicht weniger als 39 bislang evangeli-
sche Kirchen in der Kurpfalz und in Pfalz-Zweibriicken in den ausschliefllichen
Besitz der Katholiken. In weiteren 108 vor 1680 rein evangelischen Kirchen blieb
das von den Franzosen eingefiithrte Simultaneum bestehen?.

Im folgenden Jahr ging Kurfiirst Johann Wilhelm unter Bezugnahme auf die
Ryswicker Klausel noch einen Schritt weiter und fithrte in der Pfalz ein allgemei-
nes Simultaneum ein. Er verfugte, dass alle reformierten Kirchen auch den Lu-
theranern und Katholiken zur Mitbenutzung zu 6ffnen seien, lief§ allerdings die
Katholiken im Alleinbesitz ihrer Kirchen. Damit wurden ,,mit einem Schlage 240
Kirchen dem katholischen Kultus® gedffnet”. Diese Maffnahme musste der Kur-
first auf preuflischen Druck hin in der Religionsdeklaration vom 21. November
1705 revidieren. Das Simultaneum wurde mit Ausnahme derjenigen Orte, wo es
schon vor 1685 bestanden hatte, abgeschafft. Die vorhandenen Kirchen und das
Kirchengut sollten stattdessen zwischen Reformierten und Katholiken im Ver-
hiltnis 5:2 geteilt werden. Aufgrund dieser Regelung gab es in der Kurpfalz
neben 212 reformierten und 113 katholischen 130 Simultankirchen®.

3. Kloster- und Stiftskirchen in protestantischer Umgebung

Besonders haufig bildeten sich Simultaneen in Kloster- und Stiftskirchen, ins-
besondere wenn diese auch als Pfarrkirchen fungierten. Die Konvente, die
Schutz beim Kaiser oder einflussreichen Landesherren fanden, blieben katho-
lisch, mussten aber der evangelischen Gemeinde Teile des Kirchengebiudes fiir
gottesdienstliche Zwecke einraumen. Eines der frithesten, bis heute andauern-
den Beispiele einer Simultankirche ist St. Petri in Bautzen in der Oberlausitz?.
St. Petri war die einzige Pfarrkirche der Stadt und die Kirche des Stiftskapitels,
das am Ausgang des Mittelalters neben dem Propst und dem Dekan aus 15
Priabenden bestand. Die Pfarrrechte lagen beim Dekan, der sie durch einen Stift-
herrn, den Plebanus, ausiiben lief.

Die ,schwerste Zisur in der Geschichte des Bautzener Domkapitels“*° stellte

% WaARMBRUNN (Anm. 12) 103-107.

¥ WARMBRUNN (Anm. 12) 108; allgemein: K. MoERrscH, Geschichte der Pfalz. Von den An-
fangen bis ins 19. Jahrhundert (Landau 1987) 411-419; E. JirGensmEIER, Westfilischen Frie-
den (Anm. 22) 371-374.

3 WARMBRUNN (Anm. 12) 109f.; KRAMER (Anm. 6) 41 {.

# R. Vori6, Die simultankirchlichen Beziehungen zwischen Katholiken und Protestanten
zu St. Peter in Bautzen (= Jur. Diss. Leipzig) (Borna-Leipzig 1911); S. Sereert, Niedergang
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Petri in Bautzen (Miinchen/Zirich 1992); Ders. (Hg.), 775 Jahre Domkapitel St. Petri (Baut-
zen 1996); F. ScawarzeacH, Geschichte der Kollegiatkirche und des Kollegiatstiftes St. Petri
zu Bautzen im Mittelalter, in: Neues lausitzisches Magazin 105 (1929) 76-113.
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die Reformation dar. Erste lutherische Predigten lassen sich 1523 nachweisen.
Bereits 1525 war der grofite Teil der stadtischen Bevolkerung lutherisch gesinnt.
Auch im Stiftskapitel fand die reformatorische Bewegung Resonanz. Das Ein-
greifen Konig Ferdinands von Bohmen als Landesherr der Lausitz unterband
durch den Ofener Erlass vom 22. September 1527 einstweilen die religiésen
Neuerungen. Jedoch trat kurz darauf der Rat zur Reformation tiber. Auf Drin-
gen der Biirgerschaft bestellte er mit Benedikt Fischer von Rochlitz einen evan-
gelischen Prediger fiir die Stadtkirche. Das Kapitel bestitigte die Wahl und
verpflichtete sich, zur Besoldung jedes kiinftig ,mit seiner Bewilligung“ ange-
stellten evangelischen Geistlichen einen Betrag zu leisten®. Es stellte wihrend
der kirchlichen Nebenzeiten, den Morgens- und Mittagsstunden, das Schiff von
St. Petri der evangelischen Gemeinde zur Verfiigung und erklirte sich mit der
Benutzung der dortigen Altire fiir den lutherischen Gottesdienst und das
Abendmahl einverstanden. Mit der Einriumung des Kirchenschiffes fiir den
evangelischen Kult durch das Stiftskapitel, das sich weiterhin den Chor vor-
behielt, entstand faktisch in Bautzen das Simultaneum.

Neben dem Dringen seitens des Rates und der Biirgerschaft sowie dem
Wunsch nach Sicherung des kommunalen Friedens waren die prolutherischen
Neigungen einiger Stiftsherren ein Grund fiir dieses Zugestindnis. Hinzu kam,
dass die Stadt an St. Petri als ,einziger Pfarrkirche Bautzens“* ein Eigentums-
recht reklamierte. Dies musste ihre Benutzung ,,durch die Protestanten als etwas
ganz Normales erscheinen lassen und auch die hierin liegende Ubertretung des
kanonischen Rechts, das den Mitgebrauch katholischer Gotteshiuser durch
Nichtkatholiken verbietet, mit der necessitas urgens entschuldigen*®. Die Uber-
lassung eines anderen Gotteshauses an die Protestanten hitte dessen Erhebung
zur Pfarrkirche bedeutet und ware ,auf zu grofie Schwierigkeiten gestoflen.
Auflerdem hitte keine andere Kirche ausreichend Raum fiir lutherische Gottes-
dienste geboten.

Der lutherischen Gemeinde gelang es in den folgenden Jahren, ihre Position in
der Petrikirche zu stabilisieren. Begtinstigt wurde diese Entwicklung durch die
mifligende Haltung der Dekane, die als Humanisten der reformatorischen Be-
wegung zeitweise nahe standen. Das Kapitel behielt sich jedoch die Anstellung
der Pridikanten vor und bestand darauf, dass die Taufen der Stadtbewohner
nach katholischem Ritus auf dem Chor vollzogen wurden; ebenso fanden die
Begribnisse nach altkirchlichem Ritus statt.

Die bald beginnenden Auseinandersetzungen zwischen Katholiken und Pro-
testanten, zwischen Kapitel und Rat um das Simultaneum in Bautzen wurden
unter dem Dekanat Johann Leisentrits® erheblich entschirft. Bei seinem Amts-

* VoTNG (Anm. 29) 8.

2 ScHWARZBACH (Anm. 29) 111.

® VoéTie (Anm. 29) 14.

* VorTic (Anm. 29) 14.

* W. GerBLICH, Johann Leisentrit und die Administratur des Bistums Meiflen in den Lau-
sitzen (Erfurter Theologische Studien 4) (Leipzig [1959]); SEIFERT, Leisentrit (Anm. 29);
DERSs., Leisentrit, Johann, in: Gatz B 1448, 413 1.
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antritt als Domdekan am 22. August 1559 bestand noch kein Vertrag iiber die
gemeinsame Nutzung von St. Petri. 1583 gelang es ithm, eine Vereinbarung mit
dem Rat abzuschlieflen, die zusammen mit dem erst nach seinem Tod ausgehan-
delten Taufrezess vom 6. Marz 1599 die ,Hauptgrundlage des Bautzener Simul-
taneums bis heute bildet“*. Die Vereinbarung von 1583 legte u.a. fest, dass die
evangelische Gemeinde ihren Vormittagsgottesdienst spitestens um 8.30 Uhr zu
beenden und die Kirche mittags spatestens um 13.30 Uhr zu riumen habe. Sie
musste versprechen, die bei St. Nikolai eingepfarrten sorbischen Bauern nicht
zum Protestantismus zu zwingen. Leisentrit bewilligte den Lutheranern auf8er-
dem den Gebrauch der Empore fiir ihre Schiiler und die Benutzung der Orgel an
einigen Tagen des Kirchenjahres. Dagegen verpflichtete sich der Rat, seinen
Predigern alle Schmahungen zu verbieten und keine Neuerungen in der Dom-
kirche einzufiihren, die gegen die alten Rechte des Kapitels verstielen. Der
Taufrezess von 1599% riumte die Lutheranern ex gratia die Taufe durch einen
evangelischen Geistlichen nach evangelischem Ritus und die Benutzung eines
eigenen Taufbeckens ein, wofiir allerdings keine Stolgebiihren erhoben werden
durften. Demgegeniiber erkannte der Rat die Jurisdiktion des Domdekans auch
liber die Protestanten an und raumte dem Kapitel eine patronatsihnliche Stel-
lung tiber die Kirchen Bautzens ein.

Zu Beginn des Dreifligjihrigen Krieges anderte sich der Simultangebrauch
von St. Petri fir kurze Zeit zuungunsten der Katholiken. Die Stinde der Lausitz
betrieben 1619 zusammen mit den béhmischen und schlesischen Stinden die
Absetzung Ferdinands II. und die Wahl Friedrichs V. von der Pfalz zum Kénig
von Béhmen. Im August des gleichen Jahres vertrieb die evangelische Biirger-
schaft Bautzens das Kapitel aus dem Dom, das daraufhin die Nikolaikirche fiir
seine Gottesdienste benutzte. Im Auftrag Ferdinands II. fithrte Kurfiirst Johann
Georg von Sachsen, dem der Kaiser die beiden Lausitzen zur Deckung der
Kriegskosten verpfindet hatte, die Exekution gegen die aufstindischen Lausit-
zer Landstinde durch und eroberte am 5. Oktober 1620 Bautzen. An die kaiser-
liche Pfandverschreibung war die Bedingung gekniipft, in den Religionsangele-
genheiten keine Neuerungen anzuerkennen. Dies bedeutete fiir die evangelische
Seite die Garantie der Religionsfreiheit und fiir die Katholiken die Wiederher-
stellung des ehemaligen Besitzstandes. Das Angebot des Rates, dem Kapitel
gegen Abtretung des Chores von St. Petri eine andere Kirche zu iiberlassen, wies
Domdekan Gregor Kathmann von Maurugk (1620-1644)% zuriick, so dass mit
der Wiedereinweihung des Chores am 31. Oktober 1622 der alte Rechtszustand
wiederhergestellt wurde®. Der Traditionsrezess von 1635, der die Abtretung der
Lausitzen an den sichsischen Kurfiirsten im einzelnen regelte, sicherte den kon-
fessionellen Besitzstand. Kathmann erreichte auflerdem, dass das kaiserliche

3 SEIFERT, Leisentrit (Anm. 29) 37f.; V611G (Anm. 29) 20f.

7 Voric (Anm. 29) 23f.

* S. SerrERT, Kathmann von Maurugk, Gregor, in: Gatz B 1448, 360f.
? Vortic (Anm. 29) 31.
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Schutzrecht, das ius protectionis, in der Religionssache auch nach der Ubergabe
der Lausitz an Sachsen fortdauerte®.

In Bautzen kam es wegen der gemeinsamen Benutzung des St.-Petri-Domes in
den folgenden Jahrzehnten wiederholt zu Streitigkeiten. Diese ergaben sich aus
der Bauunterhaltung, der Reparatur des durch Kriegshandlungen beschidigten
Kirchengebdudes, aus Verinderungen innerhalb der Kirche und der Anstellung
von Kirchenbediensteten. Die katholische Seite stellte immer nachdriicklicher
die Behauptung auf, dass die St.-Petri-Kirche Eigentum des Kapitels sei und
die evangelische Gemeinde lediglich ein Mitbenutzungsrecht besitze. Die Vor-
rangstellung des katholischen Teils fand darin seinen Ausdruck, dass das Kapitel
das alleinige Beschliefungsrecht an der Kirche ausiibte, zu Ostern und Fron-
leichnam die Prozession auch durch das Kirchenschiff fithrte und am Oster-
sonntag von der evangelischen Kanzel eine Predigt fiir die katholischen Wenden
der Stadt durch einen Domherrn halten lieff. Bis ins 19. Jahrhundert hinein
konnte der Domdekan die geistliche Jurisdiktion behaupten, was sich u.a. in
der Behandlung der Ehesachen vor seinem Forum duflerte; die Anstellung der
evangelischen Geistlichen geschah, wenigstens in der Stadt Bautzen, durch das
Kapitel. Erst der im Mirz 1850 zwischen dem Stift und dem Stadtrat abgeschlos-
sene Vertrag fiihrte eine eindeutige eigentums- und besitzrechtliche Trennung
von Kirchenschiff und Chor durch?.

Spater als in Bautzen setzte sich die Reformation im Erzstift Magdeburg und
im Hochstift Halberstadt durch. Auch nachdem diese Gebiete in der zweiten
Hilfte des 16. Jahrhunderts evangelisch geworden waren, blieben hier 17 Klo-
ster katholisch; sie wurden durch die Normaljahrsbestimmung des Westfili-
schen Friedens in ihrem Bestand garantiert®. Einige Klosterkirchen behielten
ihre Funktion als Pfarrkirchen fiir die protestantischen Dorfgemeinden. Die
katholische Abtissin des Zisterzienserinnenklosters Althaldensleben®, Sophie
von Alvensleben, sah sich 1562 unter dem Druck der Landesherrschaft gezwun-
gen, einen Prediger fiir den evangelischen Teil der Dorfschaft einzustellen und
lutherische Nonnen aufzunehmen. Spatestens seit 1573 fand in der Klosterkirche
neben der katholischen Messe evangelischer Gottesdienst statt. Nach der Jahr-
hundertwende wurde die Aufnahme evangelischer Mitglieder systematisch be-
schrankt, so dass 1674 mit dem Tod der letzten evangelischen Nonne der Kon-

0 SEIFERT, 775 Jahre (Anm. 29) 23.

# Véric (Anm, 29) 36-38.

2 R. Jorpen, Das Erzbischofliche Kommissariat Magdeburg. Geschichte und Rechtsstel-
lung bis zur Eingliederung in den Diézesanverband Paderborn, 1. u. 2. T. (= Studien zur
katholischen Bistums- und Klostergeschichte 7) (Leipzig 1964) 5-99.

# JoppeN (Anm. 42) 16-19; G. ScurecEL (Hg.), Repertorium der Zisterzen in den Liandern
Brandenburg, Mecklenburg-Vorpommern, Sachsen, Sachsen-Anhalt und Thiiringen (Lang-
waden 1998) 280-283; F. ScHRADER, Untersuchungen zu Verfassung und Seelsorge der ka-
tholischen Klgster im ehemaligen Herzogtum Magdeburg, in: Ders. (Hg.), Reformation und
katholische Kloster. Beitrige zur Reformation und zur Geschichte der klosterlichen Rest-
bestinde in den ehemaligen Bistiimern Magdeburg und Halberstadt (= Studien zur katho-
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vent wieder rein katholisch war. Da Unklarheit dariiber bestand, ob das Kloster
1624 das offentliche katholische Religionsexerzitium besessen hatte, entstand
nach dem Ubergang des Fiirstentums Magdeburg an Brandenburg ein langjih-
riger Streit iiber die Ausiibung der Pfarrrechte. Wenn auch zwischen 1631 und
1720 in Althaldensleben kein eigener evangelischer Pfarrer amtierte, so wurde
eiEa it Edoste ol oaihnl saiion ok emistsDessich »gegen
den Willen des Klosters in Althaldensleben gebildeten evangelischen Gemein-
de“* musste der Konvent 1708 die Halfte der Kirche abtreten. Sie wurde durch
eine Bretterwand geteilt. Der 6stliche Teil mit dem Turm verblieb den Protestan-
ten, der westliche der katholischen Gemeinde. Das Kloster behielt das Nomina-
tionsrecht fiir den Prediger; es wurde verpflichtet, 1720 ein Pfarrhaus fir ihn zu
errichten, und trug die Baulast fiir Kirche und Schule sowie die Kultuskosten fiir
beide Gemeinden.

Nach wiederholten Visitationen waren Abt Heinrich Schuckmann und der
grofite Teil des Konventes der Benediktinerabtei Groff Ammensleben®® um 1572
zur Reformation tbergetreten. Wenn auch unter Schuckmanns Nachfolger,
Ludgerus Hiiffgens (1580-1608), die Rekatholisierung des Konventes gelang,
musste das Kloster wihrend dieser Zeit auf Anordnung des Landesherrn einen
Prediger anstellen und protestantischen Gottesdienst zulassen, wihrend der
vom Kloster ernannte Pfarrer katholisch war. Ein eigener evangelischer Pfarrer
erscheint erst in den 1670er Jahren; bis dahin wurde die evangelische Gemeinde
vom Pfarrer in Gutenswegen betreut. Die Kirche von Groff Ammensleben war
Eigentum des Klosters; der evangelischen Gemeinde stand ein Nutzungsrecht
zu. Der Chor und die vordere Hilfte gehorten der katholischen, die hintere
Halfte ausschliefilich der evangelischen Gemeinde, die fiir ihren Gottesdienst
einen beweglichen Altar benutzte®.

Das Zisterzienserinnenkloster Marienstuhl vor Egeln* blieb katholisch, auch
nachdem der gleichnamige Ort 1547 protestantisch geworden war. Im Ortsteil
Altemarkt bildete sich ebenfalls eine evangelische Gemeinde, die um 1577 die
Klosterkirche als Pfarrkirche beanspruchte. Dies fihrte zur Aufteilung des Got-
teshauses. Die katholische Gemeinde von Altemarkt behauptete den westlichen
Chor mit dem Altar und den hinteren Teil der Kirche; die evangelische Gemein-
de erhielt die Mitte der Kirche und liefs sich dort durch das Kloster einen neuen
Altar errichten. 1730 einigte man sich dahingehend, dass das Kloster der evan-
gelischen Gemeinde eine neue Kirche errichtete und die Protestanten die Klos-
terkirche verliefen. Nach Abbruch der alten Klosterkirche baute der Konvent
zwischen 1732 und 1734 die neue Barockkirche.

In Marienstuhl wurde die Orgel sowohl fiir den evangelischen als auch fiir den

* ScHRADER, Untersuchungen (Anm. 43) 199.

* SCHRADER, Untersuchungen (Anm. 43) 206-212; JoPPEN (Anm. 42) 20-23.

“ F. ScHRADER, Kirchliches Einheitsbewufitsein und Toleranz im Herzogtum Magdeburg
wiahrend des 17. und 18. Jahrhunderts, in: DERs. (Hg.), Reformation (Anm. 43) 139-151, hier
146.

7 JorPEN (Anm. 42) 44-47; SCHLEGEL (Anm. 43) 214-217; SCHRADER, Untersuchungen
(Anm. 43) 199-202.
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katholischen Gottesdienst in Anspruch genommen und von demselben Organi-
sten gespielt. Auch die Kanzel wurde hier wie in Grof§ Ammensleben von evan-
gelischen und katholischen Geistlichen gemeinsam benutzt*.

4, Simultaneen in Reichsstidten

Das Simultaneum am Dom zu Wetzlar® besteht ebenfalls bis heute. Seine
Entstehung verlief dhnlich wie in Bautzen; allerdings befand sich die katholische
Seite in einer politisch und rechtlich noch ungiinstigeren Situation. Die Kirche
gehorte dem Kanonikerstift St. Marien und war auflerdem stidtische Pfarr-
kirche. Bereits im Mittelalter vollzog sich innerhalb der Kirche die Trennung
zwischen Chor und Schiff, die um die Mitte des 14. Jahrhunderts durch die
Errichtung des Lettners betont wurde. Da die Stiftsvikare an den zahlreichen
Seitenaltiren Gottesdienst hielten, war diese Trennung jedoch nicht vollstindig.

Bereits 1525 kamen in der Biirgerschaft und seitens der Ziinfte Forderungen
nach evangelischer Predigt auf. Obwohl sich zu diesem Zeitpunkt die Reforma-
tion in den Wetzlar umgebenen Territorien Hessen und Nassau durchsetzte,
verharrte die Stadt bis in die 1540er Jahre beim alten Glauben. Danach blieben
lediglich die Stiftsherren und die kleine Gruppe ihres Gesindes katholisch. Noch
1624 wurden nur finf katholische Biirger gezihlt. Von der Méglichkeit einer
Sakularisierung des Stiftes machte die Stadt wegen ihrer Abhingigkeit vom Kai-
ser, unter dessen speziellen Schutz der Konvent stand, keinen Gebrauch. 1530
hatte der Landgraf von Hessen das Amt des Reichsvogts und Schutzherrn Wetz-
lars vom Grafen von Nassau tibernommen; gleichzeitig war er auch Pfandherr
der Stadt. Um die Einverleibung durch den Landgrafen zu verhindern, war die
enge Anlehnung Wetzlars an den Kaiser unabdingbar. Dies fiihrte zu der ,er-
staunlich weitgehenden Nachgiebigkeit, die die ,,evangelische Stadt der zahlen-
mifig verschwindend kleinen katholischen Gruppe in der Frage des Gebrauchs
der Kirche bezeigte“**. Hinzukam, dass das Stift im Kurfiirsten von Trier als
zustandigen Diézesanbischof einen weiteren einflussreichen Schutzherrn besaf3,
der ,das Gewicht und die Macht® seiner Person und seines Amtes sowie ,,die
hiufig tiberlegene Verhandlungsfithrung und -ausdauer seiner vorziiglich rechts-

*# SCHRADER, Einheitsbewusstsein (Anm. 46) 146f.

“ G. Lortes, Religionspolitik im Zeichen herrschaftlicher Schwiche. Die Wetzlarer Simul-
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TEUFFEL/K. Nowaxk (Hg.), Religionspolitik in Deutschland. Von der Frithen Neuzeit bis zur
Gegenwart. Martin Greschat zum 65. Geburtstag (Stuttgart u.a. 1999) 51-63; H. Bock, Die
gemeinsame Benutzung des Wetzlarer Domes durch die Konfessionen. Ursprung und Ent-
wicklung, in: Monatshefte fiir Evangelische Kirchengeschichte des Rheinlandes 13 (1964) 69—
95; E. ScHULTEN, Das Wetzlarer Marienstift im 16. Jahrhundert (Wetzlar 1991); Ders., Das
Wetzlarer Marienstift im Dreifligjahrigen Krieg (Wetzlar 1993); V. Press, Wetzlar — Reichs-
stadt und Reich im Spatmittelalter und in der Frithen Neuzeit, in: Mitteilungen des Wetzlarer
Geschichtsvereins 31 (1985) 57-101.
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kundigen und ausdrucksgewandten Rite wie auch das Verwaltungsgeschick sei-
ner Kanzlei zugunsten des Stiftes einsetzte®'. Allerdings untersagte der Rat dem
Kapitel die Durchfithrung von Prozessionen und die Verrichtung aller sakralen
Handlungen im Kirchenschiff, das ausschliefflich dem gottesdienstlichen Ge-
brauch der Evangelischen diente. Dagegen wurde den Stiftsherren der Chor
nicht streitig gemacht. Der Augsburger Regionsfrieden von 1555 brachte eine
erste rechtliche Absicherung dieser Situation.

Eine Vereinbarung zwischen dem Stift und der Stadt regelte 1561 die Frage der
Gottesdienstzeiten und der Bauunterhaltung. Die iiberkommene gemeinschaft-
liche Verwaltung des Bauvermogens sollte erhalten bleiben und die Stadt keine
Verfligung ohne Einwilligung des Kapitels treffen. Der gemeinsamen Bauhof-
Verwaltung oblag die Unterhaltung von Dach und Umfassungsmauern der Kir-
che, wihrend jede Seite fiir die Instandhaltung des von ihr benutzten Teiles im
Kircheninneren verantwortlich war. Als 1613 die Besetzung der Stelle des ersten
evangelischen Pfarrers anstand, der aus der Stiftskasse besoldet, aber vom Rat
allein ernannt wurde, drang der Trierer Erzbischof auf eine Mitwirkung des
Stiftskapitels entsprechend der Verfahrensweise wihrend des Mittelalters. Da-
nach sollte der Pfarrer von einer Kommission aus drei Schoffen als Vertreter der
Biirgerschaft und drei Stiftsherren innerhalb von dreiflig Tagen nach Eintreten
der Vakanz gewihlt und vom Archidiakon eingefihrt werden. Der Stadtrat kam
dieser Forderung nach. Der Stiftsdekan, der Chormantel und Stola trug, ver-
pflichtete den neuen Pfarrer im Kirchenschiff auf das Augsburger Bekenntnis
und fithrte ihn durch Handauflegung in das Pfarramt ein. Bis zur Auflésung
des Stiftes blieb es bei diesem Verfahren der Wahl und Einfithrung?.

Somit hatten sich zu Beginn des 17. Jahrhunderts feste und klare Grundsitze
hinsichtlich der Besitzverteilung und des Gebrauchs der Raumlichkeiten in der
Kirche, der Benutzungszeiten, der Bauunterhaltung und der Verwaltung des
Kirchenvermogens sowie der Anstellung und Besoldung der evangelischen
Stadtpfarrer herausgebildet. Dagegen blieben die rechtlichen Eigentumsverhilt-
nisse einstweilen noch ungeklirt, wobei das Kapitel fir sich ein ius in rem in
Bezug auf die Stiftskirche und den Stiftskomplex sowie das exklusive Nutzungs-
recht fiir den Chorraum in Anspruch nahm.

Neben dem katholisch-lutherische Simultaneum im Dom entstand in Wetzlar
gegen Ende des 16. Jahrhunderts noch ein lutherisch-reformiertes. 1586 nahm
die Stadt 60 reformierte Glaubensfliichtlinge aus den spanischen Niederlanden
auf und riumte ihnen bis zum Bau eines eigenen Gotteshauses die Mitbenutzung
der Kirche des Barfuflerklosters ein, das nach seiner Authebung 1555 an die Stadt
gefallen war und dem lutherischen Gottesdienst diente. Nach dem Vorbild des
Domsimultaneums tiberlieR man den Reformierten den Chor, wihrend die
evangelische Stadtgemeinde das Kirchenschiff fiir sich in Anspruch nahm. Als
1626 unter der spanischen Besetzung die Franziskaner ihre Kirche in Wetzlar
zurtickerhielten, wich die reformierte Gemeinde in die Stiftskirche aus, so dass

' Bock (Anm. 49) 75.
2 Norrare (Anm. 16) 113.
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hier fiir kurze Zeit ein Trimultaneum bestand®. Jedoch unterband der Rat im
folgenden Jahr den reformierten Gottesdienst. Die Reformierten besuchten fort-
an die Kirche im benachbarten solmsischen Niedergirmes. Erst 1667 lieff der Rat
den reformierten Kultus in franzosischer Sprache in der Franziskanerkirche
wieder zu, wodurch das lutherisch-reformierte Simultaneum wiederauflebte; es
wihrte allerdings nur kurze Zeit. 1675 wurde den Franziskanern die Riickkehr
in einen Teil ihres fritheren Klosterkomplexes erméglicht. Der Rat kam damit
einem Wunsch des Kaisers nach. In der Klosterkirche herrschte seitdem ein
katholisch-reformiertes Simultaneum, das allerdings durch die Errichtung einer
Mauer zwischen Chor und Kirchenschiff praktisch zwei Teilkirchen schuf, ,die
sich auch baulich auseinanderentwickelten und das Prinzip der konfessionellen
Separation sinnfillig machten®*.

Die geographische Lage, aber auch die Trikonfessionalitit der Stadt waren
wichtige Vorbedingungen fiir die Verlegung des Reichskammergerichts aus
dem im Pfilzischen Krieg zerstorten Speyer nach Wetzlar im Jahre 1693. Beson-
ders die Katholiken, deren Anzahl Mitte der 1680er Jahre vier Kanoniker und
nicht mehr als zwanzig Wetzlarer Biirger betrug®, konnten eine Reihe von For-
derungen als Bedingung fir die Verlegung des Gerichtes durchsetzen. Sie be-
griindeten dies mit dem Wachstum ihrer Gemeinde in der Reichsstadt. Innerhalb
weniger Jahrzehnte sollte ihre Zahl auf {iber 1000 ansteigen und ca. 20 Prozent
der Stadtbevélkerung ausmachen®. Zwar konnten sie trotz anfinglicher Zu-
sagen des Rates ihre Gottesdienstrechte nicht auf das Kirchenschiff des Domes
ausweiten”; dafiir wurden die Jesuiten in der Stadt zugelassen und ihnen der
Arnsburger Hof als Residenz tberwiesen®®. Mit kaiserlicher Unterstiitzung bau-
ten sie das katholische Schulwesen aus®.

Die Streitigkeiten iiber die gemeinsame Benutzung des Domes fanden im
18. Jahrhundert ihre Erledigung ,ganz entsprechend dem tiberkommenen Be-
sitzstand“®. Erst nach 1945, als die Anzahl der Katholiken durch die Aufnahme
von Vertriebenen stark angewachsen war, vereinbarten beide Kirchengemeinden
eine gemeinsame Benutzung des Kirchenschiffes. An der neuen Orgel, die die
alte evangelische ersetzte, besaflen beide Gemeinden ein Eigentum zu gleichen
Teilen. Gegen die Protestanten hielt die katholische Seite weiterhin an ihrem
Miteigentumsrecht am Kirchenschiff fest.

Auch die Kirche St. Martin in der ehemaligen Reichsstadt Biberach® wird

> LortTes (Anm. 49) 58f. Seit dem 17. Jahrhundert wird die Stiftskirche als ,Dom* bezeich-
net.
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» Bock (Anm. 49) 81.

% H.-W. Haun, Altstindisches Biirgertum zwischen Beharrung und Wandel. Wetzlar 1689
1870 (Stadt und Biirgertum 2) (Miinchen 1991) 92.

7 Im Gegensatz zu LoTTES (Anm. 49) 61 siche Bock (Anm. 49) 82.

** Press (Anm. 49) 90f.

* Hanun (Anm. 56) 92.

% Bock (Anm. 49) 82.

¢ KraMER (Anm. 6) 145-183; P. WarRMBRUNN, Zwei Konfessionen in einer Stadt. Das Zu-
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heute noch simultan genutzt. Biberach gehérte zu den Stidten, in denen sich ein
Simultaneum nach der Wiedereinfithrung des katholischen Gottesdienstes infol-
ge des Interims bildete. Bereits 1521 waren in der Stadt von Memmingen aus
lutherische Schriften im Umlauf. Die neue Lehre fand hauptsichlich bei der
Zunfthandwerkerschaft Aufnahme, wihrend die Mehrheit der Patrizier auf-
grund der engen Verflechtung mit dem 6rtlichen Klerus, der Furcht vor dem
Verlust geistlicher Pfriinden fiir Familienangehorige sowie der intensiven Bezie-
hungen zum katholischen Hinterland altglubig blieb. Den endgiiltigen Durch-
bruch erlebte die Reformation 1529, nachdem ein grofer Teil des katholischen
Patriziats abgewihlt und der zwinglianisch orientierte Handelsmann Jakob
Schmidt zum Biirgermeister bestimmt worden war. Danach wurden die wichtig-
sten politischen Gremien der Stadt von einer protestantischen Mehrheit domi-
niert. Das Kirchenwesen, das durch Bartholomius Miiller nach Schweizer Vor-
bild geordnet wurde, stand unter der Oberhoheit des Rates. Am 11. Mai 1531
verbot der Kleine Rat die Messe und sperrte den Altgliubigen, deren Zahl in
diesem Jahr auf ca. 70 Personen sank, die Pfarrkirche®.

Das Augsburger Interim von 1548 beendete die ,protestantische Alleinherr-
schaft“®* in Biberach; ihm kam ,eine Schliisselstellung“®* fiir die Entwicklung
zur Bikonfessionalitit innerhalb der Stadt und fiir die Entstehung des Simulta-
neums an St. Martin zu. Aufgrund eines strengen kaiserlichen Befehles wurden
die Katholiken in die Pfarrei und Pfarrkirche restituiert. Nach 17 Jahren fand am
13. August 1548 in St. Martin wieder katholischer Gottesdienst statt. In den
folgenden Jahren gelangte in Biberach weder das katholische noch das Augs-
burger Bekenntnis, aber auch nicht das Interim zur Alleinherrschaft. In der
Pfarrkirche setzte sich bis 1551 ein Nebeneinander evangelischer und katho-
lischer Glaubensausiibung durch. Da den Protestanten die Spendung des
Abendmahls gemifl der Confessio Augustana verwehrt war, mussten sie sich
mit Duldung des Rates auf das Predigen beschrinken®.

Die von Karl V. in den schwibischen Reichsstidten durchgesetzten Verfas-
sungsinderungen verbesserten die Stellung der Katholiken®. Sie beseitigten das
Zunftregiment und setzten méglichst katholische Rite ein, die aus dem Patriziat
genommen wurden. In Biberach trat die Anderung der kommunalen Verfassung

sammenleben von Katholiken und Protestanten in den parititischen Reichsstidten Augs-
burg, Biberach, Ravensburg und Dinkelsbiihl von 1548 bis 1648 (= Versffentlichungen des
Instituts fiir curopiische Geschichte Mainz, Abt. fiir abendlindische Religionsgeschichte
111) (Wiesbaden 1983) passim; G. Prererer, Das Ringen um die Paritat in der Reichsstadt
Biberach, in: Blatter fiir wiirttembergische Kirchengeschichte 56 (1956) 3—75; B. RiirH, Von
der Reformation zum Simultaneum. Biberachs Weg in die Bikonfessionalitit, in: Heimat-
kundliche Blatter fiir den Kreis Biberach 21 (1998) 14-31; K. DigmER, Simultaneum und
Paritit. Stationen eines Weges, in: ebd. 32-47.
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Simultaneen im Reich zwischen der Reformation und dem Westfalischen Frieden 127

am 18. November 1551 in Kraft*. Die Handwerker verloren ihre Vorrangstel-
lung im Rat; bei der Neubesetzung der kommunalen Gremien, des Kleinen und
des zwanzig Mitglieder umfassenden Grofien Rates, der Gerichte und simtlicher
stadtischer Amter wurde die katholische Minderheit bevorzugt. Das Biirger-
meisteramt und der Geheime Rat entwickelten sich zu einer Domine der Ka-
tholiken. Trotz dieser fiir den Katholizismus giinstigen Rahmenbedingungen
scheiterte die vom Konstanzer Bischof geforderte umfassende Rekatholisierung
der Pfarrkirche an den numerischen Verhiltnissen. Die Protestanten verfiigten
mit 6000 Gliubigen gegentiber 200 Katholiken® {iber eine erdriickende Mehr-
heit und benétigten einen entsprechend groflen Kirchenraum, wofiir nur St.
Martin in Frage kam. Zur Zeit des Augsburger Religionsfriedens scheint der
simultane Gebrauch von St. Martin iiblich gewesen zu sein. Damit hatte dieser
Zustand eine rechtliche Absicherung erhalten. Eine endgiiltige Regelung erfolg-
te durch den Vertrag vom 1. September 1566 zwischen dem Biirgermeister, dem
Rat und dem Spital der Stadt Biberach einerseits sowie dem Abt und Konvent
von Eberbach andererseits, bei dem die Pfarrkirche inkorporiert war und das
Patronatsrecht lag®. Das Kloster verkaufte seine Patronatsrechte und den
Grundbesitz der Pfarrei fiir 31.000 fl. an das Biberacher Spital. Der Stadtrat
durfte als Verwalter der Spitalstiftung die Pfarrsatzung nur der katholischen
Religion gemdfl verwenden und die Pfarrstelle lediglich mit katholischen Kan-
didaten besetzen. Dadurch war gewihrleistet, dass die Pfarrei von St. Martin
auch in Zukunft katholisch blieb. Die evangelische Gemeinde besaf§ den Status
»einer aus der kath[olischen] Pfarrei eximierten Personalgemeinde“”, die formal
weiterhin der bischéflichen Jurisdiktion unterstand. Uber das Eigentum oder
den Besitz der Pfarrkirche erhielt der Vertrag keine eindeutigen Bestimmungen.
Die Nutzungsrechte der Protestanten blieben jedoch unberiihrt.

Die folgenden Jahre waren durch ein ,relativ reibungsloses Funktionieren des
Nebeneinanders beider Konfessionen“” gekennzeichnet. Katholiken und Pro-
testanten schienen ,im privaten Alltag [...] oft recht gut“ miteinander aus-
zukommen™. Als 1584 ein Blitz in den Kirchturm einschlug und Glocken und
Orgel beschidigte, riefen Katholiken und Protestanten eine gemeinsame Stif-
tung ins Leben, in die Angehorige beider Konfessionen so reichlich einzahlten,
dass die Reparaturen im folgenden Jahr vollendet werden konnten™.

Nach der Jahrhundertwende mehrten sich Vorfille, die auf eine ,allgemeine
Abkiihlung des Klimas zwischen den Konfessionen“”™ schlieflen lassen. 1600

¢ WARMBRUNN (Anm. 61) 116-119; RiTH (Anm. 61) 22.

% KRrRaMER (Anm. 6) 150.

% WARMBRUNN (Anm. 61) 224f.; KraMER (Anm. 6) 150f.

7 Zitiert nach WARMBRUNN (Anm. 61) 225.

7' WARMBRUNN (Anm. 61) 225.

7 'TUcHLE (Anm. 66) 167. Das war nicht zuletzt das Ergebnis eines neuen Zeitplans fiir die
beiderseitigen Gottesdienste. Danach erhielten die Katholiken, die ihren Hauptgottesdienst
bislang um 11.00 Uhr feierten, die Zeit um 8.00 Uhr.
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7 WARMBRUNN (Anm. 61) 225.



128 Hans-Georg Aschoff

beschwerten sich die Protestanten uiber das Eindringen der Katholiken in die
Kirche vor dem Ende des evangelischen Gottesdienstes; auflerdem klagten sie
dariiber, dass die Altgliubigen noch wihrend der evangelischen Predigt mit
Gesang und Geschell das Allerheiligste in den Chor getragen und den Prediger
damit zum Schweigen gebracht hatten. Einige Jahre spiter emporte sich die
katholische Gemeinde dariiber, dass die Protestanten in der Kirche das fiir Ka-
tholiken anstoflige Lied , Erhalt uns Herr” gesungen und den Katholizismus in
Predigten herabgewtrdigt hatten; auflerdem seien die Heiligenbilder beschadigt
worden. Im Mirz 1607 storte ein Priester die evangelischen Gottesdienste durch
lautes Reden und Gestikulieren, so dass sie abgebrochen werden mussten und
die aufgebrachten Gliubigen den Geistlichen aus der Kirche vertrieben. Dies
nahm der mehrheitlich katholische Rat zum Anlass, um die Auflésung des Si-
multaneums zu fordern, was allerdings ohne Wirkung blieb. Zwei Jahre spater
fuhlten sich die Katholiken in ihrer religiosen Praxis angegriffen, als drei Stu-
denten beim Vorbeizichen der Fronleichnamsprozession, die nicht mehr wie
tiblich in der Pfarrkirche, sondern auflerhalb des Kirchhofes stattfand, aus Pro-
test die Kopfbedeckung nicht abnahmen?.

Eine zeitlich begrenzte Aufhebung des Simultaneums erfolgte erst im Drei-
f8igjahrigen Krieg. Wahrend der Besetzung durch kaiserliche Truppen wurde den
Protestanten 1628 die Mitbenutzung der Pfarrkirche sowie einer Reihe weiterer
Gotteshduser untersagt. Der Magistrat berief sich dabei auf den Vertrag von
1566, der seiner Meinung nach ein Simultaneum ausschloss. Die Pfarrkirche sei
vom Kloster Eberbach nicht mit 6ffentlichen Mitteln, sondern aus dem Spital-
vermogen mithilfe einer Anleihe abgelést worden. Die Protestanten seien zur
Zeit des Religionsfriedens gar nicht im Besitz der Pfarrkirche gewesen. Aufler-
dem hitte sich der Religionsfrieden auf sie als Zwinglianer nicht beziehen kon-
nen. Die Protestanten mussten nach erfolglosen Eingaben an den Kaiser ihren
Gottesdienst in der raumlich beengten St.-Nikolai-Kapelle feiern. Bis zur Er-
oberung Biberachs durch die Schweden im April 1632 blieben die Katholiken
im Alleinbesitz der St.-Martin-Kirche; dann fiel sie an die Protestanten. Als die
Kaiserlichen Biberach im Herbst 1633 besetzten, wurde das Simultaneum wie-
derhergestellt. Allerdings blieb den Evangelischen aufgrund eines Vorfalls im
Jahr 1638, als das Weihwasserbecken verunreinigt wurde, der Chor bis ins
20. Jahrhundert hinein verschlossen?.

Der Westfilische Frieden enthielt fiir die bikonfessionellen Reichsstadte
Augsburg, Dinkelsbiihl, Ravensburg, Kaufbeuren und Biberach eine Reihe von
Sonderbestimmungen (V, §§3ff.; §29 IPO). Fir Biberach bedeutete dies die
Einfithrung der zahlenmifligen Paritit im Magistrat; alle stidtischen Amter
wurden konfessionell aufgeteilt oder doppelt besetzt. Dies geschah im Vergleich
zur Normaljahrsbestimmung zuungunsten der Katholiken”. Fiir die eigentli-
chen Religionsangelegenheiten blieb das Normaljahr verbindlich. Unter Mitwir-

7> KraMER (Anm. 6) 153 f.; WarRMBRUNN (Anm. 61) 225f.
76 KrRAMER (Anm. 6) 154162, 183.
7 'TUcHLE (Anm. 66) 161.
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kung der Friedensexekutionskommission, die aus Vertretern der beiden kreis-
ausschreibenden Fiirsten, des Herzogs von Wiirttemberg und des Bischofs von
Konstanz, bestand, wurden 1649 die Fragen des konfessionellen Besitzstandes
bis in die Einzelheiten geregelt. Dies betraf auch die Gottesdienstzeiten, wobei
das Ersuchen der Protestanten, ihnen wenigstens im Winter eine spitere Stunde
fiir die Predigt einzurdumen, von den Katholiken abgelehnt wurde. Der Vor-
schlag der katholischen Seite, gegen Uberlassung der Pfarrkirche der evangeli-
schen Gemeinde eine eigene Kirche ex aerario publico zu errichten, wurde trotz
anfinglicher protestantischer Zustimmung nicht verwirklicht. Besonders um-
stritten war das Problem der Pfarrpflege, von deren Verwaltung und Nutzung
die Katholiken die Protestanten unter Berufung auf den Vertrag von 1566 aus-
schlieflen wollten. Der Kompromiss der Kommission sah vor, dass die Pro-
testanten zwar an der ,puren Verwaltung® parititisch beteiligt sein sollten, die
Nutzungsbefugnis allein den Katholiken zustehe. Die Protestanten erhielten
einen eigenen Organisten und Messner, der jedoch nicht aus dem Kirchenirar
bezahlt werden sollte. Diese detaillierten Regelungen trugen dazu bei, dass in
Zukunft ,die gemeinschaftliche Kirchenbenutzung [...] wenig Anlaf zu Streit®
gab”. Demgegeniiber entstanden Auseinandersetzungen bei ungeregelten Fra-
gen, wie bauliche Verinderung. Auch Kontroverspredigten und gegenseitige
Stérungen der Gottesdienste blieben nicht aus™.

5. Kondominate

Eine weitere Gruppe von Simultaneen entstand aufgrund der Herrschaft kon-
fessionsverschiedener Ortsobrigkeiten (Kondominate). Diese Simultaneen tra-
ten vornehmlich in kleineren Orten nach 1550 auf. Da ihre Einrichtung in der
Regel auf Vereinbarungen der Grundherren zuriickging, die die Kultausiibung
threr Untertanen gewihrleisten mussten, ,,scheint die simultankirchliche Praxis
am wenigsten konfliktreich gewesen zu sein.“® Dies traf auf den Herrschafts-
bereich der Grafen von Oettingen im Ries zu. Die Familie hatte sich seit der
Mitte des 15. Jahrhunderts in drei Linien geteilt, was auch zur besitzrechtlichen
Teilung einiger Ortschaften fiihrte. Die Linie Oettingen-Oettingen schloss sich
der Reformation an, wihrend die Linie Oettingen-Wallerstein katholisch blieb.
In den besitzrechtlich geteilten Orten kam es zu Spannungen innerhalb der
konfessionell gemischten Bevolkerung; zu deren Beilegung bot sich der simul-
tane Gebrauch der vorhandenen Pfarrkirche an. So wurden die Pfarrkirche St.
Ulrich und Stephanus im Ehingen am Ries seit etwa 1550 und die St.-Martin-
Kirche in Deiningen um 1550/55 simultan benutzt®.
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Besonders hart wurde um das Simultaneum von Eybach® gerungen, weil in
die Auseinandersetzungen die Frage nach dem ius reformandi der Reichsritter
hineinspielte. Eybach war als Lehen des Stiftes Ellwangen im Besitz der Herren
von Degenfeld, die Mitte des 16. Jahrhunderts zur Reformation tbergetreten
waren und sich um einen evangelischen Pradikanten an der Pfarrkirche St. Ma-
rien bemiihten. Dies wurde vom Stift Ellwangen, das das Patronatsrecht tiber die
Kirche besafi, stets abgelehnt. Als die Eybacher Kaplansstelle 1607/08 vakant
wurde, besetzten die Degenfelder als Ortsobrigkeit diese mit einem evangeli-
schen Geistlichen. Seitdem war die Kirche in simultanem Gebrauch. Auf den
Rat der Bischofe von Augsburg und Konstanz hin leitete der Propst von Ell-
wangen einen Rechtsstreit ein und argumentierte, dass die Eybacher Pfarrkirche
nicht Bestandteil des Lehens sei und die Herren von Degenfeld ihre Kompeten-
zen als Lehnsleute tiberschritten hitten. Auflerdem seien sie als nicht immediate
Reichsstande des Augsburger Friedens nicht in vollem Umfang fihig. Diese
Position bestatigte ein kaiserliches Mandat vom 7. April 1609, das die Entfer-
nung des Pradikanten forderte. Allerdings blieben in den folgenden Jahren die
Bikonfessionalitat im Ort und das Simultaneum der Kirche bestehen. Die geo-
graphische Entfernung Ellwangens riumte dem Propst nur geringe Einfluss-
moglichkeiten auf die Eybacher Verhiltnisse ein. Als 1622 der katholische Pfar-
rer starb, wurde seinem sofort ernannten Nachfolger durch Christoph Wilhelm
von Degenfeld der Zugang zur Kirche und zum Pfarrhof verwehrt; die Kirche
blieb den Katholiken bis 1626 verschlossen. Entsprechend der Normaljahrs-
bestimmung des Westfalischen Friedens hitte nach dem Krieg allein das evan-
gelische Exerzitium im Dorf und in der Kirche Geltung gehabt. Mit diesem
Zustand fand sich das Stift Ellwangen nicht ab; die neue Belehnung Christoph
Martin von Degenfelds wurde von einer Regelung der Religionsfragen abhingig
gemacht. Der Vertrag vom 7. Juli 1649 zwischen ithm und dem Stift wurde ,zur
endgiiltigen Grundlage des Eybacher Kirchensimultaneums®®. Der Zustand der
Zeit vor 1622 wurde wiederhergestellt. Das Patronatsrecht des Stiftes blieb er-
halten. Ebenso verblieb der katholischen Gemeinde die Kirche samt Stiftung.
Der katholische Pfarrer bezog sein Einkommen aus der Pfarrpfriinde, der evan-
gelische Geistliche aus der Kaplaneistelle. Bei der Festlegung der Gottesdienst-
zeiten sollte der katholische Pfarrer den Vorrang erhalten. ,,Die simultane Kir-
chenbentitzung bot nach 1649 schon deswegen kaum Anlafl zu Streit, weil die
Evangelischen keinen eigenen Pfarrer hatten — die Kaplaneieinkiinfte reichten
fiir seine Besoldung nicht aus — und von auswarts pastoriert wurden.“* Der
Katholizismus konnte sich in den folgenden Jahren in Eybach frei entfalten, so
dass der katholische Bevolkerungsanteil bald das Ubergewicht gewann.

Auch in dem von Eybach nicht weit entfernten Bissingen (heute Stadtteil von
Herbrechtingen)® resultierte das Simultaneum an der Pfarrkirche St. Martin
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»aus der Vielfalt der 6rtlichen Herrschaftsverhiltnisse“®. St. Martin war seit
1333 dem Zisterzienserkloster Kénigsbronn inkorporiert. Grundherren des Or-
tes waren auflerdem das Augustinerstift Herbrechtingen, die Ulmer Patrizierfa-
milie Ehinger und die Freiherren von Riedheim. Wihrend die beiden Kléster, die
seit dem 15. Jahrhundert unter wiirttembergischer Stiftsvogtei standen, 1553
bzw. 1555 endgiiltig reformiert wurden, und nachdem auch die Ehinger zum
Protestantismus iibergetreten waren, blieben lediglich die Riedheimer bei der
alten Religion. Alle Parteien waren darauf bedacht, dass ihre Konfession auch
bei ihren Untertanen erhalten blieb. Eine Reihe von Konflikten fiihrte 1568 mit
Zustimmung des wiirttembergischen Herzogs zu einer Vereinbarung zwischen
dem Abt von Kénigsbronn und Egloff von Riedheim, die die konfessionellen
Verhiltnisse Bissingens regelte. Beide Konfessionen konnten einen eigenen
Geistlichen am Ort anstellen; jedoch standen die gesamten Einkiinfte der Pfarr-
pfriinde und der Pfarrhof dem evangelischen Prediger zu. Die Kirche war mit all
thren Einrichtungen beiden Konfessionen gemeinsam. Der Vorrang der Pro-
testanten fand in den giinstigeren Gottesdienstzeiten deutlichen Ausdruck. Ob-
wohl zwei Drittel der Einwohner Katholiken waren, mussten diese auf die An-
stellung eines eigenen Pfarrers aus finanziellen Griinden verzichten und wurden
bis in die Mitte des 19. Jahrhunderts von Lontal aus pastoriert. Demgegeniiber
war in Bissingen stindig ein evangelischer Pfarrer anwesend. Der Verzicht auf
einen eigenen katholischen Pfarrer und die damit verbundene geringe Zahl von
Gottesdiensten trugen dazu bei, dass sich die Benutzung der simultanen Kirche
relativ konfliktfrei vollzog.

Ahnlich lagen die Verhiltnisse in Niederstotzingen?, wo das Patronatsrecht
iiber die Pfarrkirche St. Peter und Paul dem Kloster Herbrechtingen zustand.
Mit Hilfe des Klosters iibte auch der Herzog von Wiirttemberg als dessen
Schirmvogt auf die inkorporierte Pfarrei Einfluss aus. Grundherren von Nieder-
stotzingen waren die Ritter von Stain. 1550 wurde der Ort zwischen den
Briidern Bernhard III. und Heinrich halbiert. 1565 fithrte Heinrich in seinem
Ortsteil die Reformation ein, wihrend Bernhard katholisch blieb. Die protestan-
tischen Gottesdienste fanden anfangs in der Friedhofskapelle St. Andreas statt,
bis Heinrich von Stain Anteil an der Pfarrkirche forderte. Diese scheint etwa seit
1569 simultan benutzt worden zu sein. Konflikte, die vor allem im Laufe des
17. Jahrhunderts nach dem Erwerb der chemaligen Ortshilfte Bernhards durch
das Zisterzienserkloster Kaisheim entstanden, wurden durch den Rezess vom
22. April 1712 zum Ausgleich gebracht.

6. Simultaneen in der Schweiz

Der Einfluss konfessionsverschiedener Herrschaftsberechtigter auf einzelne
Gemeinden schuf auch in der Schweiz eine Reihe von Simultanverhiltnissen.

% KRAMER (Anm. 6) 196.
% KRAMER (Anm. 6) 203-211.
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Die Simultaneen betrafen hier ausschliefllich die katholische und die reformierte
Konfession®. Sie entwickelten sich kurz nach der Reformation, die sich seit 1521
von Ziirich aus unter dem mafigeblichen Einfluss Huldrych Zwinglis ausbreite-
te. Trotz des Beschlusses der Luzerner Tagsatzung von 1524, dem alten Glauben
treu zu bleiben, erfasste die neue Lehre bis 1536 Ziirich, Bern, Basel, Schaff-
hausen und die zugewandten Stidte St. Gallen, Biel, Miilhausen, Neuenburg
und Genf, wihrend die fiinf Landerorte der Innerschweiz, Schwyz, Uri, Luzern,
Zug und Unterwalden, sowie die Stadte Luzern, Freiburg, Solothurn und die
zugewandten Orte Fiirstabtei St. Gallen, Wallis, Rottweil und das Firstentum
Basel altglaubig blieben. Die Stadt- und Landerorte nahmen fiir sich das 7s refor-
mandi in Anspruch; sie legten die Konfession ihrer Untertanen fest und duldeten
kein anderes Bekenntnis. In Appenzell und Glarus entschieden die Kommunen
iber den Glauben, so dass sich in diesen Kantonen bikonfessionelle Zustinde
entwickeln konnten. Dies traf auch auf die Gemeinen Herrschaften Thurgau,
Sargans, Rheintal, Baden, Echallens sowie die Schirmherrschaften Toggenburg,
Moutier-Grandval und die Zugewandten Gotteshaus- und Zehngerichtenbund
zu. Als Gemeine Herrschaften galten die von mehreren eidgendssischen Orten
gemeinschaftlich regierten Untertanengebiete; sie wurden jeweils im Namen der
Gesamtheit der regierenden Orte von einem Landvogt verwaltet, der alle zwei
Jahre nach einer festen Reihenfolge von dem jeweils berechtigten Ort bestimmt
wurde. Da an der Herrschaft katholische und reformierte Orte beteiligt waren,
standen einer konfessionellen Homogenisierung der Gemeinen Herrschaften er-
hebliche Schwierigkeiten entgegen. Sie entwickelten sich vielmehr zu einem
»Tummelplatz fir die religiosen Kampfe der regierenden Orte“®. Die Bikonfes-
sionalitdt dieser Gebiete war eine Voraussetzung fiir das Entstehen von Simulta-
neen, wihrend andernorts sich derartige Gebilde schwer entwickeln konnten.
Fiur die bikonfessionelle Struktur in den Gemeinen Herrschaften waren die
Landfrieden vom 26. Juni 1529 und vom 20. November 1531 von Bedeutung.
Der Erste Landfrieden wurde zwischen den protestantischen Stidten Ziirich
und Bern samt Basel, St. Gallen, Miilhausen und Biel einerseits und den fiinf
katholischen Orten der Innerschweiz andererseits abgeschlossen und wirkte sich
héchst nacheeilig fiir die katholische Kirche aus. Wihrend er das ius reformandi
der Kantone bestitigte, entzog er in den Gemeinen Herrschaften die Entschei-
dungsgewalt iiber die Glaubensfrage den regierenden Orten und unterstellte sie
dem kommunalen Mehrheitsprinzip. Die protestantische Majoritat war berech-
tigt, in den Gemeinden ihren Kultus auszutiben und durch Mehrheitsbeschluss
den katholischen Gottesdienst abzuschaffen. Dieses Recht wurde katholischen
Mehrheiten abgesprochen; sie mussten den Gottesdienst der protestantischen
Minderheit in ihren Kirchen dulden. Vor allem der Thurgau wurde auf diese
Weise mit tatkraftiger Unterstiitzung Ziirichs weitgehend protestantisch. Den
Protestanten musste auch der Mitgebrauch von Kloster- und Stiftskirchen, die
Pfarrkirchen waren, eingeriumt werden; dies traf auch auf Gemeinden zu, wo

% ScuOBI (Anm. 13) 7; vgl. P. BRUSCHWEILER, Simultankirche, in: HBLS 6. Bd. 3751.
% Scu6sI (Anm. 13) 17.
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durch Mehrheitsbeschluss der alte Glaube wiedereingefiihrt worden war. Der
reformatorischen Bewegung blieb in den Gemeinen Herrschaften allerdings
nur wenig Zeit, ,sich zu etablieren und den institutionellen Rahmen zu schaffen,
der ihr das lingerfristige Uberleben garantieren sollte“*.

Die aggressiven Bestrebungen Ziirichs, die Refotmation ilbesidis Granzen der
Gemeinen Herrschaften hinaus in das Gebiet der katholischen Orte auszu-
dehnen, fiihrten 1531 zum Zweiten Kappeler Krieg, der mit dem Sieg der katho-
lischen Seite endete und im Zweiten Landfrieden beigelegt wurde. Dieser
Frieden, der bis zum Vierten Landfrieden von 1712 ,die Grundlage fiir das
Zusammenleben der Konfessionen“” in den Gemeinen Herrschaften bildete,
verbesserte die Position der katholischen Seite erheblich. Er unterstrich erneut
die Selbststindigkeit der Orte im Glaubenssachen, traf aber im zweiten Artikel
neue Regelungen fiir die Gemeinen Herrschaften. Der Protestantismus behielt
zwar das Recht der 6ffentlichen Religionsiibung. Es erstreckte sich allerdings
nur auf den bestehenden Besitzstand der reformierten Konfession; denn den
Gemeinden war aufgrund eines Mehrheitsbeschlusses der Ubertritt vom neuen
zum alten Glauben gestattet, nicht aber umgekehrt. Der neue Kultus sollte ,,auf
das beschrinkt bleiben, was jede Gemeinde in den Jahren vor dem zweiten
Landfrieden zufillig ausgebildet hatte“”. Das katholische Bekenntnis durfte
sich weiter ausbreiten. Denn auch einzelne Personen oder Gruppen konnten
zum Katholizismus zuriickkehren. Der Landfrieden sah vor, dass dort, wo drei
Haushalte es verlangten, der katholische Gottesdienst wieder einzufiihren sei.
Die dadurch entstehenden bikonfessionellen Gemeinden mussten die kirch-
lichen Giiter anteilsmiflig aufteilen. Hinsichtlich des Einkommens der Geist-
lichen unterschied man zwischen Pfarr- und Kaplaneipfriinden. Die ersteren
wurden nach der Zahl der jeweiligen Konfessionsangehérigen zwischen Priester
und Pradikant aufgeteilt; das Einkommen aus den Kaplaneipfriinden sollte den
gegenwartigen Inhabern bis zu deren Tod weiterhin zustehen. Dann konnte der
Lehnsherr, soweit ihm ein dominium directum zustand, diese Pfriinde nach sei-
nem Belieben mit einem Pradikanten oder Priester besetzen®. Dies alles bedeu-
tete, dass an Orten, wo die Katholiken in der Mehrheit waren, diese ihre Kirchen
fur sich behielten. Dagegen war jede evangelische Pfarrkirche ,potentiell eine
Simultankirche“*. Die meisten Schweizer Simultaneen entstanden aufgrund
dieser ,Schutzbestimmung zugunsten katholischer Minderheiten®®. Sie bilde-

% T. Vorkranp, Katholiken und Reformierte im Toggenburg und Rheintal, in: Sankt-Galler
Geschichte 2003, 4. Bd.: Frithe Neuzeit: Bevolkerung, Kultur (St. Gallen 2003) 131-146, hier
133:
" F. Vorkran, Konfessionelle Grenzen zwischen Auflosung und Verhirtung. Bikonfessio-
nelle Gemeinden in der Gemeinen Vogtei Thurgau (CH) des 17. Jahrhunderts, in: Historische
Anthropologie 5 (1997) 370-387, hier 373; Text: WALDER (Anm. 7) 6-13.
2 VoLKLAND (Anm. 91) 374.
% ScHOBI (Anm. 13) 22.

e BRUSCHWEiLER Die landfriedlichen Simultanverhaltnisse im Thurgau (Frauenfeld 1932)
89.
% BRUSCHWEILER (Anm. 94) 75.
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ten sich vor allem in den Gemeinden der Landvogtei Thurgau, der Grafschaft
Baden und des Rheintals.

Im Thurgau kam es nach dem Zweiten Landfrieden zur Wiederherstellung der
Kloster. Der Wechsel der Landvégte, die in ihrer Mehrzahl katholisch waren,
begiinstigte die Katholiken, die allerdings in der Minderheit blieben. Um 1540
lag ihr Anteil an der Gesamtbevolkerung von 30.000 bis 40.000 unter 10 Prozent.
Zu Beginn des 18. Jahrhunderts war ein Viertel der Einwohnerschaft des Thur-
gaus katholisch®. Im Laufe des 16. Jahrhunderts stieg die Anzahl der Simulta-
neen auf iiber 30”. Unmittelbar nach dem Zweiten Landfrieden bildeten sie sich
u.a. in Diessenhofen (1533), Ermatingen (1536), Basadingen, Frauenfeld (1534),
Lommis, Pfin, Steckborn (1534), Uesslingen, Wingi (1531), Altnau und Arbon
(1531), Bischofszell, Hagenwil und Someri™.

Im Rheintal waren die Zahlenverhaltnisse der Konfessionen ausgeglichener.
Sofort nach dem Friedensschluss von 1531 wurde auf Wunsch einiger katho-
lischer Familienviter die Messe wieder eingefiihrt und in sechs Gemeinden ein
kirchliches Simultaneum aufgerichtet, und zwar im Altstitten, Marbach, Ber-
neck, St. Margarethen, Rheineck und Thal”.

Im Toggenburg begegnete die Wiedereinfithrung des katholischen Kultus gro-
Reren Schwierigkeiten, weil hier der Abt von St. Gallen Landesherr war und sich
in der Annahme des neuen Glaubens der Anspruch auf Unabhingigkeit doku-
mentierte. In einigen Gemeinden, wo die Katholiken nach dem Landfrieden
wieder Altire errichteten, wurden diese von den Reformierten zerstort. Eine
Reihe von Vertragen zwischen der Grafschaft Toggenburg und dem Abt von
St. Gallen bzw. zwischen dem Toggenburg und seinen Schirmorten Schwyz
und Glarus verankerte hier die Bikonfessionalitit. Zumeist wurde die Messe erst
in der zweiten Hailfte des 16. Jahrhunderts wieder eingefiihrt. Simultaneen ent-
standen in den Gemeinden Kirchberg (1532), Lichtensteig (1532), Liitisburg
(1537), Jonschwil (1541), Henau (1541), Biitschwil (1541), Ganterschwil (1550),
Niederglatt (1556), St. Peterzell (1563), Brunnadern (1578), Wattwil (1593),
Wildhaus (1595), Stein (1595), Kappel (1595), Oberglatt (1596), Nesslau (1596)
und Mogelsberg (1597). Zu Beginn des 17. Jahrhunderts kamen noch die Simul-
taneen in Hemberg (1615), Krummenau (1622) und Oberhelfenschwil (1635)
sowie im 18. Jahrhundert in Degersheim hinzu'®. Die Katholikenzahlen erhoh-
ten sich durch Konversionen evangelischer Christen und durch die Anwerbung
katholischer Immigranten’'. Einige der Simultaneen gingen im Laufe der Zeit
unter, weil sich die Glaubigen zum Katholizismus bekannten; dies war u.a. in

% VoLKLAND (Anm. 91) 373.
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Goldach, Bernhardzell, Homburg, Tobel, Bettwiesen und Heiligkreuz der
Fall'®,

Der ,landfriedliche Grundgedanke von der Erstberechtigung des katho-
lischen Kultus“!*® fand seinen Ausdruck im Vorrecht hinsichtlich der zeitlichen
Benutzung des Gotteshauses. Das Landfriedensrecht hatte es in den Gemeinen
Herrschaften ausdriicklich unterlassen, den Beginn des reformierten Gottes-
dienstes zu regeln. Die Dauer lag im Belieben und Bediirfnis des Priesters. Die
Reformierten mussten in ,untergeordneter Stellung“'® warten, bis der katho-
lische Kultus beendet war. Entsprechend den Bestimmungen des Zweiten Land-
friedens besaflen die Katholiken in den Simultaneen stets den ,zeitlichen Vor-
zug“'®. Der katholische Gottesdienst fand vor dem evangelischen statt. Wo der
ganze Kirchenraum beiden Konfessionen zur Verfiigung stand, kam es vor allem
im 17. Jahrhundert zuweilen zu Ubergriffen von protestantischen Gliubigen auf
katholische Kultusgegenstinde. Dies hatte zur Folge, dass der Chor mit dem
Hauptaltar und auch die Nebenaltire vergittert wurden, was den Protest der
protestantischen Seite hervorrufen konnte!®.

Die Landsgemeinde von Glarus hatte den fiinf katholischen Orten mehrmals
die Zusage gegeben, beim alten Glauben zu bleiben'”. Dies bedeutete ,einen
Verzicht der Glarner Landsgemeinde auf ihr souverines jus reformandi'®. Den-
noch trat das Land 1528/29 mehrheitlich zur Reformation iiber, so dass 1530 der
katholische Gottesdienst fast ganz abgeschafft war. In einem ersten konfessio-
nellen Landesvertrag vom 21. November 1532 nach der Niederlage bei Kappel
wurden die Gleichberechtigung beider Konfessionen und die personliche Glau-
bensfreiheit vereinbart. Auflerdem enthielt der Vertrag eine Besitzstandsgarantie
seitens der evangelischen Mehrheit zugunsten der katholischen Minderheit. Der
katholische Kultus sollte in dem Umfang bestehen bleiben, wie er im Jahr 1531
geiibt wurde, in Linthal und Nifels ausschliefilich, in Glarus und Schwanden
neben der dort ebenfalls berechtigten evangelischen Gemeinde'®. Dieser Vertrag
wurde zur Grundlage fiir die simultane Nutzung der Pfarrkirche im Flecken
Glarus. Die ,endgiltige rechtliche Begriindung und Anerkennung® dieses Si-
multaneums geschah durch den zweiten konfessionellen Landesvertrag vom
3. Jul 1564 zwischen den katholischen Orten und Glarus nach dem erfolglosen
Tschudikrieg, der eine gewaltsame Rekatholisierung des Landes zum Ziel gehabt
hatte. Dieser zweite Landesvertrag erkannte u.a. die Besitzstandsgarantie von
1532 hinsichtlich der Simultaneen in Glarus und Schwanden an. In Schwanden
war der katholische Gottesdienst bereits 1542 eingestellt worden; hier bestand

12 ScuoBI (Anm. 13) 271,

'® E. E J. MULLER, Das Simultaneum an der Kirche in Glarus. Eine rechtgeschichtliche Un-
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somit nur noch ein ,potentielles Simultaneum“'"°. Dass das Glarner Simultan-
recht in Analogie zum Simultanrecht der Gemeinen Vogteien stand, fand im
Vorrecht der Katholiken hinsichtlich der zeitlichen Benutzung der Kirche in
Glarus, wo neben einem Pradikanten zwei Messepriester angestellt waren, deut-
lichen Ausdruck. Die Altgliubigen hielten zuerst thren Gottesdienst, im Som-
mer an Sonn- und Feiertagen um 8.00 Uhr und im Winter um 9.00 Uhr; an
Werktagen sollte die Messe eine halbe Stunde frither beendet werden, um dann
den Neuglaubigen die Kirche zu uberlassen™'. Damit wurde in Glarus im Un-
terschied zum Landfriedensrecht der Anspruch der Evangelischen auf Mit-
benutzung der Kirche auch zeitlich genau festgelegt. Die Glarner Simultanpar-
teien traten im Vergleich zu den Verhiltnissen in den Gemeinen Herrschaften
gleichberechtigt und selbstindig auf. Wihrend die Simultanordnung des Zwei-
ten Landfriedens auf der Auffassung beruhte, dass ,die alte Kirche nach wie vor
die einzig Rechtmiflige und die konfessionelle Trennung nur etwas Vortiberge-
hendes sei, sah der Landesvertrag von 1564, um eine definitive Sicherung des
konfessionellen Friedens zu erreichen, in einer ,konfessionellen Trennung in
Glarus etwas Endgltiges“'. Er nahm damit wesentliche Gedanken des Vierten
eidgendssischen Landfriedens von 1712 vorweg.

Weitere Simultaneen entstanden im Waadtland (3) und im Aargau (2) sowie in
Grub in Appenzell (1589). Unabhingig vom Landfrieden gewihrleisteten Frei-
burg und Bern in den gemeinsamen Vogteien Murten, Echallens, Gradson und
Grasburg auch der Minderheit den offentlichen Kultus, was dort ebenfalls zu
einigen Simultaneen fihrte'™. , Ausserlandfriedlichen Ursprungs“!* war das Si-
multanverhiltnis in Churwalden (Graubiinden). Die Kirche des in der Reforma-
tion untergegangenen Primonstratenserstiftes wurde nach dem Dreiffigjihrigen
Krieg simultan benutzt'®, wobei das Kirchengut nach dem Verhiltnis der Kon-
fessionen (2/3 reformiert; 1/3 katholisch) geteilt wurde. Der Chor der Kirche
gehorte den Katholiken, die allerdings die Trauergottesdienste auch im Schiff
halten durften. Thnen stand auch die Benutzung des Altars des hl. Lucius, des
Landespatrons, an dessen Namenstag zu.

Neben der simultanen Benutzung der Kirche konnten vor allem in der Friih-
phase weitere verbindende Elemente zwischen Reformierten und Katholiken
entstehen. In der Gemeinde Wingi, die in der Herrschaft der Johanniterkom-
turei Tobel lag, betreute zwischen 1535 und 1607 nur ein Pfarrer beide Kon-
fessionen. Der katholische Geistliche begann sonntags mit der Predigt und las
dann die Messe. Den evangelischen Kirchgangern war es freigestellt, ob sie nach
der Predigt noch an der Messe teilnehmen wollten. Der Pfarrer taufte die Kinder
der reformierten Gemeindemitglieder nach katholischem Ritus und segnete

® MULLER (Anm. 103) 14.
' ScuOBI (Anm. 13) 24.
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ebenso die Ehen ein. Die Reformierten empfingen wie die Katholiken das
Abendmahl am katholischen Hochaltar. Erst 1607 erhielten sie cinen eigenen
Pfarrer und feierten das Abendmahl an einem Tisch, der hinter dem Hochaltar
aufgestellt war''®,

Ahnliche Verhiltnisse herrschten in der Gemeinde Wuppenau, deren Kollator
ebenfalls der Johanniterkomtur war. Hier iibte der Abt von St. Gallen die Landes-
herrschaftaus. 1567 wurdefestgelegt, dass zuerst die Messe gelesen wurde; danach
sollten die Reformierten zur Predigt des Priesters kommen, der auch die Kasua-
lien vornahm. Nur an den drei evangelischen Nachheiligtagen (Ostern, Pfingsten
und Weihnachten) durfte ein benachbarter Pridikant predigen und das Abend-
mahl austeilen'”. In Frauenfeld im Thurgau, wo sich 1529 die Reformation durch-
gesetzt hatte, gab es die beiden Kirchen St. Nikolaus und St. Laurentius. Als nach
dem Zweiten Landfrieden die wenigen Katholiken die Wiedereinfithrung des
katholischen Gottesdienstes durchsetzten, leitete der reformierte Prediger Hans
Frei anfangs nacheinander den katholischen und den evangelischen Gottesdienst
inder Nikolaikirche. 1536 entschied die Tagsatzung in Baden, dass die Reformier-
ten die St.-Nikolaus-Kirche nur werktags benutzen durften, wihrend die
St.-Laurentius-Kirche beiden Gemeinden zur simultanen Nutzung zugewiesen
wurde. 1640/45 errichteten die Evangelischen eine eigene Stadtkirche!'®.

Der Vierte Landfrieden von 1712 zwischen den Stinden Ziirich und Bern
sowie den funf katholischen Orten', der den fiir die katholischen Orte verlust-
reichen Zweiten Villmergerkrieg abschloss und die Position Ziirichs und Berns
erheblich stirkte, beendete die aus dem Zweiten Landfrieden resultierenden
Begiinstigungen der katholischen Seite. Auf lokaler Ebene wurden die refor-
mierten Minderheiten der katholischen Mehrheit rechtlich gleichgestellt, was
weitreichende Auswirkungen in den Gemeinen Herrschaften hatte. Der Religi-
onsartikel stellte einen umfassenden Katalog von Vorschriften fiir die parititi-
schen Territorien auf, die den Charakter von Ausfithrungsbestimmungen zu
Art. 2 des Zweiten Landfriedens besaflen, diesen aber praktisch aufier Kraft
setzten. Sie betrafen die geistliche Gerichtsbarkeit, die Respektierung der kirch-
lichen Feste und Briuche und fiihrten prizise Bestimmungen tiber Kirchhofe,
die Aufteilung der Giiter und die parititische Nutzung von kirchlichen Gebiu-
den auf. Der letzte Punkt gestaltete sich fiir die Katholiken dufferst ungiinstig,
Auch wo sie in den Gemeinen Herrschaften infolge des Friedens von 1531 und
der Gegenreformation fast iiberall die Mehrheit erreicht hatten, sollte bei der
zukiinftigen Teilung von Pfriindgiitern nicht mehr die Seelenzahl gelten, son-
dern eine ,, Abkurung zu gleichen Teilen“'° geschehen. Fiir die bereits aufgeteil-
ten Kirchengiiter sollte der konfessionelle Besitzstand gewihrleistet sein, wie er
zum Zeitpunkt des Friedens vorlag. Der Badener Frieden von 1718 zwischen
Ziirich und Bern einerseits und dem Abt von St. Gallen andererseits erginzte
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den Vierten Landfrieden fiir das Toggenburg, das unter der Landesherrschaft des
Abtes blieb, aber groffere Autonomie erlangte. Auf der Grundlage dieser Ver-
trage schlossen die Religionsparteien in den parititischen Gemeinden accordata,
die sich insbesondere auf die Zeit des Kirchenbesuches, die Benutzung der Glok-
ken, die Aufstellung von Taufsteinen oder die Aufbewahrung von Fahnen bezo-
gen. Auf katholischer Seite empfand man die Hirten des Landfriedens vor allem
an jenen Orten, ,,wo grosse katholische Mehrheiten mit kleinen Minderheiten zu
gleichen Teilen sich abfinden mussten“!?!.

In den meisten Simultaneen kam es zu einer Abgitterung der Chére und zur
Einraumung der Sakristei fiir den katholischen Sondergebrauch. An vielen Or-
ten bestanden zwei Taufsteine, an anderen war dieser zur Hilfte getrennt und
abschlieflbar. In Assens (Waadt) und in Bichelsee (Thurgau) gab es zwei Kan-
zeln; in Steckborn (Thurgau) trennte ein Vorhang den Chor vom Kirchenschiff,
und in Bischofszell durften die Katholiken den abgegitterten grofien Chor auch
wihrend des evangelischen Gottesdienstes fiir Kulthandlungen benutzen'?.

7. Konfessionell gemischte Stifte

Eine besondere Art von Simultaneen entstand, wenn sich Kloster- oder Stifts-
konvente in verschiedene Konfessionen aufspalteten. Dies wirkte sich nicht nur
auf die Benutzung der Kirche aus, sondern beeinflusste die gesamte Struktur des
Konventes. Nach der Reformation bildete sich eine Reihe konfessionell gemisch-
ter Stifte vornehmlich in Nordwestdeutschland und hier vor allem in Westfalen.
Mit Riicksicht auf die Priasenzgelder verrichteten Katholiken und Protestanten
zuweilen gemeinsam den obligatorischen Chordienst. Wo die Mehrheit der Ka-
noniker protestantisch war und die gesamte Kirche einschliefilich des Chorrau-
mes dem evangelischen Abendmahlgottesdienst diente, feierten die Katholiken
ihre Konventual- und Privatmessen in einer ihnen zugewiesenen Kapelle. Das
Offizium fand gemeinsam im Chor ,,mit mehr oder minder protestantischem
Geprige*“ statt'®. Dies war zum Beispiel im evangelischen Halberstidter Dom
der Fall. In anderen, vornehmlich weiblichen Stiften kam es beim Chorgebet zur
Trennung der Bekenntnisse oder zu dessen ginzlicher Einstellung. Im allgemei-
nen traten die konfessionell gemischten Stifte nach auflen, insbesondere bei ver-
mogensrechtlichen Fragen, als eine einheitliche Institution auf.

In Westfalen'?* befanden sich die konfessionell gemischten Stifte ausschliefi-
lich in evangelischen Territorien, hauptsichlich in Gebieten, die seit der Mitte
des 17. Jahrhunderts unter der Landesherrschaft des Kurfiirsten von Branden-
burg standen. Hier waren die Kloster und Stifte mit Ausnahme des tecklenbur-
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gischen Zisterzienserinnenklosters Schale und der kleineren Klster in Minden
und Herford wihrend der Reformation nicht aufgehoben worden. Zu den ge-
mischt konfessionellen Einrichtungen gehorten das Domstift in Minden'? sowie
die dortigen Kollegiatkapitel St. Martin und St. Johannes, in denen nur gelegent-
lich Kanonikate an Protestanten vergeben wurden. Der Mindener Dom blieb
auch nach dem Ubergang der Stadt zur neuen Lehre (1530) aufgrund eines Ver-
trages zwischen dem Magistrat und dem Dombkapitel ausschlieRlich dem katho-
lischen Gottesdienst vorbehalten. Das Domkapitel war prinzipiell eine katho-
lische Institution, obwohl im Laufe der Jahre evangelische Kapitulare eine
Pfriinde erhielten. Im Normaljahr 1624 waren elf Kanonikate, darunter die
Propstei und die Scholasterei, mit Katholiken, sieben, darunter die Dechanei
und die Kiisterei, mit Protestanten besetzt. Von den 15 Vikarien standen den
evangelischen ebenfalls sieben, von den sieben Kommenden drei zu'*. Ungeach-
tet der konfessionellen Spaltung blieben bis gegen Ende des 17. Jahrhunderts der
regelmaflige Stiftsgottesdienst und das Chorgebet unverindert in Ubung'?’. Der
evangelische Domdechant leitete den liturgischen Chordienst, an dem die evan-
gelischen Domherren ebenso wie an den katholischen Messfeiern und Prozes-
sionen teilnahmen, um nicht die Chordistributionen zu verlieren. Auch die
evangelischen Domvikare kamen durch Teilnahme am Chordienst und am ka-
tholischen Domgottesdienst ihren statutenmifligen Verpflichtungen nach. Als
nach der Aufhebung des Bistums Minden durch den Westfilischen Frieden das
Domkapitel mit papstlicher Duldung die inrisdictio ordinaria firr das Fiirsten-
tum Minden iibernahm, waren der evangelische Domdechant von Amts wegen
und die evangelischen Domherren an der katholischen geistlichen Regierung
beteiligt. So lieff der Domdechant alljihrlich aus dem Osnabriicker Dom die
dort am Griindonnerstag geweihten Ole fiir den Mindener Sprengel holen, stell-
te den Mindener Weihekandidaten die Dimissorialien fiir die Priesterweihe
durch einen auswirtigen katholischen Bischof aus und erteilte den Priestern die
Vollmacht zum Beichtehéren. 1687 wurde den evangelischen Dombherren, die
»ihre Wiirde nur als ein mit einer Pribende verbundenes Ehrenamt ansahen®'?,
die verpflichtende Beteiligung an den katholischen Zeremonien erlassen, da mit
einer blofl ,kérperlichen Teilnahme niemandem gedient war“'?”. Fiir den Bezug
der Prisenzen gentigte fortan die Anwesenheit am Kapitelsort. Dennoch blieb
das Kapitel als Korporation bestehen. Dies fand u. a. darin seinen Ausdruck, dass
man sich bis zur Sikularisation zu wochentlichen Kapitelssitzungen unter dem
Vorsitz des Domdechanten sowie zweimal im Jahr zu den Disziplinar- und
Generalkapiteln traf.

Weitere gemischte Konvente befanden sich in den Grafschaften Ravensberg
und Mark. Diese Territorien gehérten zum jiilich-klevischen Herrschaftskom-
plex und waren nach dessen Aufteilung zwischen dem Pfalzgrafen von Neuburg
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und dem Kurfiirsten von Brandenburg an letzteren gefallen. Damit galten auch
hier die zwischen den beiden ,Possedierenden® getroffenen verschiedenen Reli-
gionsrezesse, die das Nebeneinander der drei grofien christlichen Konfessionen
regelten und den vorgefundenen Bekenntnisstand garantierten'®.

In der Grafschaft Ravensberg entwickelte sich neben dem Mannerstift St.
Marien in Bielefeld”! das Damenstift Schildesche' zu einem gemischten Stift.
Zur Grafschaft Mark gehorten die simultanen Stifte St. Walburgis in Soest',
Paradiese', Frondenberg'®, Herdecke'*, Gevelsberg!”, Clarenberg"®® sowie
das Nordenspital in Hamm'”’. Simultane Stifte auflerhalb der brandenburgi-
schen Territorien waren das Zisterzienserinnenkloster Leeden'® in der Graf-
schaft Tecklenburg, seit 1538 ein lutherisches freiweltliches Damenstift, das seit
1585 reformiert und nach 1648 simultan war. In der Grafschaft Limburg lag das
Stift Elsey'*" und in der Grafschaft Nassau das Stift Keppel 2.

Die konfessionelle Zusammensetzung trat in verschiedenen Formen auf, die
sich erst im Laufe des 17. Jahrhunderts konsolidierten und in den brandenbur-
gischen Territorien vor allem durch den Religionsrezess von 1672 ihre rechtliche
Verankerung fanden. Zu den katholisch-lutherischen Stiften gehorten St. Marien
in Bielefeld (1672: 7 evangelische, 5 katholische Kanonikate) und Paradiese
(1660: 24 katholisch, 8 evangelisch). Eine katholisch-reformierte Gemeinschaft
gab es in Keppel ab 1650/54 (4 katholisch, 4 reformiert), wo infolge des kon-
fessionellen Wechsels der Landesherrschaft sich auch der Bekenntnisstand des

1% Erst im Vertrag von Kleve vom 9. September 1666 kam es zur endgiiltigen Aufteilung des

julich-klevischen Erbes. Ein Haupthindernis fiir diesen Vergleich war die tatsichliche oder
angebliche Unterdrickung der Reformierten in den Herzogtiimern Jilich und Berg und der
Katholiken im Herzogtum Kleve bzw. in der Grafschaft Mark gewesen. In den Landen des
Pfalzgrafen sollte nun das Normaljahr 1624, in den brandenburgischen Gebieten das Jahr
1609 fiir den konfessionellen Besitzstand gelten. Eine Kommission tibernahm die schwierige
Aufgabe, den konfessionellen Status in den Normaljahren fiir jeden einzelnen Ort festzustel-
len. Thre Ergebnisse gingen in den Religionsvergleich vom 6. Mai 1672 ein, der noch einmal
die Gleichberechtigung aller drei Konfessionen unterstrich. M. WoLr, Das 17. Jahrhundert,
in: W. Kont (Hg.), Westfilische Geschichte 1. Bd. (Diisseldorf 1983) 537-604, hier 577f.

Bt J. ALTENBEREND u.a. (Hg.), St. Marien in Bielefeld 1293-1993. Geschichte und Kunst des
Stifts und der Neustadter Kirche (= Sonderverdffentlichung des Historischen Vereins fiir die
Grafschaft Ravensberg) (Bielefeld 1993); M. MiNNINGER, Bielefeld — Kollegiatstift St. Mari-
en, in: HEnGsT 1. Bd. 70-76.

132 T, WiBBING, Schildesche — Damenstift, in: HeEnGsT 2. Bd. 329-335.

3 R. D. Kont, Soest — Augustinerinnen, gen. St. Walburgis, in: HEnGsT 2. Bd. 354-360.

3% M. GosMmanN, Paradiese — Dominikanerinnen, in: HEnGsT 2. Bd. 262-268.

135 E. KLUETING, Frondenberg — Zisterzienserinnen, in: HEngsT 1. Bd. 320-324.

¢ E. KLUETING, Herdecke — Benediktinerinnen, in: HencsT 1. Bd. 400-404.

57 E. KLUETING, Gevelsberg — Zisterzienserinnen, in: HENGsT 1. Bd. 350-354.

138 Th. ScuiLp, Clarenberg — Klarissen, in: HEngsT 1. Bd. 181-185.

1 W. Konr, Hamm — Nordenspital, in: Hengst 1. Bd. 385-388.

1o W, SEEGRUN, Leeden — Zisterzienserinnen, in: HenGsT 1. Bd. 495-499.

1 E. KLUETING, Das (freiweltliche) adelige Damenstift Elsey. Geschichte, Verfassung und
Grundherrschaft in Spatmittelalter und Frithneuzeit (= Altenaer Beitrige 14) (Altena 1980);
Digs., Elsey — Primonstratenserinnen, in: Hencst 1. Bd. 285-288

42 E. KLUETING, Keppel — Praimonstratenserinnen, in: HENGST 1. Bd. 483-486.
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Konvents wandelte (bis 1538 katholisch; 1538—1572 lutherisch; 1572-1626 refor-
miert; 1626-1650 im Besitz der Jesuiten). Im Nordenspital vor Hamm waren
1685 vier Stellen mit katholischen und zwei mit reformierten Frauen besetzt.
In der Mehrzahl der gemischten Damenstifte in Westfalen herrschte Drei-
konfessionalitit vor: Elsey (seit etwa 1620), Leeden (1624: 8 reformiert, 1 katho-
lisch, 1 lutherisch), Gevelsberg (1657: 5 reformiert, 4 lutherisch, 3 katholisch),
Frondenberg (1660: 12 reformiert, 5 lutherisch, 7 katholisch), Herdecke (1666:
3/4 lutherisch und reformiert,1/4 katholisch), Clarenberg (1672: 2/3 lutherisch
und reformiert; 1/3 katholisch), St. Walburgis (1670: 14 lutherisch, 4 katholisch,
2 reformiert; 1672: Drittelparitit) und Schildesche (1672: Drittelparitir). Fiir
St. Walburgis, Gevelsberg, Frondenberg, Herdecke, Schildesche und Clarenberg
sah der Rezess von 1672 eine Alternation der Abtissinnen entsprechend den
Pfriindenanteilen der einzelnen Konfessionen vor. Dementsprechend sollten in
Clarenberg, St. Walburgis und Schildesche auf zwei, in Frondenberg, Gevelsberg
und Herdecke auf drei evangelische Dominae eine katholische Abtissin bzw. in
Schildesche Dekanin und Propstin folgen'®.

Im allgemeinen kam es in diesen gemischten Stiften zu einer Trennung der
Konfessionen beim Chorgebet und bei den Gottesdiensten. In Elsey hielten die
katholischen Kanonissen ihre Horen jeweils eine Stunde vor denen der evan-
gelischen'. In St. Marien/Bielefeld fanden bis zur Mitte des 17. Jahrhunderts
tir die katholischen Kanoniker die Messe und das Stundengebet im Chor der
Stiftskirche statt, wihrend die evangelische Gemeinde ihren Gottesdienst im
Kirchenschiff feierte. Ab 1672 benutzten die katholischen Stiftsherren fiir ihren
Gottesdienst einen Raum in der Neustidter Schule bis zum Bau der neuen Ma-
rienkapelle (1715)%. In Schildesche durften die katholischen Kanonissen seit der
Mitte des 17. Jahrhunderts den Gottesdienst in ihren Hiusern, aber nicht in der
Stiftskirche feiern. In der Kirche war ihnen nur die Verrichtung des Stunden-
gebetes ,auf evangelisch zusammen mit den Protestanten erlaubt. Ihnen wurde
1667 die St.-Johannes-Kapelle zugewiesen und die Besoldung eines Geistlichen
gewihrt'*. In St. Walburgis hielt sich im 16. Jahrhundert ohne eindeutige Rege-
lung das Nebeneinander der verschiedenen Gottesdienste in der Stiftskirche.
Der vielstimmige Gesang der evangelischen Damen in deutscher Sprache wurde
zuweilen von dem Priester begleitet, der gleichzeitig im unteren Chor die Messe
zelebrierte. Dies fiihrte zum Verbot der Messe in der Klosterkirche durch den
Soester Magistrat, so dass die katholischen Frauen den Gottesdienst in der Do-
minikanerkirche besuchen mussten. 1582 erfolgte die Aufgabe des gemeinsamen
Haushaltes wegen unterschiedlicher Einstellung zum Fasten. Zur gleichen Zeit
trennten sich die lutherischen Frauen vom gemeinsamen Dormitorium und er-
richteten eigene Kurien'¥.

Seit 1582 beteiligten sich die elf evangelischen Stiftsdamen in Paradiese nicht

# HEUTGER (Anm. 124) 101.

“# HEUTGER (Anm. 124) 103 f.

145 MINNINGER (Anm. 131) 71; WoLF, Stifte (Anm. 124) 267 1.
" WoLr (Anm. 124) 264.

W WoLr (Anm. 124) 270f.
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mehr am Chordienst, sondern hielten in ihren Stuben Zusammenkiinfte ab, bei
denen sie auch Prediger empfingen; den Gottesdienst feierten sie in der Pfarr-
kirche zu Schwefe. 1660 erfolgte eine vollkommene riumliche und vermogens-
rechtliche Trennung des Konventes. Es entstanden ein rein katholisches Kloster
und ein evangelisches Stift. Auf allgemeine Kosten erbauten sich die evangeli-
schen Konventualinnen vier Hauser aufferhalb der Klostermauern mit einem
Oratorium, wihrend sie an Sonn- und Festtagen weiterhin am 6ffentlichen Got-
tesdienst in Schwefe teilnahmen'*.

Auch in Herdecke entstand 1666 ein eigener Betsaal und Ende der 1680er Jahre
eine neue Kapelle fiir die katholischen Konventualinnen; die Stiftskirche verblieb
den reformierten und lutherischen Damen'. Wihrend die katholischen Kon-
ventualinnen von Gevelsberg ihren Gottesdienst in dem eine halbe Stunde ent-
fernten Boele feierten, wofiir 1748 eine Chaise angefertigt wurde, mussten sich
der lutherische und der reformierte Prediger und die den beiden Konfessionen
angehérenden Stiftsdamen 1662 iiber die wéchentlich alternierende gemeinsame
Nutzung der Stiftskirche einigen'®. An der Wahl eines Predigers durften nur die
entsprechenden Konfessionsangehérigen teilnehmen. Der Gewihlte wurde von
der Abtissin, unabhingig von deren Konfession, bestitigt'*'. In Clarenberg hat-
ten 1672 alle drei Konfessionen den Chordienst bereits aufgegeben. Die katho-
lischen Konventualinnen behaupteten sich jedoch in der Stiftskirche, wo auch
ein Minorit als Beichtvater wirkte, wihrend die lutherischen Damen ohne eige-
nen Prediger in der Kirche der Freiheit und die reformierten in Wellinghofen am
Gottesdienst teilnahmen. Der Chor der Stiftskirche blieb unbenutzt's2,

In Frondenberg, wo sich die Reformation erst in der ersten Halfte des
17. Jahrhunderts auswirkte, wurde die Kirche von allen drei Konfessionen ge-
nutzt. Eine endgiiltige Regelung erfolgte 1688'*: Den katholischen Stiftsdamen
gestand man drei actus (Gottesdienste) zu, am Vormittag und am Nachmittag je
einen Chorgang und eine Messe am Vormittag, wobei alle Handlungen zwischen
9.00 und 10.00 Uhr beendet sein sollten, um die nachfolgenden protestantischen
Kulthandlungen nicht zu beeintrichtigen. Den reformierten und den lutheri-
schen Damen stand nur ein Chorgang zu. Die Predigt fand alternierend zwischen
reformierten und lutherischen Konventualinnen um 11.00 Uhr am Sonntagvor-
mittag bzw. -nachmittag statt. Besonders detaillierte Regelungen gab es fiir den
Gottesdienst bei der Aufschworung. Der Organist und der Kiister waren fiir alle
drei Konfessionsparteien zustindig. In Keppel* blieb die Kirche simultan, wenn

8 Worr (Anm. 124) 2731,

" WoLr (Anm. 124) 281f.

¢ So sollte eine Seite an Sonn- und Festtagen von 7.00 bis 9.00 Uhr die Frithpredigt halten,
die andere die Predigt von 9.00 bis 11.00 Uhr. Derjenigen Seite, der turnusmafig die Friih-
predigt zugefallen war, sollte am Nachmittag die ordentliche zustehen. Worr (Anm. 124)
283.

! Worr (Anm. 124) 2831.

2 WoLr (Anm. 124) 286f.

53 Worr (Anm. 124) 276f.

% WoLr (Anm. 124) 292.
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auch 1669 die Tischgemeinschaft aufgehoben wurde und jedes Bekenntnis eine
eigene Haushaltung unter einem reformierten bzw. katholischen ,Haushal-
tungsfraulein® einrichtete. Anfangs hatten die katholischen Stiftsdamen am re-
formierten Gottesdienst teilgenommen. 1667 wies sie der Erzbischof von Mainz
an, stattdessen die Messe zu feiern und die kanonischen Stundengebete zu halten.
Diese Anordnung setzte sich nur allmahlich durch, weil die katholische Stifts-
gemeinde lange Zeit vom Pfarrer in Netphen betreut werden musste, bis sie
gegen Ende der 1680er Jahre einen eigenen Geistlichen erhielt.

Auflerhalb Westfalens bildeten sich gemischte Domkapitel in Straflburg, wo
gegen Ende des 16. Jahrhunderts zehn Dombherren katholisch und sieben evan-
gelisch waren'®, sowie in Halberstadt, Liibeck und Osnabriick. Die religidse
Haltung der einzelnen Osnabricker Kapitulare war bis zum 17. Jahrhundert
vielfach schwankend'*. Unter Beriicksichtigung des Normaljahres des Westfili-
schen Friedens sprach der Iburger Nebenrezess vom 11. Mirz 1651 von den 25
Dompribenden drei den Lutheranern zu. Hinsichtlich ihrer Rechte waren die
protestantischen denjenigen katholischen Dombherren gleichgestellt, die keine
hoheren Weihen empfangen hatten; sie besafien allerdings kein Stimmrecht bei
der Wahl des Bischofs, des Propstes und des Dechanten. Die evangelischen
Dombherren mussten gegen Ende des 17. Jahrhunderts auch nicht mehr die Ton-
sur empfangen, weil diese als Zeichen fiir die Zugehorigkeit zum katholischen
Klerus galt, was wiederum den Erwerb einer ausdriicklich den Protestanten
reservierten Pribende infrage gestellt hitte. Wihrend den evangelischen Dom-
herren das Studium an einer protestantischen Universitit erlaubt war, waren sie
wie die katholischen Kapitulare zum Zélibat verpflichtet. Die Heirat zog ebenso
wie die Konversion zum Katholizismus den Verlust der Prabende nach sich. Um
in den vollen Genuss der Prabende zu gelangen, mussten auch die evangelischen
Domberren strenge Residenz halten, was mindestens fiir sechs Monate die tig-
liche Teilnahme am Chorgebet bedeutete, wenn nicht eine Dispens des Dechan-
ten vorlag. Der Domherr war wihrend der um 8.00 Uhr beginnenden kleinen
Horen sowie wihrend der Vesper und Komplet im Chor anwesend. Seit 1706
wurde die strenge Residenz auf sechs Wochen herabgesetzt, dafiir wurden die
Pflichten durch die Teilnahme am gesamten Chordienst verschirft. Die Anwe-

%> F. Rapp, Straflburg. Hochstift und Freie Reichsstadt, in: A. ScHINDLING/W. ZIEGLER
(Hg.), Die Territorien des Reichs im Zeitalter der Reformation und Konfessionalisierung.
Land und Konfession 1500-1650 5. Bd. (= Katholisches Leben und Kirchenreform im Zeit-
alter der Glaubensspaltung 53) (Miinster 1993) 7295, hier 86.

1% H. HoBERG, Die kirchliche Gemeinschaft der Bekenntnisse im Fiirstentum Osnabriick
seit dem Westfilischen Frieden (Osnabriick 1939) 85-92; J. Frhr. v. BOESELAGER, Die Osna-
briicker Domherren des 18. Jahrhunderts (= Osnabriicker Geschichtsquellen und Forschun-
gen 28) (Osnabriick 1990) 28-30; BEckscHAFER, Evangelische Domherren im Osnabriicker
Domkapitel, in: Mitteilungen des Vereins fiir Geschichte und Landeskunde von Osnabriick
52 (1930) 177-198; Ch. Horrmann, Ritterschaftlicher Adel im geistlichen Firstentum. Die
Familie von Bar und das Hochstift Osnabriick: Landstindewesen, Kirche und Fiirstenhof als
Komponenten der adeligen Lebenswelt im Zeitalter der Reformation und Konfessionalisie-
rung 1500-1651 (= Osnabriicker Geschichtsquellen und Forschungen 39) (Osnabriick 1996)
108-116, 223-230, 240-259.
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senheit bei der morgens um 5.00 Uhr beginnenden Matutin und an den am
Hochaltar zelebrierten Messen war erforderlich. Gegen Ende des 18. Jahrhun-
derts konnte die Residenzpflicht durch die Zahlung von 100 Talern abgelsst
werden. Nach Beendigung der strengen Residenz musste der Domherr nur noch
zweimal im Jahr im Dom erscheinen, und zwar an den Festen der Dompatrone
Crispin und Crispinian (25. Oktober) sowie am Fest des hl. Apostels Thomas
(21. Dezember), wenn die Generalkapitel stattfanden. Da man durch hiufigere
Teilnahme am Chordienst sein Einkommen erhohen konnte, machten auch die
protestantischen Kapitulare von dieser Moglichkeit Gebrauch und erschienen
beim Chorgebet. Dabei glichen sie sich ,ihren katholischen Mitkapitularen we-
nigstens auflerlich vollig an“'¥. Sie erschienen im geistlichen Ornat und betei-
ligten sich bis ins 18. Jahrhundert auch an allen gottesdienstlichen Zeremonien.
Seit 1716 waren sie jedoch von der Sakramentsprozession, der Kreuzverehrung
und dem Tragen des Reliquienschreines wihrend der Karwoche dispensiert’.
Aufgrund des Normaljahres gab es am Dom zu Halberstadt', wo 1591 das
Augsburger Bekenntnis offiziell eingefiihrt worden war, neben 16 evangelischen
Kanonikerstellen noch vier katholische; die Zahl der katholischen Domvikare
belief sich auf zehn. Der Dom war dem lutherischen Gottesdienst vorbehalten.
An Sonn- und Festtagen war am Choraltar evangelischer Abendmahlgottes-
dienst, dem ein katholischer Diakon in liturgischen Gewindern assistierte. Er
war als Inhaber der Diakonalvikarie, die 1624 in katholischen Hinden lag, stif-
tungsgemifl zur Assistenz beim tiglichen Konventualamt verpflichtet. Die Ka-
tholiken feierten die Messe in der St.-Stephanus-Kapelle, die dem Kapitelsaal
ostlich angeschlossen war'®, spiter in der von dem begiiterten Dompropst Bal-
thasar von Neuenstadt zu Beginn des 16. Jahrhunderts errichteten Marienkapelle
am westlichen Domkreuzgang'®'. Noch Anfang des 18. Jahrhunderts sangen oder
lasen die katholischen Kanoniker und Vikare zusammen mit den protestantischen
um 8.00 Uhr die kleinen Horen sowie nachmittags um 2.00 Uhr die Vesper'®.
Auch in der Halberstidter Stiftskirche St. Peter und Paul'® kam es zu gemein-

17 HoBERG (Anm. 156) 91.

* Ahnliche Regelungen gab es fiir den Inhaber der protestantischen Priabende am Osna-
briicker Kollegiatstift St. Johann, der nach Absolvierung der strengen Residenz ein halbes
Jahr lang dem taglichen Hochamt beiwohnte, um in den Genuss der vollen Residentialein-
kiinfte zu gelangen. Die Teilnahme am Chordienst ,scheint sich auf die blofle Anwesenheit
im Chorstuhl beschrinkt zu haben. Hoserc (Anm. 156) 92-97.

" W. ZOLLNER, Bistum Halberstadt, in: E. Garz (Hg.), Die Bistiimer des Heiligen Rémi-
schen Reiches von den Anfingen bis zur Sikularisation (Freiburg 2003) 238-248; NOTTARP
(Anm. 16) 120f.; HiLpEBRAND, Die katholischen Kloster im ehemaligen Bistum Halberstadt
z.Z. des Grofien Kurfiirsten und der Bischof von Marokko i. p.i. Valerio Maccioni, in: Zeit-
schrift des Harz-Vereins fiir Geschichte und Altertumskunde 32 (1899) 377422, hier 382f.;
JorrEn (Anm. 42) 62-65; E. W. WokER, Agostino Steffani, Bischof von Spiga i.p.i., aposto-
lischer Vicar von Norddeutschland 1709-1728 (Koln 1886) 951.

1% So Maccioni nach HiLpEBRAND (Anm. 159) 382,

11 JorrEN (Anm. 42) 64f.

12 WoxkER (Anm. 159) 95f.; Norrare (Anm. 16) 121 Anm. 1.

16 JorPEN (Anm. 42) 66f.; WORER (Anm. 159) 96-98; NoTTARP (Anm. 16) 122. Das Stift St.
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samen liturgischen Handlungen katholischer und evangelischer Kanoniker. Mor-
gens um 4.00 Uhr sangen die katholischen Kanoniker und die Vikare an Sonn-
und Festtagen die Matutin und die Laudes. Um 8.00 Uhr folgte die Messe. Die
protestantischen Stiftsherren nahmen am Chorgebet und an der Messe bis zum
Beginn des Credo teil; dann verliefen sie den Chor. In der evangelischen Stifts-
kirche St. Mauritius'® waren zu Beginn des 18. Jahrhunderts noch ein Kanoniker
und drei Vikare katholisch, die ihre Messen tiglich in einer von zwei Kapellen der
Kirche feierten. An Sonn- und Festtagen sangen sie gemeinsam mit den pro-
testantischen Stiftsherren die Vesper und die Matutin. Dabei liefen die Protestan-
ten die Gebete zu den Heiligen aus, die die Katholiken privatim beteten.

In der Reichsstadt Liibeck setzte sich 1530 die Reformation durch. Lediglich
auf dem Hochchor des Domes, der zusammen mit den Domherrenkurien die aus
der stidtischen Jurisdiktion herausgenommene Domfreiheit bildete, konnte hin-
ter dem Lettner zu bestimmten Zeiten die Messe gefeiert werden, wihrend im
restlichen Gotteshaus lutherische Prediger wirkten'®®. Bereits 1535 war anson-
sten jeder Chordienst aufgegeben worden'®, obwohl das Domkapitel bis in die
zweite Halfte des 16. Jahrhunderts eine katholische Mehrheit aufwies. Unter
dem evangelischen Bischof Eberhard von Holle (1562 bis 1586)'” gelangte die
Reformation auch im Hochstift Liibeck zu ihrem Abschluss. Holle schaffte die
alten Zeremonien im Dom ab, iiberlie 1571 den Chor und den Hochaltar der
evangelischen Gemeinde und leitete mit Hilfe seines Nominationsrechtes die
Offnung des Kapitels fiir evangelische Domherren ein. In den 1590er Jahren fiel
die Zolibatsverpflichtung fiir die Kapitulare. 1624 waren von 32 Kanonikerstel-
len nur noch sechs mit Katholiken besetzt, deren Zahl sich im Laufe des 17. Jahr-
hunderts auf vier reduzierte. Katholischer Gottesdienst wurde seit den 1570er
Jahren ununterbrochen im Haus eines der katholischen Domherren oder Dom-
vikare auf dem Kapitelsterritorium gehalten.

Peter und Paul zihlte zwei Dignititen und zwolf Kanoniker; aufgrund des Normaljahres
verblieben den Katholiken drei Kanonikate und zwei Vikarstellen. Die Stiftskirche war zu-
gleich Pfarrkirche, und das Kapitel behielt auch nach der Reformation die Pfarrrechte. Der
Chor der Kirche gehorte den Katholiken, das Schiff den Protestanten.

1 JorPEN (Anm. 42) 65{.; SCHRADER (Anm. 46) 148; WOKER (Anm. 159) 97{.

1% J. WATJER, Aufbau und Entwicklung katholischer Kirchenverfassung in Schleswig-Hol-
stein seit der Reformation, in: Beitrige und Mitteilungen. Verein fiir katholische Kirchen-
geschichte in Hamburg und Schleswig-Holstein e. V. 5 (1995) 7-153, hier 42{.; J. FREISEN,
Verfassungsgeschichte der katholischen Kirche Deutschlands in der Neuzeit aufgrund des
katholischen Kirchen- und Staatskirchenrechts (Leipzig/Berlin 1916) 405f.; W. PRANGE,
Der Wandel des Bekenntnisses im Liibecker Domkapitel 1530-1600 (= Veroffentlichungen
zur Geschichte der Hansestadt Liibeck B 44) (Libeck 2007); DErs., Katholisches Domkapi-
tel in evangelischer Sicht? Liibeck 1530-1538, in: Zeitschrift des Vereins fiir Liibeckische
Geschichte und Altertumskunde 81 (2001) 123-160; W. D. Hauscrirp, Von der Kathedrale
zur Pfarrkirche. Die Stellung des Doms in der Liibecker Kirchengeschichte, in: H. Weimann
(Hg.), 800 Jahre Dom zu Liibeck (= Schriftenreihe I des Vereins fiir Schleswig-Holsteinische
Kirchengeschichte) (Litbeck 1973) 138—144, hier 141 f.

' HoBerG (Anm. 156) 91.

17 W. PrRaNGE, Holle, Eberhard von, in: Gatz B 1448, 308-310.
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Wahrend im Elsass unter dem Druck der franzésischen Verwaltung bis zum
Vorabend der Franzosischen Revolution die Zahl der Simultaneen auf 160 an-
stieg, ging sie im Reich langsam zuriick. Alle Konfessionen waren bestrebt, ,,bei
allem sonst zu beobachtenden Festhalten am verbiirgten Recht den Kompromif§
einer Simultankirche zu beseitigen und zu einem eigenen Gotteshaus zu kom-
men“'®. Dieser Prozess beschleunigte sich im 19. Jahrhundert. 1931 wurden
noch 165 Kirchengebiude in Deutschland simultan benutzt'®. Ein wichtiger
Grund fir diesen Riickgang war neben den stindigen Streitigkeiten das erstarkte
Konfessionsbewusstsein, das zu einer schirferen Abgrenzung der Kirchen un-
tereinander fiihrte. Wahrend die protestantische Seite keine grundsatzlichen
theologischen Bedenken gegen das Simultaneum erhob, gab es auf katholischer
Seite schwerwiegende Vorbehalte. Simultaneen galten als eine unzulissige com-
municatio in sacris cum excommunicatis, die die Gefahr des religiosen Indiffe-
rentismus forderte. Nachdem eine Reihe papstlicher Schreiben Simultaneen als
unzulissig bezeichnet hatte, verbot der CIC von 1917 grundsitzlich den simul-
tanen Gebrauch von Kirchen (c 823 §1); lediglich bestehende Simultaneen wa-
ren als rechtmaflige Gewohnheit bis zu ihrer winschenswerten Ablosung zu™
dulden'™.

Kein rechtliches Simultanverhiltnis begriindete die Offnung von Gotteshiu-
sern fiir Glaubige anderer Konfession in der Notzeit nach dem Zweiten Welt-
krieg. Als precarium erhielt diese Mafinahme nach dem Zweiten Vatikanischen
Konzil im Okumenischen Direktorium I von 1967 eine allgemeinrechtliche Re-
gelung. Danach wurde die Nutzung katholischer Kirchen, Friedhofe, Schulen
und Krankenhiuser durch nichtkatholische Christen gestattet, wenn diesen ent-
sprechende Einrichtungen fehlten'”.

Die Simultaneen waren nach der Reformation in der Regel aus pragmatischen
Griinden entstanden. Hinter ihnen stand nicht eine Gesinnung, die man heute
als 6kumenisch bezeichnen wiirde. Die einschligigen Quellen berichten vor
allem uber Streitigkeiten zwischen den Konfessionsparteien beim Gebrauch
des Simultaneums. Uberwogen haben dennoch wohl die langen Zeiten des kon-
fliktfreien Zusammenlebens und des gegenseitigen Arrangements. Ob die friih-
neuzeitlichen Simultaneen Vorbildcharakter fiir die gegenwirtige Situation in
Deutschland haben kénnen, in der die groflen christlichen Gemeinschaften aus
unterschiedlichen Grinden zur Schliefung von Kirchen veranlasst werden, ist
eine diskussionswiirdige Frage.

48 HeEGEL (Anm. 2) 132,

169 SAMBETH (Anm. 1) 1556.

170 K. RosENDORN, Die rheinhessischen Simultankirchen bis zum Beginn des 18. Jahrhun-
derts (= Quellen und Abhandlungen zur mittelrheinischen Kirchengeschichte 3) (Speyer
1958) 3—5; WENNER (Anm. 1) 780.

171 REINHARDT (Anm. 1) 616.
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Zum Abschluss der ,Geschichte des kirchlichen Lebens®

Von ERWIN GATZ

Zwischen 1991 und 2008 erschienen in der Reihe ,,Geschichte des kirchlichen
Lebens in den deutschsprachigen Lindern seit dem Ende des 18. Jahrhunderts®
insgesamt acht Binde. Die Reihe wurde im Juli 2008 mit dem Band: ,,Laien in der
Kirche“ abgeschlossen Im Folgenden méchte ich darlegen, wie es zu diesem
Werk kam und was die Besonderheit dieser Art der Kirchengeschichtsschrei-
bung ausmacht.

Die Idee fiir die Konzeption der Reihe hatte einen lingeren Vorlauf und ent-
stand aus meiner Beschiftigung mit seelsorgsgeschichtlichen Themen, denen
schon meine Dissertation' und meine Habilitationsschrift? gewidmet waren.
Wihrend deren Entstehung war ich zehn Jahre hauptamtlich Seelsorger im Bis-
tum Aachen. Als ich 1975 als Rektor an den Campo Santo Teutonico berufen
wurde, arbeitete ich an der Edition der Akten der Fuldaer Bischofskonferenzen
1872-1919°. Daran schloss sich spater das Bischofslexikon in fiinf Binden fiir
den Zeitraum von 1198 bis 2001 an*. Die Ausweitung iiber Deutschland hinaus,
die ich spdter auch fir die Geschichte des kirchlichen Lebens vornahm, erwies
sich als besonders gliicklich®, weil das kirchliche Leben nicht an staatlichen
Grenzen halt macht und innerhalb eines gemeinsamen Sprachraums weiterfiih-
rende Vergleiche erméglicht.

Seit 1978 erwog ich die Realisierung einer Geschichte der Seelsorge seit der
Aufklarung. Erst spiter benannte ich das Projekt in ,,Geschichte des kirchlichen
Lebens® um. Dabei orientierte ich mich in zeitlicher und territorialer Hinsicht
am Bischofslexikon 1803-1945, entschied mich jedoch, die Darstellung bis in die
Gegenwart zu fiihren und somit aktuellen Problemen nicht auszuweichen. Die
deutsche Kirchengeschichtsforschung war traditionell stark auf die Institutionen
konzentriert. Mich personlich interessierte dagegen stirker der tatsichliche

' E. Garz, Rheinische Volksmission im 19. Jahrhundert, dargestellt am Beispiel des Erzbis-
tums Koln. Ein Beitrag zur Geschichte der Seelsorge im Zeitalter der katholischen Bewegung
(Disseldorf 1963).

* E. Garz, Kirche und Krankenpflege im 19. Jahrhundert. Katholische Bewegung und kari-
tativer Aufbruch in den preuflischen Provinzen Rheinland und Westfalen (Paderborn u.a.
1971).

* E. GaTtz (Bearb.), Akten der Fuldaer Bischofskonferenz. Band I: 1871-1887 (Mainz 1977);
Band II: 1888-1899 (Mainz 1979); Band III: 1900-1919 (Mainz 1985).

* E. Garz (Hg.), Die Bischofe der deutschsprachigen Linder 1785/1803 bis 1945 (Berlin
1983); Die Bischofe des Heiligen Rémischen Reiches 1648 bis 1803 (Berlin 1990); Die Bisché-
fe des Heiligen Romischen Reiches 1448 bis 1648 (Berlin 1996); Die Bischofe des Heiligen
Romischen Reiches 1198 bis 1448 (Berlin 2001); Die Bischéfe der deutschsprachigen Linder
1945 bis 2001 (Berlin 2002).

* E. Garz, Zum Abschluss des Bischofslexikons 1198-1945, in: RQ) 95 (2000) 1-19.
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Vollzug des kirchlichen Lebens, das in den grofen und kleinen Hand- und Lehr-
biichern der Kirchengeschichte meist ausgeklammert bleibt. Diesbeziiglich ha-
ben erst einige neuere Didzesangeschichten, vor allem die der Bistiimer Kb6ln,
Paderborn, Trier und Miinster einen Kurswechsel vollzogen. Es fehlte jedoch
eine Geschichte der Ortskirche auf vergleichender Ebene, die zentrale Aspekte
der Seelsorge aufgriff. Dazu gehérten die Bistiimer und ihre Pfarreien, die Feier
des Gottesdienstes, die Auslandsseelsorge, die Seelsorge an nicht deutschspra-
chigen Volksgruppen, Caritas und soziale Dienste, Diaspora, Mission, kirchliche
Finanzen, der Welt- und Ordensklerus und vor allem die Laien. Soweit die Idee.

Angesichts der Arbeit am Bischofslexikon packte ich das neue Projekt jedoch
vorerst noch nicht an. Da stief} ich im Sommer 1980 im Di6zesanarchiv Koln auf
einen Quellenbestand zur deutschen Auslandsseelsorge. Dieses Thema inter-
essierten mich schon deshalb, weil ich als Rektor des Campo Santo persénlich
mit Auslandsseelsorge befasst war und damals gerade die Biographie Anton de
Waals, des Griindungsrektors des Priesterkollegs am Campo Santo, abgeschlos-
sen hatte, der sich mit groflem Engagement dem Aufbau der Deutschenseelsorge
in Italien gewidmet hatte®. Damit hatte ich die Seelsorgsgeschichte gewisserma-
fen an einem Zipfel ergriffen, und das Thema liefl mich nicht mehr los. Aber erst
nach der Veroffentlichung des ersten Bandes Bischofslexikon (1983) trat ich dem
Vorhaben niher. Seit 1982 fanden jihrliche Konferenzen mit den Autoren und
Autorinnen des Bischofslexikons wie auch der geplanten Geschichte des kirch-
lichen Lebens statt, die allmihlich Konturen gewann. Ich gab mich damals noch
der Illusion hin, sie in etwa drei Jahren realisieren zu kénnen. Von den ersten
Uberlegungen bis zum Abschluss sind jedoch schlieflich 28 Jahre vergangen, da
das urspriingliche Projekt erweitert und das Vorhaben immer wieder durch die
Arbeit am Bischofs- und spiter am Bistumslexikon” unterbrochen wurde. Auf
den Konferenzen wurden Teilausarbeitungen vorgetragen. Ich selbst konzen-
trierte mich zunichst auf die Geschichte der Pfarreien und der Didzesanpriester.
Das geplante Werk sollte wie das Bischofslexikon Deutschland, Osterreich, die
Schweiz und Luxemburg behandeln, und zwar nur jenen Zeitraum, in dem sie
zum Deutschen Reich gehérten, d.h. im Osten Gnesen-Posen und Kulm bis
1919, Breslau, Schneidemiihl, Danzig, Ermland, die Grafschaft Glatz und der
Distrikt Katscher bis 1945, im Westen die Bistiimer Metz und Srafiburg nur fiir
die Zeit ihrer Zugehérigkeit zum Deutschen Reich (1871-1919). Das Bistum
Brixen wurde dagegen wegen seiner Zugehorigkeit zum deutschen Sprachraum
auch iiber seine Abtrennung von Osterreich (1919) hinaus einbezogen, nicht
dagegen die bis zum Ende des Ersten Weltkrieges zur Kirchenprovinz Salzburg
gehorenden Bistiimer Trient und Maribor, die nach dem Ersten Weltkrieg an
Italien bzw. Jugoslawien fielen. Die Aufnahme der b6hmischen und méihrischen
Bistiimer mit ihrem hohen Anteil deutschsprachiger Bevolkerung war wie beim

¢ E.Garz, Anton de Waal (1837-1917) und der Campo Santo Teutonico (Freiburg 1980).

7 E. Gatz (Hg.), Die Bistiimer des Hl. Rémischen Reiches von ihren Anfangen bis zur Si-
kularisation (Freiburg 2003); DErs., Die Bistiimer der deutschsprachigen Linder von der
Sikularisation bis zur Gegenwart (Freiburg 2005).
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Bischofslexikon angesichts der damaligen politischen Verhiltnisse nicht mog-
lich.

Wihrend der folgenden Jahre recherchierte ich in vielen Diézesanarchiven zu
den Lebensbildern der Bischofe wie auch zu den Bistimern und dem Dioze-
sanklerus. Es ging also gleichzeitig um das Bischofslexikon und um die Ge-
schichte des kirchlichen Lebens. Daraus entstanden u.a. jene historischen Stati-
stiken, die ich im ersten Band der Geschichte des kirchlichen Lebens und im
Band iiber die Priesterausbildungsstitten veréffentlichte®. Die Verzahnung von
Bischofslexikon und Geschichte des kirchlichen Lebens war aber vor allem da-
durch gegeben, dass mehrere Autoren und Autorinnen an beiden Werken mit-
arbeiteten. Vorerst ging es aber noch um die Materialsammlung und um die
Entwicklung des Konzeptes.

Im Laufe der Jahre entstanden allmahlich jene Ubersichtskapitel zur Entwick-
lung der Pfarrei, die 1991 im ersten Band der Geschichte des kirchlichen Lebens
veroffentlicht wurden, ferner Einzelartikel aller 55 berticksichtigen Bistiimer. 29
davon verfasste ich selbst, einen weiteren zusammen mit einem anderen Autor.
Seit 1987 lief ich ferner Karten der einzelnen Bistiimer zeichnen. Diese waren
zwar sehr einfach, zeigten aber die betreffenden Raume erstmals nach einheitli-
chen Kriterien.

1990 fiel die Entscheidung, dass die Geschichte des kirchlichen Lebens bei
Herder veréffentlicht wurde und am 21. Juli 1991 iiberreichte mir Herr Dr.
Hermann Herder in Freiburg das erste Exemplar. Der Band ,,Die Bistiimer und
ihre Pfarreien® steckte den notwendigen institutionellen Rahmen fiir die Seel-
sorgsgeschichte ab. Er wurde gut verkauft und ist seit Jahren vergriffen. Er ist,
wenn auch auf etwas andere Weise, durch den zweiten Band des Bistumslexikons
(2005) ersetzt worden.

Nach der langen Vorlaufzeit wollte ich nunmehr das Projekt ziigig voran-
treiben. Der zweite Band ,Kirche und Muttersprache. Auslandsseelsorge —
Nichtdeutschsprachige Katholiken® erschien 1992. Den Teil tiber die Auslands-
seelsorge hatte ich selbst verfasst, den tiber die nichtdeutschsprachigen Katholi-
ken dagegen zusammen mit anderen Autoren und Autorinnen. Dabei musste ich
auf manche nationale Empfindlichkeit achten. Ich unterschied zwischen den in
threr heimatlichen Region ansissigen Volksgruppen, nimlich den Polen in den
preuflischen Ostprovinzen und in Schlesien (bis 1919), den Sorben in der Lau-
sitz, Niederlindern im Raum Geldern (frithes 19. Jahrhundert), Franzésisch-
sprachigen in der preuflischen Wallonie und in Elsass-Lothringen (bis 1919),
Ratoromanen in Graubiinden, Italienern und Ladinern in Tirol und Slowenen
in der Untersteiermark (bis 1919). Dazu kamen seit dem 19. Jahrhundert die
nichtdeutschsprachigen Wanderarbeiter, vor allem in Berlin, im Ruhrgebiet
und in Wien. Gerade in diesem Band wurde kirchlich gelebter Alltag deutlich.

1994 erschien der dritte Band ,Katholiken in der Minderheit. Diaspora —

* E. Gatz (Hg.), Priesterausbildungsstitten der deutschsprachigen Lander zwischen Aufkli-
rung und Zweitem Vatikanischen Konzil mit Weihestatistiken der deutschsprachigen Lander
(Freiburg 1994).
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Okumenische Bewegung — Missionsgedanke®. Ich hatte mich fiir den Begriff
Minderheit im Titel des Bandes entschieden, weil es bei allen darin behandelten
Bereichen um Minderheitsfragen ging. Das galt selbstverstandlich fiir den von
Hans-Georg Aschoff mit Pierre-Louis Surchat und mir verfassten Abschnitt
iiber die Diaspora. Aber auch der von dem friih verstorbenen Heinz-Albert
Raem verfasste Teil iiber die Okumenische Bewegung ging von der Erfahrung
konfessioneller Minderheiten aus, die wie auch die kirchlichen Grofigruppen die
konfessionelle Versiulung aufbrechen wollten und eine allmihliche Anniherung
anstrebten. Auch die Weltmission wurde stets von Minderheiten getragen. In
diesem Band ging es allerdings nicht um eine Missionsgeschichte, sondern um
den Beitrag der deutschsprachigen Katholiken zur Weltmission und die dadurch
unter ihnen selbst ausgelste Bewegung.

Als vierter Band folgte 1995 der tiiber den ,Diézesanklerus®. Er lag mir be-
sonders am Herzen. Ich habe in ihn sehr viel Arbeit investiert und 13 seiner
21 Kapitel selbst geschrieben. Um ihn nicht zu sehr anschwellen zu lassen, hatte
ich ein Jahr zuvor den bereits erwihnten Band iiber die Priesterausbildungs-
stitten herausgegeben. Ich hitte dem Band allerdings einen besseren Titel geben
sollen, denn der Begriff ,Didzesanklerus ist zwar fiir Insider eindeutig, aber der
Begriff Klerus ist wegen seiner Nihe zum Klerikalismus méglicherweise negativ
besetzt. Besser hitte der Titel ,Wie Priester leben und arbeiten® lauten sollen,
denn dieser bezeichnet genau, was hier behandelt 1st.

1997 erschien rechtzeitig zum einhundertjahrigen Bestehen des Deutschen
Caritasverbandes der fiinfte Band ,,Caritas und soziale Dienste“. Auch er griff
ein Thema auf, das ich bereits in meiner Habilitationsschrift angeschnitten hatte
und das einen zentralen Bereich des kirchlichen Lebensvollzugs behandelt. Neu
in diesem Band war die Zusammenschau der verschiedenen Tatigkeitsbereiche
und Aufgaben der Caritas von ihren Anfingen in der Armenpflege bis zu pro-
fessionellen Einrichtungen in der Gegenwart. Gerade an diesem Band erwies
sich das linderiibergreifende Konzept und der Zugriff auf den deutschsprachi-
gen Raum als besonders ergiebig.

2002 folgte Band sechs: ,,Die Kirchenfinanzen®. Ich hatte von Anfang an vor,
diesem Thema einen Band zu widmen und schon aus diesem Grund nicht von
einer Geschichte der Seelsorge, sondern des kirchlichen Lebens gesprochen.
Dieser Band skizziert die Lage am Ende des 18. Jahrhunderts die grofien Um-
briiche im Zeitalter der Aufklirung und der Sikularisation, um dann die vielfal-
tigen Formen von Kirchenfinanzierung darzustellen, wie sie sich seitdem her-
ausgebildet haben. Gerade bei der Finanzierung der Ortskirchen werden grofie
Unterschiede in den deutschsprachigen Lindern deutlich.

Danach legte ich eine Pause ein und wandte mich wieder dem Bischofslexikon
1198-1448 zu, das infolge des politischen Wandels nun auch die béhmischen und
mihrischen Bistlimer einbeziechen konnte, ferner dem abschlieflenden Band des
Bischofslexikons 1945-2001.

Erst nachdem diese Binde realisiert waren, wandte ich mich wieder der Ge-
schichte des kirchlichen Lebens zu, die ich nun ziigig abschliefen wollte. Auf
der Agenda stand zunichst Band sieben: , Kléster und Ordensgemeinschaften®.
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Die Geschichtsschreibung iiber die Orden und iiber einzelne ihrer herausragen-
den Mitglieder hat im deutschen Sprachraum eine lange Tradition. Es gibt dltere
Monographien von bleibendem Wert wie etwa die von Emil Clemens Scherer
tiber die Barmherzigen Schwestern von Straflburg oder die seit 1896 erschienene
Gesamtdarstellung von Max Heimbucher in ihrer letzten Ausgabe (4. Aufl.
1933/34). Bahnbrechend sind unter den neueren Verdffentlichungen das Dizio-
nario degli Istituti di Perfezione und fiir die Schweiz die Helvetia Sacra. Gute
neuere Monographien liegen auch fiir einzelne Gemeinschaften, Institutionen
und Regionen vor. Daneben gibt es bereits abgeschlossene oder in Arbeit befind-
liche Klosterbiicher. Erwihnt seien das Westfilische wie das Wiirttembergische
Klosterbuch. Auch die Bemiihungen vieler Kongregationen zur Seligsprechung
ihrer Stifter oder einzelner Mitglieder haben eingehende Studien veranlasst. Eine
Fiille von Untersuchungen hat zuletzt fiir Deutschland die 200jihrige Wieder-
kehr der Sakularisation hervorgebracht’.

Mit dem Band iiber die Kloster zogerte ich lange, weil ich dem von Gisela
Fleckenstein und Joachim Schmiedl geleiteten ,, Arbeitskreis Ordensgeschichte
des 19. und 20. Jahrhunderts® nicht in die Quere kommen wollte. Erst nachdem
klargestellt war, dass dieser kein eigenes Projekt anstrebte, gab ich mich an die
Sache. Ich dachte nicht an ein Handbuch, das alle Gemeinschaften nach Art eine
Lexikons auflistete, sondern an eine Darstellung der grolen Entwicklungslinien,
die an Beispielen erliutert werden sollten. 2006 lag der Band vor. Wihrend ich
fiir alle zuvor erschienenen Binde alleiniger Herausgeber gewesen war, teilte ich
mir die Herausgeberschaft am Ordensband mit Marcel Albert OSB und Gisela
Fleckenstein OFS.

Danach ging es an den letzten Band ,Laien in der Kirche®, fiir den schon
mehrere Beitrige vorlagen. Dass dieses Thema in der Geschichte des kirchlichen
Lebens nicht fehlen durfte, war von Anfang an klar. Dass er als letzter der acht
Binde erschien, hatte keine systematischen, sondern ausschlieflich organisato-
rische Griinde, wie tiberhaupt die Abfolge der Binde nicht in erster Linie von
den Themen bestimmt war, sondern von der Fertigstellung der einzelnen Beitri-
ge. Galt es doch immer, mehrere Autoren und Autorinnen zu koordinieren.

Das Zweite Vatikanische Konzil hat in der Konstitution ,Lumen gentium*
die Wiirde und Rolle der Laien in der Kirche hervorgehoben, aber keine Be-
schreibung oder gar Definition dessen vorgelegt, was denn ein Laie sei. Statt
dessen hat es mit der Bezeichnung der Kirche als Volk Gottes eine umfassendere
Sicht unternommen und die Teilhabe der Laien an der priesterlichen, propheti-
schen und koniglichen Sendung Christi hervorgehoben, ferner im Dekret ,,Apo-
stolicam actuositatem® die dem Laienapostolat zugedachten Gestaltungsfelder
beschrieben. Es ist eine immer noch verbreitete Ansicht, dass den Laien in der
vorkonziliaren Kirche keine angemessene Rolle zugekommen sei. Das trifft tat-
sichlich fiir die Lehre zu, nicht jedoch fiir die Praxis in den deutschsprachigen
Landern. Hier hat vielmehr die aktive und verantwortungstragende Mitarbeit

? M. ALBERT, Die Gedenkveranstaltungen zum 200. Jahrestag der Sikularisation 1803-2003.
Ein kritischer Uberblick, in: RQ 100 (2005) 240-274.
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von Laien in der Kirche und aus christlicher Verantwortung fiir die Gesellschaft
eine lange Tradition. So waren denn auch ,Klerikalismus“ ebenso wie ,Anti-
klerikalismus“ zumindest in weiten Teilen des deutschen Sprachraumes unbe-
kannt. Auch von einer klerikalen Deformierung der Kirche bis zum Konzil
konnte hier keine Rede sein. Kirchlich gebundene Laien spielten hier vielmehr
durchgingig und zwar im 18. wie auch im 19. und im 20. Jahrhundert fir die
Gestaltung des kirchlichen Lebens eine tragende Rolle. Sie waren keineswegs
nur Empfanger der vom Klerus ergangenen Weisungen. Viele kirchliche Innova-
tionen gingen von Laien aus, die dabei oft, aber keineswegs immer, mit Geist-
lichen zusammenarbeiteten. Das gilt fiir das Gebiet der Armenpflege bzw. spiter
Caritas und Sozialarbeit, ferner fiir eine aus christlichen Uberzeugungen getra-
gene Politik und nicht. zuletzt fiir das Gemeindeleben, das lingst, bevor das
Konzil den Begriff der Gemeinde rezipierte, mafigeblich von Laien mitgestaltet
wurde. Auf diesem Gebiet arbeiteten allenthalben, wenngleich regional in un-
terschiedlichem Umfang, Laien und Geistliche zusammen. Die Mitarbeit der
Laien war vielleicht trotz der inzwischen eingefiihrten Rite vor dem Konzil
infolge der damaligen kirchlichen Lage in mancher Hinsicht sogar intensiver
als heute. )

Band acht nimmt das Mitwirken von Laien in Kirche und Gesellschaft in zwei
grofien Teilen in den Blick. Im ersten Teil wird die Entwicklung in ihrem histo-
rischen Ablauf nach Lindern dargestellt. In einem zweiten Teil werden zentrale
Sachbereiche behandelt, vor allem Schule und Jugend, Frauen, Ehe und Familie
und Christen in den Medien.

Geschichte des kirchlichen Lebens in den deutschsprachigen Lindern seit
dem Ende des 18. Jahrhunderts. Band 8: Laien in der Kirche, hg. von Erwin Gatz
in Verbindung mit Hans-Georg Aschoff und Gisela Fleckenstein, 640 Seiten. —
Freiburg: Herder 2008. ISBN 978-3-451-236676-1



Gegen und fiir das Tridentinum in Frankreich.

[ Der Kardinal von Lothringen und seine Haltung zum Konzil -
ein Forschungsproblem

von THOMAS NICKLAS

1. Das ,Problem Guise®

In der Forschung wird seit langem der Mangel einer wissenschaftlichen Bio-
graphie des Charles de Guise (1525-1574) beklagt, des Kardinals von Lothrin-
gen, wie er sich seit dem 1550 erfolgten Tod seines Onkels Jean nannte, der vor
ihm das Erzbistum Reims innegehabt hatte und der iiberdies auch Erzbischof
von Lyon gewesen war. Hubert Jedin sprach im Zusammenhang mit der von
dem franzésischen Kardinal mitbewirkten erfolgreichen Beendigung des Trien-
ter Konzils von dem ,,Problem Guise®, das ,,wohl erst im Rahmen einer umfas-
senden Analyse seiner Personlichkeit gelost werden® kann'. Diese ist jedoch
weiterhin nicht in Sicht. Daniel Cuisiat, der mit seiner ausgezeichneten Edition
des Briefcorpus von Charles de Guise immerhin einen wesentlichen Baustein fiir
eine kiinftige Biographie dieser ritselhaften Persnlichkeit geliefert hat?, wies
seinerseits vor einigen Jahren auf das Paradoxon hin: , Il peut sembler étonnant
qu'un homme de I'importance de Charles de Lorraine n’ait point trouvé son
biographe alors que la plupart de ses contemporains, dont beaucoup furent as-
surément de moindre volée, ont déja fait 'objet d’études sérieuses et détaillées. >
Diese sicherlich zutreffende Feststellung aus dem Jahre 1998 wirkt wie ein spites
Echo auf die Bemerkung Ludwig von Pastors im 1919 erschienenen siebten Band
seiner ,,Geschichte der Pipste®: ,Eine dem gegenwirtigen Stand der Forschung
entsprechende Biographie des Kardinals, der eine sehr komplizierte Natur war,
bleibt dringend zu wiinschen.“* Nun mag die Beschiftigung mit einer ,,kom-
plizierten[n] Natur® auf die Historiker durchaus einen gewissen Reiz ausiiben,
zwischen dem Kardinal und seiner Nachwelt stand aber eine zihe schwarze
Legende, die abschreckend wirkte.

Wegen seiner herausragenden Machtstellung im franzosischen Staat und in der
gallikanischen Kirche am Beginn der Religionskriege war der hoch begabte,
intellektuell hervorragende Kirchenfiirst ein bevorzugtes Angriffsziel hugenot-
tischer Polemiker. Durch seinen wesentlichen Anteil an der Niederschlagung
der Verschwérung von Amboise und an den sich anschlieenden Repressions-
mafinahmen der Krone hatte er sich den Hass protestantischer Aktivisten zu-
gezogen. Der Federnkrieg gegen ihn setzte im Jahr der Verschworung 1560 mit

JeDIN IV, 2 (Freiburg 1975) 272 Anm. 9.
D. Cuistar, Lettres du Cardinal Charles de Lorraine (1525-1574) (Gengve 1998).
Ebd. 11.
Pastor, Bd. 7 (Freiburg 1919) 396.

B
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dem heftigen Pamphlet des hugenottischen Juristen Frangois Hotman (1524—
1590) ein, das unter dem Titel Epistre envoiée an Tigre de la France den Kardinal
mit wiisten Beschimpfungen tiberschiittete®. Da Hotman iiber gute Verbindun-
gen zu protestantischen deutschen Fiirsten verfiigte, breitete sich die negative
Sicht auf den Kardinal auch im Heiligen Rémischen Reich aus®. Vollends un-
giinstig wirkte sich auf das Nachleben des Guisen sein Aufenthalt in Rom in der
Zeit der Bartholomdusnacht aus. Hier wurde er in die Veroffentlichung der
beriichtigten Schrift ,Lo stratagema di Carlo IX Re di Francia contro gli Ugo-
notti“ des romischen Sekretirs Camillo Capilupi verwickelt, der das Pariser
Massaker vom Sommer 1572 nicht nur rechtfertigte, sondern sogar als politi-
schen Meisterstreich pries’. Hieraus ergab sich nun der zihlebige Vorwurf des
»Machiavellismus® an die Adresse des franzdsischen Prilaten, mit dem Guise
auch noch in den Schriften der frithen Aufklirung bedacht wurde. So bezichtigte
Pierre Bayle (1647-1706) in seinem ,Dictionnaire historique et critique“ den
Kardinal des ,,puren Machiavellismus®, weil er Pensionen an lutherische Theo-
logen in Deutschland auszahlen lieff, dies aber wohl in der Absicht tat, ,,d’en-
tretenir la discorde entre les Luthériens d’Allemagne & les Docteurs de Gene-
ve“®. Er stand im Ruf eines Akteurs der Gegenreformation, dem alle Mittel recht
zu sein schienen. Fiir den Meister des lyrischen Stakkatos und der subjektiven
Urteile unter den Historikern, Jules Michelet (1798-1874), war er schlieflich nur
ein ,,bdser Engel“ oder gar ein ,,Dimon“”.

Entgegen solchen strengen Verdikten setzte sich bereits im 19. Jahrhundert
eine Tendenz zur ausgewogenen Erfassung der Person und ihres politischen
Handelns durch. Es kam nicht von ungefihr, wenn in der Zeit des franzésischen
Julikénigtums (1830-1848) gerade Historiker aus der Stadt Reims den Versuch
unternahmen, den Kardinal mit den Mitteln der Geschichtswissenschaft zu re-
habilitieren, hatte der Prinz aus der Nebenlinie des lothringischen Herzogshau-
ses doch seit 1545 den Erzbischofsstuhl von Reims inne gehabt™®. Abgesehen von

* Einen Nachdruck besorgte CHARLES READ: Epistre envoiée au Tigre de la France (Geneve
1875 [ND 1970]). Vgl. auch: D. R. KeLLEY, Frangois Hotman. A Revolutionary’s Ordeal
(Princeton 1973) 99-129; J.-C. TERNAUX, Les exces de la maison de Lorraine dans épitre et
la satire du Tigre (1560-1561), in: Y. BELLENGER (Hg.), Le Mécénat et I'influence des Guises.
Actes du colloque organisé par le Centre de Recherche sur la Littérature de la Renaissance de
I'université de Reims (Paris 1997) 381-403.

¢ Dazu vorerst nur: R. DarestE, Francois Hotman. Sa vie et sa correspondance, in: RH 1
(1876) 1-59, 366-435; G. MENK, Landgraf Wilhelm IV. von Hessen-Kassel, Franz Hotman
und die hessisch-franzosischen Beziehungen vor und nach der Bartholomiusnacht, in: Zeit-
schrift des Vereins fiir hessische Geschichte und Landeskunde 88 (1980/81) 55-82.

7 Dazu zuletzt: S. ANGLO, Machiavelli — The First Century. Studies in Enthusiasm, Hostility,
and Irrelevance (New York 2005) 254-265. Zur These von der ,préméditation® der Bartho-
lomausnacht, die jeweils dem Kardinal eine erhebliche Mitverantwortung zuweist: P. ERLAN-
GER, 24 aolit 1572: Le massacre de la Saint-Barthélemy (Paris 1960) 201.

* P. BAYLE, Dictionnaire historique et critique, Bd. III (Amsterdam 1740) 161, Note Q.

* J. MicHELET, Histoire de France, Bd. 11 (Paris 1893) 214, 255.

© J.-]. GuiLLEMIN, Le Cardinal de Lorraine, son influence politique et religieuse au XVIe
siecle (Paris 1847). Der Autor war Geschichtslehrer am kéniglichen Gymnasium in Reims. Er
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solchen lokalhistorischen Interessen hat sich die Geschichtsschreibung des
19. Jahrhunderts wiederholt der Rolle der Familie Guise in der Zeit der franzo-
sischen Religionskriege zugewandt, doch blieb die Betrachtung stark auf die
innenpolitischen Vorginge in Frankreich konzentriert, wobei in den For-
schungsarbeiten aus den letzten Jahrzehnten Aspekte wie ,,Klientel“ und ,Ver-
wandtschaftsnetzwerke als Grundlage fir die Macht der Guisen stirkere Be-
achtung fanden'. Als kirchenpolitischer Akteur wahrgenommen wurde der
Kardinal erstmals wieder dank der griindlichen und anregenden Studie von
Henry Outram Evennett (1901-64) aus dem Jahre 19302, Der Autor untersucht
den Anteil des Kardinals an den wichtigen kirchenpolitischen Weichenstellun-
gen vor Beginn der dritten Sessionsperiode des Tridentinums, doch bricht seine
Darstellung mit der Abreise der franzésischen Konzilsdelegation nach Trient ab.
Er ordnet Guise einer ,,party of moderation® innerhalb der Kirche zu, die sich
lange gegen einen Bruch mit den Protestanten sperrte und Wege einer konfes-
sionellen Aussdhnung erkundete'.

Die Ansichten des auch als Theologe ambitionierten Kardinals verdeutlicht
ein Blick auf die Personen in seinem kirchlichen Umfeld. Zu nennen ist einerseits
Claude d’Espence (1511-1571), der bereits 1547 vom Kénig von Frankreich zum
Trienter Konzil entsandt worden war'. Er gehorte dann zum ,,Haus® des Kar-
dinals von Lothringen, den er 1555 auf einer Reise nach Rom begleitete und mit
dem er 1561 auf dem Kolloquium von Poissy eng zusammenarbeitete. Trotz des
Talents und des Einsatzes von D’Espence brachte man in Poissy die vom Kardi-
nal gewiinschte Anniherung mit den Protestanten nicht zustande. Ein anderer
herausragender Mitarbeiter des Kardinals war der mit Forderung des Hauses
Guise auf den Bischofsstuhl in der lothringischen Didzese Verdun gelangte Ni-
colas Psaume (1518-1575), der mit dem Erzbischof von Reims eng in den Fragen
der Kirchenreform kooperierte. Er begleitete seinen Metropoliten zum Konzil

stellte seinem Werk, das sich explizit als historische Rehabilitation der behandelten Person-
lichkeit verstand, ein Zitat des protestantischen Historikers Frangois Guizot (1787-1874)
voran, der vor der Februarrevolution von 1848 der franzosischen Regierung vorstand: ,Pour
étre juste envers les grands hommes, il faut les bien comprendre, et pour les comprendre, il
faut tourner longtemps autour d’eux, car ils ont mille faces diverses a nous montrer.“ Dane-
ben auch, jedoch von geringerem Wert: H. Paris, Etude sur Charles, cardinal de Lorraine
(Reims 1845).

' R. pe BouiLLE, Histoire des ducs de Guise, 4 Bde. (Paris 1849/50); J. pE CrROZE, Les Gui-
se, les Valois et Philippe II (Paris 1886); H. FornERON, Les ducs de Guise et leur époque,
2 Bde. (Paris 1877, %1893). Neuere Forschungen zur Geschichte des Hauses bieten: . BErGIN,
Les Guises and their benefices, in: The English Historical Review 99 (1984) 34-58; J.-M.
ConstanT, Les Guise (Paris 1984); M. PErNOT, Les Guises: une mise au point, in: Annales
de I’Est 40 (1990) 63-117.

2 H. O. Evennerr, The Cardinal of Lorraine and the Council of Trent. A Study in the
Counter-Reformation (Cambridge 1930).

B Ebd., 466f.

4 P. WALTER, Claude d’Espence (1511-1571), in: H. Smorinsky/P. WarTer (Hgg.), Katho-
lische Theologen der Reformationszeit, Bd. 6 (Mtinster 2004) 33—49; Ders., Schriftauslegung
und Viterrezeption am Beispiel von Claude d’Espence, in: M. E. H. N. Mout/H. Smolinsky/
J- Trapman (Hgg.), Erasmianism. Idea and Reality (Amsterdam 1997) 139-153.
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nach Trient und ging ihm bei allen Fragen der Kirchenreform loyal zur Hand.
Psaume hat zuletzt eine griindliche wissenschaftliche Darstellung gefunden'. Es
wird immer deutlicher erkennbar, dass im Osten Frankreichs im Schatten des
Hauses Guise eine Gruppe von qualifizierten und motivierten Geistlichen an der
Erneuerung der Kirche arbeitete.

Das Anliegen der folgenden Ausfihrungen ist es nicht nur, nochmals auf das
dringende Desiderat einer umfassenden Biographie des Charles de Guise, Kar-
dinals von Lothringen, Erzbischofs von Reims, hinzuweisen. Es soll auch ge-
zeigt werden, mit welcher politischen Folgerichtigkeit sich seine ,konziliare
Wende* vollzog, die fiir den erfolgreichen Abschluss des Tridentinums von so
grofler Bedeutung war'®. Dieser Weg folgte den Stationen ,Poissy 1561, ,Za-
bern 1562 und ,Trient 1563¢. Schliefilich soll es um das Problem der ,,Rezepti-
on® des Konzils gehen, genauer: um die Ubernahme der Dekrete in die Formen
des franzosischen Staatsrechtes. Es ist bekannt, welche Hindernisse sich dagegen
aufbauten, weil eine mit politischen Befugnissen ausgestattete Juristenelite an
den Parlamenten mit politischen Argumenten sowie unter Verweis auf die Prin-
zipien des Gallikanismus dagegen ankimpfte. Dagegen wurde der Metropoli-
tanverband von Reims mit seinem nicht zu Frankreich gehorenden lothringi-
schen Hinterland zu einer Bastion der Konzilsbefiirworter. Hier kann man
geradezu von einer ,tridentinischen Geopolitik® des Kardinals von Lothringen
sprechen. Diese wirkte noch uber seinen Tod im Jahre 1574 hinaus, wenn man
bedenkt, dass die von ihm mitbegriindete lothringische Landesuniversitit von
Pont-a-Mousson zu einem Ausgangspunkt von Bestrebungen fiir die Rezeption
wurde. Insofern hatte die ,,konziliare Wende® des Kardinals von Lothringen eine
erhebliche Tragweite fiir die Geschichte der Kirche in Frankreich.

2. Eine schwierige Hinwendung zum Konzil: Poissy, Zabern, Trient

Papa e ré, con una autorita maggiore che mai fusse in questo regno, lautete das
in der Historiographie wiederholt aufgegriffene Diktum des toskanischen Ge-
sandten Leone Ricasoli iiber die Stellung des Charles de Guise in Frankreich
nach dem Unfalltod des Konigs Henri II. im Jahre 1559". Als machtigster Pralat
im Kénigreich hatte er nicht nur das Erzbistum Reims inne, sondern ihm unter-
standen auch die eintriglichen Abteien von Saint-Rémi in Reims, die ,Konigs-
abtei® Saint Denis in der Ile-de-France sowie Fécamp in der Normandie, Mar-
moutier(s) an der Loire und das burgundische Cluny. De facto kontrollierte er
auch die drei lothringischen Bistiimer. Sein politisch unbegabter Bruder Louis
(1527-1578), genannt ,Kardinal von Guise®, war nominell Bischof von Metz

> B. ARDURA, Nicolas Psaume, 1518-1575, évéque et comte de Verdun. L’idéal pastoral du
Concile de Trente incarné par un prémontré (Paris 1990).

' JEDIN (Anm. 1) 58-61, 681., 155f.

7 Wiedergegeben bei: A. Desjarpins, Négociations diplomatiques de la France avec la Tos-
cane. Documents recueillis par G. Canestrini, Bd. 3 (Paris 1865) 404.



Gegen und fiir das Tridentinum in Frankreich 157

(und Erzbischof von Sens), ergriff jedoch keine eigenstindigen Initiativen. Die
Amtsinhaber von Verdun, Nicolas Psaume, und von Toul, Toussaint de Hossey,
hingen ganz von dem Reimser Kirchenfiirsten ab'®. Dieser konnte sich nicht nur
auf das starke Netz der Klienten seines Hauses stiitzen, er verfiigte auch iiber
jahrliche Einnahmen von 300 000 Ecus, die ihn zu einem der reichsten Prilaten
in Europa machten®. Unter dem nicht regierungsfihigen Kénig Frangois II.
(1559/60) herrschte in Frankreich das Duumvirat der Briider Francois (1519
1563) und Charles de Guise. Wihrend sich der Altere um das Kriegswesen
kiimmerte, nahm der Jiingere die Finanzen Frankreichs in die Hand, wobei er
ein unbestreitbares Talent in den Fragen von Wirtschaft und Verwaltung an den
Tag legte. Politische Angelegenheiten entschieden beide gemeinsam. Mit dem
Tod des krinklichen Kénigs im Dezember 1560 endete auch die faktische Re-
gentschaft der beiden Guise-Briider. Es spricht in der Tat viel dafiir, dass der
Kardinal fortan seine gesamte politische Strategie dem Ziel unterordnete, die
Machtposition wiederzuerlangen, die er fiir eineinhalb Jahre in Frankreich be-
sessen hatte®. Unter diesem Blickwinkel ist auch sein Handeln als kirchenpoli-
tischer Akteur vor und auf dem Konzil von Trient zu betrachten.

Dabei wurde bei dem Prilaten auch eine fiir die Zeitgenossen ungewohnliche
Bereitschaft erkennbar, zwischen den beiden Sphiren des Religiésen und des
Politischen zu unterscheiden. Als geschichtliche Wasserscheide wirkte dabei
die Verschworung von Amboise im Mirz 1560. Diesen gescheiterten Putschver-
such hugenottischer Adliger wertete der Kardinal von Lothringen als Komplott
zum Sturz seines eigenen Hauses und zur Protestantisierung des gesamten Ko-
nigreichs?. Nach der Niederschlagung des Coups sprach sich Charles de Guise
fiir eine harte Repression aus, wie sie auch das Vorgehen der franzésischen
Monarchie gegen einen Aufstand von Steuerverweigerern in der Guyenne 1548
gekennzeichnet hatte. Er stand hinter dem koniglichen Befehl, die Aufstin-
dischen ,in Stiicke hauen zu lassen® (, tailler en pieces*), wo immer sie ihr Haupt
erhoben, liefl er den Bischof von Montpellier in einem Brief vom 14. Oktober
1560 wissen®. Wer als Rebell mit der Waffe in der Hand angetroffen wurde,
sollte mit der ganzen Strenge des Kriegsrechtes bestraft werden. Hinter dieser
Fassade unerbittlicher Hirte gegen die Aufriihrer zeichnete sich allerdings in
Ansitzen eine Politik der Mafligung ab, galt es doch, zwischen den bewaffneten

¥ Vgl. dazu vor allem: M. PernoT, Le réle du cardinal Charles de Lorraine dans la vie poli-
tique et religieuse de la France au troisiéme quart du XVle siecle, in: Les Cahiers haut-mar-
nais 188/90 (1992) 19-41.

' ARDURA (Anm. 15) 275f.

* So argumentiert: ]. BoucHER, Le Cardinal de Lorraine, premier ministre de fait ou d’am-
bition, in: BELLENGER (Anm. 5) 295-310.

' Vgl. das Schreiben des Kardinals an seine Schwester Marie, die verwitwete Konigin von
Schottland (12 IIT 1560), in: Cursiat (Anm. 2) 387f. Die Verschworer hatten die Ermordung
aller Angehérigen des Hauses Guise angekiindigt, auflerdem wurden die Besitzungen des
Kardinals in Dampierre und Cluny verwiistet: N. M. SUTHERLAND, Princes, Politics, and
Religion 1547-1589 (London 1984) 119f.

2 CursiaT (Anm. 2) 426.
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Emporern und den friedlichen Protestanten streng zu unterscheiden, die sich
damit begniigten, eine Religion zu bekennen, die vom Bekenntnis des Konigs
abwich, die aber nicht gegen die Gesetze und die Ordnung der Monarchie auf-
begehrten. An Honorat de Savoie (1511-80), den Marquis de Villars, der mit der
Niederschlagung des Aufruhrs in Stidfrankreich betraut war, schrieb der Kardi-
nal am 9. November 1560, dass die Unruhestifter rasch zur Strafe der Galeeren
zu verurteilen seien, da es auf den Schiffen ohnedies an Ruderern fehle. Anders
sei aber mit denjenigen zu verfahren, die lediglich die Sakramente ,,a la mode de
Geneve“ empfingen. Dieses Problem misse man kirchenpolitisch 16sen, indem
die Bischofe zur Residenz verpflichtet wiirden. Wenn das Volk endlich wieder
die Hirten in seiner Mitte habe, so wiirden die Probleme schon aufhéren, die so
viel Elend tiber die Welt gebracht hatten®.

Der Kardinal war der Ansicht, dass die Verschworer von Amboise letztlich
darauf abzielten, die monarchische Ordnung Frankreichs zu beseitigen und eine
srepublikanische® Staatsform nach dem Vorbild der Schweizerischen Eidgenos-
senschaft einzufiihren. Er stand mit dieser Meinung keineswegs allein, hatten
sich doch einige protestantische Aufstindische offen zu dieser Zielsetzung be-
kannt*. Gegen diese politische Infragestellung hatte die Monarchie mit allen
Mitteln vorzugehen, die ihr zu Gebote standen. Nicht alle Protestanten lieb-
dugelten jedoch mit dem politischen Modell der Eidgenossenschaft. Diese dem
Koénigtum treu ergebenen Hugenotten galt es wieder an die staatliche und kirch-
liche Ordnung heranzufiihren, indem man ithnen Angebote machte. Zwischen
dem harten Druck der Verfolgung und der vélligen Toleranz galt es einen mitt-
leren Weg zu erkunden, der Zugestandnisse an die Reformierten in gewissen
Grenzen nicht ausschloss und der eine Reform des Klerus voraussetzte, damit
die Kirche ihren Aufgaben wieder glaubhaft nachkommen konnte. Diesen poli-
tisch motivierten Reformwillen hat der Kardinal von Lothringen in einem aus-
fithrlichen Schreiben an die Kardinile Ippolito d’Este (1509-72) und Frangois de
Tournon (1489-1562) gerechtfertigt, wobei die Argumentation letztlich darauf
abzielte, die Bedenken an der Kurie gegen die von Lothringen vertretene Politik
des Kompromisses zu zerstreuen®. So trat der Kardinal mit einer gewissen
Folgerichtigkeit an die Spitze jener informellen Gruppierung der ,, Moyenneurs®,
denen die Einheit und Versohnung der Konfessionen aus politischen wie aus
religiosen Griinden wiinschenswert und moglich erschien®. Der dem Kardinal
von Lothringen nahe stehende Theologe Claude d’Espence war die intellektuelle
Galionsfigur dieser Richtung, fiir die das Ziel der Eintracht unter den Christen
auf dem vom Trienter Konzil eingeschlagenen Weg unerreichbar war. Daher
kam der Wunsch nach einem franzdsischen Nationalkonzil auf, das die notwen-

2 Ebd. 431.

* L. ROMIER, La conjuration d’Amboise. L’aurore sanglante de la liberté de conscience, le
régne et la mort de Frangois II (Paris 1923) 66f.

% CuisiaT (Anm. 2) 401-403. Dazu auch: EvENNETT (Anm. 12) 124-128.

% Vegl. dazu allgemein: M. TurcHETTI, Concordia o tolleranza? Frangois Baudoin (1520
1573) e i ,moyenneurs® (Genéve 1984). Zuvor: |. LECLER, Histoire de la tolérance au siecle
de la Réforme (Paris 1955 [ND 1994]).
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dige Reformarbeit leisten sollte. Der kénigliche Hof legte sich nach den Ereig-
nissen von Amboise auf dieses Vorhaben fest, das so ganz den Absichten des
Kardinals von Lothringen entsprach?. Dieser kam nach langen Uberlegungen
fiir sich zu dem Schluss, dass die politisch integrationsfahigen Reformierten auf
diesem nationalen Konzil einbezogen werden mussten?.

Nun existierte bereits ein politisches Konzept fiir das Zusammenleben zweier
Bekenntnisse, nimlich der Religionsfrieden, den sich die Stinde des Heiligen
Romischen Reiches 1555 in Augsburg gegeben hatten. Kaiser und Reich hatten
sich mit dem Augsburger Bekenntnis von 1530 abgefunden, das noch am ehesten
eine spitere Versdhnung der beiden Konfessionen zu erméglichen schien®. Die
franzosischen ,, Moyenneurs“ machten sich dieses Modell zu Eigen. Es kam dem-
nach darauf an, die Reformierten an das Augsburger Bekenntnis heranzufiihren.
Bekenntnismiflig wire dies ein Schritt in die katholische Richtung, da die Con-
fessio Augustana nach verbreiteter Ansicht konfessionell in der Mitte lag®. Der
Kardinal von Lothringen schloss sich dieser These an, selbst wenn sie nicht mit
den Ansichten seines Beraters Claude d’Espence iibereinstimmte?'. Nun hat das
Vorhaben eines Nationalkonzils in der sensiblen kirchenpolitischen Situation
vor dem Beginn der dritten Sessionsperiode des Tridentinums ohnedies fiir viel
Aufmerksamkeit und Polemik gesorgt. Selbst wenn es dann nur die Form eines
Kolloquiums von Theologen beider Seiten annahm, so hat die Zusammenkunft
in Poissy im Herbst 1561 doch immer noch fiir viele eine provozierende Wir-
kung gehabt. Erst recht ihr Scheitern brachte mit den unvermeidlichen Schuld-
zuweisungen eine Vertiefung der Gegensitze herbei”. Vollends zur Verwirrung
tithrte es, wenn sich in Poissy ein michtiger Prilat wie der Kardinal von Loth-
ringen gegeniiber dem aus Genf angereisten Théodore de Beze als Anwalt des
Augsburger Bekenntnisses prisentierte. Sein Verhalten in Poissy hatte mancher-
lei Missdeutungen und Verdichtigungen zur Folge. Mittlerweile zeichnet sich

¥ RoMIER (Anm. 24) 153.

* Vgl. SuTHERLAND (Anm. 21) 116-137 (,The Cardinal of Lorraine and the colloquy of
Poissy 1561: A Reassessment®).

* A. GorTHARD, Der Augsburger Religionsfrieden (Miinster 2005); O. CHRIsTIN, La Paix
de religion. L'autonomisation de la raison politique au XVIe siecle (Paris 1997); nunmehr
auch: T. N1ckras, Les idées de paix en 1555 et les motifs d’un compromis indispensable, in:
J.-P. Cann/E. KNnoPPER/A.-M. SAINT-GILLE (Hg.), De la guerre juste 2 la paix juste. Aspects
confessionnels de la construction de la paix dans I'espace franco-allemand (Villeneuve d’Ascq
2008) 49-64.

* TurRcCHETTI (Anm. 26) 236.

*' H. O. EvenneTT, Claude d’Espence et son discours du colloque de Poissy, in: RH 164
(1930) 40-78; wichtig auch: R. StuppERICH, La Confession d’Augsbourg au colloque de Pois-
sy, in: L’Amiral de Coligny et son temps (Paris 1974) 117-133; M. TurchETTI, Une question
mal posée: la Confession d’Augsbourg, le cardinal de Lorraine et les Moyenneurs au colloque
de Poissy, in: Zwingliana 20 (1993) 53-101.

* Zu den Wirkungen: A. Durour, Le colloque de Poissy, in: Mélanges d’histoire du XVIe
siécle offerts 3 Henri Meylan (Gengve 1970) 127-137; zum Verlauf: T, WANEGFFELEN, Ni
Rome ni Genéve. Des fideles entre deux chaires en France au XVle siecle (Paris 1997); zur
Rolle des Kardinals von Lothringen: W. P. FiscuEg, Frankreich und die Wiedereréffnung des
Konzils von Trient 1559-1562 (Miinster 1973) 69-71.
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aber immer deutlicher eine Rehabilitation des viel geschmihten Mannes ab®.
Demnach ergibt sich folgendes Bild: Der Dialog mit den Protestanten entsprach
dem politischen Konzept des Kardinals. Auf diese Weise suchte er nach der
Niederschlagung der Verschwérung von Amboise seine Ziele zu erreichen.
Wenn er in das Gesprich zwischen Katholiken und Calvinisten, das in Poissy
gefithrt wurde, mit dem Augsburger Bekenntnis ein lutherisches Element ein-
fithrte, so tat er es nicht um der Tauschung willen, um die Spaltung des Pro-
testantismus voranzutreiben, sondern in der Absicht, in der Mitte zwischen
den beiden Lagern cinen Kompromiss zu suchen. Freilich ging er auch nicht so
weit, die gebotene politische Vorsicht aufer Acht zu lassen. Wenn er auf dem
Kolloquium in Poissy Théodore de Beze vorschlug, als Zeichen seines Willens
zum Ausgleich die Confessio Augustana zu unterzeichnen, so verweigerte er sich
doch der Aufforderung des Genfers, diesen Schritt als erster zu tun*. Schliefflich
galt es doch, die Hugenotten auf den Weg nach Rom zu bringen, von dem die
katholischen Moyenneurs annahmen, dass er iiber Wittenberg fiihre. Nach dem
Scheitern des Kolloquiums von Poissy wurde dann jedoch sehr bald deutlich,
dass dieser Weg allenfalls iiber Trient fiihren konnte. Insofern liegt hier auch der
Grund fiir die konziliare Wende des Kardinals, cine persénliche Zuwendung zur
politischen und konfessionellen Linie des Konzils.

Es kam nun nicht von ungefihr, wenn Guise dem Genfer De Béze die von
Johannes Brenz formulierte wiirttembergische Variante der Confessio Augusta-
na zur Unterschrift vorlegte. Dabei spielte auch die Geopolitik seines Hauses
eine Rolle, das von seinen Besitzungen in Lothringen und der Champagne aus
stets gute Kontakte zu den Reichsfiirsten aus beiden konfessionellen Lagern
unterhalten hatte. In diesem Zusammenhang kam besonders dem Hof in Stutt-
gart die Bedeutung eines Relais ins Reichsgebiet zu. Seit langem unterhielten die
Guise Kontakte zu den wiirttembergischen Herzégen. Christoph von Wiirttem-
berg hatte sich sehr fiir das Kolloquium in Poissy eingesetzt und hoffte, selbst
eine wichtige Rolle bei der Verschnung der Bekenntnisse in Frankreich spielen
zu konnen®. Dieses reichische Beziehungsnetz der Lothringer wurde bemiiht,
wenn es darum ging, eine weitere Alternative zu Trient zu erproben, nachdem
das Religionsgesprich von Poissy seinen Zweck nicht erfiillt hatte. Mitte Febru-
ar 1562 kam es im elsdssischen Zabern zu jenem Treffen zwischen den Gebrii-
dern Guise und dem Herzog Christoph von Wiirttemberg mit seinen Theologen
unter Fiihrung des Reformators Johannes Brenz, einem Treffen, das immer wie-
der intensive Spekulationen tiber die Motive der Beteiligten ausgelést hat. Das

# In dieser Richtung argumentieren: H. O. Evennert, The Cardinal of Lorraine and the
Colloquy of Poissy, in: CHJ 2 (1927) 133-150; D. NuGenT, Ecumenism in the Age of the
Reformation: The Colloquy of Poissy (Cambridge MA 1974) 204-219 (The Case of the
Cardinal of Lorraine); S. CarroLL, The compromise of Charles Cardinal de Lorraine: new
evidence, in: JEH 54 (2003) 469-483. Fiir die Aufrichtigkeit des Kardinals und gegen den
gingigen ,Machiavellismus“-Verdacht plidiert auch: A. Tarron, La France et le concile de
Trente (1518-1563) (Roma 1997) 308-315.

* StupPERICH (Anm. 31) 127.

* B. KuGLER, Christoph, Herzog zu Wirtemberg, Bd. 2 (Stuttgart 1872) 291-304.
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Interesse an der Zusammenkunft im Elsass war deshalb bei den Zeitgenossen
und den Historikern so ausgeprigt, weil es nur wenige Tage vor dem Massaker
an den Hugenotten von Wassy am 1. Mirz 1562 stattfand, das nach verbreiteter
Ansicht den Auftakt zum konfessionellen Biirgerkrieg in Frankreich lieferte.
Zweifellos kommt dem Herzog Francois de Guise eine entscheidende Verant-
wortung fiir dieses Ereignis zu. Angesichts der starken Erbitterung der Gemiiter
auf beiden Seiten wird man ihm aber nicht die Alleinschuld fiir das AusmaR des
Blutbades und erst recht nicht fiir seine Folgen zumessen kénnen®. Nach einer
bei den Hugenotten verbreiteten Ansicht, zu deren Sprachrohr sich im 17. Jahr-
hundert Pierre Bayle machen sollte, war die blutige Aktion von Wassy ein Stor-
manéver des Hauses Guise gegen die Politik der konfessionellen Versshnung in
Frankreich. Das Treffen mit dem Herzog von Wiirttemberg in Zabern diente
demnach nur dem Zweck, einen Keil in das protestantische Lager zu treiben
und die lutherischen Reichsfiirsten von einer Unterstiitzung der Hugenotten
abzuhalten?.

Eine solche Zielsetzung stiinde jedenfalls im Widerspruch zu den Initiativen
des Kardinals von Lothringen vor dem Zaberner Treffen. Fiir thn stand wohl
tatsichlich sein kirchenpolitisches Programm im Vordergrund, das darauf abziel-
te, die Confessio Augustana-Verwandten im Reich im Gefolge Wiirttembergs
wieder an die romische Kirche heranzuholen. Dafiir war er, wie die Quellen zu
den Unterredungen im Elsass nahe legen, zu erheblichen Zugestindnissen in
dogmatischen Fragen an die Lutheraner bereit®. In Zabern hat der Kardinal
seinen Plan vortragen lassen, in Absprache mit Kaiser und Papst auf Reichsboden
eine ,freundschaftliche Konferenz® von autorisierten Reprisentanten der Ka-
tholiken und der Lutheraner zu veranstalten, die an der Wiederherstellung der
christlichen Einheit arbeiten sollte. Wenn die Confessio Augustana-Verwandten
im Reich in dieses Vorhaben einbezogen wiirden, so wiirden die Protestanten in
England, Schottland und Polen, aber auch in Frankreich schliefflich nachfolgen.
Das Beispiel Deutschlands, des Ursprungslandes der Reformation, wiirde fiir
ganz Europa den Ausschlag geben®. Dieses ,,Grand Dessein“ hoffte der Kardinal

* Die vorhandenen Quellen zu dem Ereignis von Wassy, katholischer wie protestantischer
Provenienz, analysiert sehr ausfiihrlich: S. C. Smannon, The political activity of Frangois de
Lorraine, duc de Guise, 1559-1563: from military hero to Catholic leader (Boston 1988) 344
382. 2

7 BAYLE (Anm. 8) Bd. I, 647-651.

* Leicht greifbar ist die franzosische Version des Berichtes von Herzog Christoph iiber das
Zaberner Treffen: A. Muntz, Entrevue du duc Christophe de Wurtemberg avec les Guises a
Saverne peu de jours avant le massacre de Vassy, in: Bulletin de la Société de I’histoire du
protestantisme frangais 4 (1856) 184-196. Es empfiehlt sich jedoch ein Riickgriff auf die
Quellen im Hauptstaatsarchiv Stuttgart, Bestand A 115, Bii. 21a (Herzog Christoph von
Wiirttemberg betr. sein Gesprich mit dem Guisen zu Elsasszabern 1562); die vorbereitenden
und nachfolgenden Korrespondenzen sind ebenfalls ediert: Correspondance de Francois de
Lorraine, Duc de Guise, avec Christophe, Duc de Wurtemberg, in: Bulletin de la société de
Ihistoire du protestantisme frangais 24 (1875) 71-83, 113122, 209-221. Vgl. auch EvENNETT
(Anm. 12) 276-282.

¥ Muntz (Anm. 38) 194.
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gemeinsam mit Wiirttemberg und den anderen Reichsfiirsten in die Tat umsetzen
zu kénnen. Sollten dagegen, so beeilte er sich im vertraulichen Gesprich mit
Herzog Christoph hinzuzufiigen, die Beschliisse des Trienter Konzils das Uber-
gewicht erlangen, so wiirde man den bewaffneten Zusammenstof} der konfessio-
nellen Gruppen nicht mehr linger aufhalten konnen. Es ist paradox, dass der bei
den Unterredungen mit den Wiirttembergern ebenfalls anwesende Bruder des
Kardinals wenige Tage spater mit seiner Aktion in Wassy eben diesen befiirchte-
ten Gewaltausbruch herbeiftihren sollte. Wihrend Wiirttemberg im Mirz 1562
ganz im Sinne des vom Kardinal in Zabern skizzierten Programms titig wurde
und eine Besprechung mit Vertretern der Reichsfiirsten Augsburgischer Konfes-
sion in Bruchsal ansetzte, verbreitete sich im Reich die Neuigkeit von Wassy, die
jedes Vertrauen in die Aufrichtigkeit des Hauses Guise zerstorte.

Fiir den Kardinal von Lothringen bedeutete diese Wendung den Abschied von
den Plinen, die er gemeinsam mit den ,, Moyenneurs* gehegt hatte. Ihn fihrte der
Weg von Poissy iiber Zabern nach Trient. Mit dem Beginn des Religionskrieges
war seine eigene Religionspolitik jenseits von Papst und Konzil gescheitert. Als
einziger Ort des Dialoges und des Bemiihens um die Kirchenreform blieb Trient
tibrig®. Dort traf der Kardinal am 13. November 1562 an der Spitze eines statt-
lichen Gefolges franzosischer Kleriker und Theologen ein. Seine Wandlung vom
selbstberufenen Vermittler der Konzilsparteien zum Anfiihrer der antikurialen
Opposition und zuletzt zum eifrigen Verfechter der rémischen Thesen, der
wesentlich zu dem im Sinne des Papsttums gliicklichen Abschluss der Kirchen-
versammlung beitrug, hat in der Forschung immer wieder Beachtung gefunden
und mancherlei Fragen wachgerufen*. Dabei kommt seiner Position sehr wohl
eine erhebliche Folgerichtigkeit zu. Als Vermittler und Schiedsrichter konnte
ihn die Kurie nicht akzeptieren, wie sich mit aller Deutlichkeit zeigte. In Rom
wollte man ithm schon wegen seines Liebaugelns mit den deutschen Lutheranern
keineswegs vertrauen. Hatte er sich nicht aus undurchschaubaren Motiven zum
Verfechter des Augsburger Bekenntnisses gemacht? So wuchs der Kardinal, der
sich auf dem Konzil in der ungliicklichen Stellung des von manchen gemiedenen
Auflenseiters wieder fand, fast zwangslaufig in die Rolle eines Anfihrers der
antikurialen Opposition hinein, nach der er sich keineswegs gedringt hatte und
die ihm selbst je linger je mehr suspekt erschien. Er musste feststellen, dass seine
Rufe nach entschiedenen Reformen in der Kirche verhallten und sein Elan auf
bisweilen kleinlichen Widerstand stieff. Die Sache des Kardinals wurde schon
deswegen nicht einfacher, weil er sich bemiihte, in Trient eine grundlegende
Debatte iiber die Befugnisse von Papst und Konzil in Gang zu bringen. Von
ihm als Wortfithrer des franzésischen Klerus verlangten die Prinzipien des Gal-
likanismus ein Eintreten fur die Vorrechte des Konzils gegen das papstliche Jus

1 So das Argument bei: TaLLON (Anm. 33) 354 1.

41 Ebd., 777-794; A. TarrLon, Le Cardinal de Lorraine au Concile de Trente, in: Le mécénat
et Pinfluence des Guises (Anm. 5) 331-343; Jedin Bd. IV,1 (Freiburg 1975) 225-235, 254-259;
Bd. IV, 2 (Freiburg 1975) 7-10, 58-70, 94 f. 155-157,.176-180.
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Divinum*. Diese Bemithungen konnten nicht dazu fiithren, dass man ihm in
Rom mehr Vertrauen und Wertschitzung entgegen brachte. Unter dem Vorzei-
chen des Konflikts mit der Kurie unternahm der Kardinal im Februar 1563 seine
viel beachtete Reise zu Kaiser Ferdinand I. nach Innsbruck®. Diese war ein
Element seiner Strategie, die darauf abzielte, die vielfiltigen Blockaden durch
eine Allianz mit den weltlichen Herrschern aufzubrechen, um das Konzil auf
dem Umweg iiber die Fiirstenhofe zur Reform zu dringen. Die Reise des Kar-
dinals zum Kaiser nach Innsbruck hat fiir Charles de Guise und seine Zielset-
zungen aber wenig erbracht. Allenfalls nahmen die Vorbehalte gegen sein eigen-
stindiges Agieren bei den Konzilsteilnehmern weiter zu.

Der Druck auf den Kardinal wuchs. In der ersten Jahreshilfte 1563, in der die
Kirchenversammlung auf der Stelle zu treten schien, blieben ihm auch person-
liche Krisen und tiefe Verunsicherungen nicht erspart. Die Ermordung seines
Bruders Frangois im Februar 1563 und der im Mirz mit dem Edikt von Amboise
erfolgte Friedensschluss des von Cathérine de Médicis dirigierten Hofes mit den
Hugenotten lieen ihn fir die Zukunft der katholischen Kirche und seines ei-
genen Hauses in Frankreich nichts Gutes erwarten*. Was lag da fiir ihn niher als
ein Biindnis mit Pius IV., um in dieser schwierigen Lage fiir sich und sein Haus
einen Beschiitzer zu haben? Freilich trat er mit dieser Anniherung an die Kurie,
die in der Einladung des Kardinals nach Rom und einem harmonisch verlaufen-
den Aufenthalt am pipstlichen Hof im Sommer 1563 gipfelte, in einen diametra-
len Gegensatz zu der von Cathérine inspirierten Politik des Konigtums, die sich
nun demonstrativer als je zuvor vom Konzil abwandte, wobei einmal mehr
innenpolitische Beweggriinde den Ausschlag gaben. Der Kompromiss von Am-
boise mit den Hugenotten lieff auch der franzésischen Regierung nur wenig
Spielraum tibrig. Mit einer von den Konzilsvitern mit Bestiirzung aufgenom-
menen und von heftiger Wortwahl gekennzeichneten Rede am 22. September
1563 vollzog der franzosische Gesandte Du Ferrier einen markanten Bruch zwi-
schen der Krone und dem Konzil, wihrend der Kardinal noch in Rom weilte®.
Der Botschafter beharrte auf dem Recht des Konigs, der Kirche in seinem Reich
Gesetze vorzuschreiben. Mit seiner briisken Abreise machte Du Ferrier deut-
lich, dass das Kénigtum die sich abzeichnenden tridentinischen Reformen nicht
zu unterstiitzen gedachte. Nach diesem Eklat schien auch die Suspension des
Konzils nicht ausgeschlossen, doch machte der Kardinal von Lothringen sehr
deutlich, dass er auf dem eingeschlagenen konziliaren Weg fortzufahren gedach-
te. Was blieb thm auch anderes iibrig, wollte er nicht als gescheiterter Reformer
nach Frankreich zurtickkehren? Mit einem erfolgreichen Abschluss des Konzils

# Concilium Tridentinum. Diariorum, actorum, epistolarum, tractatuum nova collection,
Bd. IX (Freiburg 1924) 207, 243, 3671.

* Beschrieben bei: TALLON (Anm. 33) 382-385.

“ N. M. SuTHERLAND, The Assassination of Frangois duc de Guise, February 1563, in: Digs.,
(ANM. 21) 139-155.

* Vgl. TaLLonN (Anm. 33) 400-408.
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konnte er eine glanzvolle Riickkehr auf die politische Bithne seines Heimatlan-
des vorbereiten.

So schwebte eine erhebliche Unsicherheit iiber dem feierlichen Abschluss der
Kirchenversammlung im Dezember 1563. Leistete Charles de Guise die Unter-
schrift unter die Dekrete nur fiir seine Person oder auch im Namen seines K-
nigs Charles IX.? Diese Frage musste erst noch entschieden werden, nimlich im
politischen Streit. Diese einsame Unterschrift des Kardinals in Trient bedeutete,
wie sich bald zeigen sollte, die Festlegung seines Hauses auf eine Kirchenreform
im romisch-kurialen Sinne, die in Frankreich auf heftige Widerstinde stoflen
musste.

3. Tridentinische Geopolitik: Von Reims nach Pont-a-Mousson

In Trient hat sich Guise zuletzt vorbehaltlos zu den Ergebnissen des Konzils
und einer von Rom ausgehenden Erneuerung der Kirche bekannt. Er blieb dieser
Linie bis zu seinem Tod 1574 treu und kidmpfte fiir die Annahme der Konzils-
dekrete in Frankreich. Dabei hatte er mit dem heftigen Widerspruch der zahlrei-
chen Befiirworter gallikanischer Prinzipien zu rechnen. Der Widerstand der
Gallikaner gegen die Rezeption des Tridentinums war vor allem politisch, kaum
hingegen theologisch mouviert. Threr Einstellung nach waren sie, wie Hubert
Jedin festgestellt hat, ,gegen die ,Monarchie‘ und fiir die ,Aristokratie in der
Kirchenverfassung“*. Dies entsprach ihrer verfassungspolitischen Orientierung
auf das herkémmliche Modell der ,,Gemischten Monarchie®, in der die interme-
didren Gewalten der Stindeversammlungen und des koniglichen Rates ihre Be-
fugnisse behielten, gegen das Konzept der monarchischen Alleinherrschaft, bei
der alle wichtigen Entscheidungen im koniglichen Kabinett fielen?. In dieses
politische Schema wurden die Ergebnisse des Tridentinums in Frankreich einge-
ordnet, das die Kritiker als eine Apotheose papstlich-monarchischer Macht iiber
die Kirche interpretierten. Bei einer Riickiibertragung dieses Modells von der
Kirche auf den Staat mussten die den Gallikanismus stiitzenden Angehéorigen
der juristischen Elite erhebliche Einbufien an Macht, aber auch an Einkiinften
befiirchten*! Die mit dem Konzil von Trient in Verbindung gebrachte Stirkung

# H. Jepin, Das Konzil von Trient. Ein Uberblick iiber die Erforschung seiner Geschichte
(Roma 1948) 81.

¥ Vgl. dazu vor allem die Forschungen von James RusseLL Major: DERs., Representative
Government in Early Modern France (New Haven 1980); DERs., The Monarchy, the Estates
and the Aristocracy in Renaissance France (London 1988); DErs., From Renaissance Monar-
chy to Absolute Monarchy: French Kings, Nobles and Estates (Baltimore 1994).

*# Zur verfassungspolitischen Stellung der Parlamentsjuristen am Beispiel des ,, Lit de justice,
mit dem der Konig die Parlamente vortibergehend ihrer Funktion enthob, vor allem: S. HaN-
LEY, Le Lit de justice des rois de France (Paris 1991); M. P. Horr, The King in Parlement: The
Problem of the Lit de Justice in Sixteenth-Century France, in: Hist] 3 (1988) 507-523. Das
staatsrechtliche Verfahren des ,, Lit de justice ermoglicht es, die Rolle der Parlamente gewis-
sermaflen ex negativo zu erfassen.
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kirchlicher Rechtsprechung hatte fiir die weltlichen Juristen an den Gerichts-
hofen der Krone Einnahmeverluste zur Folge, weshalb sich ihr solider Antitri-
dentinismus nicht zuletzt auch aus materiellen Standesinteressen heraus erkliren
lasst®.

Wenn es dariiber hinaus noch zu einer weiteren Politisierung des Rezeptions-
problems in Frankreich kam, so hatte sich dies der Kardinal von Lothringen
auch selbst zuzuschreiben. Unmittelbar nach Abschluss des Konzils hatte er in
Briefen an Konig Charles IX. durchblicken lassen, dass die Trienter Reform zu
einem guten Teil sein personliches Werk sei, habe er doch den erfolgreichen
Abschluss des Konzils mitbewirkt, was gewiss stimmte. Es sei fiir ihn folglich
auch eine Frage der Ehre, fiir ihren Erfolg einzutreten®. Am Hof identifizierte
man ithn daher zwangsliaufig mit den Ergebnissen des Konzils, von denen sich die
Krone mit der demonstrativen Abreise ihres Gesandten Du Ferrier noch vor
Abschluss der Versammlung distanziert hatte. Die personlichen Stellungnahmen
zum Tridentinum hingen somit auch von der jeweiligen Position zum Kardinal
ab. Man verdachtigte thn egoistischer Motive. Er habe sich in Trient nur deshalb
der papstlichen Politik unterworfen, weil ihm dieses Nachgeben persénliche
Vorteile einbrachte. Es hieff, dass er damit im Einvernehmen mit Rom die Stel-
lung eines Primas von Frankreich erreichen wolle, um gleichsam der Pontifex
Galliens zu werden®'. Eben aus Trient zuriickgekehrt, forderte der Kardinal im
koniglichen Rat zu Paris die sofortige Approbation und Publikation der Kon-
zilsdekrete fiir Frankreich, doch wurde er bei einer Sitzung im Februar 1564
tormlich niedergestimmt®. Die Opponenten erklirten die rémischen Thesen
des Tridentinums fiir unvereinbar mit den Privilegien der gallikanischen Kirche.
Besonders Cathérine de Médicis, die zwar im August 1563 die Regierung an
ihren vorzeitig fiir miindig erklirten Sohn Charles IX. iibergeben hatte, doch
weiterhin die Ziigel in der Hand behielt, trat dem Kardinal entgegen. Sie hielt
an ihrer Politik des konfessionellen Kompromisses fest, der allein weitere Ge-
waltausbriiche verhindern und die Einheit des Landes verbiirgen konnte. Ins-
besondere suchte sie jede Belastung der innenpolitischen Atmosphire vor Be-
ginn der groflen , Tour Royal“ zu vermeiden. Fast zwei Jahre lang, 1564 bis 1566,
zog der konigliche Hof durch ganz Frankreich, um mit dieser Huldigungsreise
fiir den jungen Monarchen das Gefiihl fiir die nationale Zusammengehérigkeit
zu verstirken®.

Unterdessen schirften auch die Gegner der Konzilsrezeption ihre Argumente.
Als erster meldete sich der Parlamentsjurist Charles Dumoulin (1500-1566) mit

¥ Auf diesen Aspekt verweist nachdriicklich: M. Frangors, La réception du Concile en
France sous Henri IIL, in: Il Concilio di Trento e la riforma tridentina. Atti del convegno
storico internazionale, Vol. T (Roma 1965) 383—400.

* Vgl. V. MarTIN, Le Gallicanisme et la Réforme catholique. Essai historique sur lintro-
duction en France des décrets du concile de Trente (1563-1615) (Gengve 1975 [Paris 1919]) 30.
2 B35

** M. PErNOT, Les Guerres de religion en France 1559-1598 (Paris 1987) 169.

? J. Bourier/A. DEweree/D. NorbMaN, Un Tour de France royal. Le Voyage de Charles
IX (1564-1566) (Paris 1984).
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der kleinen Schrift ,Conseil sur le fait du Concile de Trente “ zu Wort, in der er die
Konzilsdekrete fiir unvereinbar mit den gallikanischen Freiheiten erklarte. Wer
dem Konig zur Annahme rate, sei ein Verriter und Majestitsverbrecher®! Die-
ses Werk bestimmte den Verlauf der Auseinandersetzung in den folgenden Jah-
ren ganz wesentlich. Viel differenzierter und bei weitem nicht so apodiktisch
duflerte sich der Pariser Parlamentsadvokat Baptiste Du Mesnil (1517-?). In einer
Schrift mit dem Titel , Advertssement sur le fait du Concile de Trente“ wies er auf
die Tatsache hin, dass die Rezeption des Tridentinums unvereinbar sei mit der
Aufrechterhaltung des Friedensedikts von Amboise (19. Mirz 1563), mit dem
der Konig den Protestanten bis zum Abschluss eines allgemeinen Konzils Glau-
bensfreiheit zugesichert hatte. Eine Riicknahme dieser Zusage musste zu einem
verstirkten Aufflaimmen des Biirgerkrieges fiihren®. Dieser juristische Einwurf
verfehlte seine Wirkung auf den Hof nicht, so dass es in der Rezeptionsfrage
zunichst zu einer politischen Blockade kam. Es scheint so, als habe der Kardinal
von Lothringen versucht, wihrend der Abwesenheit des Hofes von Paris diese
Blockade mit einem militirischen Handstreich aufzubrechen und so die Regis-
trierung der Konzilsdekrete durch das Parlament von Paris zu erreichen. Jeden-
falls unternahm er den Versuch, am 8. Januar 1565 in Begleitung seines Neffen,
des jungen Herzogs Henri de Guise (1550-1588), mit einer bewaffneten Mann-
schaft in Paris einzuziehen. Diese Aktion stand in volligem Gegensatz zu dem
Gebot von Kénig Charles IX., der die Prisenz von Bewaffneten in der Haupt-
stadt wihrend der Tour des Hofes durch die Provinz streng untersagt hatte,
sofern diese Truppen nicht seinem eigenen direkten Befehl unterstanden. Dem
koniglichen Statthalter in Paris, dem Marschall Frangois de Montmorency
(1530-79) oblag es, dieses konigliche Verbot durchzusetzen. Er stellte sich den
Guisen mit einem eigenen Aufgebot entgegen. Dabei kam es am Rande der Stadt
sogar zu einem Gefecht, in dessen Verlauf sich der Kardinal von Lothringen, wie
es heiflt, in die Werkstatt eines Seilers fliichten musste, um nicht in die Hand
seiner Feinde zu fallen®. Dieser missgliickte Coup in Paris hat die Arbeit fiir
die Durchsetzung der Konzilsdekrete in Frankreich lange Zeit belastet und auch
einen starken Niederschlag in der zeitgendssischen Flugschriftenliteratur gefun-
den”.

Nach dieser politischen Niederlage verstirkte der Kardinal seine Bemiihun-
gen, den Ergebnissen des Konzils wenigstens in der kirchlichen Praxis zur

5t Zu Dumoulin: ].-L. THireau, Charles Du Moulin (1500-1566). Etude sur les sources, la
méthode, les idées politiques et économiques d’un juriste de la Renaissance (Geneve 1980);
die entsprechende Passage aus dem Werk Dumoulins zitiert bei: V. E CAPRARITS, Propagan-
da e pensiero politico in Francia durante le guerre di Religione I, 1559-1572 (Napoli 1959)
186. Siehe auch: T. I. Crimando, Two French views of the council of Trent, in: The Sixteenth-
Century Journal 19 (1988) 169-186.

5 Ebd., 187

* A.DE RUBLE, Frangois de Montmorency, gouverneur de Paris et de I'Ile-de-France (Paris
1879) 151.

¥ Vgl. H. HausEr, Les sources de histoire de France au XVle siecle, Bd. IIT (Paris 1911)
207-211.
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Durchsetzung zu verhelfen. Dazu mussten sie zunichst einmal bekannt gemacht
werden. Diesem Zweck diente eine von dem Konzilsteilnehmer Gentian Hervet
(1499-1584), Kanoniker in Reims, besorgte Ausgabe der Beschliisse des Triden-
tinums in franzosischer Sprache, die erstmals 1565 in der Erzbischofsstadt Reims
erschien®®. Nicht nur der Domherr Hervet, sondern auch der bereits erwihnte
Bischof von Verdun, Nicolas Psaume, stand dem Kardinal von Lothringen sehr
nahe. Psaume besorgte eine kommentierte Ausgabe der Canones et decreta des
Konzils, die 1564 im Druck herauskam, versehen mit einer Widmung an den
Kardinal, den Psaume als Princeps, Pastor ac Patrone mi observantissime an-
sprach”. Kurz vor seinem Zusammenstof§ mit dem Marschall Montmorency in
Paris im Januar 1565 hatte der Kardinal ferner ein Provinzialkonzil nach Reims
einberufen, das dem Zweck einer regionalen Umsetzung der Trienter Reform-
beschliisse diente. Diese Versammlung dauerte vom 25. November bis zum
13. Dezember 1564. Thr Verlauf lisst sich dank einer vorziiglichen Uberliefe-
rungslage gut rekonstruieren®. Von ihr ging der letzte Anstof zur noch 1564
erfolgten Griindung des Priesterseminars in Reims aus, in das nach einer linge-
ren Anlaufphase 1567 die ersten Kandidaten aufgenommen werden konnten®'.
Auch in der alltiglichen Seelsorge in der Dibzese Reims sollten die Beschliisse
des Tridentinums den Mafistab liefern, gleichsam als Richtschnur der Konfessio-
nalisierung vor Ort. Ehe er im Herbst 1571 zu einer Visitationsreise in die Pfar-
reien seines Bistums aufbrach, erlief der Kardinal von Lothringen eine Ordon-
nanz, in der er den Pfarrgeistlichen die Kenntnis der Trienter Dekrete zur Pflicht
machte, die auch dem Volk als Wegweisung dienen sollten: ,, /s [sc. die Pfarrer]
posséderont les décrets du concile de Trente et les liront avec soin, afin de com-
prendre comment il faut enseigner an peuple, quelles sont les hérésies frappées
d’anathéme qu’il faut éviter et dénoncer aun peuple.“*

Inzwischen hatten auch die Gallikaner ihr argumentatives Instrumentarium
gegen die Rezeption weiter entwickelt, wobei zwei wesentliche Unvereinbar-
keiten zwischen tridentinischem Prinzip und gallikanischer Praxis hervorgeho-
ben wurden. Zum einen hielten die franzésischen Kronjuristen an ihrer ekkle-

* Le Sainct, sacré, universel, et général Concile de Trente légitimement signifié, & assemblé
sous nos saincts Péres les Papes Paul 11 'an 1545-1546-1547, Jules III I’an 1551 & 1552, &
Pius II11, 1562-1563. Traduict de Latin en Frangois par Gentian Hervet, d’Orléans, chanoine
de Rheins (Reims 1565 [Lyon 21598]). ;

* Canones et decreta sacrosancti oecumenici et generalis concilii tridentini (...) aucthore
Reverendissimo in X Patre D. D. N. Psalmeo, episcopo, comite Virdunensi ad illustrissimum
principem reverendissimum cardinalem a Lotharingia (Verdun 1564); vgl. ARDURA (Anm. 15)
233-236.

* Vgl. M. VEnarp, Le Cardinal de Lorraine dans I’Eglise de France (1564-1574), in: Le
Mécénat et I'influence des Guises (Anm. 5) 311-329 (hier 314). Die Statuten des Provinzial-
konzils ediert bei: L. Opespun DE La MEscHINIERE, Concilia novissima Galliae a tempore
concilii tridentini celebrata (Paris 1646) 1-84.

¢ A. DEGErT, Histoire des séminaires francais jusqu’a la Révolution, Bd. 1 (Paris 1912) 41—
45; aus lokaler Sicht: J. LerLon, Le Cardinal de Lorraine et la fondation du Séminaire de
Reims en 1564 (Reims 1965).

¢ Zitiert nach: VENARD (Anm. 60) 316.



168 Thomas Nicklas

siologischen These von der Superioritit der 6kumenischen Konzilien iiber die
romischen Pontifices fest. Zum anderen vertraten sie auch seit jeher den Grund-
satz, dass die Konige des Landes keinem anderen weltlichen Herrscher unter-
worfen sein konnten (Rex est imperator in territorio suo). Mit seiner Stirkung
der pipstlichen Autoritit und der postulierten Unterordnung der Staaten und
Maichte unter die universale Kirche habe das Konzil gegen diese elementaren
Grundsitze gehandelt, die jedem Gallikaner teuer sein mussten. Es war nicht
leicht, gegen diese herrschende Meinung anzugehen. Wegen der Macht des Pari-
ser Parlaments, das auch eine Art von Biicherzensur austibte, mussten die Befiir-
worter der Trienter Dekrete einen Standpunkt auflerhalb Frankreichs finden,
von dem aus sie, in gesicherter Position, in die franzésischen Debatten eingreifen
konnten. Auch im Lichte dieser Notwendigkeit ist die Entstehung der Univer-
sitit von Pont-a-Mousson im Jahre 1572 zu sehen. Jeweils auf halbem Weg
zwischen der lothringischen Residenzstadt Nancy und den Bischofsstidten
Metz, Toul und Verdun gelegen, war diese Bildungseinrichtung die Vorgingerin
der heutigen Universitat Nancy, die im Jahre 1768 aus der jesuitisch geprigten
Hochschule hervorging. Es handelt sich dabei um die zweite Hochschulgriin-
dung des Kardinals von Lothringen — nach Reims im Jahre 1548 —, der dafiir
seinen Verwandten Herzog Charles III. von Lothringen gewinnen konnte.

Aus der Sicht des Kardinals kam dieser Einrichtung in dem kleinen lothringi-
schen Provinzstidtchen eine wesentliche Funktion in der von ihm betriebenen
Politik der Gegenreformation im Osten Frankreichs und im Westen des Heili-
gen Rémischen Reiches zu. Seinem Konzept nach sollte sie deutsche und fran-
zdsische Studenten gleichermaflen anziehen, sie war gedacht als ,université
placée a la limite des mondes francais et germanique, catholique et luthérien, en
situation de ,frontiere de catholicité™®. Nach dem Tode Pius’ V. selbst in Rom
weilend, erwirkte der Kardinal von dem neuen Pontifex Gregor XIII. am 5. De-
zember 1572 die Griindungsbulle I Supereminenti®. Die Leitung und Prigung
der neu gegriindeten Institution fiel dem Jesuitenorden zu. Zum Griindungs-
vater der juristischen Fakultit von Pont-a-Mousson wurde der bedeutende
Rechtsgelehrte Pierre Grégoire (1540-1617), genannt Grégoire de Toulouse,
der vom Herzog einen Lehrstuhl fir biirgerliches und kanonisches Recht an
der neuen lothringischen Landesuniversitit erhielt®. Auf ihn geht die einzige
wissenschaftlich fundierte Verteidigung des Trienter Konzils und seiner Thesen
zuriick, die in der zweiten Hilfte des 16. Jahrhunderts im franzésischsprachigen
Raum herauskam. Nach seiner Berufung nach Pont veréffentlichte er 1583 eines

® M. PernoT, Le cardinal de Lorraine et la fondation de I'université de Pont-3-Mousson, in:
L'Université de Pont-a-Mousson et les problemes de son temps. Actes du colloque organisé
par Pinstitut de recherche régionale en sciences sociales, humaines et économiques de I'uni-
versité de Nancy II (Nancy 1974) 45-66 (hier 51).

¢ Der Text abgedruckt bei: P. D. G. pE RogEviLLe, Dictionnaire historique des ordonnances
et des tribunaux de la Lorraine et du Barrois (Nancy 1777) 489-498.

# C. Corror, L'Ecole doctrinale de droit public de Pont-2-Mousson: Pierre Grégoire de
Toulouse et Guillaume Barclay (Paris 1965); L. Gamsino, Il De Republica di Pierre Grégoire:
ordine politico e monarchia nella Francia di fine cinquecento (Milano 1978).
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der wenigen protridentinischen Werke, die im Verlauf der Kontroverse iiber-
haupt erscheinen konnten, wobei er im Titel bereits explizit auf die 1564 publi-
zierte polemische Schrift des Pariser Parlamentsjuristen Charles Dumoulin Be-
zug nahm, die er in aller Form zu widerlegen suchte®. Den Hintergrund fiir das
Erscheinen der Schrift bildete die Klerusversammlung von Melun 1579/80, die
vergebens von Kénig Henri I11. die Annahme der Konzilsdekrete zu erwirken
suchte. Seitdem war das Thema wieder einer der ganz groflen Gegenstinde der
franzosischen Politik. Dabei war es durchaus geschickt, wenn sich Pierre
Grégoire in seinem Werk nicht direkt den aktuellen politischen Streitfragen
widmete, sondern in einer streng juristischen Argumentation die Thesen des
Gallikaners Dumoulin widerlegte, die dieser fast zwanzig Jahre friiher recht
unsystematisch zu Papier gebracht hatte®”. Das Werk des namhaften Rechts-
gelehrten gehorte in den Debatten der 1580er Jahre zum intellektuellen Waffen-
arsenal der Anhinger des Hauses Guise und der Liga in Frankreich. Das Kalkiil
des Ende 1574 in Avignon verstorbenen Kardinals Charles de Guise war auf-
gegangen, der die lothringische Landesuniversitit als Bastion im gelehrten
Kampf fiir die Rezeption des Tridentinums im Kénigreich konzipiert hatte.
Noch an anderer Stelle konnte die von ihm in seiner Erzdi6zese angewendete
Strategie dauerhaft ihre Wirkung entfalten. Es ging darum, den von der Juristen-
elite bekdmpften Ideen des Trienter Konzils an der Basis der franzosischen Kir-
che zum Durchbruch zu verhelfen. Den Anfang hatte der Kardinal von Loth-
ringen selbst mit der Einberufung eines Provinzialkonzils nach Reims im
November/Dezember 1564 gemacht. Nachdem die Klerusversammlung von
Melun 1579/80 von Kénig Henri II1. ausdriicklich das Recht verbrieft erhalten
hatte, derartige Provinzialkonzilien abzuhalten, fanden entsprechende Zusam-
menkiinfte 1581 in Rouen, 1582 in Bordeaux, 1583 erneut in Reims, im selben
Jahr in Tours, 1584 in Bourges, 1585 in Aix-en-Provence und 1590 in Toulouse
statt®. Auf diesem Weg konnte dann der Geist des Trienter Konzils in der
franzésischen Kirche durchdringen, auch wenn die Dekrete nicht formell rezi-
piert worden sind, um die gallikanischen Empfindlichkeiten nicht zu stéren und
den Biirgerkrieg nicht von neuem anzufachen. Der entscheidende Durchbruch
tiir eine faktische ,Rezeption“ erfolgte in dieser Zeit, auch wenn auf der politi-
schen und juristischen Ebene Vorbehalte fortbestanden. In dieser Zeit profilierte

* Réponse au Conseil de Charles Dumoulin sur la dissuasion de la réception du concile de
Trente en France par Pierre Grégoire tholosain, docteur &s droits civil et canon, professeur et
doyen en I'Université du Pontamousson en Lorraine (Lyon 1583). Der Text findet sich erneut
abgedruckt in einer Sammlung der Werke Dumoulins aus dem 17. Jahrhundert: Caroli Moli-
naei Omnia Opera, Band IV (Paris 1681) 397-444.

¢ Zu der Schrift Grégoires im einzelnen: C. CoLLorT, La réponse de Pierre Grégoire, pro-
fesseur et doyen en I'université de Pont-a-Mousson, au conseil donné par Dumoulin sur la
dissuasion de la réception du concile de Trente en France, in: L'Université de Pont-a-Mous-
son (Anm. 63) 101-120.

* M. VEnarD, La Grande Cassure (1520-1598), in: ]. L Gor¥/R. Rémonp (Hg.), Histoire
de la France religieuse, Bd. 2: Du Christianisme flamboyant i I'aube des Lumiéres, XVIe-
XVIIIe siecles (Paris 1988) 300-303.
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sich mit dem Kardinal Francois de Joyeuse (1562-1615) aus einer der michtigs-
ten Familien des franzésischen Hochadels, der 1584 Erzbischof von Toulouse
wurde, ein Vorkdmpfer fiir die Sache der tridentinischen Reform in Frankreich,
der aufgrund seiner Macht und Autoritit als der geistige Nachfolger des Kardi-
nals von Lothringen erscheinen konnte®. Eng mit Carlo Borromeo verbunden,
den er einige Male getroffen hatte, bemiihte sich Joyeuse um grundlegende Re-
formen im Siidwesten Frankreichs, in dem sich die Hochburgen der Hugenotten
befanden. Er visitierte die Pfarreien (Visitationsreisen 1596/97), griindete 1590
ein Seminar und nahm liturgische Reformen vor. Neben Reims bildete somit die
Erzdi6zese Toulouse am Ende des 16. Jahrhunderts einen der geographischen
Schwerpunkte fiir die Verwirklichung der vom Trienter Konzil angestoflenen
Neuerungen.

Die Fallstudie am Beispiel des Kardinals von Lothringen lasst die Dynamik
franzosischer Positionen zum Trienter Konzil recht gut erkennen. Neben den
Blockaden, die der Gallikanismus verursachte, eine von Alain Tallon treffend als
»Spiritualitdt der Juristen® bezeichnete Stromung™, gab es in der letzten Sessi-
onsperiode des Konzils eine Reihe von Plinen und Initiativen, die auf die Erpro-
bung von Alternativen zum Tridentinum zielten. Der unternehmungslustige
Kardinal aus dem Hause Guise stand hinter diesen Versuchen, die konfessionelle
Einheit jenseits von Trient zu erreichen. Aus seiner Sicht war die dauerhafte
Spaltung der Christenheit solange abwendbar, wie die Politik noch Handlungs-
moglichkeiten zur Verfiigung stellte, die in eine andere Richtung wirkten. So
kam es zu dem von dem Guisen inspirierten Versuch, mit dem Kolloquium in
Poissy den Mittelweg zwischen den sich formierenden konfessionellen Lagern
zu erkunden, wobei das Augsburger Bekenntnis als Basis fiir eine Verstindigung
dienen sollte. Das Treffen von Zabern mit dem Herzog von Wiirttemberg und
dem fithrenden Stuttgarter Theologen Johannes Brenz diente dem Zweck, zwi-
schen Deutschen und Franzosen ein Einverstindnis in den Fragen kirchlicher
Lehre und Praxis zu erzielen, um so neben der Routinearbeit des Konzils ein
neues Potential fiir politische Losungen des Konfessionsproblems zu schaffen.
In allem wird das Bemiuhen des Kardinals deutlich, jenseits der Erstarrung der
religiésen Fronten und einem im Status quo befangenen Denken Moglichkeiten
fiir Verinderung und Bewegung zu erproben. Uber den einzuschlagenden Weg
war er sich selbst nicht immer klar, doch gab es keinen Zweifel iiber das Ziel, die
Wiedervereinigung der christlichen Konfessionen. Erst auf dem Konzil, an des-
sen abschlieflenden Sitzungen 1562/63 der franzosische Kardinal selbst wesent-

# Eine Kollektivbiographie des Kirchenfiirsten und seiner Briider, der wohl bedeutendsten
Generation in der Geschichte des Hauses Joyeuse, bietet: P. Vaissikre, Messieurs de Joyeuse
(1560-1615) (Paris 1926); einer der Briider des Kardinals war der Kapuziner Pére Ange: L. DE
GonzaGUE, Le Pere Ange de Joyeuse, frére mineur capucin, maréchal de France (1563-1608)
(Paris 1928).

7 TaLLON (Anm. 33) 817.
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lichen Anteil nahm, hat er sich im Sinne einer personlichen konziliaren Wende
zur Legitimitit und zur Alternativlosigkeit des Tridentinums bekannt. Der Aus-
bruch des konfessionellen Biirgerkrieges in Frankreich reduzierte die Moglich-
keiten fiir politisches Handeln, so dass vorerst kein Weg mehr aus der Konfes-
sionalisierung herausfihrte. Der erfolgreiche Abschluss des Konzils in Trient
war dann auch dem Wirken des Kardinals von Lothringen zuzuschreiben. In
der Folge hat er alles fiir die Verbreitung und Verwirklichung der Trienter De-
krete in Frankreich getan. Wegen der starken gallikanischen Widerstinde in den
Institutionen des Konigreiches hat er sich dabei vor allem auf seine regionale
Machtbasis in der Erzdiézese Reims und im Herzogtum Lothringen gestiitzt,
um von dort aus fiir die Rezeption, die Annahme der Konzilsdekrete, zu wirken.
Diese Strategie sollte noch tiber seinen Tod im Jahre 1574 hinauswirken. So
zeigte sich deutlich, dass es auch fiir Frankreich keinen Weg zwischen Reforma-
tion und Gegenreformation gab. ,Trient stand fiir die einzige gangbare Praxis
der Kirchenreform. Das Modell des Konzils war anwendbar und kohirent, was
von den verschiedenen gallikanischen Reformkonzepten, die zuvor erwogen
worden waren, nicht behauptet werden konnte.



Reformatio in Capite?

Das Konzil von Trient und die Reform des Papsttums*
Von GUNTHER WASSILOWSKY

Keines der auf dem Konzil von Trient verabschiedeten Dekrete enthilt be-
kanntlich explizite Forderungen zur Reform von Papstamt, romischer Kurie
und pipstlichem Hof. Man mag dies fiir erstaunlich halten, da ja gerade das
Papsttum, das romische System und der theologische Anspruch der Pipste eine
der Hauptursachen fiir den Ausbruch der Reformation und eine bevorzugte
Zielscheibe der protestantischen Kritik gebildet hatte. Aus pipstlich-kurialer
Perspektive jedoch war aus Griinden der innerkirchlichen Strukturbalance auf
dem Tridentinum beinahe nichts wichtiger, als dass alle Versuche des Konzils,
die Reform auch auf Papst und Kurie auszuweiten, erfolgreich abgeschmettert
oder zumindest elegant umgeleitet wurden. Als Gespenst geisterte der gerade
erst tiberwundene Konziliarismus niamlich noch immer durch den Apostoli-
schen Palast und schiirte in den unruhigen Herzen der Pipste einen fundamen-
talen, bis in die letzte Konzilssession anhaltenden horror Concilii. Die Ver-
abschiedung einer ausdriicklichen Papsttumsreform hitte das Konzil von
Trient zum Richter tiber das Haupt der Kirche gemacht und in der Folge sehr
grundsitzliche Konsequenzen fir die ekklesiologische Verhaltnisbestimmung
von Konzilsinstitut und Papstamt nach sich gezogen. Eben deswegen galt es,
eine solche Reform abzuwehren mit allen Mitteln der Diplomatie und in Beru-
tung auf die alte kanonische Rechtsformel: Prima sedes a nemine indicatur'.

Was wiederum die nachkonziliare Durchfithrung der tridentinischen Reform
am Leib der Kirche betrifft, so gilt es seit Hubert Jedin als Gemeinplatz der
Forschung, dass erst die Identifikation des Papsttums mit den Beschliissen des
Tridentinums seinen geschichtlichen Erfolg begriindet hat?. Aus der Ubernahme

* Der vorliegende Aufsatz gibt den mit Anmerkungen versehenen Vortrag wieder, den ich im
Rahmen des am 28. und 29. Februar 2008 vom Romischen Institut der Gorres-Gesellschaft
und der Gesellschaft zur Herausgabe des Corpus Catholicorum durchgefiihrten Symposiums
gehalten habe. Das Kolloquium, das im Campo Santo Teutonico (Rom) unter der Leitung
von Rektor Prilat Prof. Dr. Erwin Gatz und dem Vorsitzenden des Corpus Catholicorum,
Prof. Dr. Peter Walter, abgehalten wurde, diente der ersten sondierenden Vorbereitung einer
Tagung, die 2013 anlisslich der 450. Wiederkehr des Jahrestages des Abschlusses des Konzils
von Trient stattfinden soll. Der Text fasst einige zentrale Ergebnisse meiner im Februar 2007
von der Katholisch-Theologischen Fakultit der Wilhelms-Universitit Miinster im Fach
Mittlere und Neuere Kirchengeschichte angenommenen Habilitationsschrift ,,Die Inszenie-
rung des Geheimen. Religion und Politik im Papstwahlverfahren der Frithen Neuzeit. Dis-
kurs — Technik — Symbolik® zusammen, die demnichst im Druck erscheinen wird.

! Zu Ursprung und Geschichte dieses Prinzips vgl. K. ScHATZ, Der pipstliche Primat. Seine
Geschichte von den Urspriingen bis zur Gegenwart (Wiirzburg 1990) 95-98.

? Jedin hat diesen Sachverhalt immer wieder hervorgehoben; so z.B. in: H. Jepin, Papst und
Konzil. Thre Bezichung vor, auf und nach dem Trienter Konzil, in: Kirche des Glaubens —
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der zentralen Fithrungsrolle bei der gesamtkirchlichen Umsetzung des tridenti-
nischen Reformwerkes schlugen die Pipste freilich fiir sich selbst — hinsichtlich
des Zuwachses an absolutistischer Macht und Prestige — michtig Profit.

Bleibt die Frage, ob sich die posttridentinische Reformtitigkeit des Papsttums
auf jene ordnenden, normierenden und kontrollierenden Eingriffe am Leib der
Kirche beschrinkte — Mafinahmen, die freilich nur mit einer parallelen Moder-
nisierungen auch der pipstlichen Organe durchzufiihren waren. Oder aber las-
sen sich jenseits dieser papstlich-zentralistisch organisierten reformatio in mem-
bris und ihren administrativen Riickwirkungen auf die Kurienorganisation in
der nachkonziliaren Zeit auch veritable Reformen festmachen, die das Papsttum
an sich selbst (an seinem eigenen institutionellen Korper und seinem Selbstver-
stindnis) vorgenommen hat und die mit dem Konzil von Trient in Zusammen-
hang standen bzw. von den Zeitgenossen in Verbindung gebracht worden sind —
und das obwohl die Endtexte des Tridentinums iiber eine solche reformatio in
capite schweigen?

Die neuere frithneuzeitliche Papstgeschichts- und Trientforschung hat in Ab-
kehr von der ilteren Historiographie eher die sich von der vor- in die nachkon-
ziliare Zeit durchhaltenden Kontinuititen hervorgehoben. Wolfgang Reinhard,
dessen Anwendung sozial- und wirtschaftshistorischer Methoden auf die Papst-
geschichte innerhalb seiner Zunft so anregend wirkte, dass mittlerweile die tiber-
wiegende Mehrheit der deutschsprachigen Arbeiten iiber das frithneuzeitliche
Rom von Allgemeinhistorikern (und damit unter genuin politikgeschichtlicher
Perspektive) geschrieben wird®, — Wolfgang Reinhard hat fiir beide von ihm
untersuchte Felder, also sowohl fiir das romische Benefizial- und Pfriindenwe-
sen als auch fiir das, was er ,Mikropolitik“* nennt (sprich den Einsatz informel-
ler Patronagenetzwerke zu politischen Zwecken), keinen nennenswerten Wan-
del nach dem Konzil von Trient festgestellt. Wenn beispielsweise 1692 der
institutionelle Nepotismus abgeschafft wurde, dann geschah dies nach Reinhard
nicht etwa deshalb, weil eine ,ripresa tridentina® unter den Innozenz-Pipsten
ihm endgiiltig die Legitimitit entzog, sondern weil die systematische Versor-
gung der Papstfamilie im Zuge der Krise der Papstfinanz in der zweiten Hilfte

Kirche der Geschichte. Ausgewihlte Aufsitze und Vortrige (Bd. 2) (Freiburg i.Br. 1966)
429-440, 439F.

> Als aktueller Uberblick iiber die gegenwirtige internationale Forschung zum frithneuzeit-
lichen Rom: A. KarsTen/]. ZuNckEL, Perspektiven der Romforschung, in: HZ 282 (2006)
681-715.

* Der klassische Verweistext: W. REINHARD, Freunde und Kreaturen. ,Verflechtung® als
Konzept zur Erforschung historischer Fiithrungsgruppen. Romische Oligarchie um 1600
(Minchen 1979); gekiirzt in: DErs., Ausgewihlte Abhandlungen (= Historische Forschun-
gen 60) (Berlin 1997) 289-310. Vgl. als jiingste, gleich finf mikropolitische Studien enthalten-
de und alle anderen Arbeiten auffihrende Publikation: W. Reinhard (Hg.), Rémische Mikro-
politik unter Papst Paul V. Borghese (1605-1621) zwischen Spanien, Neapel, Mailand und
Genua (= Bibliothek des Deutschen Historischen Instituts in Rom 107) (Tiibingen 2004).
Zur historiographischen Einordnung des Reinhardschen Verflechtungsansatzes vgl.
B. EmicH/N. REINHARDT/H. von THIESSEN/CH. WIELAND, Stand und Perspektiven der Pa-
tronageforschung, in: ZHF 32 (2005) 233-265.
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des 17. Jahrhunderts schlicht zu teuer wurde®. In seiner programmatischen Ein-
leitung des Sammelbandes ,,Das Konzil von Trient und die Moderne®, welcher
eine Tagung zum 450. Jahrestag der Eroffnung des Tridentinums dokumentiert
und damit einen wichtigen Bezugspunkt der Forschung fiir das Jubilium 2013
darstellen wird, unterstreicht Reinhard noch einmal, dass das, was das Papsttum
nach Trient als Selbstreform durchgefiihrt hat, sich auf , kosmetische Operatio-
nen“ wie die berithmte Ponitentiariereform Pius’ V. von 1569 beschrinkte®.
Wenn sich nach Reinhard am posttridentinischen Papsttum etwas dnderte, dann
war es das administrative Herrschaftssystem, das schon in den Augen Paolo
Prodis so sehr zu Modernisierungsleistungen fihig war, dass die romische Kurie
zumindest eine Zeit lang als Prototyp fiir das neuzeitliche Staatswesen insgesamt
gelten darf’. Alle anderen Anstrengungen jedoch, die im posttridentinischen
Rom etwa auf den Feldern der Spiritualitit oder der Kunst unternommen wor-
den sind, werden in dieser Betrachtungsweise als kompensatorische, die tatsich-
liche soziale Wirklichkeit verdeckende Oberflichenphinomene gewertet —
wortlich: als die Ergebnisse einer ,Herstellung von dufierem klerikalem Deko-
rum®“®.

Ich kann und will diese aus politik-, wirtschafts- und sozialgeschichtlicher
Warte gewonnenen Ergebnisse nicht widerlegen — dafiir eignet thnen innerhalb
ihres gesetzten methodischen Denkrahmens allzu bestechende Plausibilitdt und
dafiir verdankt meine eigene Kenntnis iiber das sozio-6konomische Segment des
pipstlichen Roms diesen Arbeiten auch viel zu viel. Ich méchte aber als Kirchen-
und Theologiehistoriker der Frage nachgehen, ob dieses duflerst statische Bild,
das uns die Sozialhistoriker vom frithneuzeitlichen Papsttum vor und nach
Trient gezeichnet haben, so unbewegt, monolithisch, konfliktlos und eindeutig
bleibt, wenn man die Ebene der religiés-theologischen Wertevorstellungen in-
klusive ihrer symbolisch-performativen Manifestationen ernst nimmt und we-
sentlich stirker gewichtet als es ein Allgemeinhistoriker vielleicht tun muss. Es
geht mir auch um den Einbezug anderer, im weiten Sinne kultureller Felder, wie
das der pipstlich geférderten akademischen Theologie, wie die Beriicksichti-
gung des Ordens- und Akademiewesens, die intellektuelle Prigung der rémi-

5 7.B. W. RemnaarD, Nepotismus. Der Funktionswandel einer papstgeschichtlichen Kon-
stanten, in: ZKG 86 (1975) 145-185, 177f.

6 W. RerNHARD, Das Konzil von Trient und die Modernisierung der Kirche, in: P. PRoDI/
W. RernsARD (Hg.), Das Konzil von Trient und die Moderne (= Schriften des Italienisch-
Deutschen Historischen Instituts in Trient 16) (Berlin 2001) 23-42, 33.

7 So die These in: P. Propr, Il sovrano pontefice. Un corpo e due anime: la monarchia papale
nella prima eta moderna (Bologna 1982). Jetzt in deutscher Sprache und in abermaliger Prii-
fung aus dem Abstand von 20 Jahren: P. Prop1, ,Plures in papa considerantur personae dis-
tinctae“. Zur Entwicklung des Papsttums in der Neuzeit, in: G. WassiLowsky/H. WoLr
(Hg.), Werte und Symbole im friihneuzeitlichen Rom (= Symbolische Kommunikation und
gesellschaftliche Wertesysteme. Schriftenreihe des Sonderforschungsbereichs 496, Bd. 11)
(Miinster 2005) 21-36.

§ REINHARD (Anm. 6). Jiingst noch einmal prononciert: W. REINHARD, Schwiche und sché-
ner Schein. Das Rom der Pipste im Europa des Barock 15721676, in: HZ 283 (2006) 281~
318.
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schen Funktionseliten und pipstlichen Berater und nicht zuletzt um das weite
Feld der pipstlichen Selbstdarstellung in héfisch-liturgischem Zeremoniell.
Ahnlich wichtig wie die Integration dieser bislang viel zu wenig beachteten
Bereiche scheint es mir zu sein, die sozialen Praktiken im posttridentinischen
Rom auf die ihnen zugrunde liegenden oder inhirenten Werte und Normen zu
untersuchen und dabei insbesondere den miteinander konkurrierenden alten
und neuen Wertevorstellungen und den Strategien zur Konfliktlésung Aufmerk-
samkeit zu schenken. In einer solchen Perspektivik erscheint das posttridenti-
nische Rom der Pipste als ein hoch konfliktives und gerade deswegen religions-
kulturell durchaus produktives Feld mit einer realen Normenvielfalt und sogar
-konkurrenz’.

In einem ersten Schritt werde ich mich noch einmal den Debatten zuwenden,
die wihrend des Tridentinums selbst zum Thema Papsttumsreform stattgefun-
den haben. Danach méchte ich am Beispiel der Reform von Verfahren und
Zeremoniell der Papstwahl von 1621/22 zeigen, wie es 60 Jahre nach Konzils-
abschluss und nach jahrzehntelangen heftigen innerkurialen Kimpfen endlich
wihrend des kurzen Pontifikats Gregors XV. Ludovisi zur Implantierung eines
tridentinischen Wertekomplexes gleichsam in der generierenden Herzkammer
des Papsttums — dem Konklave — gekommen ist. Mit einigen an diesem Beispiel
gemachten grundsitzlichen Beobachtungen zur Konzilsrezeption und mit
einem Ausblick auf mogliche Forschungsperspektiven mochte ich schliefien.

1. Der Kampf um eine Reformatio in Capite
wihrend der dritten Tagungsperiode des Konzils von Trient

Die exzellente Edition der Traktate aus dem letzten Konzilsjahr, die Klaus
Ganzer 2001 als Volumen secundum des XIIL. Bandes des Concilium Tridenti-
num vorgelegt hat', eréffnet dem heutigen Konzilshistoriker einen bislang so
nicht méglichen, duflerst tiefenscharfen Einblick in die vermutlich gefihrlichste
Krise, die das Tridentinum kurz vor seinem Abschluss zu bewiltigen hatte. Ganz
nach dem Vorbild der Reformkonzilien des 15. Jahrhunderts hatten der Kénig
von Portugal, der Kaiser und zuletzt auch der franzosische Hof nationale Denk-

° Volker Reinhardt ist derjenige unter den Friihneuzeithistorikern Roms, der schon mehr-
fach das Konfliktive als ein dem Papsttum gerade aufgrund seiner geistlich-weltlichen Dop-
pelnatur systeminhirentes Element hervorhob und der insbesondere das Feld der ,,Gesin-
nung® als ,.ein weites Terrain fiir neue Forschungen® empfahl: V. REmnaARDT, Kreise storen
— Kreise schlagen. Perspektiven romischer Elitenforschung, in: D. BiicHEL/V. REINHARDT
(Hg.), Die Kreise der Nepoten. Neue Forschungen zu alten und neuen Eliten Roms in der
Frithen Neuzeit (= Freiburger Studien zur Frithen Neuzeit 5) (Bern 2001) 11-27; V. Rein-
HARDT, Normenkonkurrenz an der neuzeitlichen Kurie, in: WassiLowsky (Anm. 7) 51-65,
65.

1% Concilium Tridentinum. Diariorum, Actorum, Epistularum, Tractatum. Nova Collectio.
Ed. Societas Goerresiana (Bd. XIII/2: Concilii Tridentini Tractatum. Traktate nach der
XXII. Session [17. September 1562 bis zum Schlufl des Konzils], hg. und bearb. von K. Gan-
zER) (Freiburg 1. Br. 2001); kiinftig: CT XII1/2.
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schriften bei der Konzilsleitung eingereicht, in denen sie ihre teilweise sehr
radikalen Reformforderungen formulierten'. Den bei weitem umfangreichsten
und gehaltvollsten Text stellt das grofle, von Ferdinand I. unterzeichnete Re-
formlibell vom Mai 1562 dar'. An erster Stelle einer langen Liste mit den be-
kannten Petitionen (Verzicht auf schadliche Dispense, Beseitigung von Pfriin-
denkumulation, Einhaltung der Residenzpflicht etc.) steht das dort mit grofier
Vehemenz vorgetragene Desiderat einer Reform von Papsttum und Kurie®.
Ohne sie wire jede reformatio in membris von vorneherein zum Scheitern ver-
urteilt.

Die Geschichte des im Folgenden entstehenden Patts zwischen kaiserlich-
franzosischer und papstlicher Partei, die derartige Forderungen kategorisch zu-
riickwies, und wie schlieffllich der neu ernannte papstliche Legat Giovanni Mo-
rone durch personliche Verhandlung mit dem Kaiser in Innsbruck die das Konzil
rettende Deeskalation herbeiftihrte, ist schon mehrmals geschrieben worden'.
Auf der Grundlage der von Ganzer edierten Texte, welche die Kontroverse
zwischen Morone und den Kaiserlichen genau dokumentieren, wird nun deut-
lich, was zuallererst man sich auf weltlicher Seite unter einer Reform von Papst-
tum und Kurie vorgestellt hat. In den neun auf einander reagierenden, zum Teil
sehr ausfithrlichen Schreiben, die Morone, Ferdinand I. und seine theologischen
Ratgeber zwischen dem 23. April und dem 14. Mai 1563 untereinander aus-
getauscht haben, geht es hinsichtlich der Papsttumsreform im Kern um zwei
Punkte: und zwar erstens um die Papstwahl und zweitens um die Problematik
der Kardinalskreationen®. Diesen beiden, eng miteinander zusammenhingen-
den Bereichen wird eine Schliisselposition fur das gesamte romische System
zugesprochen. Wenn es nimlich méglich ist, den Ausgang eines Konklaves da-
durch zu bestimmen, weil zuvor die Auswahl von kiinftigen kardinalizischen
Papstwihlern ganz gezielt unter dem Gesichtspunkt der Loyalitit gegeniiber
der regierenden Papstfamilie (und nicht hinsichtlich ihrer Eignung und ihres
Nutzens fir die Kirche) getroffen wurde und damit der Kardinalnepot eines
verstorbenen Papstes im nichsten Konklave tiber eine moglichst grofie Faktion
von ergebenen Kreaturen seines Onkels im Wahlerkollegium weitgehend frei
verfligen kann, dann diskreditiert dies das Verfahren zur Ermittlung des Stell-
vertreters Christi auf Erden aufs Empfindlichste. Und weil das Konklave gleich-
sam das immer wiederkehrende Ursprungsereignis fiir das gesamt sozio-kultu-

"' Dazu J. STEINRUCK, Die nationalen Reformdenkschriften der dritten Periode des Konzils
von Trient (1562/63), in: Wiirzburger Di6zesangeschichtsblitter 35/36 (1974) 225-239.

2 CT XIII/1, 661-685. Zur Entstehungsgeschichte vgl. G. Eper, Die Reformvorschlige Kai-
ser Ferdinands L. auf dem Konzil von Trient (= Reformationsgeschichtliche Studien und Tex-
te, Bd. 18/19) (Miinster 1911).

1B CT XIII/1, 6661.

“ H. JepiN, Geschichte des Konzils von Trient. Dritte Tagungsperiode und Abschluff
(Bd. IV/1 und 2) (Freiburg 1. Br. 1975); DERs., Krisis und Wendepunkt des Trienter Konzils
(1562/63) (Wiirzburg 1941).

5 Vel. die Artikel vom 24.04.1563, die Kaiser Ferdinand der Theologenkommission zur
Beratung vorlegen lieff: CT XII1/2, 360-362.
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relle System der geistlichen Wahlmonarchie des Papsttums darstellt, stehen alle
Entscheidungen, die an der papstlichen Kurie getroffen werden, unter dem Ver-
dacht, primir von nepotistischen und klienteliren Interessen im Blick auf das
kommende Konklave geleitet zu sein.

In den Reformpapieren kaiserlicher Provenienz werden die listigen Strategien
und Absprachen, die hinter den (mehr oder weniger) verschlossenen Konklave-
tiren unter den Kardinilen und ihren conclavisti zur Herbeifihrung eines
bestimmten Wahlergebnisses angewandt wurden, als ,machinationes“ bezeich-
net'. Um sie abzustellen, forderte der Kaiser ecine tief greifende Konklave-
reform, die das Konzil in Trient zu debattieren und zu verabschieden habe.
Nicht ausgeschlossen, dass Ferdinand I. Pamphlete wie die 1556 im Reich publi-
zierte Konklaveschrift des Pier Paolo Vergerio auf den Tisch gelegt bekam; der
zum Luthertum konvertierte ehemalige papstliche Nuntius am Kaiserhof hatte
darin den Ordo eligendi Pontificis aus dem Caeremoniale Romanum von 1488
abgedruckt und mit einer duflerst bissigen zeremonialkritischen Einleitung ver-
sehen, die das Papsttum am Nerv seines generierenden Ursprungs — der Papst-
wahl — empfindlich treffen musste”.

Morone dagegen hat den Kaiser in Innsbruck auf die gerade erschienene Kon-
klavereformbulle /7 eligendis vom 9. Oktober 1562 verwiesen'®. In der Tat hatte
Pius IV. im Sommer 1562 nach Vorlage des kaiserlichen Reformlibells und im
Blick auf die zu erwartenden Reformdebatten der dritten Sitzungsperiode eine
bereits unter Julius III. entworfene, aber nie expedierte Bulle iiber die Reform
des Konklaves” wieder hervorgeholt, griindlich iiberarbeiten und schlieflich
publizieren lassen. Im Codex latinus monacensis 152 der Bayerischen Staats-
bibliothek hat sich ein Vorentwurf zur Bulle /7 eligendis erhalten, den der ge-
lehrte Augustiner-Eremit Onofrio Panvinio an seine nie publizierte mehrbandi-
ge Geschichte der Papstwahl De wvaria Romanorum Pontificium creatione
angefiigt hat®. Dieser Vorentwurf zur Papstwahlbulle von 1562 belegt wiederum
die Rezeption des Werkes eines der profiliertesten Protagonisten der Katho-

% Vgl. das grofe Gutachten des Kaisers vom 7.05.1563: CT XII1/2, 365-378.

"7 Ordo Eligendi Pontificis, et Ratio (Tiibingen 1556). Zu Vergerio: E. WENNEKER, Vergerio,
Pier Paolo, in: BBKL 12 (1997) 1242-1256. Grundsitzlich zur protestantischen Papsttums-
kritik als Zeremonialkritik: N. Staubach, ,Honor Dei‘ oder ,Bapsts Gepreng® ? Zur Reorga-
nisation des Papstzeremoniells in der Renaissance, in: N. Stausacu (Hg.), Rom und das
Reich vor der Reformation (= Tradition — Reform — Innovation. Studien zur Modernitit des
Mittelalters 7) (Frankfurt a. M. 2004) 91-136; J. J. Berns, Luthers Papstkritik als Zeremonial-
kritik. Zur Bedeutung des pépstlichen Zeremoniells fiir das fiirstliche Hofzeremoniell der
Frithen Neuzeit, in: J. J. Berns/TH. Raun (Hg.), Zeremoniell als hifische Asthetik in Spit-
mittelalter und Frither Neuzeit (Tiibingen 1995) 157-173.

"% Vgl. die Antwort Morones auf die Duplica des Kaisers: CT XII1/2, 387-389, 389.

12 Sie ist ediert in: CT XIII/1, 204-209.

* Onofrio Panvinios mehr als 600 Folioseiten starkes, in zehn Biicher gegliedertes Manu-
skript De varia Romani Pontificis Creatione stellt den ersten Versuch einer umfassenden,
zusammenhingenden Geschichte der Papstwahl dar. Das Werk steht exemplarisch fiir ein in
der Mitte des 16. Jahrhunderts aufkommendes Bediirfnis nach historischer Vergewisserung
auf einem stark debattieren Feld der katholischen Reform — nimlich der Papstwahl.



178 Giinther Wassilowsky

lischen Reform aus der ersten Hilfte des 16. Jahrhunderts. Und zwar wird dort
im Kapitel De forma electionis auf die Beschrelbung der Magistratswahlen in der
Republik Venedig zurtickgegriffen, wie sie der aus einer venezianischen Patri-
zierfamilie stammende und lange Zeit in den Diensten der Serenissima stehende
Gasparo Contarini in seinem Frithwerk De magistratibus et republica Veneto-
rum®' vorgenommen hat. Die Technik dieses in Venedig erfundenen Wahlver-
fahrens® strebte kein anderes Ziel an, als — wie Contarini schreibt — ut suffragia
quam occultissima essent™. In dieser Vorstufe zu In eligendis stofit man erstmalig
in der Geschichte des Papstwahlrechtes auf den Vorschlag, den Pontifex Maxi-
mus in einem Wahlverfahren zu ermitteln, in dem das Votum eines Wihlers
sowohl in der Phase der Abgabe der Stimme als auch in der Phase der Auszih-
lung definitiv unbekannt bleibt. Uberhaupt wire es bei Ubernahme dieses Ent-
wurfes zur ersten genaueren Normierung des modus eligendi bei der Papstwahl
gekommen, da das I11. Laterankonzil (Licet de vitanda von 1179) nur das Prin-
zip der Zweidrittelmehrheit als unabdingbar vorschrieb und das Dekret Quia
propter des IV. Lateranense (1215) die drei bekannten kanonischen Wahlformen
(Skrutinal-, Kompromiff- und Inspirationswahl) nur sehr ungenau und fiir
kirchliche Wahlen im Allgemeinen definierte. Wer nun aber die verabschiedete
Fassung von In eligendis in Handen halt*, wird diesen und andere Reformvor-
schlige vergeblich suchen. Ersatzlos wurden die Passagen beziiglich einer kano-
nischen Normierung und Einfithrung eines geheimen Papstwahlverfahrens im
Laufe der weiteren Textentwicklung gestrichen®. Stattdessen belisst es das De-
kret bei allgemein gehaltenen moralischen Ermahnungen an die Adresse der
Kardinile, sich bei der Abgabe ihrer Stimmen jeglicher List, Betrtigerei, Partei-
lichkeit und Leidenschaft zu enthalten sowie keine Vereinigungen, Verabredun-
gen, Ubereinkiinfte oder andere unerlaubte Vertrige zu schlieffen®.

2 Entstanden zwischen 1524 und 1534; gedruckt: Paris 1543, Basel 1544 und 1547, Venedig
1551. Zu dem Werk: E DrrrricH, Gasparo Contarini 1483-1542. Eine Monographie
(Braunsberg 1885) 237-253; G. FragniTo, Gasparo Contarini. Un magistrato veneziano al
servizio della cristianita (= Biblioteca della rivista di storia e letteratura religiosa. Studi e
testi 9) (Firenze 1988).

2 Zu den venezianischen Wahlverfahren: Storia di Venezia dalle origini alla caduta della Sere-
nissima (Rom 1992ff.) In deutscher Sprache immer noch am ausfiihrlichsten: H. KretscH-
MAYR, Geschichte von Venedig (3 Bde.) (Gotha/Stuttgart 1905-1934).

» Casparis CoNTARENI PaTricit VENETI, De magistratibus et republica Venetorum. Libri
quinque (Basel 1544) 50.

? Magnum Bullarum Romanum. Bullarum privilegiorum ac diplomatum romanorum pon-
tificium amplissima collectio (Romae 1733-1762), Bd. IV/2, 145-148; kiinftig: MBR.

# Eine ausfiihrliche Untersuchung zur Textgeschichte dieser Bulle, zu den lebhaften Wider-
stinden, die gegen sie im Kardinalskollegium entstanden sein mussten, zur Rolle des Kardi-
nalnepoten Carlo Borromeo bei der Textgenese und schliefilich zu den Konzilsdiskussionen
tiber diese Bulle vor wie nach ihrer Publikation wire sicher ein lohnendes Unterfangen. Erste
Hinweise auf diverse Gutachten aus der Vorgeschichte dieser Bulle bei J. B. SicmiiLLER, Die
Papstwahlbullen und das staatliche Recht der Exklusive (Tiibingen 1892) 127-133; H. Sin-
GER, Das ¢. Quia frequenter, ein nie in Geltung gewesenes ,,Papstwahldekret” Innozenz’ IV.
Zugleich ein Beitrag zur Frage der Selbstwahl im Konklave, in: ZSRG 37 (1916) 1-140, 103 f.
% MBR IV/2 (Anm. 24) 148.
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Dem entsprechend negativ fiel das Urteil der Reformer iiber die Konklave-
bulle Pius’ IV. aus. Paolo Sarpi schrieb in seiner spiteren Konzilsgeschichte, 17
eligendis sei nur verabschiedet worden, um eine eigentliche Reform abzuschmet-
tern”. Kaiser Ferdinand verlangte bei den Verhandlungen in Innsbruck, das
Thema noch einmal neu auf die Agenda des Konzils zu setzen, um dort zumin-
dest eine Erginzung zur pipstlichen Bulle zu verabschieden. Daraufhin drohte
Morone dem Kaiser, dass in diesem Fall auch ein Passus einzufiigen wire, der
den sikularen Potentaten in Zukunft jegliche Einflussnahme auf die Papstwahl
definitiv verbietet®. Klientelire Interessen sowohl auf weltlicher wie kurialer
Seite und ein durchgehaltenes papstliches Nein zu einer konziliaren reformatio
in Capite haben also die Aufnahme des Themas in die grofie Reformvorlage von
1563 verhindert, so dass es am Ende auf dem Tridentinum auch nicht zu einer
Papsttumsreform im Modus von Konklavereform kommen konnte. Der Ruf
indes nach einer Reform der Papstwahl ist nach Abschluss des Konzils niemals
verstummt.

2. Der lange Weg bis zur Konklavereform Gregors XV. von 1621/22

Zehn Jahre nach Konzilsende rief Gregor XIII. im Konsistorium vom 5. No-
vember 1572 die Congregatio super reformatione ceremoniali ins Leben?. Auf-
gabe dieser 13-kopfigen Zeremonialkongregation war eine grundlegende Refor-
mierung der papstlichen Zeremonienbiicher, die das gesamte Leben von Kurie
und Papsthof regelten®. Als Vorlage dienten die Zeremonialwerke aus der Zeit
des Renaissancepapsttums der pipstlichen Zeremonienmeister Patrizi Agostino
Piccolomini und Paris de Grassis, iiber deren humanistischen Geist und Zere-
monialtheorie wir durch die Editionen von Mark Dykmans®' und die jiingsten
Studien von Nikolaus Staubach und Jérg Bolling mittlerweile recht gut infor-
miert sind*”. Im Vergleich dazu steht die Erforschung des posttridentinischen
Papstzeremoniells ganz am Anfang - ein Defizit, das in den gegenwirtigen
Debatten iiber die angebliche Ausrichtung der tridentinischen Liturgiereform
und den Charakter des Missale Romanum von 1570 problematisch zu Buche

7 Belege bei SKGMULLER (Anm. 25) 1331,

% Vgl, CT X1I1/2, 389. :

* Diaria Francesco Mucantio (1572-1580), Biblioteca Apostolica Vaticana, Chigi L II 30,
f. 85v. (5.11.1572): In eodem consistorio deputavit 13 rev. Cardinales ut intenderent reforma-
tioni librorum caeremonialis, et ad definiendum controversias inter principes et oratores circa
eorum loca, et praecedentias.

* Inden ersten Jahren ihres Bestehens zielte die Kongregation insbesondere auf die Revision
des zweiten Buches des Caerimoniale Romanum von 1488, welches die kirchenjihrlichen
Messteierlichkeiten in der papstlichen Kapelle zum Gegenstand hat.

' Z.B. M. Dykmans (Hg.), Oeuvre de Patrizi Piccolomini ou le Cérémonial Papal de la
Premiére Renaissance (2 Bde.) (= Studi e Testi 293 u. 294) (Citta del Vaticano 1980-1982).

# Z.B. StauBacH (Anm. 17); ]. Bolling, Das Papstzeremoniell der Renaissance. Texte — Mu-
sik — Performanz (= Tradition — Reform — Innovation. Studien zur Modernitit des Mittel-
alters 12) (Frankfurt a. M. 2006).
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schligt. Jedenfalls sind die posttridentinischen Liturgiebiicher allesamt von Vor-
ginger-, Unter- oder Nachfolgekommissionen dieser 1572 gegriindeten Zeremo-
nialkongregation erstellt worden, iiber deren innere Entwicklung und theologi-
sche Ausrichtung wir erschreckend wenig wissen.

Ab Januar 1591 lisst sich eine eigenstindige Congregatione per la riforma del
Conclave nachweisen®. Das Projekt Konklavereform ist also zu diesem Zeit-
punkt aus der Zeremonialkongregation ausgegliedert und in einer aufierordent-
lichen Kongregation institutionalisiert worden. Unter Clemens VIII. gehorten
ihr die drei Reformkardinile Gabriele Paleotti, Agostino Valier und Federico
Borromeo an, unter Paul V. kommen schliefilich Roberto Bellarmino und Cesare
Baronio dazu*. Zu Beginn des Aldobrandini-Pontifikats und noch einmal zu
Beginn des Borghese-Pontifikats legte diese Kommission Bullen-Entwiirfe vor,
die beides Mal sowohl an innerkurialen als auch an weltlichen (v.a. spanischen)
Widerstinden gescheitert und wieder in den kurialen Schreibtischen verschwun-
den waren®. Erst unter den ersten Jesuitenschiilern auf dem Papstthron — Gre-
gor XV. und seinem Kardinalnepoten Ludovico Ludovisi — kommt es endlich im
November 1621 zur Verabschiedung der groflen Papstwahlbulle Aeterni Patris
Filins* und vier Monate spater des Caeremoniale in electione Summi Romani
Pontificis observanda® .

Es ist an dieser Stelle unmoglich, das gesamte gregorianische Regelwerk und
seine Bedeutung fiir die religiose und politische Kultur des frithneuzeitlichen
Papsttums vorzustellen®. Das entscheidende Movens und das zentrale Herz-
stiick dieser Reform ist jedenfalls die Abschaffung einer Wahlform, die in kei-
nem einzigen normativen Rechtstext zur Papstwahl jemals Erwihnung gefun-

® Avviso di Roma vom 2. Januar 1591 (Biblioteca Apostolica Vaticana, Urb. lat. 1059 I f. 2r).
* Gemifl der 1605 verfassten Relation iiber den papstlichen Hof von Giovanni Battista Ceci
gehorten folgende Kardinile der Kongregation an: ,Gioiosa capo, Giustiniano, Bandino,
Zappata, Giuri, Panfilio, Visconti, Arigonio, Cesis, Bellarmino, Baronio, Peron.“ (Die Rela-
tion ist ediert bei: S. M. SEIDLER, I teatro del mondo. Diplomatische und journalistische
Relationen vom romischen Hof aus dem 17. Jahrhundert [= Beitrige zur Kirchen- und Kul-
turgeschichte 3] [Frankfurt a. M. 1996] 217-281, hier 268). Der 1595 zum Erzbischof von
Mailand ernannte Federico Borromeo ist inzwischen weitestgehend der Residenzpflicht treu
und kann deswegen an regelmiffigen Kongregationssitzungen nicht mehr teilnehmen.

» Wihrend der Entwurf Clemens’ VIIL in einer selbstindigen Uberlieferung vorliegt (Bi-
blioteca Apostolica Vaticana, Barb. lat. 2032, f. 333v—337r sowie f. 352r-356v. Titel: Minuta
bullae super Conclavi, quae per manus Ill.morum DD. Cardinalium transmittitur, ut omnia
in ea contenta plenius videantur), existiert die unter Paul V. entstandene Fassung nur noch in
einer synoptischen Zusammenstellung beider Texte (Biblioteca Apostolica Vaticana, Barb.
lat. 2032, f. 358r—365v. Ebenso auffindbar in: Barb. lat. 2402; Archivio Segreto Vaticano, Fon-
do Pio 5, f. 128r—136v; Biblioteca Corsiniana, 33 A 7 (Cod. 218), f. 18r—26v und {. 27r-34v.
Titel: Capita earum rerum, quae continentur in minuta bullae fel. rec. Clementis PP. VIII.
super conclavi, Pauli PP. V. tussu et auctoritate recognita).

% MBR (Anm. 24) Bd. V/4, 400-403.

¥ MBR (Anm. 24) Bd. V/5, 5-17

3 Dies geschieht in aller Ausfiihrlichkeit im dritten Kapitel meiner Habilitationsschrift ,,Die
Inszenierung des Geheimen. Religion und Politik im Papstwahlverfahren der Frithen Neu-
zeit. Diskurs — Technik — Symbolik®.
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den hat, nach der aber beinahe 100 Jahre lang die iiberwiegende Mehrheit der
Pipste bis 1621 faktisch gewihlt worden ist”. In deskriptiven Konklaveberich-
ten wird sie als electio per viam adorationis bzw. als elettione per adoratione
bezeichnet. Da auch die beiden Dekrete Gregors XV. die Abschaffung dieser
Adorations- oder Huldigungswahl allein durch die exklusive Verpflichtung auf
die anderen drei Wahlformen (Skrutinal-, Kompromiss-, und Inspirationswahl)
betrieben, die Adorationswahl selbst aber mit keinem Wort erwihnten, hat die
gregorianische Konklavereform diesen Wahlmodus bis heute komplett aus dem
kollektiven Gedichtnis von Kirche und historischer Wissenschaft getilgt.

Im Grofien und Ganzen wird man sich die Adorationswahl folgendermafien
vorzustellen haben: Sind die konfliktreichen Verhandlungen an einem Punkt
angelangt, an dem der Kardinalnepot (als Haupt der Partei der von seinem
Onkel Kreierten) zumindest die einfache Mehrheit organisieren konnte, dann
zieht er mit seiner Faktion in die Paulinische Kapelle (den Wahlort vor der
gregorianischen Reform), setzt seinen Kandidaten auf den vor dem Altar auf-
gestellten Thronsessel und beginnt, den sitzenden Kardinal mit einer tiefen Ver-
beugung zu verehren. Ein Klient nach dem anderen tut es ihm nach. Der Kardi-
nal ist dann zum Papst gewihlt, wenn Zweidrittel der Papstwihler ihm auf diese
Weise huldigen. Das heifit: Eine symbolische Geste der Papstverehrung, die das
Papstzeremoniell immer wieder enthilt und auch das Wahlzeremoniell nach
einer der drei kanonischen Wahlformen vorsieht, wird bei der Adorationswahl
zum performativen Ritual, zum konstitutiven Akt, mit dem ein Kardinal zum
Papst gewihlt wird. Mit anderen Worten: Wird ein Kardinal vom Kardinals-
kollegium zu Zweidritteln als Papst verehrt, dann ist er auch Papst.

Man kann sich gut vorstellen, unter welchem Zugzwang sich die Kardinile
anderer Faktionen empfinden mussten, sobald die Zahl der Huldigungen die
cinfache Mehrheit tiberschritten hatte. Ein Automatismus setzte in Gang — an-
getricben von der Furcht, der kiinftige Papst wiirde es cinem vergelten, wenn
man beim Konklave einmal zu seinen letzten Verehrern gehorte. Spitestens vor
Erreichen der Zweidrittelmehrheit eilte jeder nach vorne, der noch nicht gehul-
digt hatte. Eben von diesem Mechanismus rithren die notorischen Uberstiirzt-
heiten und Tumulte in den Konklaven des Sei- und beginnenden Settecento her.

Verfahrenslogik und rituelle Symbolik der Adorationswahl - so meine These —
entsprechen ganz und gar der spezifischen Klientelstruktur des frithneuzeitli-
chen Papsthofes und seiner Werteorientierung an piétas. Kein anderer Wahl-
modus brachte in Technik und Symbolik so deutlich die soziale Verflechtungs-
ordnung der pipstlichen Wahlmonarchie zum Ausdruck und erzeugte sie unter
einer neuen hierarchischen Spitze aufs Neue. Insofern ist die Adorationswahl
integraler Bestandteil jener Kultur rémischer Mikropolitik, wie sie von Wolf-
gang Reinhard und seinen Schiilern exemplarisch und iiberzeugend am Pontifi-
kat Pauls V. rekonstruiert wird.

Nicht jedoch folge ich Reinhard in der Annahme, dass im nachtridentinischen
Rom mikropolitische Patronage-Regeln und pietas-Ethiken konkurrenzlos und

* Nachweise in Kap.itel 1 von WassiLowsky (Anm. 38).
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statisch-ungeschichtlich existierten und ihre Infragestellung in jedem Fall eine
unzulissige moralische Riickprojektion viel spiterer Zeiten darstellt. Im Re-
formdiskurs iiber das Konklave begegnet eine der ausgeprigtesten Formen von
Nepotismuskritik®®. Am generierenden Ursprung des gesamten Systems der
pipstlichen Wahlmonarchie hilt es eine Gruppe von dem Tridentinum verpflich-
teten Kardinilen gerade fiir moralisch nicht geboten, gratitudine und pietas
gegeniiber dem Patron zur Handlungsnorm zu erheben. Dem pietas-Ethos wird
ein eklatant anderer Wertekomplex entgegen gesetzt. Strukturprigend fiir den
gesamten Reformdiskurs {iber die Papstwahl ist die Kontrastierung der ,interes-
si privati“ mit dem ,bene comune® (bezichungsweise universale). Anstatt des
Handelns nach partikulirem Eigennutz wird strikte Gemeinwohlorientierung
eingeklagt — das Offentliche iiber das Private gestellt.

Insbesondere in der Konklavereformschrift des Mailinder Erzbischofs Kardi-
nal Federico Borromeo*' lisst sich das Idealbild eines Wahlverfahrens nach-
weisen, in dem unter Riickgriff auf antimachiavellistische und neostoizistische
Tugendkonzepte jede Leidenschaft fiir das Eigene immer schon durch vernunft-
geleitete Affektkontrolle gebannt ist”. Damit riickt die Konklavethematik in
den umfassenden Zusammenhang gegenreformatorischer Politiktheorien und
frithmoderner Staatsideen. Typisch dafiir sind die Utilititskriterien, mittels derer
ein Wahlmodus in diesem Reformtraktat beurteilt wird. Vergleichend wird nach
den staatskonsolidierenden, herrschaftsstirkenden Eigenschaften von Adorati-
onswahl und geheimer Skrutinalwahl gefragt. Da die Huldigungswahl konjunk-
turell instabile Netzwerke unter duflerem Druck mobilisiere, die geheime Skru-
tinalwahl aber faktisch bestehende ,,amici segreti ermittle, wird eindeutig fiir
ein geheimes Verfahren pladiert.

Fiir den grofien Jesuitentheologen Kardinal Roberto Bellarmino®, der neben
Borromeo als der zweite mafigebliche Promotor und Inspirator der Reform zu
gelten hat, stehen bei Technik und Symbolik der Papstwahl stirker innerkirch-

# Die Traktate zur Konklavereform sind leider unberiicksichtigt geblieben in der Arbeit von:
M. BERNaSCONI, Il cuore irrequieto dei papi. Percezione e valutazione ideologica del nepo-
tismo sulla base dei dibattiti curiali del XVII secolo (= Freiburger Studien zur Frihen Neu-
zeit 7) (Bern 2004).

# Zu ithm vgl. J. Zuncker, Das schwere Erbe San Carlos oder: Von der Ubererfiillung der
Norm. Der Mailinder Kardinalerzbischof Federico Borromeo (1564—1631), in: A. KARSTEN
(Hg.), Jagd nach dem roten Hut. Kardinalskarrieren im barocken Rom (Géttingen 2004) 69~
87.

2 Der Text mit dem schénen Titel De prudentia in creando pontefice romano exisiert in einer
gedruckten lateinischen (Federici Cardinalis Borromaei Archiepisci Mediolani, De Prudentia
in creando Pontifice Maximo. Liber Unus, Mediolani, Anno MDCXVIL; vgl. auch das Ma-
nusleript in: Biblioteca Apostolica Vaticana, Barb. lat. 1251) und der urspriinglichen, italie-
nischsprachigen Version (Bibliotheca Ambrosiana [Mailand], P. 145 sup. [n. 7], f. 1-40; G. 21
inf. [n. 8]). Die italienischsprachige Version findet sich auch abgedruckt als Anhang zum
Aufsatz von C. MARGORA, Il cardinal Federico Borromeo ed i conclavi, in: Memorie storiche
della diocesi di Milano 11 (1964) 61-100.

# Zu Leben und Werk vgl. G. WassiLowsky, Robert Bellarmin, in: E. W. Grar (Hg.), Klas-
siker der Theologie. Von Tertullian bis Calvin (Bd. 1) (Miinchen 2005) 267-280.
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liche Ordnungs- und Verfassungsstrukturen auf dem Spiel*. Im Zuge des fort-
schreitenden pipstlichen Absolutismus, der sich an der rémischen Kurie vor-
nehmlich im Verlust des Senatscharaktes des Kardinalskollegiums manifestierte,
konnte das Kardinalat exklusive Wiirde beinahe nurmehr von seiner Identitit als
Wahlkérper des Papstes ableiteten. Dieses vornehmste Relikt kardinalizischer
Dignitit musste jedoch durch die Praxis der Adorationswahl als massiv gefihr-
det angesehen werden, da in ihr die communitas electorum zerstért und die
Freiheit des einzelnen Papstwihlers nahezu aufgehoben wurde.

Die gregorianische Konklavereform von 1621 léste dieses Problem, indem sie
erstmalig in der Geschichte der Papstwahl die definitiv geheime Skrutinalwahl
einfiihrt. Der 1623 gewiahlte Urban VIIIL. Barberini hat also als der erste Pontifex
der Kirchengeschichte zu gelten, der den Papstthron auf dem Wege eines wirk-
lich geheimen Wahlverfahrens bestieg. Wo mittelalterliche Dekretalien und Ze-
remonienbiicher von der pipstlichen Skrutinalwahl fordern, sie miisse secrete
vollzogen werden, bezieht sich dies mehrere Jahrhunderte lang ausschlieflich
auf die Abgabe der Stimme, nicht aber auf den Wahlvorgang insgesamt. Die
medidvistische Papstwahlforschung hat diese Angabe bislang viel zu sehr im
modernen Sinne interpretiert. Aber sowohl beim so genannten ,,Ohren-Skruti-
nium® (scrutinium auriculare), wo ein Skrutator die Stimmen einzeln miindlich
erfragt und dann in einer Tabelle schriftlich festhilt, als auch in der vom Caere-
moniale Romanum von 1488 vorgeschlagenen Form*, wo mittels beschriebener
Stimmzettel gewihlt wird, wird in der Phase der Stimmauszihlung offen gelegt,
welcher Kardinal welchem Kandidaten seine Stimme gab. Die Einfithrung eines
definitiv geheimen Wahlverfahrens stellt einen eklatanten Bruch mit der mittel-
alterlichen Tradition dar, in der das Prinzip der Sanioritit und eine positivere
Auffassung vom Auflen (gegeniiber dem Inneren) noch nicht einmal das Ideal
der geheimen Wahl hat autkommen lassen*.

Die Architekten der gregorianischen Konklavereform entwickelten eine
hochkomplexe Handlungssequenz, um zunichst auf verfahrenstechnischer Ebe-
ne absolute Sicherheit fiir die Geheimhaltung des gesamten Wahlvorgangs zu
garantieren. Doch die technische Gewihrleistung des Geheimen ist nur das eine.

* Von der fithrenden Rolle, die Bellarmino in der Debatte iiber eine umfassende Konklave-
reform spielte, zeugen unter anderem zwei von ihm verfasste Schriften: Und zwar ein zu
Beginn des Pontifikats Pauls V. erstelltes Gutachten iiber den Entwurf einer Konklavebulle
(Titel Sententia de Constitutione Pauli V pro reformatione conclavis, Biblioteca Apostolica
Vaticana, Vat. lat. 6329, f. 30r-32v; Barb. lat. 2032, {. 246r-247v) sowie eine eigene ausfiihr-
liche Stellungnahme, in der dreizehn Griinde aufgefithrt werden, die gegen und fiinfzehn
Griinde, die fiir eine Abschaffung der Adorationswahl sprechen (Titel: Quae faciunt pro
formae Adorationis, quae Contra bezichungsweise An forma eligendi Summum Pontificem
debeat tolli per Adorationem, Biblioteca Apostolica Vaticana, Vat. lat. 12178, f. 51r-54v;
Barb. lat. 2032, {. 331-333).

# Vel Dygmans (Anm. 31) Bd. 1, 45-48.

* Ausfiihrlich zum Prinzip der Sanioritas bei den mittelalterlichen Papstwahlen demnichst:
G. WassiLowsky, Werte- und Verfahrenswandel bei den Papstwahlen in Mittelalter und Neu-
zeit, in: CH. DARTMANN/G. WasstLowsky/TH. WeLLER (Hg.), Technik und Symbolik vor-
moderner Wahlverfahren (= HZ Beihefte) (Miinchen 2009).
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Hinzu kommt die Inszenierung der Technik. Die geheime Wahl wird zelebriert,
die Stimmabgabe in einen verinderten szenischen Rahmen gestellt. Der neue
Ritus der Stimmabgabe — der Form nach eine extramissale Opfergabe des
Stimmzettels auf dem Altar und in einen Kelch - inszeniert die innere Gottun-
mittelbarkeit des einzelnen Papstwahlers. Technik und Symbolik dienen unauf-
16sbar ein und demselben Geheimhaltungsideal, das unbedingte Egalitit unter
allen Papstwihlern herstellen will. Das reformierte Papstwahlverfahren soll
technisch erméglichen, dass sich die einzelnen Wihler von ihren horizontalen
Bindungen emanzipieren und gleichsam vertikal auf gottliche Transzendenz aus-
richten konnen.

Zentral innerhalb dieser in Vorschlag gebrachten neuen Konzeption von
Papstwahl ist die Kategorie des Gewissens. Anstatt duflerer Verflechtung soll
der innere Gewissenspruch den Ausschlag bei der Wahlentscheidung geben.
Denn allein das Gewissen des Papstwahlers ist der Ort, an dem ermittelt werden
kann, welcher unter den Kandidaten der Geeignetste im Blick auf die Leitung
von Kirche und Kirchenstaat darstellt. In den Vorstellungen der Reformer ist das
Gewissen das Medium, in dem die Vorsehung Gottes ihren Weg ins romische
System findet. Daher zielen sie mit ithrem Reformwerk einen entschiedenen
Verinnerlichungs- und Individualisierungschub in der ,Herzkammer“ der post-
tridentinischen romisch-katholischen Kirche an. Geheime Innerlichkeit inner-
halb ihrer Verfahrensidee dient dazu, den Papstwihler auf sein Gewissen zu
disponieren und ihm gleichzeitig die Freiheit zu sichern, dass er diesem Gewis-
sensspruch in seiner Wahlentscheidung auch Ausdruck zu verleihen vermag.

Aus der Fiille der technischen und symbolischen Mittel, in der sich die Theo-
logie des neuen Konklavezeremoniells ausdriickt, méchte ich nur noch auf eine,
freilich prominente und doch ganz unbekannte Neuerung aufmerksam machen:
Im Zuge der gregorianischen Papstwahlreform kommt es nimlich zu einem
Wechsel der Biihne, auf der die ganze Wahlhandlung stattfinden soll. Erst nach
1621 avanciert die Sixtinische Kapelle zum schlechthinnigen Geburtsort der
Pipste?. Vorher wurde gewohnlich, wenn denn das Konklave im Vatikanischen
Palast stattfand, in der Paulinischen Kapelle gewihlt. Motiviert ist dieser Sze-
nenwechsel durch den tridentinisch-katholischen Glauben an die performative
Wirkmacht von Bildern. Unter dem gewaltigen sixtinischen Altarfresko des
Jungsten Gerichtes von Michelangelo, das bekanntlich Christus als den eschato-
logischen Richter zeigt, hat fortan jeder einzelne Kardinal bei jeder Stimmabga-
be die noch heute gebrauchliche Eidesformel zu sprechen, deren Wortlaut im

¥ Die gregorianische Bulle selbst legt klugerweise den Wahlort nicht fest. Neben den An-
gaben in den pipstlichen Zeremoniardiarien (vgl. G. WassiLowsky/H. Wour, Pipstliches
Zeremoniell in der Frithen Neuzeit. Das Diarium des Zeremonienmeisters Paolo Alaleone
de Branca wahrend des Pontifikats Gregors XV. [1621-1623] [= Symbolische Kommunika-
tion und gesellschaftliche Wertesysteme. Schriftenreihe des Sonderforschungsbereiches 496,
Bd. 20] [Miinster 2007] 97, 364) kann der faktisch praktizierte Ortswechsel jedoch auch
durch eine Analyse gedruckter wie ungedruckter, zeitgenossischer Konklavepline nach-
gewiesen werden — ein bislang nicht ausgewerteter, fiir kunst-, druck- und kirchenhistorische
Erkenntnisinteressen jedoch héchst aufschlussreicher Quellenbestand.
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Kontext ihrer Entstehung eine eindeutig antiklientelire Stofirichtung aufwies:
»Christus den Herrn, der mein Richter sein wird, nehme ich zum Zeugen, dass
ich denjenigen wihle, den ich nach Gottes Willen [secundum Deum indicio]“ —
und nicht etwa nach dem Willen des ,,capo della fattione® — ,,wihlen muss.“*
Bei der neuen Wahlform kommt es jedenfalls nicht mehr wie beim Ritual der
Adoration zu einem face-to-face der Wahler mit dem kiinftigen Papst, sondern
mit Christus selbst. Der Blick in die ewigen Hollenfeuer sollte den unaufhalt-
baren Automatismus eines Meineides ins Bewusstsein rufen. Wer entgegen sei-
nes vor Christus abgelegten Eidesschwures den Stimmzettel dennoch nach dem
Kalkiil von Nepotismus und Patronage austiillte, der wiirde am Ende der Zeiten
jenen von Michelangelo gemalten verzweifelten Kampf der Verdammten zu
tithren haben und von den Dimonen in den ewigen Abgrund gerissen werden.

3. Schlussfolgerungen und Forschungsausblick

Zum Schluss einige grundsitzliche Folgerungen aus dem skizzierten Beispiel
und Uberlegungen im Blick auf die kiinftige Forschung:

(1) Die lange Geschichte der gescheiterten und schliefflich realisierten frith-
neuzeitlichen Konklavereform belegt das komplexe Verhiltnis, in dem posttri-
dentinische Reformprozesse zum Tridentinum selbst stehen konnen. Auch
wenn es auf dem Konzil noch nicht zum Abschluss eines diesbeziiglichen Re-
formwerkes gekommen ist, so wirkten die dort gefilhrten Debatten und gedu-
flerten Forderungen doch katalytisch in der nachkonziliaren Zeit weiter. Es
diirfte mittlerweile zu den Binsenweisheiten historischer Konzilsforschung ge-
horen, dass nicht allein die verabschiedeten Resultate, sondern das Konzilsereig-
nis als ganzes zu beriicksichtigen ist, wenn konziliare Rezeptionsvorginge in
ihrer ganzen Breite erfasst werden sollen.

Die Mitglieder der zelantischen Reformfaktion jedenfalls bezogen ihre Iden-
titit und die Legitimation ihrer Reformprojekte ganz wesentlich vom Konzil her
— oder zumindest von ihrem Mythos , Trient“. Ihr zelus bestand in erster Linie
im Willen zu seiner kompromisslosen Umsetzung auch im Milieu von Papsttum
und Kurie. Explizit konnten sie sich bei ihrer Papsttums- und Konklavereform
auf das tridentinische — und spiter vom Neostoizismus gespeiste — Amtsideal
berufen. Wenn Eignung im Blick auf die vornehmste Aufgabe der cura anima-
rum als das mafigebliche Kriterium bei der Auswahl der kirchlichen Amtstriger
insgesamt (und insbesondere den Bischéfen) angewandt werden sollte, dann
hatte diese Maxime auch bei der Rekrutierung des obersten pastor bonus und
padre comune zu gelten. Die Tatsache, dass der Souverin der pipstlichen Wahl-
monarchie nicht mehr aus formlosen Tumulten und klienteliren Praktiken her-
vorgeht, sondern ermittelt wird in einem regelgeleiteten Verfahren nach den
Prinzipien von Eignung und Leistung sowie mit Blick auf seine kirchliche

* Testor Christum Dominum, qui me indicaturus est, me eligere, quem secundum Deum
indico eligi debere (MBR [Anm. 24] Bd. V/5, 14).
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~Amtsfunktion und das bonum comune, sollte letztlich innerhalb des gesamten
Kurienapparates einen Modernisierungsschub in Richtung der weiteren Ver-
sachlichung und Formalisierung auslésen.

(2) Dem Kriterium gemeinwohlorientierter Identitit standen im frithneuzeit-
lichen Rom tief eingeprigte partikulare Pietas-Ethiken entgegen, welche die
zelantische Konklavereform iiber Jahrzehnte hinweg verhinderten und die
selbstverstindlich mit 1621 auch nicht schlagartig aus der Praxis (nicht nur der
Papstwahl) verbannt waren.

Derartigen innerkurialen Umsetzungs- und Anwendungsversuchen der tri-
dentinischen Reform, die gekennzeichnet waren von massiven Konflikten zwi-
schen verschiedenen Wertesystemen, miisste vermehrt Aufmerksamkeit ge-
schenkt werden. Wie wurde in den verschiedenen kurialen Dikasterien Trient
interpretiert, wie seine teilweise recht vagen, kompromisshaften und impliziten
Vorgaben in konkrete Handlungskonzepte und Projekte der Kirchen- und
Selbstreform gegossen? Jenseits der Kongregationen von Inquisition und Index,
zu denen insbesondere die italienischsprachige Forschung der letzten Jahre ein-
schliagige Untersuchungen vorgelegt hat, wissen wir wenig iiber die schwierige
Trientrezeption an der Kurie — beispielsweise in der Congreatio de aunxiliis, die
den Gnadenstreit auf der Grundlage des Rechtfertigungsdekretes vergeblich zu
entscheiden versuchte oder eben der Zeremonialkonkregation, die romische Li-
turgie als Modell fir die Gesamtkirche zu entwerfen und das neue Selbstver-
stindnis des posttridentinischen Papsttums vor den Augen der Welt zu inszenie-
ren hatte.

(3) Die Konklavereform von 1621 zeigt einen fundamentalen Paradigmen-
wechsel in der Papsttumsidee an (und realisiert ihn bereits auf der normativen
Ebene im Bereich der Papstwahl) — ein Wertewandel, der sich langfristig sowohl
innerkirchlich als auch in der Entwicklung des Verhaltnisses zu den sakularen
Michten niederschlagen wird. Das konstituierende Urspungsereignis des ge-
samten religios-politischen Systems erfihrt eine eklatante Spmtuahsmrung
Nicht mehr der]emge, der die meisten Freunde und Kreaturen auf sich vereini-
gen konnte, ist legitimer Souverin des Kirchenstaates, sondern dessen Namen
die Vorsehung Gottes in die Gewissen der einzelnen Papstwihler eingegeben
hat. Dieser Spiritualisierung des internen Wahlverfahrens entspricht eine immer
aufwendigere symbolische Darstellung nach auflen: Im weiteren Verlauf des
17. Jahrhunderts kommt es zu einer fortschreitenden 6ffentlichen Dramatisie-
rung des Konklaves als ein geheimes, genuin religioses Ereignis. Die gregoria-
nische Bulle spricht vom spectaculum Deo et hominibus, das ein Konklave auf-
fithren soll®.

Die Struktur dieser Inszenierung konnte paradigmatisch sein fiir eine Neu-
bestimmung des Verhiltnisses von Papsttum und Welt. Inszeniert wird einerseits
die Exklusion eines jeglichen weltlich-staatlichen Einflusses auf die Papstwahl.
Andererseits wird aber die ganze Welt symbolisch in die Bedeutung eines rein

# MBR (Anm. 24) Bd. V/4, 403.
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geistlich-religiosen Ereignisses inkludiert®®. Der Anspruch der weltlichen Po-
tentaten auf ein férmliches ,Veto-Recht“ zum Kandidatenausschluss, der ab
dem Konklave von 1655 immer stirker aufkommt, wire somit als ,staatliche®
Gegenreaktion auf diese Exklusion der Welt und die Spiritualisierung der Papst-
wahl zu interpretieren. Zu den spannendsten Fragen kiinftiger Forschung kénn-
te gehoren, inwiefern dieser allgemein im Papstzeremoniell sich anzeigende
Riickzug des Papsttums aus der Konkurrenz zu den weltlichen Staaten und die
Selbstdarstellung als rein geistliche, staatliche Grenzen transzendierende Gewalt
tatsichlich nur eine Kompensation des realen Machtverlustes nach Reformation
und Westfilischem Frieden darstellt, oder ob dieser Prozess nicht bereits in
tridentinisch-theologischen (oder sogar reformerisch vorkonziliaren) Werte-
komplexen angelegt ist.

Woas aber am Beispiel der gregorianischen Konklavereform deutlich geworden
sein diirfte, ist hoffentlich dies: Die Welt des posttridentinischen Papsttums — sie
bewegt sich eben doch.

0 Augenscheinlich wire dieser veranderte Anspruch anhand des Wandels von gedruckten
Konklaveplinen vor und nach der Reform zu demonstrieren; vgl. die Exemplare in: F. Exg-
LE/H. EcGEr, Die Conclavepline. Beitrdge zu ihrer Entwicklungsgeschichte (= Studi e do-
cumenti per la storia del Palazzo Apostolico Vaticano, Fascicolo V) (Citta del Vaticano 1933).



Katholische Kunst angesichts der Reformation

Notizen zu Konfessionalisierung, konfessioneller Identitit und
Kontextforschung anlifilich einer Neuerscheinung*

Von THOMAS PACKEISER

Vor gut zehn Jahren sendete ein wortfithrender Frithneuzeit-Historiker den
Hilferuf aus, daf} die Reformation (als Forschungsgegenstand) zu verschwinden
drohe, ja daf} sie vielleicht sogar schon verloren sei' — wobei man fiir die hier
anstehenden Uberlegungen wohl hinzufiigen miifite: ,,... damit auch alles, was
wider die Reformation zeitlich mit ihr verbunden ist.“ Denn ein jiingst erschie-
nener Tagungsband betrachtet die Reformation von einer Warte her, von der
man ihr Verschwinden eigentlich begriifit hitte: Es ist der Standort der zeitge-
nossischen ,Gegner Luthers, einer romisch-katholischen Kunst angesichts der
Reformation, die sich kunsthistorisch tiber dieses Gegnerschaftsmotiv zwar zu-
sammenschlofi, aber je stirker inhaltlichen und geschichtsphilosophischen Vor-
urteilen unterstand, je raumgreifender das Luthergedenken als Staatsanliegen
und kulturtheologische Angelegenheit ausfiel. Dieser ,,gegen-reformatorischen®
Bewegung in ihren Auftragswerken nachzugehen, geschieht somit in unbeding-
ter Riickversicherung der jeweiligen Objekte selbst. Sie kann auf die angesonne-
ne Begrifflichkeit einer historisch-kritischen Ausemandersetzung allerdings
nicht verzichten. Hierzu gehoren virulente Konzepte wie ,Konfessionalisierung*
und ,konfessionelle Identitit’, die gewifl der Beobachtersprache angehéren, tiber
einen ,kontrollierten Anachronismus“ aber viel iber die Verinderungen des
Sehens und seiner (sprachlich vermittelten) Wertmafistibe aussagen. Eben dies
leistet methodisch die Beachtung des Kontextes?.

* Der Beitrag nutzt den Schwung einer Rede, die am 1. Oktober 2008 anlifilich der Prisen-
tation des in Anm. 2 angefithrten Buches gehalten wurde. Mittelpunkt dieses Abends im
Erbacher Hof, Akademie des Bistums Mainz, war Karl Kardinal Lehmann. Thm wurde der
benannte Band zum 25. Jahrestag seiner Bischofsweihe tibergeben, ihm sei auch dieser Text
als eine thematische Nachreichung gewidmet. Fiir ihre (wieder einmal) hilfreich-kritische
Lektire danke ich Gabriele Wimbéck und Susanne Wegmann.
! H. ScHiLLING, Reformation — Umbruch oder Gipfelpunkt eines Temps des Réformes?
(1998), erneut in: DERs., Ausgewihlte Abhandlungen zur europiischen Reformations- und
Konfessionsgeschichte, hg. von L. ScrorN-ScHUTTE und O. MORkE (= Historische For-
schungen 75) (Berlin 2002) 11-31, hier 11 (,,Uns ist die Reformation abhanden gekommen!®).
— Zum Stellenwert dieser Finschitzung in Schillings ,Geschichtswerk® selbst s. T. A. Brapy,
Jr., »We Have Lost the Reformation® — Heinz Schilling and the Rise of the Confessionalization
Thesis, in: S. EHrRENPREIS/U. LoTz-HEUMANN/O. MORKE/L. ScHORN-ScHUTTE (Hgg. ), We-
ge der Neuzeit. Festschrift fiir Heinz Schilling zum 65. Geburtstag (= Historische Forschun-
gen 85) (Berlin 2007) 33-56.

? Die Problematik, ihre Terminologie und wichtigsten Forschungsbeitrige erfafit A. Tacke,
Einleitung in den Tagungsband mit Uberlegungen zu dem neuen Forschungsfeld ,Gegen die
Reformation gerichtete Kunstwerke vor dem Tridentinum®, in: Ders. (Hg.), Kunstund Kon-
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L. Zeitepochen als Glaubensfragen

Heinz Schilling, der die eingangs genannte Verlustanzeige schaltete, zehrt von
Uberlegungen aus eben dieser Richtung. Thm scheint die Reformation verschat-
tet vor allem durch die wissenschaftliche Strahlkraft des nachfolgenden, von
Schilling selbst eingefiihrten Zeitalters der Konfessionalisierung; und er sieht
ihren Epochenstatus degradiert durch eine Mittelaltergeschichte, die seit linge-
rem schon ihr Gebiet als eine Reformzeit bestimmte hatte und ,Alteuropa‘ bis
1789 reichen lieff. Allerdings will Schilling an der Reformation keine Trauer-
arbeit leisten, sondern belebend an ihr handeln. Es fehlt nicht an Lockerungs-
tibungen, die Denkblockaden 15sen sollen. Zu thnen gehort der Vorschlag, von
einer Kontinuitit des Wandels, nicht einer Kontinuitit von Strukturen auszu-
gehen. Hierzu gehort ferner die Aufforderung, die Reformation rezeptions-
geschichtlich riickzugewinnen, und schliefilich die lebhafte Rede von ihrer
»Sandwichlage — zwischen ,gestalteter Verdichtung® des spiten Mittelalters
[P. Moraw] und eigentlicher frithneuzeitlicher Formierung im Zeichen des Kon-
fessionalismus seit dem ausgehenden 16. Jahrhundert.“?

Zustindigkeitshalber wurde diese Metapher von der protestantischen Kir-
chengeschichte zwar aufgegriffen, allerdings auch gleich wieder zuriickgegeben;
verbunden mit dem nonchalanten Hinweis, dal der Geschmack des ganzen
Sandwichs nun doch entscheidend von der Mitte herriihre*. Dies ist sicher nicht
ganz falsch, handelt sich aber einige Nachgedanken ein®. Darunter fillt etwa die

fession. Katholische Auftragswerke im Zeitalter der Glaubensspaltung 15171563 (Regens-
burg 2008) 13-33, bes. 15 zum Anliegen der Kontextforschung. Zur ,gegen-reformatorischen
Kunst“ s. Anm. 71, zum ,kontrollierten Anachronismus® Anm. 45.

* ScHILLING (Anm. 1) 21.

* G. SeEBass, Reformation als Epoche, in: EHRENPREIS u.a. (Anm. 1) 21-32, hier 32. Andere
Kirchenhistoriker storten sich stirker an der unklaren Pluralitit des ausgemachten Verlustes:
T. Kaurmann, Konfession und Kultur. Lutherischer Protestantismus in der zweiten Hilfte
des Reformationsjahrhunderts (= Spatmittelalter und Reformation, NR 29) (Tiibingen 2006)
6 Anm. 14: ,Nicht zu entscheiden vermag ich, ob man die von Schilling benutzte 1. Person
Plural rhetorisch als pluralis majestatis, als homiletisches Wit oder als kollektiven Stofiseuf-
zer der Poenitenten zu deuten hat.“ Zum Umfeld dieser Aussagen vgl. die Summe der Bei-
trage in: W. Kinzic/V. LEppin/G. WarTENBERG (Hgg.), Historiographie und Theologie.
Kirchen- und Theologiegeschichte im Spannungsfeld von geschichtswissenschaftlicher Me-
thode und theologischem Anspruch (= Arbeiten zur Kirchen- und Theologiegeschichte 15)
(Leipzig 2004).

* So hat auch Schilling seine Metapher nicht weiter ausgebaut, sondern als Bildlieferanten
den modernen Flugbetrieb gewihlt: ,das spite Mittelalter war die boarding-, die Reformati-
on die runway- und die Konfessionalisierung die take-off-Phase der alteuropaischen Diszi-
plinierung®; H. ScHrLLiNG, Die Konfessionalisierung von Kirche, Staat und Gesellschaft —
Profil, Leistung, Defizite und Perspektiven eines geschichtswissenschaftlichen Paradigmas,
mn: Ders./W. RemvHARD (Hgg.), Die katholische Konfessionalisierung. Wissenschaftliches
Symposion der Gesellschaft zur Herausgabe des Corpus Catholicorum und des Vereins fiir
Reformationsgeschichte 1993 (= Reformationsgeschichtliche Studien und Texte 135 bzw.
Schriften des Vereins fiir Reformationsgeschichte 198) (Miinster bzw. Giitersloh 1995) 1-
49, hier 2. — Freilich steht auch dieser Vergleich der Nachfrage offen: etwa hinsichtlich der
Sicherheits- und Zollkontrollen, die vorab zu durchlaufen sind, wieviel Handgepack den
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Frage nach den Zutaten, ja moglichen Geschmacksverstirkern, die diese Mitte
erst so richtig aufladen. Sie zu stellen, heifit dabei auch, den Arbeitsbedingungen
nachgehen, unter denen diese Geschichtszubereitung entsteht. Uberdies hat sich
das Essverhalten seit Leopold von Ranke doch soweit geindert, dal man die
Epochen nicht mehr als strikte Mentifolgen schwergewichtiger Mahlzeiten
wahrnimmt. Man ist vielmehr gewohnt — und das gibt die Sandwichmetapher
vielleicht als Letztes noch her - sich an kleineren Portionen zu erfreuen und das
Drumherum der Tafel mit zu wiirdigen®.

Hatte Ranke nimlich die Reformation kategorisch in eine Geschichtsmecha-
nik von Reformation, Gegenreformation und Aufklirung eingespannt’, so
werden seit nunmehr 50 Jahren, genauer: seitdem die ,Frithe Neuzeit® in der
deutschen Geschichtslandschaft auftauchte, verstirkt Zwischenginge und Ne-
benbewegungen sichtbar. Ich nenne zwei Betrachtungsweisen, die im 6kume-
nischen Vorfeld des Zweiten Vatikanums reiissierten, wovon die erste aus der
Kirchengeschichte zwar kommt, aber gesamteuropiisch denkt, wihrend die
zweite allgemeingeschichtlich ist, die Kirchengeschichte aber meint.

Der erste Fall ist die ,katholische Reform‘ Hubert Jedins, die der Bonner
Kirchenhistoriker anfangs als katholische Reformation, im Sinne kirchlicher
Selbstbesinnung, neben die Gegenreformation, als katholische Selbstbehaup-
tung, gestellt hatte®. Indem Jedin Mitte der 1960er Jahre beide Begriffe zu einem

Abhebenden erlaubt sei, oder aber, ob ,die Bilder* im Flugzeug selbst eher dem Bordpro-
gramm zugehoéren oder Verhaltenspiktogramme sind? Vgl. T. Packeiser, Zum Austausch
von Konfessionalisierungsforschung und Kunstgeschichte, in: ARG 93 (2002) 317-338, hier
324 Anm. 26.

¢ Diese Deutungsentwicklung im Uberblick zuletzt bei S. EnrenprEIS/U. LoTz-HEUMANN,
Reformation und konfesionelles Zeitalter, 2. Aufl. (Darmstadt 2008) 17-29 und O. MORKE,
Die Reformation. Voraussetzungen und Durchsetzung (= Enzyklopidie deutscher Ge-
schichte 74) (Miinchen 2005) 67-87.

” W. REINHARD, Abschied von der ,Gegenreformation® und neue Perspektiven der For-
schung, in: V.von Fremmine (Hg.), Aspekte der Gegenreformation (= Zeitspriinge 1,
Heft 3/4) (Frankfurt am Main 1997) 440-451, hier 441 kennzeichnet die sikulare Leitthema-
tik wie folgt: ,,Begriffsgeschichtlich gehort ,Gegenreformation® in den Sinnhorizont des Kon-
fessionalismus und der etatistischen Geschichtsteleologie [...]. Danach folgte die reaktionire
,Gegenreformation® des Katholizismus auf die progressive ,Reformation‘ des Protestantis-
mus. Dadurch wurde dessen vollstindiger Sieg, der in Deutschland eigentlich angesagt gewe-
sen wire, verhindert und statt dessen das Chaos der Glaubenskriege ausgelost. Retter der
Menschheit aus dieser konfessionellen Selbstzerfleischung ist der religiés neutrale moderne
Machtstaat, wie er vor allem Friedrich II. von Preuflen vorschwebte.“

# H. Jepin, Katholische Reformation oder Gegenreformation? (1946), auszugsweise erneut
in: E. W. ZeepEN (Hg.), Gegenreformation (= Wege der Forschung 311) (Darmstadt 1973)
46-81, hier 80. Zur Beziechung der beiden Begriffe s. G. Maron, Katholische Reform und
Gegenreformation, in: TRE XVII (1989) 45-72, hier 45-47 sowie zuletzt die Ausfiihrungen
bei A. P. LUTTENBERGER, Einleitung, in: DErs. (Hg.), Katholische Reform und Konfessiona-
lisierung (= Ausgewdhlte Quellen zur deutschen Geschichte der Neuzeit, Freiherr vom
Stein-Gedichtnisausgabe 17) (Darmstadt 2006) 1-85, hier 1: ,Gegenreformation® steht fiir
ein ,historiographisches Konzept [...], das die nachtridentinische Reformbewegung als blo-
fle Reaktion auf die lutherische Reformation erklirte, ihre militanten Formen stark betonte,
eine spezifische Tendenz zur Politisierung der Religion unterstellte und eine genuin katho-
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entwicklungsbestimmten Korrelat zusammenzog, erzielte er hieriiber jene ent-
scheidende Abschwichung, daf§ die Alte Kirche schon wihrend des Trienter
Konzils nicht mehr diesselbe war, ihre Erneuerung also nicht durch dufleren
Anstof} erfolgte, sondern ein selbstbewufites Anliegen fortdauernder Reform-
bestrebungen war, durch die man in Trient das Vorhandene berechtigt und in
gereinigter Form {ibernehmen durfte’. Das zweite Modell ist die ,Konfessions-
bildung, die der Tiibinger Allgemeinhistoriker Ernst Walter Zeeden Mitte der
1950er Jahre und wiederum iiber eine Begriffsverschrinkung entwickelte. Inner-
halb des fiir Zeeden mit der Reformation einsetzenden ,Zeitalters der Glaubens-
kimpfe® lenkte die Konfessionsbildung hier den Blick auf den sich formenden
Charakter der Konfessionen, verstanden als ein institutionell gebotenes Struk-
turphinomen kulturell-geistiger und organisatorischer Abgrenzung und Stabi-
lisierung . Hierfiir hatte Zeeden besonders die Visitationspraxis und die gelebte
Frommigkeit nérdlich der Alpen im Blick. Er betrachtete den Vorgang also nicht
als eine weitgehend padagogische Formierung von oben nach unten, sondern sah
das Kirchenvolk durchaus ,als Partner der Konfessionsbildung!'.

I1. Glaubensfragen als Stilsprachen

Nun ist die Kunstgeschichtsforschung in erster Linie ,Sach-Walterin® und
ihrer akademischen Formung nach Ideengeschichte. Fiir sich betrachtet wire
also keineswegs zwingend, dafl sie diese Konzepte auf Kunst und Architektur
der ersten Hilfte des 16. Jahrhunderts iibertrigt. Zwar kommen ihr die Ansitze
von Jedin und Zeeden entgegen, insoweit diese die Kategorien ,Form* und ,Bild

lische Reformkontinuitit nicht anerkennen mochte oder als riickwiirts gewandt und reaktio-
nar diskreditierte.”

’ Vgl. die Begriffserliuterung durch Jedin selbst, in: E. Isercon/H. JEpIn/]. Grazik, Refor-
mation, Katholische Reform und Gegenreformation (= Handbuch der Kirchengeschichte IV)
(Freiburg 1967) 449f. — Eine prignante Charakrterisierung von Jedins ansonsten sehr kon-
stanter und disziplinir gefiihrter Begrifflichkeit bietet J. W. O’MaLLEY, Trent and All That.
Renaming Catholicism in the Early Modern Era, 3. Aufl. (Cambridge, Mass. — London 2002)
54-64. Forschungsgeschichtlich erginzende Beobachtungen hierzu enthilt die Besprechung
durch C. Jossr, in: Journal fiir Kunstgeschichte 6 (2007) 215-219.

' E. W. ZEEDEN, Zur Periodisierung und Terminologie des Zéitalters der Reformation und
Gegenreformation (1956), erneut in: DERs., Konfessionsbildung. Studien zur Reformation,
Gegenreformation und katholischen Reform (Stuttgart 1985) 60-66, hier 65; DErs., Grund-
lagen und Wege der Konfessionsbildung in Deutschland im Zeitalter der Glaubenskimpfe
(1958), erneut in: ebd. 67112, hier 69. Die kulturgeschichtlichen Belange und Folgen werden
von Zeeden in der Diktion seiner Zeit vermittelt. Aber auch er spricht bereits von ,Konfes-
sionalisierung® (ebd. 111), und zwar im bezeichnenden Zusammenhang der Frage nach den
seigentlichen Triger[n]“ dieses Prozesses.

"' ZeEDEN (Anm. 10) 80. Eine Wiirdigung Zeedens wider die nachtrigliche Vereinnahmung
(und wohl auch Depravierung) durch die Konfessionalisierungsforschung unternimmt
H. KLuETING, ,Zweite Reformation® — Konfessionsbildung — Konfessionalisierung, Zwan-
zig Jahre Kontroversen und Ergebnisse nach zwanzig Jahren, in: HZ 277 (2003) 309-341, hier
3165 324,
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zentral enthalten'?. Wenn die Kunstgeschichtsforschung nachgerade zur katho-
lischen Reform® aber Kontakt suchte, so deshalb, weil die ,Renaissance diesen
Zeitraum weder sinnvoll noch fachspezifisch vertreten konnte. Die Griinde
hierfir sind kontrapunktisch mit Rankes Periodisierung verbunden und umspie-
len ihrerseits die Grenzen der ,Bindestrich-Geschichten® zur Allgemein-
geschichte: Zwar hat Jedin Rankes Tatsachengeschichte kirchenhistorisch refor-
muliert, er hat dadurch aber — eben weil er eine ,positive’ Kirchengeschichte als
yhistorische Theologie“ (A. Ehrhard) schrieb — namentlich die aus dem Mittel-
alter herausfiihrenden und den Reform-Begriff darin absichernden Handrei-
chungen der franzosischen Mentalitatsgeschichte nicht aufgreifen kénnen®. Ver-
strich so die Méglichkeit zur interdisziplinaren Kulturgeschichte'*, mufite sich
die Kunst der Glaubensspaltung weiterhin stilgeschichtlich zwischen ,Gotik
und ,Barock® abspielen — in einer Zeitphase mithin, an der sich der Begriff ,Re-
naissance’ heillos deshalb verheben mufite, weil er eine Einheitskultur beerben,
antike Wiedergewinnung leisten und Individualisierungsprozesse zugleich aus-
lésen sollte. In diesem Sinne trug die Renaissance zwar allerorts die Signatur
humanistischen Vermogens. Sie war aber gewifl ebensowenig vereinbar mit der
als Bilderkampf zwar hochst rhetorischen, letztlich aber stillosen Reformation,
wie umgekehrt das Festhalten an der Gotik kaum umstandslos als altglaubig
oder gar altbacken qualifiziert werden konnte'.

So umfassend hatte Ranke also die Reformation mit Sonderrechten ausgestat-
tet, daf§ sie (jedenfalls hierzulande) auch die Stilfolgen aufler kraft setzte, und
sich die Interessen von Nationalgefiihl, Bekenntnis und Kennerschaft letzt-
begriindlich blockierten'®. Wihrend der Kunstgeschichtsforschung der Barock

2 Vgl. J. BurkHARDT, Das Reformationsjahrhundert. Deutsche Geschichte zwischen Me-
dienrevolution und Institutionenbildung 1517-1617 (Stuttgart 2002) 77 (,,Aufbauleistung®).

5 Dazu O’MarLey (Anm. 9) 57-61; versohnlicher zu den Ranke-Motiven H. ALBERIGO,
Hubert Jedin als Geschichtsschreiber 1900-1980, in: H. Smorinsky (Hg.), Die Erforschung
der Kirchengeschichte. Leben, Werk und Bedeutung von Hubert Jedin (1900-1980) (= Ka-
tholisches Leben und Kirchenreform im Zeitalter der Glaubensspaltung 61) (Miinster 2001)
19-43, bes. 27, 31f. — Zur verzogerten Wirkung der Annales-Schule in der deutschen Medii-
vistik der Nachkriegszeit s. etwa M. BORGOLTE, Sozialgeschichte des Mittelalters. Eine For-
schungsbilanz nach der deutschen Einheit (= HZ, Beihefte NF 22) (Miinchen 1996) 445-476.
“ Davon ungeschmilert bleibt Jedins Verdienst, kunstgeschichtliche Fragestellungen ver-
folgt und interdisziplinir aufbereitet zu haben; s. etwa H. Jepin, Entstehung und Tragweite
des Trienter Dekrets iiber die Bilderverehrung (1935, erginzt 1963), erneut in: DERrs., Kirche
des Glaubens — Kirche der Geschichte. Ausgewahlte Aufsitze und Vortrige, Bd. II (Freiburg
1966) 460-498.

15 Zur kunsthistorischen Diskussion des Phinomens s. C. EuskircHEN/S. Hoprre/N. Nuss-
BauM (Hgg.), Wege zur Renaissance. Beobachtungen zu den Anfingen neuzeitlicher Kunst-
auffassung im Rheinland und den Nachbargebieten um 1500 (Sigurd Greven-Kolloquium zur
Renaissanceforschung) (Kéln 2003); s. ferner den Bericht von A. Kose/A. LanG, Le Gothi-
que de la Renaissance. Tagung im Centre de recherche André Chastel in Paris, 12.~16. Juli
2007, in: Frithneuzeit-Info 19 (2008) 118-120.

16 Vel. V. REiNHARDT, Der Primat der Innerlichkeit und die Probleme des Reiches. Zum
deutschen Nationalgefiihl der frithen Neuzeit, in: B. MarTIN (Hg.), Deutschland in Europa.
Ein kritischer Riickblick (Miinchen 1992) 88—-104.
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recht iberzeugend mit der Gegenreformation zusammenkam?, bezog man bei
der Reformation den Verlust einer einheitlichen Stilsprache, den religiésen Um-
bruch und handwerklichen Niedergang vorwiegend raunend aufeinander.
Gewifl liegen die Spitzenbeispiele hierfiir schon etwas linger zuriick, was
daran liegt, daf} sie sehr tief nach deutscher Innerlichkeit schiirften. So konnte
1926 etwa Georg Dehio der bildenden Kunst ins Stammbuch schreiben, daf die
wesentlichen dsthetischen Errungenschaften der Reformation eigentlich anders-
wo zu suchen wiren: ,Womit Luther die Herzen riithrte®, so Dehio im dritten
Band seiner Geschichte der deutschen Kunst, ,das war seine michtige Sprach-
kunst, die in seinem Munde hinreiflende Musik wurde. Seine Bibeliibersetzung
und die durch den protestantischen Schulunterricht im Volk verbreitete Leselust
haben mehr als etwas sonst der bildenden Kunst das Wasser abgegraben. Zuge-
spitzt gesagt: Das deutsche Volk hat sich durch zu vieles Lesen die Augen ver-
dorben. Die wahren protestantischen Kiinste wurden in Zukunft Poesie und
Musik.“'® — Wahre Epochenliebe liest sich anders! Weitere Lektiire macht dann
auch klar, dafl Dehio sich lieber vor den grofien Toten Diirer und Griinewald
verbeugt als die Restbewahrer ansprechend-anspruchsvoller Kunst unter den
Alegliubigen zu suchen'. Der Wortgestus ist aber hier schon deutlich: Es ist
die Entschuldigung fiir einen Gegenstand unterhalb des sonst verhandelten Ni-
veaus, fiir ein Geschift, das man aus Ehrengriinden eigentlich ablehnen miifite,
aber weniger der Sache wegen als der Zustindigkeit halber dennoch betreibt.
Zwar bestand im zeitlichen Umfeld des Dehio-Notats durchaus die Tendenz,
die Kunst Mitteleuropas iiber den Begriff des Manierismus aufzuwerten. Aller-
dings bezog sich die Erfindung dieses ,stilbedachten Stils“ (J. Shearman)® derart
selbstreferenziell auf die diagnostische Komponente kunsthistorischen Schau-
ens, dafl die tiberkommenen Konfessionsmafistibe hinter dem Eigenrecht ma-
nieristischer Formsprache weiterhin giiltig bleiben konnten:?' Stellte hier die

¥ Zum interdisziplindren Status zuletzt etwa D. J. Weiss, Katholische Reform und Gegen-
reformation. Ein Uberblick (Darmstadt 2005) 162-166. Diese Relevanz gewinnt der Barock-
Begriff nachgerade unter Erfahrungsaspekten, die seine historische Konfiguration als kom-
plexe und synthetische Erlebensform (seit jeher) mit rezenten Pluralitits- und
Intermedialititserfahrungen verschalte(te)n; vgl. C. Buci-Grucksmany, Barock und Kom-
plexitit: Eine Asthetik des Virtuellen, in: P.J. Burcarp (Hg.), Barock: Neue Sichtweisen
einer Epoche (Wien — Kéln — Weimar 2001) 205-212 sowie ]. IMORDE, Barock und Moderne.
Zum Problem zeitgebundener Geschichtsschreibung, in: A. Kreur (Hg.), Barock als Auf-
gabe (= Wolfenbiitteler Arbeiten zur Barockforschung 40) (Wiesbaden 2005) 179-212. Auf
den Bau(stellen)-Alltag bezogen, indes nicht minder aussagekriftig: H. ZiickerT, Barock-
bau-Erfahrungen von Bauherren und Untertanen, in: P. Miincu (Hg.), ,,Erfahrung® als Ka-
tegorie der Frithneuzeitgeschichte (= HZ, Beihefte NF 31) (Miinchen 2001) 451-469.

" G. Denro, Geschichre der deutschen Kunst, Textbd. II1 (2. Aufl. Leipzig 1931) 16f.

¥ Dafiir befindet sich Dehio eben zu sehr auf dem deutschen Sonderweg, ist ihm (cbd. 32)
Kardinal Albrecht etwa ,einer der ersten, der sich den Jesuiten in die Arme warf.“

* A. BEYER, Spathumanismus. Zu Aspekten des Fortlebens der Kunst nach dem Ende der
Renaissance, in: N. HAMMERSTEIN/G. WALTHER (Hgg.), Spathumanismus. Studien iiber das
Ende einer kulturhistorischen Epoche (Gottingen 2000) 287-299, hier 291 tibersetzt so She-
armans ,stylish style von 1967.

# Zu Durchsetzung und Leitkategorien des Manierismus-Begriffs s. H. BREDEKAMP, Der
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,deutsche Renaissance’ eine verwirrende Kombination von gotischer Tiefen-
struktur und modernem Ornament dar, blieb sie darin letztlich ein Problem
des Nord-Siid-Gefilles zwischen Italien und Deutschland. Ein Problem, das es
entweder kiinstlergeschichtlich zu verkleinern oder aber kunstpsychologisch auf
Motive nationaler Geschichtskultur zu beziehen galt®. In diesem Sinne amalga-
mierten die Faktoren Innerlichkeit, Reform und Reformation auf eine Weise, die
katholische Spielarten des Phinomens vollends merkwiirdig machten®.

Just auf diese zweite, quasi ikonologische Betrachtungsweise hin darf man
nun behaupten, dafl Dehios Einschitzung unterschwellig doch weiterwirkte —
und zwar durchaus tiber den Denkwechsel von 1968 hinweg, der die Kunst-
geschichte ideologiekritisch erreichte, stilkritisch die Bille fortan flachhielt und
formalistische Tendenzen gesellschaftsorientiert aufbrach. Wenn hiertiiber das
Heraustreten der Kunst aus kirchlichen Funktionen zu einem entscheidenden
Wertungskriterium wurde — eine Kunst meinend, die nun zu sich selbst kommen
durfte, oder aber in neue, bevorzugt mediale und politische Beziige eintrat* —, so
war den Gegnern der Reformation indes gar nicht mehr zu helfen. An eben jener
Kirchenbindung immerzu festhaltend, waren sie mediengeschichtlich riickstin-
dig und Verlierer der Kunstgeschichte zugleich. Der herrschenden Funktions-
perspektive mufite der katholische Bildumgang unzuginglich, mufite katho-
lisches Kunstwollen suspekt bleiben, solange nicht der Jesuitenorden oder das
Bilderdekret des Trienter Konzils die Sache organisatorisch bis wirkungsbedacht
in den Griff bekamen, sie entwicklungsgeschichtlich damit erst faflilich wiirde®.

Manierismus. Zur Problematik einer kunsthistorischen Erfindung, in: W. BrRauncart (Hg.),
Manier und Manierismus (= Untersuchungen zur deutschen Literaturgeschichte 106) (Tii-
bingen 2000) 109-129 sowie V. SCHROEDER, El Greco im frithen deutschen Expressionismus.
Von der Kunstgeschichte als Stilgeschichte zur Kunstgeschichte als Geistesgeschichte (= Eu-
ropaische Hochschulschriften XX VII1/329) (Frankfurt am Main 1998) 24-34.

2 A. BarterzKY, Mifiverstindnisse, Manipulationen und Mythen. Anmerkungen zur Stel-
lung des Baumeisters in der ,Deutschen Renaissance®, in: Ders. (Hg.), Die Baumeister der
»Deutschen Renaissance®. Ein Mythos der Kunstgeschichte? (Beucha 2004) 257-266;
H. Hrep, Manierismus als Stilbegriff in der Architekturgeschichte, in: BRAUNGART (Anm. 21)
169-201.

» Symptomatisch hierfiir bevorzugen zwei jlingere Arbeiten zur ,Echtergotik® daher eine
von Mentalititsfragen abweichende, strukturbetonte Deutung: W. SCHNEIDER, Aspectus po-
puli. Kirchenriume der Katholischen Reform und ihre Bildordnungen im Bistum Wiirzburg
(= Kirche, Kunst und Kultur in Franken 8) (Regensburg 1999) geht von Prinzipien der
Raumordnung aus, indem er Visitationsberichte inventarisch und ikonographisch gegenliest;
B. ScHOCK-WERNER, Die Bauten im Fiirstbistum Wiirzburg unter Julius Echter von Mespel-
brunn 1573-1617. Struktur, Organisation, Finanzierung und kiinstlerische Bewertung (Re-
gensburg 2005) betrachtet die ,Echter-Gotik® als bauorganisatorische Formgelegenheit inner-
halb einer nachgotischen Stromung.

% Als Referenztext hierfiir gilt: W. Hormann, Die Geburt der Moderne aus dem Geist der
Religion, in: Ders. (Hg.), Luther und die Folgen fiir die Kunst, Ausstellungskatalog Ham-
burger Kunsthalle (Miinchen 1983) 23-71.

» Vgl. auf Inhalt und Gehalt hin etwa S. KumMER, ,Doceant Episcopi® Auswirkungen des
Trienter Bilderdekrets im rémischen Kirchenraum, in: ZKuG 56 (1993) 508-533.
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I1I. Von Formgelegenheiten zu Vergleichsofferten

Eben diese Tendenz zur Aufwirts-, also Einheitsgeschichte hat man in den
letzten zwei Jahrzehnten bekanntlich kritisch bewertet: Denn die ,Riickkehr
des Individuellen® in die Geschichtsschreibung betonte nicht nur die jeweilige
Besonderheit der historischen Verhiltnisse, sondern fragte auch nach dem Ver-
hiltnis individueller Selbstbehauptung zu ihren Vorgaben® in materieller, gesell-
schaftlicher und semiotischer Hinsicht*. Denknotwendig fiihrte diese Kehre
auch zu den kommunikativen Eigenschaften der Medien, deren Untersuchung
die Suche nach den Konstruktions-, Ordnungs- und Aneignungsverfahren iiber-
haupt erst zu leisten versprach. Ein Beispiel hierfiir findet sich etwa bei Luther,
fiir den zunehmend deutlicher wird, dafl er eine Systematisierung des Bildpro-
blems zwar nirgends angeht, eine Bildtheologie allerdings dennoch freigesetzt
hat, gleichwohl verstreut und im anthropologisch-intermedialen Sinne jener be-
sonderen Wirkmacht der von Gott geschenkten Sprachbilder?. Die katholische
Probe auf’s Exempel gelingt abermals beim Jesuitenorden, dem die Ausprigung
eines eigenen Stils (so verschiedentlich in der Manierismus-Debatte behauptet),
hauptsichlich deswegen abgesprochen wurde, weil der Bildgebrauch des Ordens
vor allem inhaltlich bestimmt war, er im Kirchenbau iiberdies eine gegebene
Vielfalt an Vorbildern auf individuelle Weise umsetzte?.

Vielleicht machen es die betreffenden Objekte hier einem auch nicht immer
leicht. Zumal sie iiberwiegend mit kleinen Namen verbunden sind, nur fallweise
vorbarocken Nervenkitzel versprechen und »Schlagbilder” weitgehend unter-
lassen®. In der Summe ist von aufwandsbewufiten, aber dezenten Kunstiibungen

* Aus der Fiille programmatischer Texte hierzu besonders lesenswert: U. Danigr, Erfahren
und verfahren. Uberlegungen zu einer kiinftigen Erfahrungsgeschichte, in: J. FLEMMING/
P. PurpeL/W. TrossacH/C. Vanja (Hgg.), Lesarten der Geschichte. Lindliche Ordnungen
und Geschlechterverhiltnisse. Festschrift fiir Heide Wunder zum 65. Geburtstag (= Kasseler
Semesterbiicher/Studia Cassellana 14) (Kassel 2004) 9-30; I. GiLcuer-Hourey, Plidoyer fiir
eine dynamische Mentalititsgeschichte, in: Geschichte und Gesellschaft 24 (1998) 476-497;
B. STOLLBERG-RILINGER, Symbolische Kommunikation in der Vormoderne. Begriffe — The-
sen — Forschungsperspektiven, in: ZHF 31 (2004) 489-527; S. S. TscHopp, Das Unsichtbare
begreifen. Die Rekonstruktion historischer Wahrnehmungsmodi als methodische Herausfor-
derung der Kulturgeschichte, in: HZ 280 (2005) 39-81.

" Vgl. T. Lentes, Zwischen Adiaphora und Artefakt. Bildbestreitung in der Reformation, in:
R. Hoeps (Hg.), Handbuch der Bildtheologie, Bd. I (Paderborn 2007) 217-240, hier 219—
222; ]. A. STEIGER, Fiinf Zentralthemen der Theologie Martin Luthers und seiner Erben.
Communicatio — Imago — Figura ~ Maria — Exempla (= Studies in the History of Christian
Thought CIV) (Leiden — Boston — Kéln 2002) 118-139. Zur kiinstlerischen Konkretion vgl.
das Fazit von F. StReCKER, Bildende Kunst, in: A. Beursr (Hg.), Luther-Handbuch (Tiibin-
gen 2005) 244-249, hier 2481.: , Luthers Einfluf auf die neue, lutherische Kunst war begrenzt,
wurde erst nach 1560 identititsstiftend und beschrinkte sich im wesentlichen auf die Ikono-
graphie.”

# J. C. SmrTH, Sensuous Worship. Jesuits and the Art of the Early Catholic Reformation in
Gemany (Oxford — Princeton 2002) 121, 135f,; dazu die Besprechung durch C. HecHr, in:
AKuG 88 (2006) 234-237.

# Zu den Griinden hierfir spiter. An dieser Stelle sei nur angedeutet, daf§ die kulturpessi-
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zu sprechen, die, sofern wir vor den Memorialbildern der Bischéfe, der Dom-
herren oder Abte stehen, ihren Amts- oder Pietitsauftrag zur Traditionswah-
rung nutzten. Konfrontative Tendenzen hingegen sprechen sich am ehesten
quantitativ und besonders dort aus, wo eine Tradition gewissermaflen neu be-
grindet werden mufite — so etwa in der Hallenser Stiftskirche, deren umfang-
reicher Retabelzyklus in kommunikativer Distanz zur Wittenberger Schloffkir-
che stand, wobei die Anwerbung Cranachs womoglich eines der Tiipfelchen auf
dem U der Uberbietung dortiger Verhiltnisse war®. Das dndert freilich nichts
daran, daff hier wie andernorts in den (mehr oder minder) 6ffentlichen Bild-
pogrammen eine rechthaberische Unbeweglichkeit waltete: ,Man lieff sich nicht
beirren und machte weiter wie bisher. Und tatsachlich hebt sich dieses Beharren
auf der Tradition stark vom lutherischen Umgang mit den sakralen Bildern ab:
Auf der einen Seite entstanden zahlreiche Retabel mit traditioneller Ikonogra-
phie, auf der anderen Seite sehr wenige aber meist mit neuen Themen.“*!

Fiihrt man diese Aussage an das auch kunsthistorisch leitende Begriffspaar
von Tradition und Innovation heran, so bliihte lutherische Kunst, die katho-
lische Kunst hingegen wurzelte. Solcherart zugespitzt gewinnt das Grundpro-
blem abermals an Profil: Es liegt im unabweisbar Neuen der entstehenden Grof}-
konfessionen — reprasentiert allerdings nicht in der Kunst eines protestantischen
Luthertums, sondern in der Wortkonzentration und florierenden Verzichtskul-
tur des Calvinismus. Womdoglich kann man sich den Griinden speziell dieser

mistischen und selbstobsessiven Umstinde, unter denen sich fiir Aby Warburg der Begriff
des ,Schlagbildes ikonologisch so einflufireich formte — der Hamburger Gelehrte veroffent-
lichte seinen Aufsatz ,Heidnisch-antike Weissagung in Wort und Bild zu Luthers Zeit* 1919
und legte zeitgleich eine ,Kriegskartothek® an —, alle hier verhandelten geschichtlichen Merk-
male der Wechselbeziehung von Geschichte, Religion und Identitit als ein Bildproblem
brennspiegelartig zusammenfiihrt. Darin herausragend die Vorwegnahme des Schilling-No-
tats (Anm. 1) durch Warburgs Interesse daran, ,nicht den Wechsel der Dinge festzuhalten,
sondern die Konstanz im Wechsel; als Diktum Fritz Saxls mitgeteilt bei G. Korrr, Im Zei-
chen des Saturn. Vorliufige Notizen zu Warburgs Aberglaubenforschung im Ersten Welt-
krieg, in: DERs. (Hg.), Kasten 117. Aby Warburg und der Aberglaube im Ersten Weltkrieg
(= Untersuchungen des Ludwig-Uhland-Instituts der Universitat Tubingen 105) (Tiibingen
2007) 181-213, hier 202. Zum ,Schlagbild® selbst vgl. A. Urrics, Bildrhetorik in der War-
burgtradition. ,Pathosformeln®, ,Schlagbilder® und ,Topoi“ am Beispiel Berlusconi, in:
J. Knare (Hg.), Bildrhetorik (= Saecula Spiritalia 45) (Baden-Baden 2007) 447-473, hier
456-461.

% A, Tackg, Der katholische Cranach. Zu zwei Groflauftrigen von Lucas Cranach d.A.,
Simon Franck und der Cranach-Werkstatt (1520-1540) (= Berliner Schriften zur Kunst 2)
(Mainz 1992) 16-169. — H.-G. TraiimMmeL, Lucas Cranach d.A., die Reformation und die
Alegliubigen, in: U. ScHEDLER/S. Tauss (Hgg.), Kunst und Kirche (= Kulturregion Osna-
briick 19) (Osnabriick 2002) 53-76, hier 62 verweist darauf, dafl der kursachsische Hof seinen
Maler auch ausgeliechen haben kénnte, um Albrechts Anspruchsniveau diplomatisch auf-
zufangen. Zu Quantitit, Qualitit und reformationsbedingter Wandlung der Ausstattung
der Wettiner Konkurrenzkirche vgl. jedenfalls K. NteHRr, Memorialmafinahmen - Die Wit-
tenberger Schloffkirche im frithen 16. Jahrhundert, in: ZKuG 71 (2008) 335-372.

3 C. HecHr, Gegen die Reformation — katholische Kunststiftungen in den ersten Jahrzehn-
ten nach 1517, in: TackE (Anm. 2) 71-96, hier 91.
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konfessionellen Fixierung nur problemgeschichtlich niheren®. Das hiermit so
eng verbundene Begriffsgespann von Fortschritt und Disziplinierung scheint
jedenfalls nicht nur von lichter Modernititstheorie bestimmt®, es wirk(t)en auch
Katachresen dunkel hinein*. Fiir unsere Zwecke zihlen allein die Folgen: Und
diese lauten auf die Bindung der Moderne eben nicht an Luther, dessen theo-
logische Entwicklung von spitmittelalterlicher Kirchlichkeit (spatestens seit den
Studien Heinrich Suso Denifles) kaum freizuhalten ist, sondern an die Zweite
Reformation, die das evolutive Dispositiv tiber den zeitlichen Abstand vom
Mittelalter sicherstellte®.

Doch ist mit dieser Absetzung selbst noch nicht viel gewonnen: Ihr entgegen
wirkt ndmlich ein gewisses Trigheitsmoment der Bilder, das der Kunst-
geschichtsschreibung altbekannt ist* und auf dessen kulturelle Dimension sie
eben nicht als eine Bildtheologie oder historische Kommunikationsforschung,
als eine Semiotik oder ,materialistische Anthropologie“? reagieren kann: Als
Sachwalterin sieht sie zeitiiberdauernde Denkmiiler vor sich, deren kiinstlerische
Formung Aufforderungscharakter besitzt. Wobei dieser #sthetische Grund-
gedanke wiederum zahlreiche Durchblicke zu den Kiinstlern und Auftrag-
gebern erméglicht, die an dieser ,Setzung® in geschichtlich vergangener Situation
arbeiteten. Thre Kommunikation, ihre handlungsleitenden Motive sind als Ein-
schreibungen in die Form und als Momente eines nachzuvollziehenden Sehvor-
gangs wichtig — und deren konfessionelle Riickfilhrung wiederum liegt auf der

# O. G. Oexle hat diesen problemgeschichtlichen Ansatz als eine integrale Sicht auf Bedin-
gungen und Episteme der friihen Kulturwissenschaft vorgestellt, die die konstruktivistischen
und relativistischen Denkanteile gleichermaflen radikal historisiert aufeinander bezieht.
O. G. OexvE, Max Weber — Geschichte als Problemgeschichte, in: Ders (Hg.), Das Problem
der Problemgeschichte 1880-1932 (= Géttinger Gespriche zur Geschichtswissenschaft 12)
(Gortingen 2001) 9-37, bes. 351.

» R. ScuLo6L, Historiker, Max Weber und Niklas Luhmann. Zum schwierigen (aber mog-
licherweise produktiven) Verhiltnis von Geschichtswissenschaft und Systemtheorie, in: So-
ziale Systeme 7/1 (2001) 23-45.

* Scharf ausgeleuchtet werden diese Motive etwa durch D. ScugLLONG, Der ,Geist® des
Kapitalismus und der Protestantismus. Eine Max-Weber-Kritik, in: R. FABER/G. PALMER
(Hgg.), Der Protestantismus — Ideologie, Konfession oder Kultur? (Wiirzburg 2003) 231
253; einschligig auch M. Z6Lier, Kulturprotestantismus als Religionssoziologie. Weber,
Troeltsch und der Katholizismus, in: T. Stammen/H. OBerrEUTER/P. MikaT (Hgg.), Politik
— Bildung - Religion. Hans Maier zum 65. Geburtstag (Paderborn 1996) 589-596.

* Wie die Reformation vom Charisma ihres Hauptprotagonisten gewissermafien verschattet
wurde, zeigt prignant C.-H. RusLack, Reformation und Moderne. Soziologische, theologi-
sche und historische Ansichten, in: H. G. Guccrssera/G. G. Koper (Hgg.), Die Reforma-
tion in Deutschland und Europa: Interpretationen und Debatten (= ARG, Sonderbd.) (Gii-
tersloh 1993) 17-38, bes. 20-28.

* Dieses resultiert zwingend aus der Gedichtniskomponente der Bilder; vgl. H. BouME,
Der Wettstreit der Medien im Andenken der Toten, in: H. Berting/D. Kamrer (Hgg.),
Der zweite Blick. Bildgeschichte und Bildreflexion (Miinchen 2000) 23—42.

7 W. Remnnarp, Manchmal ist eine Pfeife wirklich nur eine Pfeife. Plidoyer fiir eine mate-
rialistische Anthropologie, in: Saeculum 56/1 (2005) 1-16.
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Hand, seitdem Religion als ,eminent soziale Angelegenheit® (E. Durkheim)
anerkannt ist*.

Damit scheint méglich, hier eine Zwischenbilanz zu ziehen: Daf} nimlich
Bilder und Architekturen unter religios-konfessionellen Bedingungen entstan-
den, ist von der Kunstgeschichtsschreibung nie tibersehen worden. Unterschied-
lich jedoch wurde die Stirke dieser Bindungen gegeniiber dem bewertet, was als
Substrat des Kunstwerks gilt. Architekturen 6ffneten sich tiber ihr Gebrauchs-
moment konfessionellen Anfragen sicherlich schneller® als die ,Bilder?, wo frei-
lich die Frage, was diese zeigen und wie sie es tun — ihre Wahrheitsfihigkeit
also* -, ,konfessionalisierbar® an fundamentaler Stelle ist. Man denke nur an
die ,protestantisch-reformierten‘ Parameter einer wortgebundenen Ikonogra-
phie oder an die Prisenzleistung als ,katholisches® Element einer Bild-Anthro-
pologie*. Diesbeziiglich steht eine historische Bildkunde der geschichtlichen
Welt, der das jeweilige Kunstwerk entstammt, gewif§ niher und offener gegen-
iiber. Allerdings lauft sie wiederum Gefahr, den Formbefund hinter dem Zeug-
niswert soweit zu verlieren, daf} die zeitiibergreifende Wirklichkeit der Werke
ein residualer Faktor bleibt, also einer re-kreativen Beschreibung bedarf, von der
der Historiker nur hoffen kann, dafl ihm die Kunsthistorik sie abnimmt oder
schon abgenommen hat. Die Bestimmung der ,asthetischen Grenze“ (E. Mi-
chalski) wird von der Geschichtswissenschaft demnach als eigenstindige kunst-
historische Leistung anerkannt, denn diese Bestimmung der Auflenwirkung
schliefit die Wahrnehmung als historischen bzw. historisierbaren Erfahrungs-
bestand zwingend mit ein®. Ob ,Wahrnehmen® dabei ein Grundbegriff des

* Eindringlich hierzu R. ScaL66L, Einleitung. Von der gesellschaftlichen Dimension reli-
gidsen Erlebens, in: Miincr (Anm. 17) 271-280, bes. 272. Diese Einsicht birgt aber auch die
Gefahr, eine substantielle gegen eine funktionale Bestimmung des Religidsen auszuspielen,
was Folgen auch fiir die inhaltliche Anreicherung von ,Identitit* hat; s. dazu W. REINHARD,
Das Problem der religiosen Identitit und die reformationsgeschichtliche Forschung, in:
L. Scaorn-ScutTTE (Hg.), 125 Jahre Verein fir Reformationsgeschichte (= Schriften des
Vereins fiir Reformationsgeschichte 200) (Giitersloh 2008) 221-237, hier 233-237.

* Die rezenten Theorien zur (historischen) Raumwahrnehmung werden hiervon wesentlich
mitbedingt; eine kritische Sichtung erbringen G. WimB&ck, Kirchenraum, Bilderraum,
Handlungsraum: Die Riume der Konfessionen, in: S. Weemann/Digs. (Hgg.), Konfessionen
im Kirchenraum. Dimensionen des Sakralraums in der Frithen Neuzeit (= Studien zur Kunst-
geschichte des Mittelalters und der Frithen Neuzeit 3) (Korb 2007) 31-54 und die Sammel-
besprechung einschlagiger Titel durch P. ScamipT, in: ZHF 35 (2008) 310-316.

“ Giilug bleibt hier die Rede von einer als ,Richtigkeit® verstandenen, also vermittelten
Wahrheit des Artefakts bei G. Banpmann, Die Wahrheiten der Kunstgeschichre, in: K. Ur-
MER (Hg.), Die Wissenschaften und die Wahrheit. Ein Rechenschaftsbericht der Forschung
(Stutegart 1966) 157-170, hier 157. Dazu in philosophischer Rundschau jetzt auch
L. Scnwarte, Die Wahrheitsfihigkeit des Bildes, in: Zeitschrift fiir Asthetik und Allemeine
Kunstwissenschaft 53/1 (2008) 107-123.

# Hierzu in historischer Tiefenperspektive C.-P. WarNCKE, Das unterdriickte Bild — eine
Revision der Mediengeschichte, in: F. BoTTner/G. Wimsock (Hgg.), Das Bild als Autoritit.
Die normierende Kraft des Bildes (= Pluralisierung 8¢ Autoritit 4) (Miinster 2004) 479-497.
# Die kulturalistische Thematisierung der schépferischen Anteile auch des geschichtswis-
senschaftlichen Schreibens hat diese Einsicht gewifl beférdert; konkret s. etwa B. RoEck,
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,wirklichen® Schauens oder des ,verweisenden* Mediums ist, bleibt hiervon un-
beriihrt; doch gilt gegeniiber bildwissenschaftlichen Ansitzen, daff ,Stilkritik*
immer in historischer Absicht zu erfolgen habe, oder sie werde verschwinden®.

IV. ,Kontrollierte Anachronismen®: Konfessionalisierung, ...

Blickt man auf die Ausgangsfrage nach einer Kunst angesichts der Reforma-
tion zurtick, so stehen konfessionelle Identitit und Authentizitit der Form
inzwischen keineswegs mehr unverbunden nebeneinander. Die Leitformel des
Religiésen fiihrt sie vielmehr aufeinander zu, wobei ich im geschichtswissen-
schaftlichen Konzept der Konfessionalisierung und in der kunsthistorischen
Kontextforschung zwei Betrachtungsweisen sehe, um dem beiderseits verfolg-
ten Historisierungsanliegen auf eine differenzierte und perspektivisch weitrei-
chende Weise nachzukommen. Der Gewinn dieser Kombination — das sei einge-
standen — liegt allerdings nicht darin, daf} beider Forschungsfragen pafigenau
ineinander griffen. Er resultiert vielmehr daraus, daff beide Konzepte Letzt-
begriindliches, oder sikular gesprochen: ,symbolisch Generiertes (N. Luh-
mann), zwar thematisieren — der Glaube, die Kunst —, dabei aber soziale Bin-
dungen und Gebilde in einen ausgreifenden Organisationsprozef stellen. Dies
befahigt sie zu einer ebenso sachdienlich-dichten wie inhaltlich-offenen Be-
schreibung, wie sie sich als kulturgeschichtliche Antwort auf plurale Gesell-
schaftserfahrung durchgesetzt hat*. Und woméglich sensibilisiert der post-
moderne Status dieser beiden Konzepte dann zusitzlich noch dafiir, daf} aus
dem Abrieb wissenschaftlicher Beobachtersprache an der historischen Semantik
und ihren Gegebenheiten die eigentlichen Erkenntnisfunken schlagen. Eben da-
rauf verweist die auf Nicole Loraux zuriickreichende Rede vom ,kontrollierten
Anachronismus“®.

Zunichst zur Konfessionalisierungsthese, die seit 25 Jahren die Frithneuzeit-
forschung belebt und manche Wertvorzeichen in der historischen Betrachtung

Das historische Auge. Kunstwerke als Zeugen ihrer Zeit. Von der Renaissance zur Revolution
(Gotringen 2004) 12.

# R. SUCKALE, Stilgeschichte zu Beginn des 21. Jahrhunderts. Probleme und Méglichkeiten,
in: B. BOERNER/B. KLEIN (Hgg.), Stilfragen zur Kunst des Mittelalters. Eine Einfithrung
(Berlin 2006) 229-256, hier 256.

# Sei es, dafl ,Kultur® hierfiir ,den Charakter eines sozialen Diskurses mit relativ offenem
Ausgang® (REINHARD [Anm. 37] 3) erhalt, oder aber ,soziale Umorientierung als semanti-
sche Unordnung sichtbar® gemacht werden soll: B. Jussen/C. Kosrorsky, ,Kulturelle Refor-
mation‘ und der Blick auf die Sinnformationen. Einleitung, in: Dies. (Hgg.), Kulturelle Re-
formation. Sinnformationen im Umbruch 1400-1600 (= Veréffentlichungen des
Max-Planck-Instituts fiir Geschichte 145) (Gottingen 1999) 1327, hier 25.

“ Hier nach P. von Moos, Das Offentliche und das Private im Mittelalter. Fiir einen kon-
trollierten Anachronismus, in: Ders./P. MewviLLe (Hgg,), Das Offentliche und das Private in
der Vormoderne (Kéln — e 1998) 383, hier 9-11.
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der Konfessionen hat aufheben kénnen*. Je nach Auffassung werden Konfes-
sionalisierungsphinomene bereits in der ersten Hilfte des 16. Jahrhunderts er-
blickt: Sofern die Konfessionalisierung sich von Zeedens Konfessionsbildung
allerdings abheben soll, ist deren Beginn in der Stadtreformation ausschlag-
gebend dafiir, den Vorgang eher in das ausgehende 16. Jahrhundert zu legen®.
So glaubensorientiert Zeedens Programm namlich ausfiel: Der stets betonte me-
thodische Sprung des Konfessionalisierungskonzeptes besteht darin, daff es nun
religionswissenschaftlich und modernisierungstheoretisch zugleich denkt, also
nicht mehr kirchengeschichtlich-volkskundlich beschreibt, sondern Staatsbil-
dung und Bekenntnisformung inhaltlich so verschrinkt, dafl sie miteinander
reagieren und zu gleichwertigen Gestaltungskriften der Moderne werden®. In
diesem Sinne beschrinkte sich die Konfessionalisierungsforschung weder auf die
politisch-administrativen noch auf die kirchlichen Organisationsformen und
deren Agenten und Instrumente. Sie wandte sich vielmehr den verfahrenstech-
nischen, psychologischen und symbolischen Prozessen zu, die eine Identitits-
bildung sicherstellten. Damit begriff sie (und das ist die eigentliche Komplexi-

* Bezeichnend fiir die diskursive Verfassung des Konfessionalisierungsprogramms ist seine
nun iiberwiegend in Clustern erfolgende Diskussion, die von Nachteilen durchwegs zwar
berichtet, vom Begriff selbst aber nicht mehr lassen will: Table ronde. Interventions de Patrice
Veit, Christophe Duhamelle, Philippe Biittgen, in: Etudes Germaniques 57/3 (2002)
(= P. Verr/].-M. VaLenTin [Hgg.], La confessionalisation dans le Saint Empire XVI*-XVIII*
siecles) 545-576; H. T. GRAF/W. R. Scumint/R. BireLey, Einfithrung: Forschungsstand und
Terminologie, in: R, Lees/S. C. Prrs/T. WiNkeLBAUER (Hgg.), Staatsmacht und Seelenheil.
Gegenreformation und Geheimprotestantismus in der Habsburgmonarchie (= Vertffent-
lichungen des Instituts fiir Osterreichische Geschichtsforschung 47) (Miinchen 2007) 11-
42; 'T. A. Brapy, Jr/H. ScarLLing/H. Kruering, Historical Definitions, in: ]. H. HEADLY/
H. J. HiLLErBRAND/A. J. Pararas (Hgg.), Confessionalization in Europe, 1555-1700. Essays
in Honor and Memory of Bodo Nishan (Aldershot 2004) 1-49.

# Eine Frithdatierung der ,Konfessionalisierung etwa auf den Speyrer Reichstag 1526 (so
H. R. Scumipt, Konfessionalisierung im 16. Jahrhundert [= Enzyklopadie deutscher Ge-
schichte 12] [Miinchen 1992] IX, 110) wird daher tiberwiegend abgelehnt. Wenngleich die
Inventoren der Konfessionalisierung ihre Epochenarbeit selbstironisch von ,nominalisti-
scher Willkiir und einprigsamer Zahlenspielerei“ bestimmt sehen, so haben sie eine Datie-
rung doch immer im Auge. Fiir W. RemvaarD, Was ist katholische Konfessionalisierung?, in:
DERS./SCHILLING (Anm. 4) 419-452, hier 435 (dort auch das Zitat) beginnt die Konfessiona-
lisierung mit dem Augsburger Bekenntnis 1530. Bei H. ScHILLING, Die Konfessionalisierung
im Reich — religiéser und gesellschaftlicher Wandel in Deutschland zwischen 1555 und 1620
(1988), erneut in: DErs. (Anm. 1) 504-540, hier 514-528 hat die Konfesssionalisierung eine
1550 einsetzende Vorlaufszeit. Zur Datierungsfrage s. auch H. SCcHNABEL-ScHULE, Vierzig
Jahre Konfessionalisierungsforschung — eine Standortbestimmung, in: P. Friess/R. Kiess-
LinG (Hgg.), Konfessionalisierung und Region (= Forum Suevicum 3) (Konstanz 1999) 23—
40, hier 24f.

# Vgl. die Charakterisierung des Verhiltnisses zu Zeeden etwa bei REINHARD (Anm. 7) 442.
W. Z1EGLER, Kritisches zur Konfessionalisierungsthese, in: FrRiEss/KI1EsSLING (Anm. 47) 41—
53, hier 44 sieht die Konfessionalisierungsthese ,dem 6kumenischen Blick und dem gesell-
schaftlichen Systemvergleich [verpflichtet] — nur die starke Betonung der Religion als Wir-
kungsmacht fillt aus dem Rahmen.“ H. R. Scumipt, Perspektiven der Konfessionalisie-
rungsforschung, in: LEEB/P1Ls/WINKELBAUER (Anm. 46) 2837, hier 30 spricht anschaulich
von der Konfession als Hefe des Staatsbildungsprozesses.
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titssteigerung gegeniiber Zeeden) das Geschehen systemisch und dynamisch,
fallbezogen und idealtypisch zugleich.

Hier ist nicht der Ort, dieses Programm begriffspolitisch abzuwigen®. Indes
hatte die Konfessionalisierung in Wolfgang Reinhard und dem eingangs genann-
ten Heinz Schilling zwei Entdecker, die aus verschiedenen Richtungen aufeinan-
derzuforschten: Reinhard ging von Organisationsfragen der Gegenreformation
aus, Schilling von landesgeschichtlichen Phinomenen der sogenannten Zweiten
Reformation, aufgezeigt am Mit- und Gegeneinander der politischen Krifte
Landesherr und Biirger in der westfilischen Grafschaft Lippe. In dem Mafle
wie die Landes- bzw. Regionalgeschichte seit jeher (spitestens seit Karl Lam-
precht) vom Kleinen her eine Sicht des Ganzen erméglichte®, strebte Schilling
nahezu selbstverstindlich nach einer Ausweitung seines Erklirungsansatzes,
wihrend Reinhard tiber gruppengeschichtliche Anfragen zur Grundfrage aller
Institutionen vordrang, was nimlich ihre Dauerhaftigkeit in der Welt eigentlich
behauptet und sicherstellt*. In der Summe betrachtet, vernetzten beide Forscher
so zwel bisher eigenstindige Geschichtssektoren: Wihrend Schilling die Nah-
beobachtung der Landesgeschichte religionswissenschaftlich aufnahm, hat
Reinhard die Kirchengeschichte auf eine Institutionengeschichte ausgerichtet,
die er um Elemente des Systemvergleichs anreicherte.

Beide Viter der Konfessionalisierung haben nie einen Hehl daraus gemacht,
dafl ihr Konzept Kind einer bestimmten Zeit war®, Produkt einer intensivierten
Methodendiskussion, in der sich die Geschichtswissenschaft iiber die historische

¥ Zwar verkniipft das Konfessionalisierungsparadigma die Geschichtsdisziplinen auf ein ge-
meinsames Forschungsziel hin, es ibersieht fallweise aber deren Propria; dazu M. Asche,
Humanistische Distanz gegeniiber dem ,Konfessionalisierungsparadigma®. Kritische Be-
merkungen aus der Sicht der deutschen Bildungs- und Universititsgeschichte, in: Jahrbuch
fiir Historische Bildungsforschung 7 (2001) 261-282; fiir eine Zusammenarbeit: M. FIscHER,
Konfessionalisierung als Paradigma hymnologischer Forschung. Johann Schefflers ,Heilige
Seelen-Lust“ und ihr historischer Hintergrund, in: Jahrbuch fiir Liturgik und Hymnologie 43
(2004) 180-204; PAckEISER (Anm. 5); M. PoHLIG, Konfessionalisierung und frithneuzeitliche
Naturwissenschaft, in: S. Enrenerers/H. ScuiLLing (Hgg.), Friithneuzeitliche Bildungs-
geschichte der Reformierten in konfessionsvergleichender Perspektive, Schulwesen, Lesekul-
tur und Wissenschaft (= ZHFE, Beiheft 38) (Berlin 2007) 229-263.

* O. Mussmann, Chancen zur Integration von regionalem Sonderfall und ,allgemeiner Ge-
schichte“? — Eine Bestandsaufnahme vorliegender Theorien, in: BDLG 133 (1997) 77-129,
hier 81; L. HorzrurTNER, Landesgeschichte, in: M. Maurer (Hg.), Aufrift der Historischen
Wissenschaften, Bd. 2 (Stuttgart 2001) 348—414, bes. 356 f.

*! Die Problematik wird ausgebreitet, aber noch nicht auf die Konfessionalisierung hin ver-
schlagwortet, durch W. ReinaARD, Gegenreformation als Modernisierung? Prolegomena zu
einer Theorie des konfessionellen Zeitalters (1977), erneut in: DErs., Ausgewihlte Abhand-
lungen (= Historische Forschungen 60) (Berlin 1997) 77-101. Die Herkunft Schillings aus der
Stadtgeschichtsforschung betonte demgegeniiber KLuering (Anm. 11) 317f.

* W. REINHARD, ,Konfessionalisierung® auf dem Priifstand, in: ]. BAHLCKE/A. STROHMEY-
ir (Hgg.), Konfessionalisierung in Ostmitteleuropa. Wirkungen des religiésen Wandels im
16. und 17. Jahrhundert (= Forschungen zur Geschichte und Kultur des éstlichen Mitteleuro-
pa 7) (Stuttgart 1999) 79-88, hier 86: ,Wir denken zwar, aber gleichzeitig denkt es ins uns, so
dafl unser Denken erstaunlich dhnlich ausfillt. Offensichtlich gehorten Heinz Schilling und
ich in den frithen achtziger Jahren, ohne darum zu wissen, zur selben diskursiven Formati-
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Sozialwissenschaft zur Mikrohistorie formte®. In dieser Situation hielten sich
Reinhard und Schilling zwar an die gesicherten Rationalitaitsmotive der klassi-
schen Religionssoziologie, wie sie G. Oestreichs ,Sozialdisziplinierung* ge-
schichtlich eingearbeitet hatte*. Zugleich verfiigten sie bereits tiber den Kultur-
begriff als Instrument der Selbstreflexion und der vergleichenden Betrachtung.
Verschlagwortet ist dies in Schillings vielzitierter Kennzeichnung der Konfes-
sionalisierung als ,Kardinalvorgang der Epoche® bzw. als ,gesellschaftlicher
Fundamentalvorgang“®. Reinhard hingegen drang tiefer in die Selbstzwinge
der Konfessionalisierung ein, die thm deshalb mit der ,Sozialdisziplinierung®
definitorisch fest verbunden blieb*.

V. Konfessionelle Identitit

Die Frage nach den nichtintendierten Folgen der Konfessionalisierung, der
Gedanke threr Umkehrung und Undurchfithrbarkeit, so dafl das Innere womog-
lich gar nicht erreicht wire, sind notwendige Folgen der kulturellen Weitung des
Konzeptes Mitte der 1980er Jahre — lautet ihr Identititsbezug nun auf Schlissel-
begriffe wie Sozialdisziplinierung, Selbstregulation oder schlichtweg Angst”.
Doch sollte die Suche nach einer konfessionellen Identitit nicht mit derjenigen

on.“ Auch Z1EGLER (Anm. 48) 44 befragt die Konfessionalisierungsthese auf den ,,Ausdruck
fiir ein bestimmtes Epochengefiihl“.

* Zu den verinderten Bewertungen der Mikrohistorie in diesem Zusammenhang: O. ULs-
RICHT, Mikrogeschichte: Versuch einer Vorstellung, in: GWU 45 (1994) 347-365; . ScHLUM-
BouM, Mikrogeschichte — Makrogeschichte: Zur Eroffnung einer Debatte. in: Ders. (Hg.),
Mikrogeschichte — Makrogeschichte: komplementar oder inkommensurabel? (= Goéttinger
Gesprache zur Geschichtswissenschaft 7) (Géttingen 1998) 7-32.

5 W. ZIEGLER, Sozial- und Religionsgeschichte in Deutschland in der frithen Neuzeit. Eine
historiographische Bilanz, in: ZK G 110(1999) 372-385; U. BEHRENS, ,,Sozialdisziplinierung®
als Konzeption der Frithneuzeitforschung. Genese, Weiterentwicklung und Kritik — Eine
Zwischenbilanz, in: Historische Mitteilungen 12 (1999) 35-68.

5 SCHILLING (Anm. 47) 506, 508.

% W. REINHARD, Zwang zur Konfessionalisierung? Prolegomena zu einer Theorie des kon-
fessionellen Zeitalters (1983), erneut in: DERrs. (Anm. 51) 127-147, hier 138. REINHARD
(Anm. 47) 421, 427 selbst insistiert denn auch darauf, daf} das Konfessionalisierungskonzept
eben ,nicht die gesamte Kirchengeschichte des Zeitalters erkliren® wolle oder konne, ,,son-
dern nur einen bestimmten Ausschnitt daraus, einen Vorgang und dessen Folgen®. Dement-
sprechend sei Konfessionalisierungsforschung Mikrohistorie und mége zu dieser auch wie-
der werden: DErs. (Anm. 52) 88.

5 So zeigt sich fiir P. Prop1, Konfessionalisierungsforschung im internationalen Kontext, in:
H. Joas (Hg.), Die Anthropologie von Macht und Glauben. Das Werk Wolfgang Reinhards
in der Diskussion (Gottingen 2008) 63-82, hier 73 die Frihe Neuzeit vor allem dadurch
bestimmt, ,dafl der europaische Christ [...] als ,disziplinierter Mensch® sich insgesamt in
immer wachsendem Mafl mit dem Thema der Stinde und der Angst beschiftigt hat, der Ver-
gebung und der Bufle, des Paradieses und der Hélle; forschungskritisch beleuchtet A. Biugr,
Die Furcht der Frithen Neuzeit. Paradigmen, Hintergriinde und Perspektiven einer Kontro-
verse, in: Historische Anthropologie 16 (2008) 291-309 die konzeptionelle Trennung und
diachrone Aufbereitung der psychologisierten Kategorien ,Furcht’ und ,Angst’.
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nach der ,Wahrheit“ bzw. Spiritualitit der Konfesssionen verwechselt werden®®:
Das Konfessionalisierungskonzept lenkte seinen Blick vielmehr bewufit weg
von der Tiefe des Bekennens, hin auf die Bekenntnispraxis im Sinne weltlicher
Aussprache und Durchsetzung. Seine Gretchenfrage war damit ex novo keine
kirchengeschichtliche, keine nach den Eigenheiten der Konfessionen, sondern
eine weitgehend medienanthropologische, die die konfessionell eingekleideten
Ehrfuchts- und Gehorsamkeitssignalements in den Blick nahm?’.
Forschungsbeitrage, die den konfessionellen Selbstdeutungen nachgehen, be-
handeln daher nolens volens die Authentizitits- als eine Zeichenfrage®. Sofern
auch moderne Identititstheorie wandlungsbetont den Menschen als ,relative’
Ganzheit versteht (E. H. Erikson)®!, gelangen sie teils kiihl teils wirkungsreich
zur Rede vom Menschen als ,,Erwartungskollage® (N. Luhmann), seinem kul-
turellem ,,self-fashioning“ (S. Greenblatt) oder zum ,Lebensstil®?. Dies bringt
zur Sprache, daff Menschen in unterschiedlichen Gediachtnis- und Kommunika-
tionszusammenhangen agieren, sich dort je anders verhalten und einen bestimm-
ten Charakterzug mehr oder minder aktiv stirken. Zumal die Rede vom Lebens-
stil in seiner aktuellen Nihe zum lifestyle‘ ist unter diesen Bedingungen des
ysituierten Selbst“ heuristisch durchaus gewollt:** Das darin mitschwingende

8 Auf das Fehlen der Wahrheitsfrage verweisen ZIEGLER (Anm.48) 45f. und WEeiss
(Anm. 17) 13 (kritisch dazu C. STrROHM, in: ThLZ 133 [2008] 827-829). Zu ihrer kirchen-
geschichtlichen Herkunft s. die nachfolgende Fufinote sowie K. Frrrscuen, Aktuelle Metho-
dendebatten in der protestantischen Kirchengeschichtsschreibung, in: Kinzic/Leppin/War-
TENBERG (Anm. 4) 39-52, hier 44f.

¥ Hieran kniipfen allerdings die Vorschlige katholischer wie protestantischer Kirchenhis-
toriker an, das Forschungskonzept ,aus einer religiosen Binnenperspektive heraus® anzu-
wenden (A. Horzem, Die Konfessionsgesellschaft. Christenleben zwischen staatlichem Be-
kenntniszwang und religiéser Heilshoffnung, in: ZKG 110 [1999] 53-85, hier 72) bzw. zu
bedenken, dafl ,Religion mehr und anderes ist als die Einiibung in eine konfessionell inte-
grierte staatsloyale Welthaltung®: T. Kaurmann, Religion und Kultur — Uberlegungen aus
der Sicht eines Kirchenhistorikers, in: ARG 93 (2002) 397-405, hier 398.

® Vgl. erginzend V. LeppiN, Kirchengeschichte zwischen historiographischem und theo-
logischem Anspruch. Zur Bedeutung der Semiotik fiir das Selbstverstindnis einer theologi-
schen Disziplin, in: Kinzic/Leppin/WARTENBERG (Anm. 4) 223-234, hier 226-230.

¢ Komprimierte Handreichungen hierzu bieten: K. Beremany, Identitit, in: DERrs./
K. FrouLIcH u.a. (Hgg.), Handbuch der Geschichtsdidaktik, 5. Aufl. (Seelze-Velber 1997)
23-29; J. StrAUB, Identitit, in: F. JaeGer/B. LiesscH (Hgg.), Handbuch der Kulturwissen-
schaften, Bd. 1 (Stuttgart — Weimar 2004) 277-303 sowie H. KnosrLaucH, Religion, Identitit
und Transzendenz, ebd. 349-363; V. Leppin, Identitit V. Konfession, in: F. Jaecer (Hg.),
Enzyklopidie der Neuzeit, Bd. 5 (Stuttgart — Weimar 2007) 778-780; hilfreich auch die Sich-
tung der Theorien bei REINHARD (Anm. 38) 222-224.

2 N. Haag, Zum Verhiltnis von Religion und Politik im konfessionellen Zeitalter - system-
und diskurstheoretische Uberlegungen am Beispiel der Lutherischen Erneuerung in Wiirt-
temberg und Hessen, in: ARG 88 (1997) 166-198, hier 176-178; M. Mursow, Kulturkonsum,
Selbstkonstitution und intellektuelle Zivilitit. Die Frithe Neuzeit im Mittelpunkt des kultur-
geschichtlichen Interesses, in: ZHF 25 (1998) 529-547, hier 537-544; M. DINGEs, ,,Histori-
sche Anthropologie® und ,,Gesellschaftsgeschichte®. Mit dem Lebensstilkonzept zu einer
»Alltagskulturgeschichte® der frithen Neuzeit?, in: ZHF 24 (1997) 179-214.

© Fiir eine Beachtung dieser Konzepte zugunsten des Konfessionalisierungsparadigmas s.
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Bedarfsmoment verwischt das Bild klar gezogener Identititsgrenzen. Zum Ge-
genstand des Interesses werden nun Beschreibungen und Zeugnisse von ,Trans-
konfessionalitit’, was neuere Studien namentlich am Phinomen des Glaubens-
wechsels untersuchen und darstellen®.

Der Sprung zuriick in die Zeit der Glaubensspaltung gelingt an dieser Stelle
zwanglos. Doch hinterlifit uns die Diskussion um Konfessionalisierung, um
Identitdt und Lebensstil hier ebenso belehrt wie ungewifi: So sind die im Kir-
chenraum versammelten Memorialbilder und Memorabilien zwar gruppen-
geschichtliche Zeugnisse eines weltlichen Gedichtnisses mit entsprechendem
Aufwand. Zugleich jedoch gehorcht ihr Reden von Glauben und Jenseitshoffen
zutiefst menschlicher Unsicherheit und dem religiésen Bediirfnis nach Versiche-
rung. Grabmiler und Epitaphien diirfen trotz ihres habituellen Status also nicht
leichtfertig als Zweckobjekte gelten, dergestalt, dafl geistliche Eliten hier aus
reiner Funktionsloyalitit zu posthumen Bilderpredigten neigten®. Andererseits
sind fiir die Kiinstler religiose Deutungsfaktoren aus den handwerklich und
rechtlich geprigten Werkprozessen erst einmal herauszuhalten. Es sei den Aus-
fithrenden also grundsitzlich zugestanden, daf} ihre Dienste berufsbedingt an-
fielen — unbeschadet der Tatsache, dafl sich im biographisch zentrierten Riick-
blick sehr oft Kunstwerk und Konfessionsidentitit restlos zusammenschoben,
um darin sehr wohl Gegenstand des Konfessionalisierungsansatzes zu sein®. In
der Petrikirche im sichsischen Rochlitz etwa gelangte Cranach unter diesen

T. PACKEISER, Stilfragen von Konfessionalisierung: eine ikonologische Pendenz?, in: WEG-
MANN/WIMBOCK (Anm. 39) 55-93, hier 74-80. MuLsow (Anm. 62) 543 verweist im iibrigen
auf die Konstellationsforschung D. Henrichs als eine Méglichkeit ,nahsichtiger® Geistes-
geschichte; dazu jetzt auch die programmatischen Erwigungen in: Mursow/M. R. Stamm
(Hgg.), Konstellationsforschung (Frankfurt am Main 2005) bes. 15-97.

¢ K. SIEBENHUNER, Glaubenswechsel in der Frithen Neuzeit. Chancen und Tendenzen einer
historischen Konversionsforschung, in: ZHF 32 (2007) 243-272; U. Lotz-Heuman~/].-E
MissrELDER/M. PonLIG, Konversion und Konfession in der Frithen Neuzeit: Systematische
Fragestellungen, in: Digs. (Hgg.), Konversion und Konfession in der Frithen Neuzeit
(= Schriften des Vereins fiir Reformationsgeschichte 205) (Giitersloh 2007) 11-32, bes. 30—
32; zur Abrundung vgl. die soziologische und religionspsychologische Herangehensweise an
das Phinomen, dargestellt durch M. WoHLRAB-SaHR und U. Popr-Baier, in: C. HENNING/
E. NestrEr (Hgg.), Konversion. Zur Aktualitit eines Jahrhundertthemas (= Einblicke. Bei-
trige zur Religionspsychologie 4) (Frankfurt am Main 2002) 75-93 und 95-115.

@ Die ,handlungsdirigierende Qualitit* (PackErisEr [Anm. 4] 324) sollte also nicht iiberstei-
gert werden! Vgl. die grundsitzliche Kritik von D. DoMBrOWSKT an A. KARSTEN/P. Z11ZLs-
PERGER (Hgg.), Tod und Verklirung. Grabmalskultur in der Frithen Neuzeit (Koln — Weimar
— Wien 2004), in: ZHF 33 (2006) 461-465, hier 462.

% Beispiele bietet B. U. MincH, Apelles am Scheideweg? Der friihneuzeitliche Kiinstler
zwischen Konfession und Okonomie, in: A. Tacke (Hg.), Der Kardinal Albrecht von Bran-
denburg. Renaissanceflirst und Mazen, Ausstellungskatalog Moritzburg, Halle an der Saale,
Bd. 2 (Regensburg 2006) 379-385. Eine hier einschligige zeitliche Verlingerung des Konfes-
sionalisierungsprogramms bedenkt O. BLascukE, Das 16. Jahrhundert und das 19. Jahrhun-
dert: Zwei konfessionelle Zeitalter?, in: A. GiesMEYER/H. ScHNABEL-SchiLE (Hgg.), ,Das
Wichtigste ist der Mensch® Festschrift fiir Klaus Gerteis zum 60. Geburtstag (= Trierer His-
torische Forschungen 41) (Mainz 2000) 117-137.
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Umstinden 1894 sogar bis an die Kirchendecke, wo sein Portrit zwischen denen
von Luther, Melanchthon und Friedrich dem Weisen steht?.

Ein methodischer Schliissel fiir die Beurteilung eben solcher Beispiele findet
sich in Andreas Tackes heurististisch gedachtem Pars pro toto eines ,katho-
lischen Cranach“®*. Dafl diese Kennzeichnung noch vor fiinfzehn Jahren beson-
ders einschlagen bzw. einschligige Antworten auslsen konnte®, ordnet riick-
blickend nochmals die Forschungssituation. Zu unterstreichen ist, daff man,
erstens, gut protestantisch von einer Konfessionsidentitit dieses ,Illustrators’
bzw. ,Malers der Wittenberger Reformation® ausging”™; man, zweitens, eben
deshalb gewissermaflen einen mittelalterlichen Riickfall Cranachs sehen durfte,
wenn er fir Kardinal Albrecht malte; und dafl man, drittens, die katholische
(aber eben noch nicht gegenreformatorische, sondern héchstfalls ,gegen-refor-
matorische“”") Kunst ganz allgemein als Blindstelle vor sich liegen sah.

Solcherart befinden sich die katholischen Auftragswerke der ersten Hilfte des
16. Jahrhunderts in einem Zeithorizont, der geschichtskonzeptionell mifilich ist.
Zwar entstehen diese Werke angesichts von Anfeindung und pluralen Vorstel-
lungen vom richtigen Weg zum Heil. Indes gingen Stifter und Kiinstler ja noch
vom Credo aus, nicht von einer Vielzahl von Glaubensbekenntnissen”. Kennt
aber das Artefakt die Konfessionalisierung gar nicht™, dann sagen iiberkom-

¢ M. Donath, Rochlitz: Kunigundenkirche und Petrikirche (= Grofle Baudenkmiler 526)
(Miinchen — Berlin 1998) 20f. mit Abb.

* Tacke (Anm. 30) 9-15: Das gewihlte konfessionelle Epitheton prisentiert cben einen
»kontrollierten Anachronismus* (s. Anm. 45) und wird denn auch sogleich relativiert. His-
torische Bezugsfolie der Rede von einer ,Ubergangszeit* und einer eben noch nicht aus-
geprigten Konfessionskultur ist dabei (noch) nicht das Konfessionalisierungsprogramm,
sondern der Deutungsansatz von ZEEDEN (Anm. 10). Vgl. indes A. Tackg, ,hab den hertzog
Georgen zcu tode gepett. Die Wettiner, Cranach und die Konfessionalisierung der Kunst in
den Anfangsjahrzehnten der Reformation, in: H. Marx/C. Horserc (Hgg.), Glaube &
Macht. Sachsen im Europa der Reformationszeit. Ausstellungskartalog Torgau, Schloff Har-
tenfels, Aufsatzbd. (Dresden 2004) 236-245,

¢ Tackes an sich rhetorische Figur wurde also wortlich genommen; darunter besonders her-
vorstechend H. DUFEL, in: Luther 67 (1996) 149f.: ,Lucas Cranach war, ist und bleibt der
Maler der Reformation.

® G. MaRKERT, Menschen um Luther. Eine Geschichte der Reformation in Lebensbildern
(Ostfildern 2008) 135-137, hier 136. Hinsichtlich der thematischen Verflechtung besonders
aufschlufireich: G. Wenz, Theologie der Bekenntnisschriften der evangelisch-lutherischen
Kirche. Eine historische und systematische Einfiihrung in das Konkordienbuch, Bd. 1 (Berlin
— New York 1996) 45-66 (§1 ,Gesetz und Evangelium: Lucas Cranach d. A. als Maler der
Wittenberger Reformation®). 3

' So A. Tackg, Das Hallenser Stift Albrechts von Brandenburg. Uberlegungen zu gegen-re-
formatorischen Kunstwerken vor dem Tridentinum, in: E. JircENsMmEIER (Hg.), Erzbischof
Albrecht von Brandenburg (1490-1545). Ein Kirchen- und Reichsfiirst der Frithen Neuzeit
(= Beitrige zur Mainzer Kirchengeschichte 3) (Frankfurt am Main 1991) 357-380.

# Fiir THOMMEL (Anm. 30) 55 erweisen sich daher selbst anerkannt lutherische Ikonogra-
phien als katholisch durchaus akzeptabel.

? ScHLOGL (Anm. 33) 22 formt mit diesem , Paradox der Konfessionalisierung® seine Skep-
sis gegeniiber dem Forschungskonzept, sofern er dessen gesellschaftlich-evolutiven und sys-
temtheoretischen Voraussetzungen kritisch riickwendet.
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mene Bildthemen in Relation zu modischen Renaissance-Formen zwar viel iber
die Vergegenwirtigungszwinge der Memoria aus, weniger aber zu den Grenz-
konflikten konfessioneller Kulturen bzw. dem inneren Bediirfnis, der Luthersa-
che per Kunst entgegenzutreten. Sowohl ikonographische Unterlassungen, wie
etwa ein wider den genius loci ausgespartes Reliquiar™, als auch Darstellungen
Petri und Mariens oder Abbildungen von Rosenkrinzen sind vielmehr sehr
behutsam auf ihre je situative Eignung als Differenzkriterien zu befragen. Ge-
betsschniire etwa gerieten als nahezu selbstverstandliche Instrumente frommer
Praxis und innerer Ausbildung in die Hinde der Dargestellten Die Befragung
altgliubiger Kunst — und schon dieses Epitheton ist mit dem Eigenverstindnis
der Kombatanden kaum deckungsgleich — miifite hier unter derselben Vorsicht
einer inhaltliche Tragweiten und Ubermittlungsschwankungen sowie die Gren-
zen der Personeneinblicke bedenkenden historischen Semantik erfolgen, wie sie
auch fiir das Konfessionalisierungskonzept einen Abstand zwischen offiziellem
Wort und individueller Tat einzurichten empfiehlt™. Daff katholisch vereinzel-
ten, ikonographisch klar als Riistung und Waffe kenntlichen Bildexemplaren
eine Vielfalt hermeneutisch-metaphorischer Bildaussagen Luthers gegeniiber-
steht, diese aber erst als Figuren der Kanonbildung ihre organisatorische Wir-
kung entfaltet, unterstreicht diesen Vorbehalt nur’.

7 So fiir Trier S. Hemnz, Vier Nigel, drei Sprachen und kein Rock. Das Grabmal Richards
von Greiffenklau und die Beweisbarkeit von Reliquien, in: Tacke (Anm. 2) 144-171, bes.
165-168.

7 Siehe die Lit. in Anm. 59.

76 HecHT (Anm. 31) 88 mit Abb. 7; T. Kaurmann, Die Bilderfrage im frithneuzeitlichen Lu-
thertum (2002), erneut in: DERrs. (Anm. 3) 157-204, hier 161 f. — Diese Sichtweise schliefit
keineswegs aus, die theologische Antwort auf die Bilderskepsis durchaus als symbolische
Form zu lesen, wie dies eindrucksvoll M. Karustka, Bilder als bezeugende Kérper. Zur
scholastischen Bilderverteidigung ex authoritate im frithen 16. Jahrhundert, in: TackE
(Anm. 2) 97-115 unternimmt: Die gewissenhafte Bearbeitung eines theologisch weder neuen
noch zentralen Problems, wie sie die ,letzten Scholastiker der mittelalterlichen Kirche® (Jo-
hannes Eck, Hieronymus Emser, Berthold Pirstinger und Konrad Braun) auf sich nahmen,
zieht freilich schnell den (kulturalistischen) Verdacht auf sich, dafl wieder einmal die Theo-
logie der frommen Praxis hinterherlief. Nachgerade Brauns ,De imaginibus® von 1548 nimmt
sich hier als ein zweifellos identititskonformer, allerdings akademisch-komplexer Bericht
von Dingen aus, mit der Luthers Sprachvermégen und die soziale Intelligenz der ,Bilder-
stiirmer® (s. Anm. 108) doch weit handfester umging. Dazu pafit, dafl Braun den Stoff seiner
Traktate nach einem festen Schema abarbeitete: M. B. ROssNER, Konrad Braun (ca. 1495
1563) — ein katholischer Jurist, Politiker, Kontroverstheologe und Kirchenreformer im kon-
fessionellen Zeitalter (= Reformationsgeschichtliche Studien und Texte 150) (Miinster 1991)
97 Anm. 33.
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VI. Kunsthistorische Kontextforschung

Spitestens an dieser Stelle zeigt sich die Notwendigkeit eines Modells, das
einmal eine diskursgeschichtliche Nahbetrachtung gewihrleistet”, die die iko-
nographischen Befunde in die Gesamtheit kultureller, sprich: intermedialer Bild-
beziige und deren Gesetzlichkeiten eintieft’®, auf der anderen Seite aber auch als
Konzept einer kommunikativen Verzégerung fungieren kann, in dem von Ver-
stehensschiiben und -aufschiiben berichtet wird — was neben der landliufigen
,Gleichzeitigkeit des Ungleichzeitigen® eben auch die ganz unbeabsichtigten
Anschliisse im Auge behilt, die sich erst riickblickend abzeichnen, die angeson-
nen sind und sich dann erst festschreiben.

Will man diese Leistungen kiinstlergeschichtlich erproben, bietet die Diskus-
sion um den reformatorischen Diirer hierfiir ein geeignetes Terrain™. So verlangt
etwa die Frage nach Diirers Engagement fiir ein Abendmahl in beiderlei Gestal,
dem er in seinem monumentalen Abendmahls-Holzschnitt von 1523 mit dem
prominent plazierten Kelch nachgekommen sei, durchaus nach Gegenlektiire in
der spitmittelalterlichen Liturgiepraxis (Ablutionskelch)®; begegnet das Motiv
der Kelchkommunion iibrigens ebenso im einschligigen Gebrauchszusammen-
hang monastischer Geschichtskultur®. Nicht minder symbolspezifisch macht
ein Nachhaken dort Sinn, wo etwa das religiose Bildungsgefille zwischen ,alter
und ,wahrer’ Kirche iiber die Frommigkeitsinstrumente Rosenkranz oder Buch
charakterisiert wird: Ein Holzschnitt von Georg Pencz zum ,Inhalt zweierlei

7 Eine Historische Diskursanalyse expressis verbis steht den Bildern zwar aufgeschlossen,
aber kiihl gegeniiber: A. LANDWEHR, Geschichte des Sagbaren. Einfithrung in die Historische
Diskursanalyse (= Historische Einfithrungen 8) (Tiibingen 2001) 104f., 129.

" Fiir Luthers Bewertung Mariens etwa gilt, daf} sich diese parallel zur medialen Verschlag-
wortung des Bildes vollzieht; so jedenfalls lese ich die Argumente bei STEIGER (Anm. 27)
219-249, bes. 240. Dazu erginzend S. WeBer aM Bach, Hans Baldung Grien (1484/85-
1545). Marienbilder in der Reformation (= Studien zur christlichen Kunst 6) (Regensburg
2006) 21-25.

7 Diirers konfessionelle Vereinahmung (vgl. Mitncr [Anm. 66] 381f.) erkundete bekannt-
lich beide Richtungen: die Parteinahme des Niirnbergers fiir die Luther-Sache und seine Vor-
bildstellung fiir die Kunst der Gegenreformation. Gabriele Paleotti etwa fiihrt ihn als bedeu-
tenden Reprisentanten ebenso frommen wie rhetorischen Malens: G. Ronowski, Albrecht
Diirer — ,Almanis pictor clarissime terris®. Zur Geschichte einer Kiinstlerlegende (Diss.
Frankfurt am Main 1994) 279.

* K. ARNDT/B. MOELLER, Albrecht Diirer im Spannungsfeld der frithen Reformation. Seine
Darstellung des Abendmahls Christi von 1523 (= Nachrichten der Akademie der Wissen-
schaften zu Gétringen 1. Philologisch-historische Klasse 2/2005) (Géttingen 2005) 32.

¥ Vgl. die freilich ebenfalls biographisch fundierte, reformtheologisch ausholende Herlei-
tung eines solchen Motivs bei G. und P. Wermar, Ikonographische Beschreibung und Deu-
tung der Chorfresken im Reichenauer Miinster, in: Digs./B. Konrap, Die Renaissancefres-
ken im spatgotischen Chor des Reichenauer Miinsters (= Reichenauer Texte und Bilder 10)
(Stuttgart 2002) 43108, hier 60-66 mit Abb. 8; 5. weiterhin auch M. G. Krarss, Die spitgo-
tischen Fresken in der ehemaligen Karmelitenkirche von Abensberg. Darstellung und Bedeu-
tung der Kommunion unter beiderlei Gestalten, in: Beitrige zur Geschichte des Bistums
Regensburg 40 (2006) 63-122, hier 104-116.
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Predigt’ von 1529 stellt auf diese Weise zwei Predigten und ihre Zuhorer wer-
tend gegentiber, wurde aufgrund dieser Dualitit gar zum Leitbild kunsthistori-
scher Abhandlungen®. Freilich steht Pencz hier unter deutlichen Bildzwingen,
weil es thm ja um das gehorte Wort geht — sich rechtes Verstehen des Gottes-
worts allerdings durch den Koérper allein kaum visualisieren liflt, sondern eben
Zeichen braucht.

In ihrem Gebrauchs- und Dingbezug verweisen solcherart Erwigungen auf
Kompetenzen der Archiologie®. Aber auch die Kunsthistorik verfiigt seit eini-
ger Zeit schon tber solche Konkretionsmodelle, die das Miteinander von Zeit
und Ort, Anspruchs- und Gebrauchskategorien nachhaltig im Blick behalten.
Thre methodische Formung fand bezeichnenderweise zeitgleich zur kulturellen
Weitung des Konfessionalisierungskonzept statt, erfolgte also in den beginnen-
den 1980er Jahren. Inzwischen ist diese Kontextforschung ein selbstverstindli-
cher Bestandteil kunsthistorischen Vorgehens, dem eine gebrauchsorientierte
Sichtung im weitesten Sinne zugewiesen ist™. Hierflir ist die Verbindung
produktions- und wirkungsasthetischer Perspektiven entscheidend: Sie verleiht
Formeigenschaften einen funktionsorientierten Gehalt, bewahrt aber zugleich
davor, die mediale Wirkkraft als eine nur augenblickliche Gegebenheit zu re-
konstruieren. Mehrdimensionale Kontextbetrachtung weiff vielmehr um die
zeitlichen und raumlichen Verinderungen der Rezeption.

Ein spezifisches Beispiel hierfiir stellen die Flugblatter der Reformationszeit
dar: ,Schlagbilder konnten sie eben deshalb sein, weil sie vor dem Kauf vor-
gelesen und erklirt wurden, so dafl Sinn und Rhetorik performativ mitgestaltet,
.dadurch auch festgelegt wurden. Bevor man das Flugblatt zu Hause allein oder
in der Gruppe dann nochmals durchging®. Der 6ffentliche Druck, den diese

2 Hollstein’s German Engravings, Etchings and Woodcuts 1400-1700, Bd. XXXI (Roosen-
daal 1991) 2461., Nr. 145; 5. etwa HormaNN (Anm. 24) 195, Nr. 68; J. L. KoErNER, The Re-
formation of the Image (London 2004) 255f., 2651,; G. SiGNoR1, Links oder rechts? Zum
,Platz der Frau® in der mittelalterlichen Kirche, in: §. Rau/G. ScawerHOFE (Hgg.), Zwischen
Gotteshaus und Taverne. Offentliche Raume in Spatmittelalter und Frither Neuzeit (= Norm
und Struktur 21) (Koln — Weimar — Wien 2004) 339-382, hier 372.

# Dabei verbinden sich die Darstellungs- und Stratifizierungsverfahren der Archiologie mit
ihrem grabungstechnischen Evidenzbezug zu einer anspruchsvollen Metapher von Gedacht-
niskultur iiberhaupt; s. die Beitrage von B. ScHoLkMANN, Forschungsfragestellungen, Mog-
lichkeiten und Grenzen einer Archiologie der Reformation in Mitteleuropa, und C. JiGe1,
Braucht es eine Archiologie der Reformation? Riickblick und Ausblick, in: Digs./]. Sta-
ecker (Hgg.), Archiologie der Reformation. Studien zu den Auswirkungen des Konfessi-
onswechsels auf die materielle Kultur (= Arbeiten zur Kirchengeschichte 104) (Berlin —
New York 2007) 3—25 und 469-480.

# H.BertinG, Das Werk im Kontext, in: Ders./H. DiLry u.a. (Hgg.), Kunstgeschichte. Eine
Einfiihrung, 6. Aufl. (Berlin 2003) 229-246. ,Kontext’ begegnet im Sinne einer diskurs- und
mentalititsgeschichtlichen Aufficherung auch bei J. HELD/N. ScHNEIDER, Grundziige der
Kunstwissenschaft. Gegenstandsbereiche — Institutionen — Problemfelder (Ko6ln — Weimar —
Wien 2007) 380—400. Eine grundbegrifflich veranschlagte Zusammenschau der Themen und
ihrer Geschichte bietet H. Birkro1rz, Kontext. Ein Problem kunstwissenschaftlicher Metho-
denliteratur und kiinstlerischer Praxis (Weimar 2002).

8 Schlagbilder® (s. Anm. 29) bei W. Harwms, Einleitung, in: Ders./M. ScurLring (Hgg.),
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Druckmedien ausiibten, beruhte also wesentlich auf der Verbindung von Text
und Bild, in Kombination mit autoritativem Zeigen, Kiuferansprache und neu-
gierigem Betrachten. Flugblitter geben damit keineswegs den Formierungsstand
eines offentlichen Skandalons wieder, geschweige denn, dafl sie reale Verhilt-
nisse spiegeln. Im Kontext betrachtet, reprisentieren sie eher einen ,Verwen-
dungskomplex als eine Gattung®, versuchten sie ihr Thema distanz- und vo-
raussetzungslos heranzubringen, um darin unterschiedliche Verstehensniveaus
auf eine gemeinsame Sache hin zu verschmelzen® .

Zweifellos ist diese Einschitzung von der Erfahrung neuer Medien geleitet, sie
tragt aber wiederum an ortsfeste Werke einen aufschlufireichen Mafistab heran:
Die rhetorisch gestellte Frage etwa, ob Albrecht Diirer statt seiner beriihmten, als
Obrigkeitsspiegel gedachten ,Vier Apostel* dem Niirnberger Rat 1526 nicht bes-
ser ein Flugblatt hitte vorlegen sollen, stellt sich angesichts des von Diirer anvi-
sierten und vom Rat dann auch eingerichteten musealen Kontextes tatsichlich
nicht*. Die schwere Materialitit dieser bedeutungsvoll retabel-artigen Tafelbil-
der geht mit der ikonographischen Autoritit lebensgroff gestalteter Gewandfigu-
ren vielmehr eine untrennbare Verbindung ein. Der Bildtriger unterstiitzt die
Ermahnung dieser vier Christuszeugen zur Konzentration auf das Wort, was der
,testamentliche’ Kontext dieser Schenkung wiederum nur bestitigt.

Man darf annehmen, dafl Diirer seinen Adressaten weniger bekehren als viel-
mehr dazu anspornen mufite, einen bereits eingeschlagenen Weg unbeirrt fort-
zusetzen. Analog hierzu wire auch dem altgliubigen Kirchenraum zuzutrauen,
dafl sich in ihm — trotz der gebotenen sensuellen Vielfalt — die Glaubensbotschaft
doch von vorneherein als signalhaft stark, als ausgemacht und tiefreichend zu-
gleich ausnahm — eben weil sie eine eingestimmte Erinnerungsgemeinschaft vor-
fand. Hierin findet der uns mancherorts so zuriickhaltend, so gleichmiitig er-

Deutsche illustrierte Flugblitter des 16. und 17. Jahrhunderts, Bd. I, 1 (= Die Sammlung der
Herzog August Bibliothek in Wolfenbiittel) (Tiibingen 1985) VII-XXX, hier VII; s. auch
S. Grugsk, ,Dirigierte Kommunikation®. Beobachtungen zu xylographischen Einblattdru-
cken und ihren Textsorten im 15. Jahrhundert, in: W. Harms/M. Scuirring (Hgg.), Das il-
lustrierte Flugblatt in der Kultur der Frithen Neuzeit. Wolfenbiitteler Arbeitsgesprich 1997
(= Mikrokosmos 50) (Frankfurt am Main 1998) 75-99.

% J. MUNKNER, Formen ,instrumentellen Sehens in illustrierten Flugblittern der Friihen
Neuzeit, in: Das Mittelalter 9/1 (2004) (= K. KeLLERMANN [Hg.], Medialitit im Mittelalter)
77-86, hier 78. »

¥ BURKHARDT (Anm. 12) 56-60 spricht von einer ,druckgestiitzte[n] Offentlichkeit des re-
formatorischen Medienverbundes*; zur Aufgabe des Flugblattes darin s. W. Harwms, Das il-
lustrierte Flugblatt in Verstindigungsprozessen innerhalb der friihneuzeitlichen Kultur, in:
Ders./A. MesserL1 (Hgg.), Wahrnehmungsgeschichte und Wissensdiskurs im illustrierten
Flugblatt der Friihen Neuzeit (1450-1700) (Basel 2002) 11-21.

* W. Scamip, Warum schenkte Albrecht Diirer dem Niirnberger Rat die Vier Apostel* 2, in:
Pictura quasi fictura. Die Rolle des Bildes in der Erforschung von Alltag und Sachkultur des
Mittelalters und der frithen Neuzeit (= Forschungen des Instituts fiir Realienkunde des Mit-
telalters und der frithen Neuzeit. Diskussionen und Materialien 1) (Wien 1996) 129-174, hier
135. — Zum testamentlichen Status zuletze B. Hamm, Lazarus Spengler (1479-1534). Der
Niirnberger Ratsschreiber im Spannungsfeld von Humanismus und Reformation, Politik
und Glaube (= Spatmittelalter und Reformation, NR 25) (Tiibingen 2004) 81-91.
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scheinende Ton der Kunstwerke vielleicht seine Erklarung: Traditionsprinzip
und Gebetsgemeinschaft duldeten aber wohl auch deshalb keine explizite
Grenzmarkierung, weil ihr Kontext des Erinnerns das Pathos der Spaltung
zwingend permanent hitte werden lassen. Im Augsburg des Interims etwa voll-
zog sich die katholische Wiedergewinnung der Kirchenrdzume ohne diesbeziig-
lich markante Bildformeln. Zwar hatten die einst reich bestiickten Gotteshiuser
der Stadt trotz sanfter Reformation zahlreiche Kirchenmdbel eingebiifit. Die
anfallenden Nachbesetzungen geschahen nun jedoch in genauer Rekonstruktion
oder in synthetisierender Anverwandlung, suggerierten also ungestérte Fortset-
zung, so dafl selbst in den begleitenden Inschriften nicht von Ersatz, sondern von
Renovierung die Rede war®.

Erwarten wir, um die Spaltung in Konfessionen wissend, schlichtweg mehr
und einschligigeres von den Artefakten als diese leisten konnten und durften?
Ist nicht vielmehr von einem geschichtlich (ergebnis-)offenen, daher schwierig
zu beschreibenden Szenario lediglich partikulirer Verdringung und keineswegs
absolut verfolgter Selbstbehauptung auszugehen®? Mit diesem Vorbehalt pro-
duktiv umzugehen, kénnen Kontextiiberlegungen insofern helfen, als sie das
riumliche Mit- und zeitliche Aufeinander der Werke als diskursive Anreiche-
rung begreifen. Dieserart Kontextforschung sicht Artefakte oder Architekturen
nicht als eine vom Kiinstler abgehakte Wunschliste auf einen bestimmten Ort
oder Umgang hin”'. Sie wertet das Werk vielmehr als eigentlich unvollendet,
sieht die kiinstlerische Formgebung allerdings in Relation zum Vorhandenen.
Wobei diese vorbedachte, ergo realistische Wirkungsabsicht dann jedoch selbst
wieder umgeprigt, aufgehoben oder auch verstirkt, jedenfalls verindert werden
kann. Kontextorientierte Uberlegungen, so wurde in diesem Zusammenhang
formuliert, sollten ,sich von Anfang an versagen, den alten Werkbegriff auf
Ensembles zu iibertragen und an einem geordneten Verhiltnis von Werk und
Kontext maffzunehmen.“”? Ist das Verhiltnis aber ungeordnet, konnen auch
anders geartete Bildtriger hineinwirken, beispielsweise die symbolischen Hand-
lungen oder Sprachbilder von Predigt und Liturgie. Auf diese Weise geht Kon-
textforschung vom Werk zwar aus (denn nur dieses haben wir vor uns), sie sieht
in ihm allerdings eher einen Agenten, der einmal instruiert, sich verschiedenen
Handlungssituationen anpassen muf}, um sich dort mitunter gar nicht mehr wie

# C. METZGER, Die Reue nach dem Sturm: Re-Katholisierung durch Rekonstruktion, in:
TackE (Anm. 2) 267-294, bes. 283.

® Vgl. Horzem (Anm.59) 66 (u.6.) sowie, reformationsbezogen, Jussen/KosLorsky
(Anm. 44), ScHILLING (Anm. 1) 24 und B. Hamm, How innovative was the Reformation?
(2000), erneut in: JAGGI/STAECKER (Anm. 83) 26—43, bes. 36 mit Bericht von einem ,zweifach
integrativen Modell’, das einen in den Umbruch integrierten langfristigen Wandel mit einem
in den langfristigen Wandel integrierten Umbruch vorstellt.

9 W, Kemp, Massacios ,, Trinitdt im Kontext (1986), erneut in: K. Heck/C. JOCHNER
(Hgg.), Kemp-Reader. Ausgewihlte Schriften von Wolfgang Kemp (Miinchen — Berlin 2006)
43-76; weiter ausholend DERrs., Kontexte, Fiir eine Kunstgeschichte der Komplexitit, in:
Texte zur Kunst 1 (1991) 89-101.

2 Ebd. 99f.: die Zeitdimension sei daher (ebd. 96) als ,,Aufbaufaktor nicht als Chronologie
gehandhabt.
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abgesprochen zu verhalten. Kontextforschung denkt solcherart zwar historisch
nachhaltig, sie bewertet das Vermogen der Werke indes eher taktisch als strate-
gisch”.

Zeit- und objektbezogen heifit das hier: Die altgliubigen Auftragswerke ge-
ben sich nachgerade dann héchst provokativ, wenn man ihr dezentes Auftreten
mit dem Ewigkeitsaspekt ihres Anlasses zusammenbringt: einer auf durchaus
paradoxe Weise materiell sichergestellten Dauer®. Denn obgleich die Reforma-
tion in jeder Hinsicht urchristliche Probleme aufgriff, so stand sie als Ereignis in
fundamental eschatologischer Begriindung. Kampf und Anfechtung wurden zur
heilsgeschichtlichen Bestitigung der Richtigkeit der Sache selbst®. Die weltliche
Zukunft der Kirche indes galt gegeniiber dieser Endgewiflheit alles andere als
ausgemacht. Jeglicher Stiftungsakt und die ihn dokumentierenden Bildwerke
mufiten insofern zwingend als Signale des Unverbriichlichen und des Fortbeste-
hens gewertet werden. Auf das Traditionsprinzip beriefen sich mithin beide
Parteien. Allerdings taten sie dies mit unterschiedlicher materieller Sittigung
ihres Gedichtnisses — Flugblatt und Grabmal stehen sich hier gewissermafien
idealtypisch gegeniiber®.

”? Eine begriffliche Abwigung zwischen Strategie und Taktik im spezifischen Zusammen-
hang von Kontext und Disziplinierung findet sich beiliufig bei D. W. Sapean, Selbsterkun-
dung. Beichte und Abendmahl (1997), erneut in: R. van DiLmen (Hg.), Entdeckung des Ich.
Die Geschichte der Individualisierung vom Mittelalter bis zur Gegenwart (Kéln — Weimar —
Wien 2001) 145-162, hier 150 (,, Taktiken weisen einen diskontinuierlichen Charakter auf und
verlangen nach Analyseformen, die sich radikal am spezifischen, lokalen Kontext orientieren,
in dem sie auftreten.“); s. {iberdies J. Rapkau, ,Nachhaltigkeit* als Wort der Macht. Refle-
xionen zum methodischen Wert eines umweltpolitischen Schliisselbegriffs, in: . Duceppe-
LamARRE/]. I. ENGELs (Hgg.), Umwelt und Herrschaft in der Geschichte (= Ateliers des
Deutschen Historischen Instituts Paris 2) (Miinchen 2008) 131-136.

* Paradox ist der Gedanke einer materiell sichergestellten Zeitlosigkeit, menschlich hin-
gegen das Mifltrauen, das der Stifter im Grunde der gedenkenden Nachwelt gegeniiber hegt;
zu diesen Aspekten in ihrem Wandel M. Borcorte/H.-]. BECKER, Stiftungen, Kirchliche 1/
II, in: TRE XXXII (2001) 167-174.

* Hierzu zuletzt M. Sanpi, Politik im Angesicht des Weltendes. Die Verzeitlichung des
Politischen im Horizont des lutherischen Schriftprinzips, in: A. PE¢ar/K. TRAMPEDACH
(Hgg.), Die Bibel als politisches Argument. Voraussetzungen und Folgen biblizistischer
Herrschaftslegitimation in der Vormoderne (= H, Beihefte NF 43) (Miinchen 2007) 243
2715

* Vgl. Hecar (Anm. 31) 74f,, der die ,gegen-reformatorische’ Stiftungswelle als ,,Aquiva-
lent zur groflen Menge der reformatorischen Druckschriften® begreift. Diesbeziiglich relati-
vierend nehmen sich die Gedichtnistriger der ranghtchsten Memoria Kaiser Maximilians 1.
aus, die auf ein ganzes Medienensemble setzte: T. ScauerTE, Der Herold an der Drucker-
presse. Tradition und Innovation in Kaiser Maximilians I. Gedichtniswerk, in: M. Frien-
ricH/K. LEoNHARD/G, WimBock (Hgg.), Evidentia. Reichweiten visueller Wahrnehmung
in der Frithen Neuzeit (= Pluralisierung & Autoritit 9) (Berlin — Miinster 2007) 135-160;
J.-D. MiLLER, Publizistik unter Maximilian I. Zwischen Buchdruck und miindlicher Ver-
kiindigung, in: W. Brauncart/U. FreverT (Hgg.), Sprachen des Politischen. Medien und
Medialitit in der Geschichte (Gottingen 2004) 95-122,
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VII. Kontext als Handlungsspielraum:
Alltagsgeschichte, ,protestantische Gesten’, Intermedialitit

Ihre lebensweltliche Pointe hat diese Kontextbetrachtung nun darin, dafl un-
ter den Auspizien des ,konfessionellen Zeitalters® das Traditionsprinzip be-
kanntlich keinesfalls auf Denkmalpflege hinauslief”. Wahrend manche evangeli-
sche Pfarrkirche in ,gotische Erstarrung® verfiel”, fanden in den katholischen
Kirchen zahlreiche Umriickungen und Verinderungen statt. Zumal die Kreuzal-
tire und Lettner wurden beseitigt, um der Gemeinde den Blick auf die Elevatio
zu ermoglichen”. Mit Letztgenanntem aber fiel keine innerkirchliche Mauer
zwischen Chor und Mittelschiff, respektive zwischen Klerus und Kirchenvolk,
sondern es wurde eine Zone des Durchgangs und des liturgischen Bild-Wort-
Austausches beseitigt — Objekte hochster Kontextverdichtung also!®.

Das Verhiltnis zwischen Kunst und Religion, das mag deutlich geworden sein,
ist eine anthropologisch stabile, in ihrer konfessionellen Konkretion aber unter-
schiedlich wirkmichtige und bedachte Angelegenheit. Um diese sachgerecht,
semantisch differenziert und iiber den Einzelfall hinaus kommensurabel zu be-
trachten, bedarf es der konstellativen Anordnung der Sichtweisen — was drin-
gend geboten scheint, weil die Ursprungsblicke oftmals nur die Glaubens-, nicht
jedoch die Kirchenspaltung und schon gar nicht das Konzept der ,Konfessiona-
lisierung‘ kennen, wir indes nolens volens so davon gepragt sind, dafl sie uns
einen ,Verchristlichungswettbewerb“'** von Objekten, Kiinstlern und Auftrag-
gebern zur Forschungsaufgabe machen. Eine Aufgabe, die wir im Riickzug auf
reine Formbetrachtung ablehnen konnen, die mit dem Hinweis auf den kultu-
rellen Status des Religiésen pragmatisiert werden kann, oder die sich im Sinne
einer konfessionellen Vorstrukturierung auch der Beschreibungskultur wissens-
soziologisch umformulieren 1i8t'®. In dieser Hinsicht bedeutet infinites ,Kon-

% M. von ENGELBERG, Renovatio Ecclesiae. Die ,,Barockisierung® mittelalterlicher Kirchen
(= Studien zur internationalen Architektur- und Kunstgeschichte 23) (Petersberg 2005).

% So W. BRUCKNER, Erneuerung als selektive Tradition. Kontinuititsfragen im 16. und
17. Jahrhundert aus dem Bereich der konfessionellen Kultur (1978), erneut in: DERs., Volks-
kunde als historische Kulturwissenschaft. Gesammelte Schriften, Bd. I (= Veroffentlichungen
zur Volkskunde und Kulturgeschichte 77) (Wiirzburg 2000) 141-163, hier 150.

* Exemplarisch G. HEnkEL, ,Grofle Luft“ — Aspekte zur Neugestaltung des Paderborner
Domes nach dem Dreifligjihrigen Krieg, in: WeeMANN/WIMBOCK (Anm. 39) 235-261;
SCHNEIDER (Anm. 23) 61-65 (,eucharistische Zentrierung®).

10 T, PAckEIser, Uber die Begegnung von Kunstgeschichte und Geschichte (in und vor der
Stiftskirche), in: S. LorEnz/P. Kurmann/O. Auce (Hgg.), Funktion und Form. Die mittel-
alterliche Stiftskirche im Spannungsfeld von Kunstgeschichte, Landeskunde und Archiologie
(= Schriften zur siidwestdeutschen Landeskunde 59) (Ostfildern 2007) 1-43, hier 29, 321.

1t S W. E. ]. WEBER in seiner Besprechung von LUTTENBERGER (Anm. 8), in: H-Soz-u-Kult
(5.11.2007) (= http://hsozkult.geschichte.hu-berlin.de/rezensionen/2007-4-102; eingesehen
am 9.9.2008).

12 Dies fordert auch Tacke (Anm. 2) 16. Als Vorarbeit zum Problem einer sikularen Sicht
auf religiose Kunstwerke vgl. . TRAEGER, Renaissance und Religion. Die Kunst des Glaubens
im Zeitalter Raphaels (Miinchen 1998) 11-49 (,Die Renaissance und die Konfessionen der
Kunstgeschichte®).
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textdenken ein Korrektiv, das sowohl auf die Alltags-, hier vielleicht besser: die
Sonntagsgeschichte'® der Werke dringt als auch deren Diskursgeschichte be-
trachtet.

Wenn in heuristischer Absicht unlingst von einem ,protestantischen Gestus®
gesprochen wurde, den es mit abwigendem Blick auf solche Wirklichkeits- und
Sprachbedingungen zu tiberwinden gelte'™, so verdichtet sich hierin die Pro-
blemlage auf ihnliche Weise, wie es die Rede vom ,katholischen Cranach® er-
reichte. Zwar diirfte sich die Bestimmung des ,protestantischen Gestus® streng
genommen nur auf Calvin als den protestantischen Erneuerer der Hermeneutik
beziehen'®. Als Ausdruck der Wende zu einer , Historiographie der Prisenz“!%,
hat diese einschligige Konnotation methodisch aber alle Berechtigung: Bereits
;um 1900° verstand sich der Blick auf die symbolischen Formen als spezifisch
katholischer Beitrag zum Problem der Innerlichkeit, der Mittelalter und Refor-
mation frommigkeitsgeschichtlich zusammenschlof§'”. Heutzutage lenken so-
genannte weiche Faktoren diesen wahrnehmungsbezogenen Blick, wichst mit
ithm die Aufmerksamkeit fiir die Prignanzbediirfnisse vorderhand schriftlich
tibermittelter Diskurse oder fiir den Selbstbeschreibungswert symbolischen
Handelns. So werden etwa die Bildentfernungen der Reformationszeit nicht
mehr als Tumult, sondern als organisierende ,théologie pratique’ aufgefafit!®,
stellt sich bei Luther die Frage einer Wechselwirkung von Héren und Sehen
anstatt einer prinzipiell verfolgten Hierarchisierung der Sinne'®, oder aber es
zeigt sich die konfessionelle Aneignung iiberkommener Bildsujets als ein kom-

'® Vgl. M. MAURER, Der Sonntag in der frithen Neuzeit, in: AKuG 88 (2006) 75-100.

"% S. KRAMER, Sprache — Stimme — Schrift: Sieben Gedanken tiber Performativitit als Media-
litat (1998), erneut in: U. Wirts (Hg.), Performanz. Zwischen Sprachphilosophie und Kul-
turwissenschaften (Frankfurt am Main 2002) 323-346, hier 325.

' W. Dilthey und dann H.-G. Gadamer haben diese Ansicht vertreten; kritisch hierzu
W. ReintarD, Martin Luther und der Ursprung der historistischen Geschichtswissenschaft
in Deutschland (1993), erneut in: DERs. (Anm. 51) 311-344, hier 314. Reinhards tiefgreifende
Austfithrungen zum Verstehenszirkel von Luthers Hermeneutik in seiner Auswirkung na-
mentlich auf die deutsche Geschichtsarbeit werden erginzt durch M. Sanpr, Heilige Stagna-
tion. Mediale Konfigurationen des Stillstands in der grofideutsch-katholischen Geschiches-
schreibung des frithen 19. Jahrhunderts, in: HZ 285 (2007) 529-563, bes. 5361.

1057 E bidl/ 538, g

' T. Lentzs, Die Deutung des Scheins. Das symbolische Verhalten im Spitmittelalterbild
(1830-1945), in: DERs./B. Hamm (Hgg.), Spatmittelalterliche Frommigkeit zwischen Ideal
und Praxis (= Spitmittelalter und Reformation, NR 15) (Tiibingen 2001) 1-23.

"% N. ScHNITZLER, Ikonoklasmus — Bildersturm. Theologischer Bilderstreit und ikonokla-
stisches Handeln wihrend des 15. und 16. Jahrhunderts (Miinchen 1996) 305-325; zum For-
schungsstand: G. Lz, Die reformatorische Bilderfrage in den schwibischen Reichsstidten
(= Spatmittelalter und Reformation, NR 35) (Tiibingen 2007) 8-14.

1% Siehe die Lit. in Anm. 27 sowie M. FriepricH, Das Hor-Reich und das Sehe-Reich. Zur
Bewertung des Sehens bei Luther und im frithneuzeitlichen Protestantismus, in: DErs./ Le-
ONHARD/WIMBOCK (Anm. 96) 451-479; zuletzt M. Kern, Performative Schriftbilder im
konfessionellen Zeitalter: Die Wende der Reformation vom Wort zum Bild, in: T. Kaur-
MANN/A. ScHuBeRT/K. von  Greverz (Hgg.), Frihneuzeitliche Konfessionskulturen
(= Schriften des Vereins fiir Reformationsgeschichte 207) (Giitersloh 2008) 263-287.
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plexes Verfahren, das intermedialer Verflechtung dringend bediirfte, um kriti-
sche Innovation und anspruchsvolle Tradierung gleichermafien ausdriicken zu
konnen'®. Auf den Bildumgang, auf die Augenblicksbezichung der Kunst also
kommt es an, soll ihre ,Fragwiirdigkeit im Protestantismus“ (H.-G. Soeffner)
eine Antwort finden, die die je unterdriickten oder aber explizierten Motive in
konzeptionellem Gleichgewicht halt!!'. Allererst hier scheint eine spezifische
und darin authentische Signatur denkbar, diesseits einer Epochenimagination,
die fiir einen durch Wandlung geradezu definierten Zeitausschnitt zusehends
fragwiirdig wird.

1o B, U. MiincH, Neue Mirtyrer — alte Heilige. Das Martyrium im konfessionellen Diskurs:
Zur theologischen Strategie einer bildkinstlerischen Leerstelle, in: Tacke (Anm. 2) 116-143;
erginzend P. BURSCHEL, ,Schone Passionen®, Zur Konfessionalisierung des Leidens in der
Frithen Neuzeit, in: K. von Greyerz/K. SteenuUNER (Hgg.), Religion und Gewalt. Kon-
flikte, Rituale, Deutungen (1500-1800) (= Veroffentlichungen des Max-Planck-Instituts fiir
Geschichte 215) (Gottingen 2006) 249-264.

1 H.-G. SOEFFNER, Die Fragwiirdigkeit der Kunst im Protestantismus (1991), erneut in:
DeRs., Gesellschaft ohne Baldachin. Uber die Labilitit von Ordnungskonstruktionen (Wei-
lerswist 2000) 45—-60; B. EmicH, Bildlichkeit und Intermedialitit in der Frithen Neuzeit. Eine
interdisziplinire Spurensuche, in: ZHF 35 (2008) 31-56.



Diskurse um die Constantinische Wende (313)
in Wissenschaft und Offentlichkeit
anlasslich der 16. Centenarfeiern 1913#

Von HEINZ SPROLL

Methodologische Voriiberlegungen

Die von Aleida und Jan Assmann entwickelte Theorie des kollektiven und
kulturellen Gedichtnisses' ist von der Geschichtswissenschaft im Hinblick auf
die Analyse von diachronen und synchronen Geschichtskulturen erfolgverspre-
chend rezipiert worden?.

Dazu sollen einige methodologische Vorbedingungen aufgestellt werden:
Folgt man Michel De Certeau SJ, der von der seit dem Humanismus einsetzen-
den Trennung der Geschichtswissenschaft und Historiografie, verstanden als
methodisch kontrollierter Rekonstruktion von fremd gewordener Vergangen-
heit, von den in lebensweltlich verankerten Narrativen und geschichtlich sinn-
stiftenden Traditionen ausgeht’, so lisst sich nach den vorwissenschaftlichen,
geschichtskulturellen Rahmenbedingungen fragen, die solche historiografischen
Elaborate erméglicht haben. Verbindet man diesen Fragenansatz mit dem Theo-
rem des kulturellen Gedichtnisses, so werden historiographische Artefakte
nicht nur wissenschaftsgeschichtlich interessant, sondern als Ausdruck eines
Gedichtnisses, das in einem emergenten geschichtskulturellen Kontext Ge-
schichte als Argument im wissenschaftlichen Diskurs verwendet. Unter diesen
beiden Fragestellungen gewinnt die historiografische Darstellung der Constan-
tinischen Wende im Jahre 1913 besonderes Interesse, das hier als symbolisches
Signifikat referentieller Operationen verstanden wird.

Die historiografischen Elaborate sollen nicht nur im Zusammenhang mit der
Forschungsgeschichte sondern auch als Ausdruck der Geschichtskultur in Kir-

* Besonderer Dank gebiihrt Frau Ivelina Frohlich fiir die wissenschaftliche Zuarbeit.

' Vgl A. Assmann, Erinnerungsriume (Miinchen 1999); pigs., Der lange Schatten der Ver-
gangenheit (Miinchen 2006); J. Assmann, Das kulturelle Gedichtnis (Miinchen 1999);
M. Havswacss, Das kollektive Gedachtnis (Stuttgart 1967); DERs., Das Gedichtnis und seine
sozialen Bedingungen (Frankfurt/M. 1985).

* Vgl. W. Hassere (Hg.), Erinnern — Gedenken — Historisches Lernen (Miinchen 2003);
H. SproLi, Erinnerndes Gestalten und kulturelles Gedichtnis am Ende des Deutschen Kai-
serreiches: Historiographische Diskurse um die Constantinische Wende (313) als Triumph
des Christentums oder als Beginn seiner Entfremdung, in: W. Hasserc/W. E. J. WEBER
(Hgg.), Geschichte entdecken. Festschr. Karl Filser (Berlin 2007) 127-144.

? Vgl. M. Dz CerTEAU S], Lécriture de Ihistoire (Paris 1975); P. Nora, Les lieux de mémoi-
re, 7. Bde. (Paris 1984-1994); DERs., Zwischen Geschichte und Gedachtnis (Berlin 1990);
P. RicoEur, Histoire et Vérité (Paris 1955); J. Risen, Historische Vernunft. Grundziige einer
Historik I: Die Grundlagen der Geschichtswissenschaft (Gottingen 1983).
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che, Offentlichkeit und Staat des Kaiserreiches am Ende des Kulturkampfes
interpretiert werden (Kap. 1).

In Kapitel 2 wird ein von Jakob Burckhardt begriindetes, von Edward Gibbon
vorgeprigtes Deutungsparadigma vorgestellt, das bei zwei Protagonisten der
Patrologie bzw. Altertumswissenschaft, Hugo Koch und Eduard Schwartz, auch
noch 1913 virulent war.

Kapitel 3 wiirdigt die innovativen Forschungsleistungen unter der Leitung
Franz Joseph Dolgers am Collegio Teutonico al Campo Santo in Rom. Die
Constantinische Wende im auflerwissenschaftlichen Diskurs von sikularer und
kirchlicher Offentlichkeit ist Gegenstand von Kapitel 4.

1. Die Constantinische Wende im kulturellen Gedichtnis
besonders des 19. und 20. Jahrhunderts

In den Actus Silvestriund im Constitutum Constantiniverdichtete sich seit dem
5.bzw. 9. Jahrhundert die Erinnerung an die Konversion Constantins des Grofien
und sein Beitrag zur renovatio imperii zu einem kulturellen Gedachtnis, das u. a.
in der Translationstheorie und in der Acclamationsformel als novus Constantinus
konstitutiv fiir das Selbstverstandnis der kaiserlichen Herrschaft im Mittelalter
wurde. Auf das exemplum Constantini in der Silvesterlegende konnten sich aber
auch immer wieder die Pipste berufen*. Gerade die Ausbildung mittelalterlicher
Staatsphilosophie, z. B. die Zwei-Gewalten-Lehre im Anschluss an das Decretum
Gelasianum® (wahrscheinlich vor 520) kristallisierte sich im Diskurs um die Con-
stantinische Wende und fithrte in der Gregorianischen Reform® zu der konflikt-
geladenen Unterscheidung von Imperium und Sacerdotium sowie der Begriin-
dung der libertas Ecclesiae im okzidentalen Kulturbereich. Aber auch das
orthodoxe Verstindnis der Identitit geistlicher und weltlicher Herrschaft hatte
seinen Referenzpunkt in der Constantinischen Wende.

Erst die moderne Konzeption des von Naturrecht und Tradition geldsten und
des sich somit selbst setzenden Staates in der Aufklirung zerschnitt die Korre-
late von Staat und Kirche, Offentlichkeit und Religion, Recht und Moral und
lief} die Constantinische Wende als negativ besetzten Gedachtnisort erscheinen.
In der wertrelativistischen Optik aufgeklarter Historiografie galt es, religiose

* Vgl. E. Ewig, Das Bild Constantins des Grofien in den ersten Jahrhunderten des abend-
landischen Mittelalters, in: HJ 75 (1956) 1-46; W. Levison, Konstantinische Schenkung und
Silvester-Legende (= Miscellanea Francesco Ehrle, vol. IT) (Rom 1923) 159-247; W. Kakar,
Vom Nachleben Konstantins, in: Schweizerische Zeitschrift fiir Geschichte 8 (1958) 289-326;
G. M. Vian, Usare I'imperatore: 'immagine di Costantino tra protestanti e cattolici, in: Me-
diterraneo antico 6 (2003) 273-295; H. Worrram, Constantin als Vorbild fiir die Herrscher
des hochmittelalterlichen Reiches, in: MIOG 68 (1960) 226-243.

5 Vgl. A. Franzen/R. Biumer (Hgg.), Kleine Papstgeschichte (Freiburg/Br. 1988) 731
Ewic (Anm. 4) 14£., 30f.

¢ Vgl. A. Franzen, Kleine Kirchengeschichte, hg. v. R. BAuMER (Freiburg/Br., Basel, Wien
2000) 185; H. J. BErman, Recht und Revolution. Die Bildung der westlichen Rechtstradition
(Frankfurt/M. 1995).
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Phinomene in der Kirchengeschichte auf vermeintliche politische und 6ko-
nomische Interessen zu reduzieren. Jakob Burckhardt (1818-1897) konnte vor
dem Hintergrund des deutschen Staatskirchentums in der Wende Constantins
zum Christentum nichts anderes als eine deistisch inspirierte Strategie sehen, die
Kirche und Religion zum Zwecke der Erhchung der staatlichen Machtkapazitit
instrumentalisierte’”. Zugleich wurde diese Wende im aufgeklirten liberalen
Christentum als Ausgangspunkt und Ursache einer verhingnisvollen Deka-
denzgeschichte verstanden, die in der Indienstnahme des Staates durch die
christliche Kirche einen Verrat an den vorgeblichen Idealen der frithen, noch
biblisch gepragten Urgemeinde sah. Die Kirche habe sich so seit Constantin
von einer Liebes- zu einer Machtkirche entwickelt®, — ein in Umkehrung der
liberalen Fortschrittsideologie antiinstitutionalistisches Deutungsparadigma,
das weit bis ins 20. Jahrhundert vor allem im Kulturprotestantismus verbreitet
war, obwohl Martin Luther in dem von ihm freilich fehlgedeuteten Staatskir-
chentum ein Modell fiir sein Kirchenverstindnis gesehen hatte’.

Aber selbst bei Erik Petersons Ablehnung des politischen Monotheismus und
tiberhaupt jeder politischen Theologie, fiir die angeblich Augustus, Eusebius
und Constantin der Grofle standen'®, wirkte die negativ besetzte Erinnerungs-
folie einer durch die Constantinischen Wende angeblich ausgelésten Fehlent-
wicklung fort.

Auf der katholischen, besonders ultramontanen Seite wurde dagegen vor dem
Hintergrund des die katholische Kirche einengenden spitaufgeklirten Staats-
kirchentums vor allem in Preuflen (Ké6lner Ereignis 1837), den protestantischen
national-religiosen Tendenzen', die sich Bismarcks Reichsgriindung 1871 zu-
schrieben und im Kulturkampf durch eine zweite Reformation die konfessionel-
le Einheit Deutschlands auf der Grundlage von Luthers Bekenntnisschriften
erreichen wollten, immer wieder auf das Heilige Rémische Reich Deutscher
Nation vor 1803 und mit besonderem Nachdruck auf die Constantinische Wen-

7 J. BurckHARDT, Die Zeit des Constantins des Groflen (Leipzig ?1880); Neudruck (Miin-
chen 1982); vgl. die Rezension von H. Grisar S, in: ZKTh 5 (1882) 554-562.

¢ Vgl. E Overseck, Uber die Anfinge der patristischen Literatur, in: HZ 48 (1882) 417-472;
R. Sorm, Kirchenrecht, Bd. 1 (Leipzig 1892) 160ff.; pERs., Weltliches und geistliches Recht.
Sonderabdruck aus der Festgabe der Leipziger Juristenfakultit fiir Dr. Karl Binding (Miin-
chen, Leipzig 1914).

? Vgl. J. IRMSCHER, Sul termine ,era Costantiniana®, in: M. P. Baccart (Hg.), Diritto e Reli-
gione. Da Roma a Costantinopoli a Mosca (Da Roma alla Terza Roma) (Rom 1991) 91-93;
DERS., 'imperatore Costantino nel giudizio dei riformatori tedeschi, in: G. BONAMENTE/
E Fusco (Hgg.), Costantino il Grande. Dall’antichita all’'umanesimo, Bd. 1 (Macerata 1992)
487-493.

' E. PeTERson, Kaiser Augustus im Urteil des antiken Christentums. Ein Beitrag zur Ge-
schichte der politischen Theologie, in: Hochland 30 (1932/33) 289-299; vgl. B. NicHTWEISS,
Erik Peterson (Freiburg/Br., Basel, Wien 1992).

' Vgl. W. ArtGeLD, Konfession und Nationalismus im Deutschland des 19. Jahrhunderts,
in: W. Scureiser (Hg.), Die religidse Dimension im Geschichtsunterricht (Neuried 2000)
211-226; R. GraF von Brucn/W. Frieprica/G. HisinGer (Hgg.), Kultur und Kulturwis-
senschaften um 1900, Bd. I (Stuttgart 1989) Einleitung und 9-24.
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de als positiv konnotierten Gedichtnisorten abgehoben. Constantin habe gleich
nach seinem Sieg gegen Maxentius in der Nihe der Milvischen Briicke bei Rom
am 28.10.312 nicht nur den Verfolgungen definitiv ein Ende bereitet, sondern
durch das Edikt von Mailand 313 der christlichen Kirche Toleranz gewihrt und
sie durch vielfiltige Mafinahmen im Ordnungsrahmen einer Kirche-Staat-Kor-
relation gefordert, der der Kirche ihre Freiheit garantierte und den rémischen
Staat zugleich auf christliche Normen verpflichtete.

Fir die Gegenwart eines auch noch in der Nach-Bismarck-Ara trotz aller
Entspannungsbemthungen der rémischen Kurie noch konfliktbeladenen Ver-
hiltnisses des wilhelminischen Staates gegeniiber der katholischen Kirche und
besonders gegeniiber dem ultramontanen Katholizismus sollte iiber die norma-
tive Ordnungsidee des constantinischen Friedens ein Handlungsrahmen ge-
schaffen werden, indem dem bisher vom Staat als reichsfeindlich denunzierten
Katholizismus eine Integration in das Bismarckreich™ erméglicht werden konn-
te, das von protestantischen, am Gedachtnisort des Arminius und der Reforma-
tion orientierten Eliten dominiert wurde.

Zunichst in der protestantischen Theologie seit der Erklirung der Synode von
Barmen 1934 und besonders nach 1945, dann auch im Vorfeld des II. Vaticanum
wurde vereinzelt auf katholischer Seite gegen das ,,Konstantinische Zeitalter als
einer vermeintlichen Epoche der Selbstentfremdung des Christentums durch
den Pakt mit der staatlichen Herrschaft, durch seine Legalisierung und seine
Identifizierung mit der (west-)europiischen Kultur polemisiert, ohne dass eine
sachadiquate Bestimmung des Begriffs intendiert wurde. So forderte auch Yves

12 F BEcCkER, Konfessionelle Nationsbilder im Deutschen Kaiserreich, in: H.-G. Haupt/
D. LancwiescHE (Hgg.), Nation und Religion in der deutschen Geschichte (Frankfurt/M.,
New York 2001) 389-418; K. BucHrEemM, Ultramontanismus und Demokratie (Miinchen
1963); R. Van DiLmen, Religion und Gesellschaft (Frankfurt/M. 1989) 172-203; H. GRUN-
DER, Nation und Katholizismus im Kaiserreich, in: A. Lancener (Hg.), Katholizismus, na-
tionaler Gedanke und Europa seit 1800 (Paderborn 1985) 65-87; H. HURTEN, Deutsche Ka-
tholiken 1918 bis 1945 (Paderborn 1992) 13-34; R. MorsEy, Die deutschen Katholiken und
der Nationalstaat zwischen Kulturkampf und Erstem Weltkrieg, in: HJ 90 (1970) 31-64;
T. NipPERDEY, Deutsche Geschichte 1866—1918, Bd. 1 (Miinchen 1990) 428-468; DERs., Reli-
gion im Umbruch. Deutschland 1870-1918; A. RauscuEr (Hg.), Entwicklungslinien des
deutschen Katholizismus (Paderborn 1973); pers. (Hg.), Probleme des Konfessionalismus
in Deutschland seit 1800 (Paderborn 1984); pErs. (Hg.), Der soziale und politische Katholi-
zismus, 2 Bde. (Miinchen 1981 und 1982); K. ScuaTz, Zwischen Sikularisation und Zweitem
Vatikanum. Der Weg des deutschen Katholizismus im 19. und 20. Jahrhundert (Frankfurt/M.
1986); M. SCHELER, Soziologische Neuorientierung und die Aufgabe der deutschen Katholi-
ken nach dem Krieg, in: nErs. (Hg.), Krieg und Aufbau (Leipzig 1916); T. ScauLte-UMBERG,
Berlin — Rom — Verdun. Uberlegungen zum Verhiltnis von Ultramontanismus und Nation,
in: M. Gever/H. LEnmann (Hgg.), Religion und Nation. Nation und Religion (Géttingen
2004) 117-140; B. StamBoLis, Nationalisierung trotz Ultramontanisierung, in: HZ 269 (1999)
57-97.

2 Vgl. u.a. M. BERGER, Das Ende des Konstantinischen Zeitalters, in: Zeitschrift fiir Politik
16 (1969) 261-272; P. GiLoth, Kirche an der Schwelle der Zukunft, in: Hochland 53 (1960/
61) 97-106; R. HERNEGGER, Macht ohne Auftrag. Die Entstehung der Volks- und Staatskir-
che (Olten 1963).
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Congar OP (1904-1995) auf dem Konzil, die Kirche miisse sich aus der Klam-
mer temporaler Machtanspriiche, die auf das Constitutum Constantini zuriick-
zufithren seien, befreien, um ihren biblischen und prophetischen Auftrag zu
erfilllen. Der Kirchenhistoriker Hugo Rahner SJ (1900-1968) sah in diesen
Ansitzen Versuche, geschichtliche Phinomene zugunsten eines ungeschicht-
lichen Religionsverstindnisses zu funktionalisieren: Ausgehend von der Theo-
logie der Inkarnation und in dezidiertem Widerspruch zu einem ,,ungeschicht-
lichen Esoterismus®“'"® verortete er die Constantinische Wende ,,in den Ursprung
der christlichen Staatslehre (Rém. 13, 1-7)“'¢ und ordnete sie in den Zusammen-
hang der abendlindischen Geschichte ein.

In Ubereinstimmung mit seinem Ordensbruder Hugo Rahner warnte der
Altertumswissenschaftler und Kardinal von Paris Jean Daniélou SJ (1905-1974)
davor, die heilsgeschichtliche Sendung der Kirche zugunsten eines spiritualisti-
schen Kirchenverstindnisses zu ,entweltlichen®. Am Paradigma der Constanti-
nischen Wende plidierte er ganz im Sinne der Kirchenvater dafiir, den Heils-
auftrag der Kirche im Spannungsfeld von Transzendenz und Immanenz,
Kultur und Politik, Kirche und Staat zu verwirklichen, da Constantin in der
Uberwindung der Widerstinde des vormals paganen Staates den Durchbruch
zur Inkulturierung des Evangeliums gerade auch fiir die breiten Schichten der
Bevélkerung des Imperium Romanum erméglicht habe!”.

Durch solche Uberlegungen wurde die Constantinische Wende tiber den
kirchlichen Erinnerungsraum hinaus auch in der Rechtsordnung des demokra-
tischen Verfassungsstaates und der politischen Kultur der Zivilgesellschaft ein
geschichtlicher Erinnerungsort, tiber den die Diskurse zum Verhiltnis zwischen
der Offentlichkeit beanspruchenden Kirche und dem freiheitsschiitzenden Staat
sowie zwischen sikularer Offentlichkeit und Religion unter Bezug auf die neue-
ren Positionen zur Constantin-Forschung gefithrt werden kénnen. Maf3stab fur
solche Diskurse konnte ein Diktum des Religionsphilosophen Rémi Brague sein:
»Le Christianisme unit le divin et ’humain la ot il est facile de les distinguers; il
distingue le divin et ’humain la ot il est facile de les unir'.

Y. Congar OP, Mon journal du Concile, présenté et annoté par E. Maheu, Bd. 1 (Paris
2002) 115.

> H. RauNeR SJ, Konstantinische Wende?, in: StZ 86 (1960/61) 419-428; Zitat 427.

16 RAHNER (Anm. 15) 422; vgl. DERs., Die Konstantinische Wende. Rede bei der Katholischen
Akademie Freiburg i. Br. auf der Insel Reichenau im September 1960, in: pers. (Hg.), Abend-
land. Reden und Aufsitze (Freiburg/Br. 1966) 186-198; vgl. DERS., Abendlindische Kirchen-
freiheit (Einsiedeln/Koln 1943) 9-17; A. GRILLMEIER S], Vit b bt (Freiburg/Br.
1975) 386419, 456-457. fibrukich keitisch gegeniiber einem instrumentalisierenden Verstind-
nis von der Constantinischen Wende W. ScuneeMELCHER, Das Konstantinische Zeitalter.
Kritisch-historische Bemerkungen zu einem modernen Schlagwort, in: Kleronomia 16 (1974)
37-60; vgl. DERs., Art. Konstantinisches Zeitalter, in: TRE 19 (1990) 501-503.

17 J. DantELou SJ, LOraison, probléeme politique (Paris 1965) 9-21; dhnlich C. PreTrI, My-
the et réalité de ’Eglise constantinienne, in: Liberté du chrétien dans la société civile (Paris
1974) 22-39, bes. 38.

'# R. BRaGUE, Europe, la voie Romaine (Paris 1999) 150.
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2. Der historiografische Diskurs: Die Constantinische Wende
als Resultat der Entfremdung von der frihchristlichen Liebes- und
Geisteskirche und als Ausgangspunkt staatskirchlich normierter Intoleranz

Ohne auf Einzelheiten der Forschungsgeschichte eingehen zu kdnnen", ldsst
sich, dhnlich wie bei der Geschichte des kulturellen Gedichtnisses der Offent-
lichkeit, in der Historiografiegeschichte ein Fortwirken des von Jakob Burck-
hardt entwickelten Paradigmas® bei Otto Seeck”, Hugo Koch? und Eduard
Schwartz® feststellen.

Franz Joseph Délger, im Zusammenhang mit dem Constantin-Gedéichtnis
1913%, und Norman Hepburn Baynes®, der die Zeugnisse des Eusebius von
Caesarea® gegen eine rationalistische Hyperkritik ernst nahm, liuteten einen
Paradigmenwechsel in der Geschichte der Constantin-Geschichtsschreibung
ein, — trotz Henri Grégoires Wiederaufnahme und Verschirfung des Burck-
hardtschen Deutungsmusters®.

" Vgl. G. BoNaMENTE, La ,svolta costantiniana®, in: E. Dar Covoro/R. Ucrione (Hgg.),
Chiesa e impero (Rom 2001); T. HEinzE, Konstantin der Grofle und das konstantinische
Zeitalter in den Urteilen und Wegen der deutsch-italienischen Forschungsdiskussion (Miin-
chen 2005); S. Mazzarino, Einleitung zu: J. BurckHARDT, L'etd di Costantino il Grande
(Rom 1970) 7-44.

% Vel. Anm. 7.

21 0. SeEck, Geschichte des Untergangs der antiken Welt, Bd. I (Berlin 1895) 131 und Bd. III
(Berlin 1909) 205 {f.; DERs., Die Bekehrung Konstantins des Groflen, in: Deutsche Rundschau
LXVII (April 1891) 73-84; DERS., Das sogenannte Edikt von Mailand, in: ZKG 12 (1891) 381—
386.

2 H. KocH, Konstantin der Grofle und das Christentum. Ein Vortrag (Miinchen 1913); vgl.
E. J. DéLGER, Konstantin der Grofie nach neueren Forschungen 11, in: ThRy 13/14 (1914)
Sp. 387-390; C. Scamrrr, Zur 1600-jihrigen Jubelfeier zur Befreiung der Kirche durch Kon-
stantin den Groflen, in: Pastor Bonus 25 (1912/13) 676-681; zu H. Koch 678.

? E.Scuwartz, Kaiser Konstantin und die christliche Kn‘che Finf Vortrage (Leipzig,
Berlm 1913, 1936); vgl. F.J. D6LGER, Rezension zu Schwartz, Kaiser Konstantin, in:
Oriens Chnstlanus, Neue Serie, 4 (1915) 145-148; vgl. E. ScHwARrTZ, Zur Geschichte des
Athanasius, in: Nachrichten von der koniglichen Gesellschaft der Wissenschaften zu Gét-
tingen. Philologisch-historische Klasse 4 (1904) 518-547; Scumirt (Anm.22) zu
E. Schwartz 6791.

# F.J. DoLcer (Hg.), Konstantin der Grofie und seine Zeit. Gesammelte Studien. Festgabe
zum Konstantins-Jubilium 1913 und zum goldenen Priesterjubilium von Mgr. Dr. A. de
Waal. In Verbindung mit Freunden des deutschen Campo Santo in Rom (= 19. Suppl.-Bd.
RQ) (Freiburg/Br. 1913).

% N. H. Baynges, Constantine the Great and the Christian Church (London 1929;21972); vgl.
DERs., Konstantin der Grofie und die christliche Kirche, in: H. Krarr (Hg.), Konstantin der
Groffe (Darmstadt 1974) 145-174.

% Eusebius von Caesarea, Historia ecclesiastica; dt. von P. HAEUSER (1932) (Darmstadt
1981); DERs., Vita Constantini; dt. von J. M. PraTTiscH, (= BKV 9) (Kempten, Miinchen
1913); s. auch die Ausgabe der Vita constantini von H. SCHNEIDER/B. BLECKMANN in den
FC 83 (Turnhout 2007).

¥ H. GREGOIRE, Die ,Bekehrung” Konstantins des Groflen, in: KRAFT (Anm. 25) 175-223.
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Erst die Untersuchungen von Joseph Vogt®, Andreas Alféldi®, Heinrich
Kraft®, Hermann Dérries*, Timothy David Barnes®, Johannes Straub® und
cum grano salis Manfred Clauss* sowie Bruno Bleckmann® und Elisabeth Her-
mann-Otto™ haben trotz Bedenken Jochen Bleickens? zum Durchbruch der
Thesen von Délger und Baynes beigetragen, so dass Hartwin Brandt®, Klaus
Bringmann®, Salvatore Calderone*, Michael Fiedrowicz*, Klaus Martin Girar-
det®, Arnaldo Marcone®, Wilhelm Schneemelcher®, Marta Sordi*, Charles
Matson Odahl* und Paul Veyne? zeigen konnten, dass eine von Constantin
religids motivierte Wende ab 310 mit Folgen fiir die Christianisierung der kaiser-
lichen Reprisentation (Rudolf Leeb*) und des gesamten Imperium Romanum

* J. Vogr, Constantin der Grofle und sein Jahrhundert (Miinchen 1949, #1960); pERs., Con-
stantin der Grofle, in: RAC III (1957) 306—379; DERS., Die Constantinische Frage, in: Rela-
zioni del X Congresso Internazionale di Scienze Storiche, Vol. VI (Florenz 1955) 733-779.
# A. ALroLpr, The Conversion of Constantine and Pagan Rome (Oxford 1948, 21969).

® H.Krarr, Kaiser Konstantins religiose Entwicklung (Tiibingen 1955); vgl. DERs.
(Anm. 25).

* H. DorriEs, Das Selbstzeugnis Kaiser Konstantins (Gottingen 1954).

** 1. D. Barngs, Constantine and Eusebius (Cambridge/Mass. 1981).

» J. StrRAUB, Konstantins Verzicht auf den Gang zum Kapitol, in: pErs (Hg.), Regeneratio
imperii (Darmstadt 1972) 100-118; pERs., Konstantins christliches Sendungsbewusstsein,
ebd. 70-88.

* M. Crauss, Konstantin der Grofle und seine Zeit (Miinchen 1996).

* B. BLECkMANN, Konstantin der Grofle (Reinbek 1996).

* E. HermMaNN-OTtT0, Konstantin der Grofe (Darmstadt 2007).

7 ]. BLErcken, Constantin der Grofle und die Christen [= HZ Beiheft 15] (Miinchen 1992).
* H. Branot, Konstantin der Grofie. Der erste christliche Kaiser (Miinchen 2006).

¥ K. BRINGMANN, Die konstantinische Wende. Zum Verhilenis von politischer und religic-
ser Motivation, in: HZ 260 (1995) 21-47.

“ §. CaLpERONE, Costantino e il cattolicesimo (Florenz 1962); DERS., Letteratura costanti-
niana e ,conversione di Costantino, in: BONAMENTE/FUsco (Anm. 9) 231-252.

M. Fieprowicz/G. KrieGerR/W. WEBER, Konstantin der Grofie (Trier 2006).

2 K. M. GIrarDET, Die konstantinische Wende und ihre Bedeutung fiir das Reich. Althisto-
rische Uberlegungen zu den geistigen Grundlagen der Religionspolitik Konstantins des Gro-
flen, in: E. MUHLENBERG (Hg.), Die konstantinische Wende (Giitersloh 1998) 9-122; pErs.,
Renovatio imperii aus dem Geiste des Christentums, in: Zeitschrift fiir antikes Christentum 4
(2000) 102-115; pERs., Die konstantinische Wende. Voraussetzungen und geistige Grund-
lagen der Religionspolitik Konstantins des Grofien (Darmstadt 2006); DERs., Konstantin —
Wegbereiter des Christentums als Weltreligion, in: A. DEmMaNDT/J. EncEManN (Hgg.), Kon-
stantin der Grofle (Darmstadt 2007) 232-243; pERs., Der Vorsitzende des Konzils von Nicaca
(325) - Kaiser Konstantin d. Gr., in: H. ScHLANGEN-ScHONINGEN (Hg.), Konstantin und das
Christentum (Darmstadt 2007) 171-203.

* A. Marcong, Pagano e cristiano. Vita e mito di Costantino (Rom/Bari 2002); DERs., 1l
destino dell’impero e la fortuna di Costantino, in: F. Crausson/E. Worrr (Hgg.), Consue-
tudinis amor (Rom 2003) 311-321.
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# M. Sorpr, La conversione di Costantino, in: A. DoNat1/G. Gentir (Hgg.), Costantino il
Grande. La civilta antica al bivio tra Occidente e Oriente (Mailand 2005) 36—43.

* C. M. Opant, Constantine and the Christian Empire (London, New York 2004).

¥ P. VEYNE, Als unsere Welt christlich wurde (Miinchen 2008) 11-15, 53-55, 70f., 124f..

** R. Lees, Konstantin und Christus (Berlin, New York 1992).
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ausging. Gunther Gottlieb und Pedro Barcel6* stellen die pagane und christliche
Reprisentationspolitik unter Betonung ordnungspolitischer Kontinuititen der
Kaiser im Zusammenhang der bereits in vorconstantinischer Zeit wirksamen
langfristig angelegten Loyalitit der Christen gegentiber dem romischen Staat dar.

Die Erinnerungsfeiern an das 16. Zentenarium des ,,Edikts von Mailand“ 313
im kulturellen Gedichtnis Deutschlands war fiir die Geschichtswissenschaft
eine besondere Herausforderung, die von Theologen und Historikern auf-
genommen wurde. Daher soll danach gefragt werden, wie die Positionen Hugo
Kochs und Eduard Schwartz’ im Bezug auf das rationalistische, von der Herme-
neutik des Verdachts geleitete Deutungsparadigma Jakob Burckhardts angesie-
delt waren.

Vor dem Hintergrund des in der franzésischen Theologie ausgebrochenen, das
Verhiltnis von dogmatischer Wahrheit und Geschichte betreffenden Streits um
den ,Modernismus®, den Papst Pius X. (1903-1914) im Dekret Lamentabili und
in der Encyclica Pascendi indiziert hatte, vertrat der an der Universitdt Miinchen
lehrende Patrologe Hugo Koch (1869-1940) Positionen der ,Modernisten“®. In
seinem Vortrag fiir das Jubiliumsjahr?®! interpretiert er das Galerius-Edikt von
311 als Eingestidndnis fiir das Scheitern der Christenverfolgung durch die Tetrar-
chie: ,Zu Mailand redet ein Sieger, der die Hilfe des Christengottes, auf die er
baute, in glanzendster Weise erfahren hat“*.

Nach Koch wurde die Toleranz dem Christentum unter der Zielvorgabe ge-
wahrt, es zur Staatsreligion zu machen. Die Constantinische Wende siedelt der
Autor in einer langfristig angelegten Entwicklung an, in der die Kirche, nur
unterbrochen durch die Verfolgungen des Decius und des Diocletian, sich orga-
nisatorisch entfalten konnte. Die Sicherung ihrer Existenz bezahlte sie aber mit
einer zunechmenden Verweltlichung. Trotz staatskritischer Tone in der Gehei-
men Offenbarung des Johannes sicht Koch die positive Haltung der Christen

# G. GorrLies/P. Barceré (Hgg.), Christen und Heiden in Staat und Gesellschaft des
zweiten bis vierten Jahrhunderts (Miinchen 1992); P. BarceL®, Constantin der Grofie. Visio-
nir, Opportunist oder Pragmatiker?, in: A. HARTMANN/M. NEUMANN (Hgg.), Mythen Eu-
ropas. Antike (Regensburg 2004) 166—185; DERs., Warum Christus? Uberlegungen zu Con-
stantins Entscheidung fiir das Christentum, in: C. Barsca/U. EGELHAAF-GAISER/
R. StePPER (Hgg.), Zwischen Krise und Alltag: Antike Religion im Mittelmeerraum (Stutt-
gart 1999) 255-269; DERs., Constantins Visionen: Zwischen Apollo und Christus, in: P. BAr-
ceLO/V. RosenBERGER (Hgg.), Humanitas — Beitrige zur antiken Kulturgeschichte. Fest-
schrift fiir Gunther Gottlieb zum 65. Geburtstag (Miinchen 2001) 45-61; vgl. G. GoTTLIEB/
V. RosENBERGER, Christentum und Kirche im 4. und 5. Jahrhundert (Heidelberg 2003).

% Zum Modernismusstreit vgl. HUrTEN (Anm. 12) 29; C. ArRNOLD, Der Antimodernismus
unter Pius X. Von Alfred Loisy zu Charles Maurras, in: HJ 125 (2005) 153-168; DERs., Kleine
Geschichte des Modernismus (Freiburg/Br. 2007); P. NEUNER, 100 Jahre nach der Modernis-
musenzyklika, in: StZ 225 (2007) 579-592; G. ScHWAIGER, Aufbruch ins 20. Jahrhundert
(Géttingen 1976); O. Weiss, Der Modernismus in Deutschland (Regensburg 1995) zu Koch
336-343; H. Worr (Hg.), Antimodernismus und Modernismus in der katholischen Kirche
(Paderborn 1998); vgl. ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 255, fasc. 4, Hirtenbrief der Fuldaer
Bischofskonferenz vom 14.01.1912.

' KocH (Anm. 22).
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zum rémischen Staat — ausgehend vom Brief an die Romer des Apostels Paulus®
tiber Tertullian® (160-ca. 240) und Origines® (185-253) zu Melito von Sardes
(2. Halfte des 2. Jahrhunderts), der von der providentiellen Funktion des Impe-
rium Romanum fiir die Ausbreitung des christlichen Glaubens sprach®. Der
Wandel von der in der Erwartung der Parusie geistgewirkten Kirche der frithen
Christen zur rechtlich verfassten, dogmatisch fixierten und hierarchisch organi-
sierten Amtskirche verortet Koch in das 3. und 4. Jahrhundert. In der Abwehr
des Gnostizismus seien die neuplatonische Metaphysik und die stoische Moral-
philosophie von den christlichen Theologen rezipiert worden. Ausgehend von
einem privatistischen Glaubensverstindnis und in der Ubernahme von Deu-
tungsparadigmen bereits der Magdeburger Centurien” 1560, des Pietismus mit
seinen chiliastischen Endzeiterwartungen an ein kommendes tausendjihriges
Reich und des Jansenismus* sowie im Kontext kontroverstheologischer Deu-
tungen Franz Overbecks (1837-1905)*, Rudolf Sohms (1841-1917)%, Adolf von
Harnacks (1851-1930)¢' und Johannes Hallers (1865-1947)¢ vom fortschreiten-
den Abfall der Kirche von ihrem geistgewirkten Ursprung der Bergpredigt fallt
es Koch leicht, eine Konvergenz in der Entwicklung des paganen Staates und der
hellenisierten und romanisierten Kirche zu konstruieren. Ganz den nationalisti-
schen Vorstellungen am Vorabend des Ersten Weltkrieges verhaftet, nimmt der
Autor an, der Henotheismus in Form des Sol- und Mithraskultes und der christ-
liche Monotheismus seien im Verlauf des 2. und 3. Jahrhunderts an die Stelle des
»nationalpatriotischen Bewusstseins“® getreten und hitten allmihlich dem r6-
mischen Staat als Legitimationsbasis gedient. Von daher miissen die Christen-
verfolgungen unter der Tetrarchie dem Autor als anachronistisch erscheinen.
War es daher nur konsequent und lag es in der Logik der geschichtlichen
Entwicklung, wenn Constantin ,lediglich aus kalter politischer Berechnung“**

AR 6m. 13.

* Tertullian, Apologeticum 18,4.

* Origines, Contra Celsum 2,30; dt. von P. Kogtscuau, BKV, Bd. 52 (Miinchen 1926) 144 ff,
* M. von Sardes, Fragmente einer Apologie an Marcus Aurelius; vgl. Eusestus, Historia
ecclesiastica (Anm. 26) IV, 26.

7 Zur Bewertung Constantins im Kampf um die kirchengeschichtliche Deutungshoheit im
konfessionellen Zeitalter vgl. IRMscHER (Anm. 9); VIAN (Anm. 4); C. WieNeR, Imitatio Con-
stantini, in: J. OswaLp SJ/R. Haus (Hgg.), Jesuitica (Miinchen 2001) 155-183, bes. 165;
R. WimmER, Constantinus redivivus, in: H. Zeman (Hg.), Die ésterreichische Literatur: Thr
Profil von den Anfingen im Mittelalter bis ins 18. Jahrhundert, Teil 2 (Graz 1986) 1093-1116;
vgl. A. DEmanDT, Die Spitantike (Miinchen 1989) 80; S. Epp, Konstantinszyklen in Rom.
Die pipstliche Interpretation der Geschichte Konstantins des Groflen bis zur Gegenreforma-
tion (Miinchen 1988).
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dhnlich wie Henri IV. und Napoleon I. handelte? Unter kritischem Bezug auf
Jakob Burckhardts Deutungsparadigma, das Koch ,,al:n’loristlsch“"5 nennt, will
er bei Constantins Konversion religiése Motive nicht ganz in Abrede stellen.
Gleichwohl konzediert Koch Burckhardt, dass Constantin die Religion wihlte,
die am erfolgreichsten war und dass er sie damit fiir seine politischen Zwecke
instrumentalisierte. Der Autor interpretiert die von Eusebius von Caeserea
tiberlieferte Kreuzesvision® so, dass Constantin kurz vor seinem Tode im Riick-
blick eine natiirliche Sonnenerscheinung als Kreuzzeichen mit der Aufforderung
»Damit siege“ gedeutet habe. Mit der Inschrift am Constantinsbogen Instinctu
Divinitatis konnte der Kaiser, so Koch, nur den Christengott meinen, dem er den
Sieg zu verdanken habe. Das Heften des Christus-Monogramms auf die Schilde
riickt der Autor in die Nahe der Zauberei. Folgt man Koch, so lief Constantin
seine personliche Landknechtsreligiositit nach dem Sieg tiber Licinius hinter
sich und rang sich zu einem spirituell gelduterten Glauben durch. Wiederum
war es staatspolitisches Kalkil, das Constantin dem Heidentum gegeniiber
schonend auftreten lief}, wie Koch nicht genug betonen kann, in der richtigen
Annahme, die paganen Kulte wiirden sich von selbst auflésen.

Im Anschluss an Alfred Loisy (1857-1940), einem der Hauptvertreter des
franzosischen Modernismus® meint Koch konstatieren zu miissen: ,Was sich
schliefilich durchsetzte, war nicht das Evangelium Jesu, nicht das Christentum
Christ, nicht die Religion des Geistes und der Kraft, nicht der geistige Gottes-
dienst, nicht die Freiheit der Kinder Gottes, sondern die Kirche, ... eine Mi-
schung von Evangelium und Philosophie, Christentum und Paganismus, Mono-
theismus und Polytheismus, eine Religion des Buchstabens und menschlicher
Schwiche, ein sinnlich-materieller Kult, Autoritit und Hierarchie — eine Religi-
on, wie sie der Bevolkerung des untergehenden Reiches und der ausgehenden
Antike zusagte“®. Daran hitten auch die Montanisten und spiter die Anacho-
reten nichts andern konnen. Gegen diverse, besonders von Frankreich ausgehen-
de Hypothesen von der Orientalisierung Roms und des Westens® behauptet
Koch: ,Gesiegt hat also im Westen wie im Osten nicht Nazareth, nicht Golgot-
ha, sondern Rom, das Imperium Romanum, das im Osten durch das Kaisertum,
im Westen durch das Papsttum Leib und Seele der Untertanen zu beherrschen
fortfuhr<?.

Indem Koch in Papst Pius X. die Restauration des ,réomischen Cisar“’' sah
und das vermeintliche Kirchenstaatstum seiner Zeit bekimpfen zu miissen

% KocH (Anm. 22) 17.

% Vegl. Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) I, 28-29.

¢ A. Loisy, Evangile et I'Eglise (Paris 1902).
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nisten Ernst Michel (1889-1964) (vgl. ebd. 553) und Otto Sickenberger (1867-1945) (vgl. ebd.
263) diese Entfremdungsthese verteidigt.

® E.RENAN, Marc Auréle et la fin du monde antique (Paris 1882); zur Orientalisierungs-
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" KocH (Anm. 22) ibidem.
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glaubte, projizierte er zeitgenéssische Ideologeme in die Geschichte der Con-
stantinischen Wende. Ausgehend von seinem privatistischen Glaubensverstind-
nis, in der Parallelisierung von Papsttum und Imperium Romanum, geprigt von
seinem ,modernistischen® antirémischen Affekt und seiner kulturprotestan-
tisch und kulturpessimistisch motivierten Trennung von Geist und Macht wie
in seinem Impetus gegen die auch in der Historiografie noch weitgehend abqua-
lifizierte Spitantike kann Koch nur die Entwicklung des stetigen Abstiegs der
Kirche von ihren vermeintlichen Urspriingen sehen.

Aus seiner so verstandenen geschichtlichen Erkenntnis will Koch die Entwir-
rung des ,,constantinischen Knoten(s)“’ als Handlungsnorm ableiten. Die Kir-
che miisse in Erinnerung an ihre Urspriinge das morsch gewordene constanti-
nische Kirchentum aufgeben und die miindig gewordenen Kulturnationen in
ihre Freiheit entlassen. In der Entwicklungslogik seiner Ideologie und vor dem
Hintergrund des bis zum II. Vaticanum (1962-1965) weiter schwelenden Streits
um den ,,Modernismus® lag begriindet, dass Koch in seinem Buch ~Rosenberg
und die Bibel“”* von 1935, dhnlich wie bereits der Gnostiker Marcion im 2. Jahr-
hundert und spiter Harnack, die Lésung der Kirche von der angeblichen Fessel
des Alten Testaments™ forderte. Koch ging so weit, dass er die ,,Erlosung® von
der constantinischen Ordnung im NS-Regime sah”.

In dieselbe Richtung, freilich mit deutlichen Varianten, geht die Deutungs-
perspektive des Freiburger klassischen Philologen Eduard Schwartz (1858-
1940), der in fiinf Vortrigen vor dem Freien Deutschen Hochstift in Frankfurt
am Main das interdependente Verhiltnis von Religion und Politik in der Wende
Constantins beleuchtet’. Ausgangspunkt seiner Darstellung ist die Frage, wie
sich die Verbindung mit dem kaiserlichen Staat fiir die Kirche auswirkte. Der
Autor erkennt in der von ihm so bezeichneten constantinischen ,Revolution®,
welche die Gemeinde der Heiligen beseitigte, die Weichenstellung fiir das bis in
seine Gegenwart wirkende enge Bezichungsgeflecht zwischen Staat und Kirche,
profaner Welt und Religion im orthodoxen Osten ebenso wie im lateinischen
Westen.

Im ersten Vortrag behandelt Schwartz zunichst die politische Geschichte des
Imperium Romanum. Trotz deutlicher Auflésungstendenzen unter den Sol-
datenkaisern habe Diocletian mit seinen restaurativen Reformen das Reich wie-
der stabilisiert. Dementsprechend sieht Schwartz die welthistorische Zisur in
der revolutioniren Politik Constantins.

Ahnlich wie Koch kritisiert Schwartz in seiner Tour d’horizon die Institu-
tionalisierung des Christentums in Form der rechtlich verfassten Machtkirche,
die angeblich ihre Anfinge als Geistkirche mehr und mehr hinter sich gelassen

72 KocH (Anm. 22) 43.

7 H. KocH, Rosenberg und die Bibel (Leipzig 1935).

7 KocH (Anm. 73) 44{.

7 M. EDER, Eine modernere Gestalt des Christentums kann fiir uns nur eine deutschere Ge-
stalt sein, in: Worr (Anm. 50) 323-343, bes. 343; D. Burkarn, Hiresie und Mythos des
20. Jahrhunderts (Paderborn 2005) 203-206; Weiss (Anm. 50) 343,
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habe. Er uibersieht aber, dass gerade der ,monarchische Episkopat“’” der dezi-
dierte Gegenpol gegen den in die Kirche eindringenden Gnostizismus war: Er
wurde zum Garanten der in der apostolischen Succession tradierten Lehre, der
paradosis. In diesem Kapitel bildete die Kirche den Kanon der Schriften. Analog
zu Harnack” und zu Walter Bauer” unterstellt der Autor, dass die den Kanon
begriindende Autoritit keine iiberlieferte, sondern eine rechtliche® gewesen sei.
Die von den Bischofen geleiteten Gemeinden wurden, so Schwartz, nur durch
die Idee der katholischen Universalkirche, der Organisation ihres Klerus und
ihrer Liturgie zusammengehalten. Die legitimierende Funktion, welche die com-
munio der einzelnen Bischofe untereinander und aufgrund der Petrustradition
mit dem Bischof von Rom stiftete, iibersieht Schwartz.

Im zweiten Vortrag werden die Christenverfolgungen als Kampf zwischen
dem rémischen Staat und der christlichen Kirche dargestellt. Diese habe sich
noch vor den Verfolgungen durch Decius und Diocletian mit dem heidnischen
Kultus arrangiert und dieser mit der Kirche. In der Kontroverse um die lapsi
behielten, so Schwartz, die Laxisten um Papst Cornelius (251-253) aus Oppor-
tunititsgriinden die Oberhand: Der dauerhafte Ausschluss der lapsi hitte die
Kirche allzu sehr in der Auseinandersetzung mit dem Staat geschwicht. Gallie-
nus leitete dann mit der Restitution der konfizierten christlichen Cémeterien
eine Wende ein, Aurelian entschied im Streit um den Bischof Paulus von Samo-
sata: Die Kirche konnte nunmehr als Grofimacht, im 3. Jahrhundert autonom
geworden, den Kaisern Konzessionen abtrotzen, wenn man dem Autor folgt.
Die Christenverfolgung, zu der sich, nach Schwartz, Diocletian durch Aurelian
~gedringt sah, erscheint ihm daher von Anfang an zum Misserfolg verurteilt
gewesen zu sein, da sie gegen alle Zeittendenzen die Restauration des altromi-
schen Kults intendierte.

Schwartz qualifiziert im dritten Vortrag die ,, Konstitution“ von Mailand von
313. Vor dem Hintergrund des Kampfes gegen Maxentius, den Constantin nach
Meinung Kochs nicht fithrte, um die Christen zu befreien, bezeichnet der Autor
dhnlich wie Koch die Textiiberlieferung des Lucius Caelius Firmianus Lactanti-
us und des Eusebius von Caesarea (264/65-339/40) iiber die Kreuzesvision als
Legenden, die der Kaiser ex post bildete — mit freilich grofler geschichtlicher
Wirksamkeit.

Im Bekenntnis Constantins zum christlichen Glauben, sichtbar geworden in
der Monumentalstatue des Kaisers, sieht der Autor eine Herausforderung der
paganen Eliten Roms. Diese Tatsache widerlege alle Vermutungen, Constantin
sei ein Heuchler gewesen. In der Tradition von Burckhardts Deutungsparadig-
ma funktionalisiert Schwartz diese Konversion: Um die Universalmonarchie an
Stelle der zerbrochenen Tetrarchie zu etablieren, musste Constantin die siegrei-

7 ScHWARTZ (Anm. 23) 25
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che Kirche in seine Pline einbezichen, indem er sie mit dem Status eines Rechts-
subjekts ausstattete und zur Reichskirche erhob. Die in der ,Konstitution® von
Mailand 313 von ihm und Licinius der Kirche gewihrte restitutio in integrum
vermittelte dem Christentum den Primat unter den Religionen und driingte die
paganen Kulte in einen ,allgemeinen Theismus“*'. Auf den Synoden von Rom
313 und Arles 314 taktierte der Kaiser, in dieser Perspektive, nach dem Prinzip
des divide et impera, um die Einheit der ,Katholizitit“** der Reichskirche wie-
der zu gewinnen. Wenn Constantin gegeniiber Schismatikern duldsam war,
dann nur aus taktischen Motiven. So sah er im Falle der von Donatisten besetz-
ten Basilika in Cirta 330 keine Gefahr fiir die Reichskirche und tolerierte sie.
Schwartz konstruiert unter Berufung auf die politische Theologie des Eusebius
einen engen Zusammenhang zwischen dem christlichen Monotheismus und der
katholischen Kirche einerseits und der constantinischen Monokratie anderer-
seits, die sich so verstand, dass sie in einem heilsgeschichtlichen Auftrag zu
handeln hatte. Wenn Constantin gleichwohl von gewaltsamen Bekehrungen
absah, bewegte ihn wiederum politisches Kalkiil hierzu: ,Die Kirche sollte
wissen, dass er ihr nur so viel gab, wie er wollte, und die Heiden fiihlten, dass
nur seine Gnade sie noch schonte“®.

Der 4. Vortrag Schwartz’ beschiftigt sich vornehmlich mit christologischen
Diskursen wie die des Clemens Alexandrinus (gest. um 212), des Origines mit
seiner Lehre von der Priexistenz des logos Christus, des Monarchianismus und
des Sabellianismus, der Lucianisten und Melitianer und der Theologie des Arius.
Vor diesem dogmengeschichtlichen Hintergrund sieht Schwartz in der Interven-
tion des Kaisers auf dem Konzil von Nicaea 325 die Verhinderung eines kirchli-
chen Schismas und damit die Bewahrung der dogmatischen und institutionellen
Einheit der Reichskirche aus Griinden der Staatsraison, wie Schwartz im 5. Vor-
trag ausfiihrt. Danach bestimmte Constantin nicht nur den Ablauf des Konzils,
sondern dringte auf eine Glaubensformel, um die Reichskirche ,gegen alle An-
griffe zu verteidigen und der Universalmonarchie in der universalen Kirche ein
den gottlichen Segen verbiirgendes Palladium zu sichern“®. Wihrend die vor-
constantinische Kirche laut Schwartz ihre ideelle Einheit ohne theologische
Form bewahrte, indem sie, geistgewirkt wie sie war, Dissonanzen in sich aus- .
zugleichen vermochte, so lief§ die constantinische Reichskirche ,auf der Hohe
ihrer Triumphe sich von dem Weltherrscher die Formel auflegen ... die ihre
Universalitit in die Universalitit seines Despotismus einfiigte*®.

In der vom Konzil beschlossenen Homoousios-Formel sicht denn Schwartz
nicht nur das Resultat der Intervention Constantins und des Bischofs von Cor-
doba, Ossius, sondern den Ausdruck des ,,monarchianischen Widerstrebens des
vulgiren Gemeindebewusstseins gegen die spekulativen Konstruktionen der

1 ScuwarTZ (Anm. 23) 73.
2 ScHWARTZ (Anm. 23) 86.
# ScHWARTZ (Anm. 23) 96.
# ScuHwarTz (Anm. 23) 137.
% ScHwARTZ (Anm. 23) 138.
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origenistischen Theologie“*. Um der Einheit der Kirche willen habe Constantin
dem Konzil nicht gestattet, die unbestimmte Homoousios-Formel authentisch
zu interpretieren. Indem der Kaiser diese Formel mit Gesetzeskraft ausstattet,
traf er, so der Autor, den ,Lebensnerv“? der Kirche. Im Institutionsgefiige der
Kirche gewannen die Metropoliten mit ihren Kirchenprovinzen gegeniiber den
Bischofen an Macht, wenn es darum ging, dogmatische Formeln zu normieren.
Resiimierend in Hegelscher Geschichtsphilosophie sieht Schwartz als Resultat
des Konzils von Nicaea, ,,dass die constantinische Universalmonarchie die Kir-
che anerkannt und sie dadurch in einer Weise ihrer Freiheit beraubt, wie keine
Zwangsmafiregel es je gekonnt hitte*.

In Verkennung des Kampfes der Kirche um ihre Libertas unter den Nach-
folgern Constantins und wohl im Hinblick auf den eben erst beendeten Kultur-
kampf wirft ihr Schwartz einen blinden Fleck in ithrem kulturellen Gedichtnis
vor, da sie nicht nur keine Kritik an der constantinischen Reichskirche aufkom-
men lasse, sondern in Constantin den Befreier von vorangegangener Unterdrii-
ckung und den Garanten ihrer Einheit sihe.

Schwartz beschiftigt sich im Verlaufe seines weiteren Vortrages mit der Re-
zeptionsgeschichte der Homoousios-Formel, den Kontroversen zwischen Atha-
nasius Alexandrinus mit Arius und den Interventionen des Kaisers. Ahnlich wie
Koch stellt Schwartz mit seiner antiinstitutionalistischen Rhetorik die constanti-
nische ,Revolution® nicht nur als Beginn der Entfremdung der Kirche von ihren
apostolischen Urspriingen, sondern auch mit der kaiserlichen Normierung von
Glaubensformeln die weitere Verrechtlichung der kirchlichen Organisation als
Abkehr vom Ideal der Geistkirche dar. In der Dichotomie von lebendigem
Glauben und institutionellen Normen, von Leben und Urspriinglichkeit einer-
seits, Organisation und sophistischer Rationalisierung andererseits kommt das
zeitbedingte kulturpessimistische Ressentiment des Autors zum Ausdruck und
verbindet thn mit Zeitgenossen, die in der Lebensphilosophie Friedrich Nietz-
sches® (1844-1900) und im Vitalismus Henri Bergsons®™ (1859—-1941) einen Aus-
bruch aus der verwalteten Welt wagen und den vermeintlich institutionalisierten
toten Glauben in Regression zu den Urspriingen iberwinden wollten.

Erst Franz Joseph Délger (1879-1940) mit seiner Forschungsgruppe am Col-
legio Teutonico in Rom?® gelang es unter Ausnutzung signifikanter Synergie-
effekte 1913 anlisslich der 16. Zentenarfeiern zum ,Edikt von Mailand®, die
Constantinische Wende aus der Klammer konfessioneller Funktionalisierungen
zu befreien, das Deutungsparadigma Jakob Burckhardts zu tiberwinden, mit
neuen Fragestellungen und Methoden quellenfundierte Resultate zu erzielen

% ScHwARTZ (Anm. 23) 140.

¥ ScHwaRTZ (Anm. 23) 142.

% ScHWARTZ (Anm. 23) 148; ihnlich trotz positiver Wiirdigung T. BrieGer, Constantin der
Grofle als Religionspolitiker (Gotha 1880); vgl. hierzu die Rezension von H. Grisar in:
ZKTh (1882) 554-562.

% Vgl. zu Friedrich Nietzsche: R. Sarranskr, Friedrich Nietzsche (Miinchen 2000).

% H. BErRGsoN, L’évolution créatrice (Paris 71911).

" Vgl. Anm. 24.
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und der weiteren Erforschung des Themas nicht nur eine wissenschaftlich iiber-
priifbare Perspektive, sondern Constantin einen von Instrumentalisierungen ge-
reinigten Ort in der 6ffentlichen Geschichtskultur zu erméglichen.

3. Die Constantinische Wende aus christlicher Motivation
und ihr ordnungspolitischer Rahmen

Franz Joseph Délger”, geboren am 18. Oktober 1879 im mainfrinkischen
Sulzbach studierte an der Universitit Wiirzburg Theologie bei Heinrich Joseph
Denzinger (1819-1883), Joseph Hergenrother (1824-1890), Sebastian Merkle
(1862-1945) u. a. Friih suchte er, vermutlich beeinflusst durch die Jesuitentheolo-
gen der Romischen Schule am Collegium Romanum? und durch Hartmann Gri-
sar S] (1845-1932)*, nicht so sehr in der Neuscholastik als vielmehr in der Pa-
trologie nach einem festen dogmatischen Fundament und tiber die Rezeption der
verstehenden historischen Methode einen Ausgleich zwischen Dogma und Wis-
senschaft, um den in den Geisteswissenschaften dominierenden wertrelativisti-
schen und destruierenden Historismus zu iiberwinden®. In Auseinandersetzung
mit Harnacks dogmenhistorischen Fragestellungen und seinem Paradigma von
der Hellenisierung des Christentums bearbeitete Délger in seiner 1905 erschie-
nen Dissertation das Sakrament der Firmung unter dogmatischen Aspekten. Ein
Forschungsaufenthalt in Rom 1904/05 machte ihn mit dem Griinder und Rektor
des Priesterkollegiums am Campo Santo Teutonico, Anton de Waal (1837-

? Vgl. zur Vita Dolgers E. Dassmann, Artikel: Dolger, F J., in: LThK, Bd.3 (*1995)
Sp. 304£; T. KLAUSER, Franz Joseph Délger 1879-1940. Sein Leben und sein Forschungspro-
gramm ,, Antike und Christentum® (= Jb. f. Antike und Christentum, Erg.-Bd. 7) (Miinster
1980).

? W. Kasper, Die Lehre von der Tradition in der Rémischen Schule (Freiburg/Br. 1962);
K. H. NeureLD S], Jesuitentheologie im 19. und 20. Jahrhundert, in: M. Stevernicu SJ/
G. Switek S] (Hgg.), Ignatianisch. Eigenart und Methode der Gesellschaft Jesu (Freiburg/
Br. 1990) 425-443; pERs., Rémische Schule, in: Gregorianum 63 (1982) 677-699; F. ScHNA-
BEL, Deutsche Geschichte im 19. Jahrhundert, Bd. IV (Freiburg/Br. 1955) 2521, 265.

* Vgl. H. Grasar §], Selbstdarstellung, in: E. Stanct. (Hg.), Die Religionswissenschaft der
Gegenwart in Selbstdarstellungen, Bd. II1 (Leipzig 1927) 36-56; DERS., Ein Anlicgen der ka-
tholischen Geschichtskritik, in: Akten des 5. internationalen Kongresses katholischer Ge-
lehrter zu Miinchen (Miinchen 1901) 33-142; DERs., Rom beim Ausgang der antiken Welt
(Freiburg/Br. 1898); zu Constantin DERs., Besprechung von Jacob Burckhardt: Die Zeit Con-
stantins (Leipzig *1880) und von T. BRIEGER, Constantin der Grofie als Religionspolitiker, in:
Innsbrucker Zeitschrift fiir katholische Theologie VI (1882) 554-562; DERs., Die vorgeb-
lichen Beweise gegen die Christlichkeit Constantins des Grofien, in: ebd. 585-607; vgl. K1au-
SER (Anm. 92) 36; tendenzids und spekulativ C. WeBeR, Kirchengeschichte. Zensur und
Selbstzensur (Kéln 1984) 95-100; neuere Wiirdigung Grisars bei H. FeLp, Ignatius von
Loyola (Kéln, Weimar, Wien 2006) 307—309.

” G. ScHOLLGEN, Franz Joseph Délger und die Entstehung seines Forschungsprogramms,
in: JAC 36 (1993) 7-23.
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1917)%, und mit fihrenden Forschern der noch jungen Christlichen Archiologie,
wie Joseph Wilpert (1857-1944)%, damals Mitglied der Pontificia Commissione
di Archeologia sacra, ab 1926 Professor an dem von Papst Pius XI. 1925 gegriin-
deten Pontificio Istituto di Archeologia cristiana und Giovanni Battista de Rossi,
dem Begriinder des Faches (1822-1894) bekannt®. Er besuchte Kurse am Ar-
chiologischen Institut des Deutschen Reiches auf dem romischen Kapitol” und
sammelte archiologische Zeugnisse zu den frithchristlichen Sakramenten.

Seine Habilitationsschrift zum Taufexorzismus 1906 stand weniger unter dog-
men- als vielmehr unter innovativen kulturgeschichtlichen Fragestellungen, die
nicht ohne Widerspruch in seiner Fakultit blieben.

Die Einladung seines romischen Mentors de Waal auf einen Freiplatz am
Kollegium am Campo Santo nutzte Dolger, um eine vielfaltige Forschungsakti-
vitat im synergetischen Netzwerk des dortigen Kollegiums und der 1876 ge-
grindeten Gorres-Gesellschaft zur Pflege der Wissenschaft im katholischen
Deutschland zu entfalten'®. Resultate dieser Aktivititen sind seine 1910 erschie-
nenen Studien zum christlichen Fischsymbol und das erwihnte opus magnum
zur Constantinischen Wende 1913. Auf dem Extraordinariat fiir Vergleichende
Religionswissenschaft lehrte er an der Universitit Miinster 1913-1927 und be-
griindete seinen Ruf als Altertumswissenschaftler weit Gber die Grenzen der
Theologischen Fakultit hinaus, so dass er am renommierten Institut der War-
burg Stiftung im Winter 1923/24 einen Vortrag zum Thema ,Gladiatorenblut
und Martyrerblut® halten konnte. Nach einem Intermezzo als Nachfolger des
Kirchenhistorikers Joseph Wittig (1879-1940) in Breslau lehrte er 1929-1940 als
Ordinarius an der Universitat Bonn, wo er einen groflen Schulerkreis u.a. Karl
Baus, Bernhard Kouting (1910-1996), Theodor Klauser (1894-1984) um sich
versammelte. Bereits am Ende seiner Breslauer Lehrtatigkeit konnten die ersten
Hefte der von ihm begriindeten Vierteljahresschrift ,,Antike und Christentum*
erscheinen. Nicht nur ein betrichtliches Oeuvre von annihernd 200 Titel hin-
terlisst Ddlger. Uber seinen Tod hinaus wirkt er weiter in dem von ihm angesto-
flenen ,Reallexikon fiir Antike und Christentum“'® und sicherlich auch in dem
in seinem Geiste konzipierten ,,Jahrbuch fiir Antike und Christentum® ab 1958,
da seine Fragen nach der Inkulturation des Christentums in die hellenistisch-r6-
mische Kultur nicht so sehr im Sinne einer unilateralen Hellenisierung, sondern

% Vgl. E. GOLLER, Anton de Waal, in: Hochland 10 (1912/1913) 362-365.

7 Vgl. S. Hemp, Der christliche Archdologe Joseph Wilpert und das Rémische Institut der
Gorres-Gesellschaft, in: RQ 101 (2006) 4-49; R. SOrR1ES, Joseph Wilpert (1857-1944). Ein
Leben im Dienste der christlichen Archiologie (Wiirzburg 1998).

% Vgl. E. Garz (Hg.) Hundert Jahre Deutsches Priesterkolleg am Campo Santo Teutonico
1876-1976 (= 35. Suppl -Bd. RQ) (Rom 1977); DERS., Das Rémische Institut der Gorres-Ge-
sellschaft 1888-1988, in: RQ) 83 (1988) 3-18; S. HE[D Forscherleben im Dienst der Christ-
lichen Archiologie, in: Osservatore Romano. Wochenausgabe in deutscher Sprache, Nr. 24
vom 17.06.2005, 6; KLAUSER (Anm. 92) 34-37.

# Vel. G. MAURER, Preuflen am Tarpejischen Felsen (Regensburg 2005).

% Vel Hep (Anm. 97) 6.

o1 Vgl. E. DassmanN (Hg.), Das Reallexikon fiir Antike und Christentum und das E. J. Dél-
ger-Institut in Bonn (Stuttgart 1994).
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in dem interdependenter Kommunikationsvorginge zwischen paganer Kultur
und christlichem Glauben von ungebrochener geschichtswissenschaftlicher
und theologischer Aktualitat sind'®.

3.1. Die Forschungsdiskurse Franz Joseph Délgers und seiner Mitarbeiter

Dolger dachte an eine zweibindige Festschrift zum Goldenen Priesterjubili-
um fiir de Waal. Der Breslauer Kirchenhistoriker Franz Xaver Seppelt (1888
1956) versammelte im ersten Band Beitrige zur gesamten Kirchengeschichte!®;
er selbst gab in dem folgenden Band Artikel zum Constantin-Jahr 1913 heraus.
Dabei konzipierte er die Festschrift so, dass die religiésen Bewegungen in ihrem
Zentrum stehen sollten, in deren Kontext die Personlichkeit und das Handeln
Constantins zu sehen sei. Da er aber befiirchtete, die entsprechenden Experten
aus dem Kreis der ehemaligen Stipendiaten des Kollegiums am Campo Santo als
Mitarbeiter nicht finden zu kénnen, verfertigte er selbst vorsorglich einzelne
Beitrage zur Religionsgeschichte des 3. und 4. Jahrhunderts wie ,Konstantin
als Drachentéter am Kaiserpalast von Konstantinopel®, ,Konstantin und der
Sonnenkult der Spatantike®, ,Soldatengebet und Fahneneid im Zeitalter Kon-
stantins, ,Konstantin und das heidnische Mysterienwesen®, ,Lactantius und
das Kreuzelement auf den Schilden der Konstantinischen Armee® und ,Laba-
rum und Kreuz“'*. Délger gedachte seine auf Vorrat abgefassten Beitrige frist-
gerecht gesondert in der Reihe von E. Drerup, H. Grimme, Hans-Peter Kirsch
herausgegebenen ,Studien zur Geschichte und Kultur des Altertums® zu ver-
offentlichen. Gleichwohl kam es nie zu einer Publikation dieser Beitrige'®.

Zu dem schliefflich 1913 de Waal gewidmeten Festband, der als XIX. Supple-
mentheft der von ihm 1887 gegriindeten Rémischen Quartalschrift erschien,
koordinierte Dolger die Beitriage der Mitarbeiter, die alle mit dem Campo Santo
in Verbindung standen, und verfasste den Schlussbeitrag zur Taufe Constantins
selbst. Als Herausgeber konnte er so das Potential unter der Synergie dieses
rémischen Forschungsinstitutes bestens nutzen. Er schaltete auf dem Titelbild
des Bandes ein Bild der 326 in Konstantinopel geprigten Miinze ein, welche die
Legende spes publica und das Labarum zeigt, das den Drachen durchbohrt. Als
Dedikant tritt in der Widmung das 1879 gegriindete Collegium cultorum marty-

12 Vgl. GRILLMEIER (Anm. 16); R. von HaeHLING (Hg.), Griechische Mythologie und frii-
hes Christentum (Darmstadt 2004); RAHNER (Anm. 16); neuerdings Papst Benedikt XVI.,
Glaube, Vernunft und Universitit. Erinnerungen und Reflexionen. Ansprache in der Univer-
sitdit Regensburg am 12.09.2006, in: Osservatore Romano, Wochenausgabe Nr. 38 vom
22.09.2006, 8f.

' E X. Seppert (Hg.), Kirchengeschichtliche Festgabe (Freiburg/Br. 1913); vgl. KLauser
(Anm. 92) 44.

1% DOLGER (Anm. 24) Vorwort VIL

1% Auskunft von Prof. Dr. Ernst Dassmann, E J. Délger-Institut, Bonn, vom 16. Februar
2004 und von Prof. Dr. Stefan Heid, Pontificio Istituto di Archeologia Cristiana, Rom, vom
22, Mirz 2005.
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rum auf, dem alle Stipendiaten des Campo Santo angehorten. Erster Magister
war de Rossi, sein erster Nachfolger de Waal.

Auf den ersten Blick erschienen die einzelnen Beitrage als disparates, durch
kein tibergreifendes Ordnungskonzept miteinander verbundenes Florilegium':
Den Auftakt macht der damalige Privatdozent an der Universitit Freiburg im
Breisgau Engelbert Krebs (1881-1950) mit seiner Untersuchung zu den ,,Reli-
gionen im Romerreich zu Beginn des vierten Jahrhunderts“. Zur Rechtsqualitat
und geschichtlichen Reichweite des Toleranzreskripts von Mailand 313 erfolgt
ein Beitrag von Joseph Wittig (1879-1949), der damals a.o. Professor an der
Universitit Breslau war. Alfons Miiller, Studienprifekt in Rottweil, beschiftigt
sich mit ,, Lactantius , De mortibus persecutorum* oder die Beurteilung der Chris-
tenverfolgungen im Lichte des Mailander Toleranzreskriptes vom Jahre 313“. Es
schliefen sich die Beitrige von Frane Buli¢ (1846-1934), Direktor des Archio-
logischen Museums in Split, ,,S. Felice Martire di Salona sotto Diocleziano® und
von P. Johannes Maria Pfittisch OSB, Rektor des Gymnasiums in Ettal, ,Die
Rede Konstantins an die Versammlung der Heiligen® an. Mit der ,,Frage nach
der Existenz von nicaanischen Synodalprotokollen® beschiftigt sich Alfred Wi-
kenhauser (1883-1960), Professor fir neutestamentliche Exegese in Wiirzburg
und Freiburg im Breisgau.

Auf den militdrgeschichtlichen Beitrag ,,Konstantin der Grofie als Feldherr®
von Generalleutnant Karl Ritter von Landmann, Miinchen, auf den nicht weiter
eingegangen werden soll, folgen archiologische Studien von Erich Becker
(1904-1994), Studieninspektor in Naumburg am Quets, ,,Protest gegen den Kai-
serkult und Verherrlichung des Sieges am Pons Milvius in der altchristlichen
Kunst der konstantinischen Zeit®, von Josef Leufkens ,Der Triumphbogen
Konstantins“, von Anton Baumstark (1872-1948), Professor u.a. fiir Verglei-
chende Liturgiewissenschaft, spiter Arabisch und Islamkunde, zuletzt in Miins-
ter, ,Konstantiniana aus syrischer Kunst und Liturgie“, von Johann Georg,
Herzog zu Sachsen (1869-1938) ,Konstantin der Grofle und die hl. Helena in
der Kunst des christlichen Orients®, von Fritz Witte, Konservator des Schniit-
gen-Museums Kéln, ,Die Kolossalstatue Konstantins des Grofien in der Vor-
halle von S. Giovanni in Laterano®, von Heinrich Swoboda (1861-1923), Pasto-
raltheologe an der Universitit Wien, zum ,Bronzemonogramm Christi aus
Aquileia®, von Joseph Wilpert, Campo Santo, Rom, ,,Die Malereien der Grab-
kammer des Trebius Justus aus dem Ende der konstantinischen Zeit“, zum sel-
ben Thema von Orazio Marucchi, Professor fiir Christliche Archiologie in Rom
1l singolare cubiculo di Trebio Giusto spiegato nelle sue pitture e nelle sue
iscrizioni come appartenente ad una setta cristiana eretica di derivazione egizia-
na“, von Johann Peter Kirsch (1861-1941), damals Professor fiir Patrologie und
Christliche Archiologie an der Universitat Fribourg, Schweiz, 1880-1890 Leiter
des 1888 gegriindeten Rémischen Institutes der Gérres-Gesellschaft und 1925

1 Vgl. K. Nowak, Der erste christliche Kaiser, in: MUHLENBERG (Anm. 42) 186-233, bes.
210-212: Das abschitzige Urteil zum Werk Délgers und seiner Mitarbeiter ist nicht gerecht-
fertigt.
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im Auftrag des Papstes Pius XI. Griinder des Pontificio Istituto di Archeologia
Cristiana, ,,Die romischen Titelkirchen zur Zeit Konstantins des Groflen®, von
Max Schwarz, Passau, ,Das Stilprinzip der altchristlichen Architektur®, von
Joseph Strzygowski (1862-1941), Professor fiir Kunstwissenschaft an der Uni-
versitit Wien, ,Die Bedeutung der Griindung Konstantinopels fiir die Entwick-
lung der christlichen Kunst“ und abschlieflend Délgers bereits erwihnte Unter-
suchung ,Die Taufe Konstantins und ihre Probleme®.
Die Einzelbeitrige zu den vielfiltigen Themen werden zusammengehalten
durch sechs ihnen zugrunde liegende Fragestellungen und Themenkomplexe:
1. Die religionsgeschichtlichen Bedingungen der Constantinischen Wende
2. Kreuzesvision und Labarum
3. Die Konversion Constantins
4. Die rechtshistorische Qualitit des Mailander Reskripts 313 im ordnungspoli-
tischen Handlungsrahmen: ius publicum'” und munus principis
5. Die Christianisierungspolitik Constantins
6. Die dsthetische Monumentalisierung der Constantinischen Wende

3.1.1. Die religionsgeschichtlichen Bedingungen der Constantinischen Wende

Engelbert Krebs, der auch mit Vortrigen im Rahmen der Constantin-Ge-
denkfeiern an die Offentlichkeit trat'®®, lisst die Frage nach der personlichen
Konversion Constantins in der Schwebe. Dieser habe nur den Sieg des Christen-
tums beschleunigt, weil es innerlich tiber die anderen Religionen turmhoch em-
porragte“'®”. Dabei fasst der Autor alle paganen Kulte als Religionen auf, die er
nach geographischen Herkunftsgebieten ordnet, und die in einem Konkurrenz-
verhiltnis zum Christentum gestanden hitten. Davon nimmt er den Synkretis-
mus ,in seiner niedersten und hochsten Form“"?, das Zauberwesen und den
Neuplatonismus aus. Auch dem Judentum misst er eine gesonderte Bedeutung
zu, indem er es nicht auf die Ebene der anderen Religionen des Orients stellen
mochte.

Seine Darstellung verfolgt das Ziel, die Ausgangsthese von der zum Sieg fiih-
renden Uberlegenheit des Christentums iiber die anderen Religionen zu belegen
Im 3. und 4. Jahrhundert siecht Krebs in Griechenland und der griechischen
Okumene die einheimischen und aus Thrakien und dem Orient eingedrungenen
Mysterien noch am Leben, obwohl Constantin gesetzlich Mysterienfeiern, die
Befragung von Orakeln und die Darbringung von Opfern verboten habe!'". Erst

w dig. 1,1,1,2.

105 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 24; Freiburger Bote Nr. 40 1vom 18.02.1913: In
seinem Vortrag vor der Unio Piana vom 14.02.1913 sah Krebs in Constantin ein Werkzeug
Gottes.

® E. Kress, Die Religionen im Rémerreich zu Beginn des vierten Jahrhunderts, in: DOLGER
(Anm. 24) 1-39, hier 2; vgl. DERS., Die missionsgeschichtliche Bedeutung Konstantins des
Groflen, in: ZMW 3 (1913) 177-186.

"% KreBs (Anm. 109) 3

" Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) IV, 25.
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im 5. Jahrhundert seien die paganen Kultstitten zerstort bzw. zu christlichen
Kirchen umgewandelt worden. Das Pantheon griechischer Gotter identifiziert
Krebs im Anschluss an Firmicus Maternus als nichts anderes als personifizierte
menschliche Laster. Daran dndere nichts, dass viele Gebildete nicht mehr an
diese Mythen glaubten, ,sondern sie rationalistisch (fassten) und mysterisch als
Darstellung des Waltens der vergottlichten Natur® 2.

Uber Thrakien, Phrygien und Kappadokien gleitet der Blick Krebs’ nach
Armenien und Persien. Der dort entstandene, dann von den Sassaniden verfolgte
Manichiismus erscheint Krebs als eine expansive, das Imperium Romanum be-
drohende Religion, die wie der Gnostizismus, die Antinomie von Licht und
Dunkelheit, Geist und Materie, Gut und Bose lehrte. Das Verbot dieser Religion
und die Verfolgung ihrer Anhinger durch Diocletian 297 bei gleichzeitiger Dul-
dung der Soldatenreligion'* des Mithraskultes erscheint dem Autor nur kon-
sequent.

Sein Focus konzentriert sich auf Syrien, Phonizien, Agypten, Karthago, Sizi-
lien, die keltischen Vélker und Germanen, auf Rom, dessen Kultur er im An-
schluss an Marcus Terentius Varro (116-27 v. Chr.) funktlonahst]sch als ,Staats-
religion“!"* bezeichnet. Angesichts des Eindringens fremder Kulte, von denen
einige im 3. Jahrhundert Staatskulte wurden wie der Kult um den Sol invictus
Auwrelians, diagnostiziert Krebs, wihrend der Herrschaft der Tetrarchie, den Tod
der romischen Gotter im populus Romanus. Gegentber der ,alten niichternen
Staatsreligion'® bescheinigt der Autor den orientalistischen Kulten Heilsver-
sprechungen und Reinigungsverheiflungen von Siinden und Elend. In fortschrei-
tender Amalgamierung der Kulte entwickelte sich so ein Henotheismus, ohne
dass Krebs diesen Terminus verwendet.

Besonderes Interesse verdient bei ihm der unter die Religionen subsumierte
Neuplatonismus wegen seines Einflusses auf die patristische Literatur. Trotz
seiner Steigerung ins ,,Hypertranszendentale“"'¢ bringt ihn der Autor in Verbin-
dung mit dem Hermetismus und der Zauberei. Krebs wiirdigt den erhabenen
Theismus des Judentums. Gleichwohl fiihrten die ,Verwerfung seines Heilan-
des“'” und die ,,blutigen Kriege, die daraus folgten“!*®, so Krebs, in der Halacha
zu einer kasuistischen Formalisierung seiner Religionsgesetze, ohne dass er
»noch innige Frommigkeit“!"” in der Haggada der Rabbinen in der Nach-Tem-
pel-Ara leugnen will.

Mit dem Ende der Haggada-Schule in Tiberias um 300 sieht Krebs auch das
endgiiltige Ende des gelehrten Talmud-Judentums in Palistina: ,,Die Kraft, eine

12 KrEBS (Anm. 109) 9.

113 KreBs (Anm. 109) 15.
14 KrEBs (Anm. 109) 27.
15 Kress (Anm. 109) 29.
16 KrEBs (Anm. 109) 30.
17 KrREBS (Anm. 109) 33.

18 KrEBs (Anm. 109) ibid.
19 Kress (Anm. 109) ibid.
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Weltreligion zu werden, aber lag seit den Tagen Christi nicht mehr in ihm (im
Judentum, Anmerkung des Verfassers)“'?.

Im Gegensatz zum Judentum und den iibrigen Religionen trat das Christen-
tum ,,mit einem iiberlegenen Gottesbegriff, einer tiberlegenen Sittenlehre, einer
tiberlegenen Erlosungslehre“!? auf den Plan. Unter dieser Pramisse und dank
seiner rechtlich verfassten kirchlichen Organisation lag es fiir Krebs in der Logik
der Entwicklung, dass das Christentum mit dem Kanon seiner Offenbarungs-
schriften die Auseinandersetzung mit den paganen Kulten und Mysterien nur
gewinnen konnte. Ursachlich verantwortlich fir den Ausgang dieses Kampfes
war demnach die Tatsache, dass es den paganen Kulturen nicht gelmgen konnte,
den Monotheismus des Christentums in ihr Gotter-Pantheon zu integrieren.
Umgekehrt sieht der Autor in Auseinandersetzung mit Seeck'” eine Durch-
dringung der paganen Kulturen durch das christliche Ethos, das von person-
licher Wahrhaftigkeit, Liebe, Mannesmut, Tapferkeit, Aufopferung, Demut
und Keuschheit bis hin zum Martyrium geprigt ist. Dem Vorwurf Seecks, Theo-
dor Mommsens (1817-1903)'* und Arséne Dumonts (1849-1909)'* in der Tra-
dition Edward Gibbons (1737-1794)'%, das Christéntum habe zu wenig 6ffent-
liche und wirtschaftliche Tugenden gelehrt und praktiziert, setzt Krebs
kontroverstheologisch das christliche Postulat entgegen, den Nichsten durch
die Tat zu lieben (1. Joh. 3,13-18; 4,20) und das Leben fiir die Brider zu opfern
(ebd. 3,16). Nicht nur die christliche Sittenlehre, sondern auch die Soteriologie
gelten dem Autor als Novum in der Antike: ,Dieser sittliche Charakter des
Erlosungsleidens, dieser Sithnetod fir die Freunde als Beweis hochster Liebe
(Joh. 15,13) das ist etwas, was in den Todes- und Auferstehungserzihlungen
der Heiden schlechthin nichts Verwandtes hat.“'*

Da das Christentum jeden Synkretismus mit den paganen Mythologien ver-
mieden habe und sich nicht in einer Ethik erschopfte, konnte es obsiegen. Zu-
dem konnten die dogmatischen Kontroversen nach Krebs das Christentum nicht
spalten, da die Kirche mit threm Einheitszentrum in Rom dogmatisch und in-
stitutionell gefestigt war. So weist der Autor einerseits aus dogmatischen Griin-
den das liberale Verstandnis von Religion zuriick, das Christentum lasse sich auf
eine geschichtlich erfolgreiche Morallehre reduzieren, verankert aber anderseits
seine Frithgeschichte in der Geistesgeschichte des Neu-Platonismus, von dem
die Vitertheologie wesentliche Impulse rezipiert habe — nicht zuletzt deshalb zu
Recht, da sich das Christentum von Anfang an als in der Geschichte wirkende
Offenbarung Gottes versteht.

120 KrEBS (Anm. 109) 34.

2 KrEBs (Anm. 109) ibid.

2 SEECK, Bd. III (Anm. 21) 205 ff.; vgl. DERS., Die Bekehrung Konstantins (Anm. 21).

15 T. MoMMSEN, Abriss des romischen Staatsrechts (Leipzig 1893) 352-354.

1 A. Dumont, Depopulisation et civilisation (Paris 1890).

12 E. Gieon, The History of the Decline and Fall of the Roman Empire, 6 Bde. (London
1776-1788).

1% KREBS (Anm. 109) 37.
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Der Okzidentalismus Krebs” ist nicht zu tibersehen: Im Anschluss an Johan-
nes Geffcken (1803-1864)'* und Ernest Renan (1823-1892) mit seiner These von
der Orientalisierung des Imperium Romanum' und im Widerspruch zu dem an
der Universitit Wien lehrenden Kunstwissenschaftler Josef Strzygowski (1862
1941), der von der Uberlegenheit der reinrassigen'? Kultur des Orients ausgeht,
sicht der Autor im Sieg des Christentums die Uberlegenheit des christlichen

Okzidents mit seinem Rationalismus ,gegen die Uberwucherung durch orienta-
lische Mystik*!®.

3.1.2. Kreuzesvision und Labarum

Ein erheblicher Teil der wissenschaftlichen Diskussion fokussierte sich 1913
auf die Kreuzesvision Constantins, zu der Johannes B. Authauser, Universitit
Miinchen, ausgewihlte Quellentexte edierte, so u.a. Lactantius De mortibus
persecutorum c. 44, Eusebius von Caesarea Historia ecclesiastica IX, 9, und seine
Vita Constantini, I, 27-31 sowie die Vision an der Donau wihrend des Goten-
krieges aus dem Codex Vaticanus 2048, die Optasia, und die Inschrift am Con-
stantins-Bogen im Rom'™!.

Vor dem Hintergrund der Debatte um die Kreuzesvision Constantins'
nimmt Dolger auf der Generalversammlung der Gorres-Gesellschaft 1912 in
Freiburg im Breisgau in seinem Vortrag vom 9. Oktober ,Kreuz und Laba-
rum“'® Bezug auf Eusebius’ Beschreibung des Labarums im Kontext der reli-
gionsgeschichtlichen Lage 312/313, die er durch den weit verbreiteten Kult des
Sol inwictus und den dadurch favorisierten Henotheismus charakterisiert sieht.
In der Tatsache, dass das Christentum zum Sonnenkult in Widerspruch trat,
sicht der Autor die Bedingung dafiir, dass es die monotheistische Erfillung des
Henotheismus leisten konnte.

Ohne die Genese niher zu beschreiben, sieht er das von Eusebius beschriebene
Labarum durch Monumentaldarstellungen belegt. In der auferen Form tber-
nahm es Formelemente der Heeresstandarten; das Monogramm Christi ent-
stammte nicht paganen Kulten, sondern dem tiblichen Rho-Kiirzel. Gleichwohl
sei, folgt man der Beschreibung des Lactantius (stehendes Kreuz mit durchzoge-
nem Rho), eine Ahnlichkeit mit dem orientalischen Sonnensymbol nicht zu
tibersehen. Damit habe das Symbol in seiner Polyvalenz von Christen und Hei-
den gleichermaflen in Anspruch genommen werden kénnen, was jlingst von

127 J. GEFFCKEN, Aus der Werdezeit des Christentums (Leipzig *1909) 107-126.

128 RENAN (Anm. 69); vgl. DEMANDT (Anm. 69) 260.

22 1. STRZYGOWSKI, Die Bedeutung der Grindung Konstantinopels fir die Entwicklung der
christlichen Kunst, in: DOLGER (Anm. 24) 363376, hier 369.

B0 KreBs (Anm. 109) 38.

1 1. B. AurHAUSER, Konstantins Kreuzesvision in ausgewahlten Texten (Bonn 1912).

132 Vel. H. ScHRORS, Konstantin des Groflen Kreuzeserscheinung (Bonn 1913) 1-5.

13 Zu E J. Dolger, Kreuz und Labarum vgl. Jahresberichte der Gorres-Gesellschaft zur Pfle-
ge der Wissenschaft im katholischen Deutschland fiir das Jahr 1912 (Kéln 1913) 25f.
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Martin Wallraf gezeigt wurde". Délger folgt in seiner Interpretation Ephraim
dem Syrer (ca. 306-373), der nur das Kreuz und das Rho auf dem Labarum sah:
Durch Isopsephie deutete Ephraim das Rho als die Zahl 100, das dem Wort
pontera (Hilfe) entspriche. Das Labarum-Symbol bedeutete demnach: Im
Kreuz ist meine Hilfe. Fiir die Heiden dagegen sei die Botschaft des Symbols,
das auch als Offenbarung eines kaiserlichen Traumes gedeutet werden konnte,
gewesen: Sol ist unsere Hilfe.

Fiir die Christen, so Délger, erwuchs aus diesem Symbol die adoratio crucis.
Gegen Ende der Regierungszeit Constantins sei das Kreuz immer mehr in den
Vordergrund geriickt, so z. B. auf den Aquileia-Miinzen, auf denen zwischen den
Feldzeichen nicht mehr die Standarte, sondern das Kreuz-Symbol abgebildet
war. Mit dem Sieg Constantins iiber Licinius 324 musste der Kult des Sol invictus
der neuen Sonne Christi weichen. In der Logik dieser Entwicklung liegt es fiir
Délger, dass das von Constantin eingefiihrte Sonntagsgebet des Heeres an den
summus Deus von Heiden und Christen gleichermaflen gesprochen werden
konnte und dass mit der Verlegung des Weihnachtsfestes auf den Geburtstag
des Sol am 25. Dezember der Ubergang vom Henotheismus zum christlichen
Monotheismus abgeschlossen war, — eine Deutung, die Hugo Rahner S 1945
durch seine die Synkretismushypothese zuriickweisende Inkarnationstheologie
noch vertiefen sollte™. Der Miinchner Kirchenhistoriker Alois Knépfler (1847
1921) wiederholte in der anschliefenden Diskussion seine These von einer realen
Erscheinung, die Constantin gehabt hitte. Die Constantin-Statue mit dem
Kreuz-Symbol in Rom fiihrte er als Beleg seiner Behauptung an. In der Replik
schloss Délger nicht aus, dass dem Traum in der Antike Realititsgehalt bei-
gemessen wurde.

Délger trat weniger durch eigene Untersuchungen zur Kreuzesvision Con-
stantins hervor als durch Rezensionen zu entsprechender Darstellung, so zur
Studie des Bonner Kirchenhistorikers Heinrich Schrors (1852-1928) zu dieser
Thematik'”. Bei dem anonymen Panegyriker von 313 und bei der Inschrift auf
dem Constantin-Bogen von 315 sicht Schrérs eine Ermutigung zum Kampf und
eine Zusicherung des Sieges durch die ,Erscheinung eines in unbestimmtem
Monotheismus gedachten Gottes“"**, Bei Lactantius™® sieht Schrérs ein iiber
die blofle Ermutigung hinausgehendes Eingreifen Gottes, der den Kaiser im
Traum mahnte, das caeleste signum Dei an den Schilden zu befestigen und im
Vertrauen auf dieses Zeichen den Sieg zu erkimpfen. Im Unterschied zu Knopf-
ler nimmt Schrérs an, das Zeugnis des Lactantius sei nicht am Hofe des Kaisers
314, sondern in Nikomedia entstanden. Dariiber hinaus unterstellt er dem Text

* M. WaLLraFF, Christus Verus Sol. Sonnenberehrung und Christentum in der Spitantike
(= JAC Erg.-Bd. 32) (Miinster 2001) 127-131.

" H. Ranngr S], Griechische Mythen in christlicher Deutung (Freiburg/Br. 1992) bes. 121—
140; vgl. Anm. 16 zu den weiteren Untersuchungen Hugo Rahners.

¢ A. KNOPFLER, Konstantins Kreuzesvision, in: HPBI 141 (1908) 183—199.

7 ScHRORS (Anm. 132).

1% ScHRORS (Anm: 132) 13.

¥? Lactantius, De mortibus persecutorum, 44,
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eine deutliche Tendenz. Schrérs disqualifiziert ihn aber nicht als blofle Erfin-
dung, sondern lisst ihn aus volkstiimlichen christlichen Interpretationen hervor-
gehen, die ihrerseits eine pagane Optik ,von einer den Sieg verheiflenden gott-
lichen Erscheinung®'® transfigurierten. Im christlichen Kontext bedurfte es der
Visualisierung durch das Christusmonogramm, damit die Verheiflung greifbar
und wirksam werden konnte.

Mehr Glauben schenkt Schrérs Eusebius: In seiner Historia ecclesiastica von
324/25" berichtete er weder von einer Erscheinung, noch von einer Aufforde-
rung Gottes, noch einem Sieg versprechenden Mittel, sondern nur vom Bittgebet
des Kaisers, Gott moge ihm in der Schlacht helfen. Dagegen erzihlte Eusebius in
seiner Vita Constantini'? von 337, dass Constantin am hellen Mittag tiber der
Sonne ein leuchtendes Kreuz mit der Schrift tovtm vixa gesehen habe. Christus
sei in der darauffolgenden Nacht dem Kaiser erschienen und habe ihn aufgefor-
dert, unter diesem Sieg verheiflenden Zeichen als Schutzmittel in die Schlacht zu
ziehen. Diese Vision setzt Schrors in die Zeit an, als Constantin noch in Gallien
den Krieg gegen Maxentius vorbereitet hatte. Da diese Vision unter dem Kaiser
und seinen Vertrauten, darunter Eusebius, als Geheimnis gehiitet wurde, konnte
Lactantius nichts davon wissen.

Da fiir Schrors die Zeugnisse des Rufinus, Sokrates und Sozomenus als zuver-
lissige Quellen ausscheiden, bleibt fiir ihn nur das Zeugnis des Eusebius'*. Die
Vision des Kaisers schitzt Schrérs auf dieser Quellenbasis als Selbsttiuschung
ein, ohne dass er die Glaubwiirdigkeit Eusebius’ und Constantins in Zweifel
zieht: ,Ist es glaublich, dass Christus erschien und den Gebrauch des Kreuzes
als Art eines Zaubermittels anordnete?“'* In einer natiirlichen Sonnenerschei-
nung, — einem Halo —, habe Constantin, noch im Heidentum verwurzelt, sich
eingebildet, ein apotropeisches Schutzmittel zu sehen. Délger vermag in seiner
Kritik an Schrérs Darstellung keinen Widerspruch zwischen Eusebius und
Lactantius zu erkennen'®, vielmehr verweist er wiederum darauf, dass das Kreuz
zugleich als Sonnensymbol galt, das noch nach 313 auf constantinischen Miinzen
und vor 324 als Christusmonogramm am Helm des Kaisers erschien'*. Dolger
wendet sich vor allem gegen die These Schrors’, der Kaiser habe die Kreuzesvi-
sion geheim gehalten. Somit gelingt es ihm, Schrérs eine ahistorische Methode
nachzuweisen, die von der grundsitzlichen Inkompatibilitit von christlichem
Glauben und Vision ausgeht.

140 ScHRORS (Anm. 132) 18.

141 Eusebius, Historia ecclesiastica (Anm. 26) IX, 19.

2 Eusebius, Vita Constantini I (Anm. 26) 28-29.

143 ScHRORS (Anm. 132) 44f.

14 ScHRORS (Anm. 132) 63.

145 E ]. D6LGER, Konstantin der Grofle nach neueren Forschungen 1, in: ThRv 12 (1914)
Sp. 354-359, bes. Sp. 356 f.; E. WiLLEMms, Der 28. Oktober — cin Gedenktag des Christentums,
in: Pastor Bonus 25 (1912/13) 3—28; DERs., Konstantins des Grofien Kreuzeserscheinung, in:
Pastor Bonus 26 (1913/14) 201-207.

46 DOLGER (Anm. 133); W. ScHNYDER, Die Anerkennung der christlichen Kirche von Seiten
des rémischen Staates unter Konstantin dem Groflen (Luzern 1913) 121f.
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Joseph Wilperts Vortrag zu Kreuzesvision und Labarum vor der Generalver-
sammlung der Gérres-Gesellschaft in Aschaffenburg 1913 divergiert mit der
Interpretation der Kreuzesvision durch Schrors deutlich. Aber auch von einer
polyvalenten Bedeutung des Christusmonogramms, wie sie Délger sicht, will
Wilpert nichts wissen. Fiir ihn beinhaltet es bereits 312 eindeutig das spezifisch
christliche Kreuzessymbol, das im Auftrag Christi, laut Eusebius', auf dem
Labarum befestigt wurde. Fiir die Eindeutigkeit spriche, dass das Christus-Mo-
nogramm bereits im 2. Jahrhundert in der rémisch-christlichen Gemeinde Lin
Ubung“™ gewesen, spiter auf Miinzen geprigt und in Sarkophaginschriften
hiufig benutzt worden sei.

Da Wilpert im Traumgesicht Constantins theologisch den geoffenbarten Wil-
len Christi sieht, den der Kaiser unmittelbar in Form des Christus-Mono-
gramms am Labarum, der Constantin-Statue und der Miinzprigungen umsetzte
und somit seine geradezu paulinische Konversion zum Christentum bezeugte,
muss Wilpert nicht, wie Schrérs, zur Konstruktion einer Selbsttauschung Con-
stantins im Zusammenhang mit dem Naturphinomen des Halos schreiten. Das
ikonografische Weiterwirken des Christusmonogramms untersucht Heinrich
Swoboda, indem er das Bronzemonogramm Christi aus Aquileia mit dem Laba-
rum Constantins in Zusammenhang bringt!®.

Bei der Rekonstruktion des Labarums aufgrund des Eusebius-Textes™! setzt
sich Wilpert, der von Kaiser Wilhelm II. dazu anlisslich des 16. Zentenariums
der Schlacht an der Milvischen Briicke 312 bzw. des Toleranzediktes von Mai-
land 313 beauftragt wurde'®, mit einem analogen Versuch des Conte Vincenzo
Macchi, Vizeprisident des von P. Pius X. ernannten Consiglio Superiore zur
Vorbereitung und Durchfiihrung der Gedenkfeiern 1912/13', angeregt von
P. Felice Grossi Gondi S]'*, auseinander: Im Unterschied zu der von Macchi
geleiteten Kommission, die das Labarum von 312 rekonstruierte und es Papst
Pius X. schenkte', orientierte sich Wilpert am Parade-Labarum, wie es auf
einer 327/328 in Konstantinopel geprigten Miinze bezeugt ist, und das Eusebius

47 J. WiLpERT, Vision und Labarum Konstantin d. Gr. im Lichte der Geschichte und Archio-
logie. Fiinf Vortrige von der Generalversammlung zu Aschaffenburg, 3. Vereinsschrift der
Gorres-Gesellschaft fiir 1913 (K6ln 1913) 5-17.

“8 Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) I, 29.

¥ WILPERT (Anm. 147) 12.

"% H. SwoBoDpa, Bronzemonogramm Christi aus Aquileia, in: DGLGER (Anm. 24) 269-275.
! Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) I, 31,

* Vgl. . KrtGer, Wilhelms I1. Sakralititsverstindnis im Spiegel seiner Kirchenbauten, in:
S. SamErski (Hg.), Wilhelm II. und die Religion (Berlin 2001) 235-264, bes. 256.

1 Vel. Kap. 4.2.1.

* Vgl. E. Grosst Gonor 8], Il Labaro di Costantino ricostruito per il $. M. O. Costantinia-
no di S. Giorgio. Relazione della Commissione S. A. R. il Conte di Caserta, gran maestro
dell’ordine (Roma 1914).

** Vgl. Osservatore Romano Nr. 352 vom 23.11.1913, 3; vgl. ASV: Segr. Stato, anno 1914,
rubr. 48, fasc. 14, Schreiben Macchis an Ricardo Saur de Samper vom 03.10.1914: Die Repro-
duktion wurde in der neuen Basilica S. Croce Via Flaminia aufgestellt (vgl. Kap. 4.1.2 und
42.1.1).
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gesehen hatte. Wilpert setzt das Bild des Kaisers und seiner drei S6hne unter das
Fahnentuch an den Lanzenschaft'**. Welcher Rekonstruktionsversuch nach wel-
cher Vorlage des Labarums auch immer am adaquatesten war — das Symbol des
Christusmonogramms auf dem Labarum sollte im Rahmen der Erinnerungs-
feiern 1912-1913 ein erstarktes Selbstbewusstsein des Katholizismus nach aufien
und eine Selbstvergewisserung nach innen darstellen.

3.1.3. Die Konversion Constantins des Grofien

Auf den ersten Blick scheint es, als ob Délger einmal mehr die Silvester-Le-
gende falsifizieren wollte. Tatsichlich enthilt seine Analyse Aufschliisse tiber die
Taufmotive des Kaisers. Unter Zuriickweisung der Interpretationsperspektive
Burckhardts leitet der Autor ein neues, fiir die Zukunft richtungsweisendes
Deutungsparadigma ein. Ausgehend von eingangs gemachten Fragestellungen
kann gepriift werden, ob er dariiber hinaus zu religionsgeschichtlichen Erkennt-
nissen iiber die Entstehungs- und Wirkungsgeschichte der Silvester-Legende
kommt und sie eventuell im Kontext des kulturellen Gedachtnisses der latei-
nisch-griechischen Kultur des spitantiken Imperium Romanum deutet.

Dolger'™ beschreibt im 1. Kapitel die Legende von der Silvester-Taufe Con-
stantins ausgehend vom Breviarium Romanum Papst Pius V. 1568 iiber die In-
schrift Constantius II. auf dem vom Circus Maximus zum Lateranspalast von
Papst Sixtus V. 1588 transferierten Obelisken. Er beschreibt die historische
Quellenkritik an der Silvester-Legende nach Nikolaus von Kues, Aeneas Sylvius
de Piccolomini, dem spiteren Papst Pius II. (1458-1464) ebenso wie die Kritik
an dieser Kritik durch Caesar Baronius (gest. 1607) 1592, bei Henri de Valois
(Valesius) mit seiner These von der Taufe Constantins in Nikomedia, des Kai-
serlichen Hofbibliothekars Peter Lambecks 1671 in Wien, Daniel Papebroech SJ
(1628-1714) in den Acta Sanctorum der Bollandisten®® und des Franziskaner-
paters Antonius Pagi (gest. 1696). Nachdem E. Schelstate 1692 unter Bezug auf
den Liber Pontificalis die Silvester-Taufe wieder verteidigte, verband Fr. Bian-
chini (gest. 1729) die These von der Silvester-Taufe mit der These von der Taufe
in Nikomedia, die er fiir die Firmung Constantins hielt'. Zunichst untersucht
Dolger die Quellenbefunde im griechischen Osten und im lateinischen Westen
zwischen 337, dem Tode Constantins, und ca. 450. Der Autor besteht auf der
historischen Glaubwiirdigkeit der von Eusebius von Caesarea 337 uiberlieferten
Taufe Constantins kurz vor seinem Tode in Achyron bei Nikomedia'®. Der

5 F J. DOLGER, Konstantin d. Gr. nach neueren Forschungen II, in: ThRv 13/14 (1914)
Sp. 3851L.

157 F. J. DOLGER, Die Taufe Konstantins und ihre Probleme, in: DSLGER (Anm. 24) 377-497.
5 D), PapEBROECH, Controversia de baptismo Constantini discussa, in: AASS Mai, Tom V
(1685) 14-17.

5 Vel. DOLGER (Anm. 24) 377-380.

10 Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) IV, 61,1; IV 62,2; V, 63. Délger zitiert nach der
Ausgabe von J. A. Heiker, GCS Eusebius I, 142 1.
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kontriren These des Oratorianers Philipin de Riviere!® bescheinigt er zwar viel
an Rhetorik, aber keine professionelle historische Methodenkenntnis: De Rivié-
re datiert die Armenische Geschichte des Moses von Chorene in die Mitte des
5. Jahrhunderts, also in die Zeit des Sokrates und Sozomenos, wihrend sie Dél-
ger in das 8. oder 9. Jahrhundert datiert und damit den methodischen Fehler de
Rivieres aufdeckt.

Ebenso wenig vermag Délger in dem Bericht eine arianische Tendenz zu
sehen. Die Kirchenhistoriker Sokrates, Sozomenos und Theodoret rezipierten
im 5. Jahrhundert den Bericht des Eusebius, nur Theodoret erginzte, Constantin
habe in seinem Testament gegen den Willen des anwesenden Eusebius von Ni-
komedia beschlossen, Athanasius nach Alexandria zuriickkehren zu lassen.
Demnach, so schliefit Délger, habe Eusebius als Ortsbischof von Nikomedia
dem Kaiser die Taufe gespendet. Das ausdriickliche Zeugnis des Hieronymus
bestitige dies nur. Als weitere Beweise fiir die Constantin-Taufe in Nikomedia
fihre Dolger die Akten der Soldaten Bonosus und Maximilianus an, die unter
Julian Apostata vor Julianus Comes das Martyrium erlitten. Fiir die Tradition
des Abendlandes bezieht sich der Autor auf die Bischofe des Westens auf der
Synode von Rimini 359 mit ihrem Brief an Kaiser Constantius IL., in welchem
die Orthodoxie des Vaters gegen die Hiresie des Sohnes ausgespielt wurde, und
auf Hieronymus mit seiner Bearbeitung der Chronik des Eusebius 380-381.
Délger bestreitet wiederholt zu dieser Zeit eine andere Tradition in Rom, ,sonst
hitte Hieronymus, der als lernbegieriger Jiingling in Rom weilte und dort auch
die Taufe empfing, wohl auch davon gewusst, zumal ein Ereignis von solcher
Bedeutung fir die Entwicklung des Christentums um 362 (mutmafliche Zeit
der Taufe des Hieronymus) in lebendiger Erinnerung sein musste®!¢2.

Hieronymus wollte in der Taufe Constantins durch Eusebius von Nikomedia
eine Tendenz des Kaisers zum Arianismus sehen. Auch im Hinblick auf die Rede
an die Versammlung der Heiligen, — die Zuordnung zu Constantin scheint D&l-
ger nicht einwandfrei gesichert zu sein'® —, will der Autor nicht ein theologisch
reflektiertes Dokument im Sinne der subordinatianisch-arianischen Christolo-
gie verstanden wissen. Délger bescheinigt Constantin nach dem Konzil von
Nicaea ,unter dem Einfluss der in der Mehrzahl stehenden orthodoxen Par-
te1”'* zunichst eine dogmatisch konsistentere Haltung, die allerdings im Hin-
blick auf seine politische Zielprioritat, ,den Frieden im Reiche zu erhalten®'®,
immer wieder Schwankungen auf der politisch-pragmatischen Ebene, so z.B.
gegeniiber Athanasius und Arius, zeigte. Wenn auch die Arianer die Taufe Con-
stantins durch einen ihrer Protagonisten fiir sich in Anspruch nehmen konnten,
so sagt dies nach Délger nichts iiber das Glaubensbekenntnis des Kaisers aus.

" P. pe Rivikre, Constantin le Grand. Son baptéme et sa vie chrétienne (Paris 0.]. 1907).
2 DOLGER (Anm. 24) 391.

"> DOLGER (Anm. 24) 392; vgl. J. M. PritTiscu OSB, Die Rede Konstantins an die Ver-
sammlung der Heiligen, in: ebda. (Anm. 24) 96-121.

' DOLGER (Anm. 24) 392.

5 DOLGER (Anm. 24) 392-393.
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Das Taufsymbol als solches war gegeniiber den beiden christologischen Rich-
tungen indifferent. Délger fiihrt die Rede des Ambrosius zum Lobe Theodosius
des Groflen vom 25. Februar 395 in Anwesenheit des Kaisers Honorius in Mai-
land als Niederschlag der romischen Tradition an, die um 400 von der Taufe
Constantins auf dem Sterbelager ausging und mit der griechischen Tradition
um 450 identisch war. Im 2. Kapitel beschiftigt sich Délger mit der Entstehung
der Legende von der Silvester-Taufe. Das Hauptmotiv bei der Entstehung dieser
Legende sieht er darin, Constantin von dem Verdacht zu befreien, ein Haretiker
habe ihn getauft. Johannes Malalas von Antiochien (gest. nach 565) soll als erster
Silvester als Taufer des Kaisers benannt haben. Der Liber Pontificalis in der
Fassung des Catalogus Felicianus berichtete um 530, Constantin sei in Rom
von Papst Silvester getauft und damit vom Aussatz geheilt worden: ,Hic (sc.
Silvester) exilio fuit in montem Seracten, persecutione Constantini concussus, et
postmodum rediens cum gloria baptizavit Constantino Augusto quem curavit
Dominus per baptismo a lepra“*. Den Text lisst Dolger einer Vita S. Silvestri
entstammen, wobei er den Inhalt des griechischen Textes von E Combefis zur
Silvester-Taufe von 1660'% referiert. Erst Ulrich Instinsky hat 1955 auf die Rolle
Silvesters in der Verfolgung als confessor hingewiesen, die ihn so zum Taufer
Constantins werden lie8**. Nach den Bedenken Ernst von Dobschiitz” gegen
die Echtheit des Decretum Gelasianum de recipiendis et non recipiendis libris'”,
das 496 angeblich unter Papst Gelasius von einer romischen Synode aufgestellt
wurde und die Actus Silvestri erwihnt, nimmt Délger an, dass es nicht vor dem
6. Jahrhundert entstanden sein kann. Nach der Erérterung weiterer Texte zur
Silvester-Taufe, so der Homilie des Jakob von Sarfig (452-521)'° und der Ab-
garsage nach dem Liber Pontificalis'™, die nach Louis Duchesne (1843-1922) den
Hintergrund der Silvester-Legende gegeben hitte, verweist Délger auf Lactan-
tius> De mortibus persecutorum'. Hier sei die Heilungs- und Bekehrungs-
geschichte des Kaisers Galerius in die Silvester-Vita eingeflossen: So erklirte
Galerius am 30. April 311 nicht nur das Christentum zur religio licita, sondern
bekannte sich zu Gott, so dass im Westen die Hauptmotive — Strafe fir die
Christenverfolgung durch den Aussatz und Heilung durch die Taufe - in der
Silvester-Legende ebenfalls vorzufinden seien. Die Vorstellung von der heilen-
den Wirkung der Taufe im Hinblick auf physische Leiden datiert Dolger vor 400.

% 1P, Bd. I (Paris 1886); bei Gestorum Pontificum Romanorum, Bd. T, 1 (Berlin 1898) 47.
167 F. Comggis, Illustrium Christi martyrum lecti triumphi (Parisiis 1660) 258-336.

168 1J. INSTINSKY, Bischofsstuhl und Kaiserthron (Miinchen 1955) 991.

1 B, yon DosscHiTz, Das Decretum Gelasianum de libris recipiendis in kritischem Text
neu herausgegeben und neu untersucht, TU IIL Reihe, Bd. 8, H. 4 (Leipzig 1912) 91, 42£.
i Vgl. A. L. jr. FrRoTHINGHAM, L'omelia di Sarug sul battesimo di Costantino imperatore
pubblicata, tradotta ¢ annotata. Atti della R. Accademia dei Lincei, Anno 280, 1882/1883,
serie terza: Memorie della classe di scienze morali, storiche e filologiche, Bd. VIII (Rom 1883)
167-242.

171 LP Bd. I, CXVIII £.

72 Lactantius (Anm. 139) c. 33 u. 34; vgl. Euseeius, Historia ecclesiastica (Anm. 26) VIIL 16
u. VIIIL, 17.
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In der lateinischen Silvester-Vita des Mombritius'” und in der syrischen Kirche
wurde auf die Bekehrung und Heilung des Apostels Paulus Bezug genommen.

Vor allem sicht Dolger in der Gegeniiberstellung von filius Dei und filins
hominis in den Actus Silvestri sich die christologischen Kontroversen zwischen
Nestorianismus, Monophysitismus und Orthodoxie des 4. Okumenischen Kon-
zils von Chalcedon 451 widerspiegeln. Die Formel von Chalcedon: den verbun-
denen Dualismus, nach dem Géttliches und Menschliches in der Person Jesu
Christi, in Religion, Politik und christlicher Kultur unvermischt aber auch un-
getrennt ihre Eigenwertigkeit in Verbindung miteinander bewahren, fithrt Dél-
ger auf die Kooperation von Papst Leo L. (440-460) und Kaiser Marcian (450—
457) zur Uberwindung des Monophysitismus zuriick'”*. Die in der epistola dog-
matica an den Patriarchen Flavian von Konstantinopel vom 13. Juni 449 gefasste
Formel: impassibilis Deus non dedignatus est homo esse passibilis et immortalis
mortis legibus subiacere', sieht Délger in modifizierter Form in den Gleich-
nissen der Silvester-Legende: Demnach enthielt die Kontroverse zwischen Papst
Silvester und einigen Juden im Subtext die christologischen Debatten. Entschei-
dend fiir Délger bleibt nicht nur die Datierung der Actus Silvestri auf die Mitte
des 5. Jahrhunderts, sondern die Erkenntnis, dass in ihnen das dezidierte Pri-
matsverstindnis Papst Leos des Grofien in den dogmatischen Fragen der Chris-
tologie auf der Basis der Formel von Chalcedon zum Ausdruck kam'”. Im
Gefolge dieser Erkenntnis Dolgers konnte Ewig 1956 biindig feststellen: Die
Actus Silvestri lielen damit ,,dem von den Pipsten religits begriindeten Primat
die reichsrechtliche Sanktion durch den Kaiser zuteil werden®!”’.

Diese Einsicht stiitzt Délger im 3. Kapitel auf seine Untersuchung des Baptis-
terium Constantini von S. Giovanni in Fonte an der Basilica Constantiniana am
Lateran, das unter Papst Sixtus III. (432-440) in Erinnerung an Constantin reno-
viert und ausgebaut wurde. Der Liber Pontificalis in seiner ersten Ausgabe von
530 bezeichnete diesen Raum als Ort der Taufe Constantins'”*. Vom 8. Jahrhun-
dert an wurde dieses Baptisterium im kollektiven Gedichtnis als sichtbarer Be-
weis der Silvester-Taufe in Rom aufgefiihrt. Dagegen widersprach die Legende
von der inventio crucis durch die Mutter Constantins, Helena, den Actus Silvestri
im Bericht tiber die Taufe des Kaisers. Nach der Kreuzesauffindungslegende
wurde Constantin von Bischof Eusebius von Nikomedia getauft, der nach der
Untersuchung Délgers zunichst mit dem Papst Eusebius (gest. 308) verwech-
selt, - ,Irrtum und Tendenz kénnen in gleicher Weise daran beteiligt gewesen
sein“'”?, — dann aber durch Silvester ersetzt wurde.

In beiden Fillen, im Falle der Actus Silvestri wie in dem der inventio crucis
gelingt Dolger nicht nur die Falsifizierung der Silvester-Legende, sondern auch

1”3 Mowmsrrtius 11 513, 2 ff.

7 DOLGER (Anm. 24) 414.

% Zitiert nach DOLGER (Anm. 24) 414,

176 DOLGER (Anm. 24) 416.

77 Ewic (Anm. 4) 15.

78 LP Bd. I, 78; auch MGH (Anm. 166) Bd. I, 1, 54.
7 DOLGER (Anm. 24) 421.
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der Nachweis, wie die Legende im kollektiven und kulturellen Gedachtnis Roms
entstand, weiterwirkte und im Kontext der dogmengeschichtlichen Entwick-
lung die Aufgabe tibernahm, das Primatsverstindnis der Pipste des 5. Jahrhun-
derts geschichtlich zu legitimieren und in der Erinnerungskultur zu institutio-
nalisieren'®.

Im 4. Kapitel legt Dolger im Widerspruch zu Burckhardt die Motive Con-
stantins fiir seine Entscheidung zur Verschiebung seiner Taufe dar. Der Autor
nimmt Bezug auf die entsprechende Textstelle von Eusebius’ Vita Constantini™'
und die bei der Taufe eingegangene Verpflichtung eines Lebens ohne Siinde.
Ebenfalls thematisiert er die Novatianische Siindenlehre, die im Falle der Tod-
siinde den Ausschluss aus der kirchlichen Gemeinschaft vorsah. Aber auch die
gangige kirchliche Praxis kannte die Exkommunikation bzw. schwere Buflen fiir
Siinden, die nach der Taufe begangen wurden. Délger lehnt daher nicht nur jede
Annahme eines politischen Kalkiils Constantins bei seiner Entscheidung, die
Taufe zu verschieben, ab, sondern lisst nur das religiose, novatianisch gefirbte
Motiv gelten: ,Es war nicht ein ,Rest politischer Angstlichkeit* (Theodor
Keim'®?) im Sinne der Furcht, dem Heidentum zu nahe zu treten, welche den
Kaiser zum Verschieben seiner Taufe veranlafite, sondern das Streben einer un-
bedingten religiésen Sicherstellung.“'®

Im 5. Kapitel legt Dolger eine Reihe von epigrafischen und literarischen Quel-
len zur Taufverschiebung im 3. Jahrhundert vor. Unter Hinweis auf die Kaiser
Constantius, Constans und Valens zeigt er, dass ein Christsein vor der Taufe
praktiziert wurde. Basilius, Gregor von Nazianz, Chrysostomus, Rufinus, Am-
brosius, Paulinus und Hieronymus empfingen die Taufe und Priesterweihe bald
nacheinander. In der Mitte des 4. Jahrhunderts kimpften gerade Spatgetaufte wie
Basilius, Gregor von Nazianz, Gregor von Nyssa, Chrysostomus und Ambro-
sius gegen die Taufverschiebung. Ende des 4. Jahrhunderts wurde am Kaiserhof
die Kindertaufe zur normalen Praxis.

Déolger untersucht im 6. Kapitel die Situation Constantins als ungetaufter
Christ. Er betont, dass Konstantin sich lingst vor seiner Taufe als Christ fihlte
und auch als solcher angesehen werden wollte'®. Constantin hatte, so der Autor,
der Gruppe der Horer'® angehort, die dem Lehrgottesdienst beiwohnen durf-
ten. Sie verlieflen den Gottesdienst vor dem Gebet, das iiber die Katechumenen
gesprochen wurde und vor der Eucharistiefeier. Daher folgt Délger seiner
Hauptquelle, Eusebius, wenn er feststellt, Constantin sei von der Konzilsver-

® Ve, neuerdings M. AMeRISE, Il battesimo di Costantino il Grande. Storia di una scomoda
ereditd (= Hermes Einzelschriften 95) (Stuttgart 2005).

¥ Fusebius, Vita Constantini (Anm. 26) IV, 62,3; vgl. E. . DOLGER, Sphragis. Eine altchrist-
liche Taufbezeichnung in ihren Beziehungen zur profanen und religiosen Kultur des Alter-
tums (Paderborn 1911) bes. 126-140.

2 T KrrM, Der Ubertritt Konstantins des Groflen zum Christentum (Ziirich 1862) 68.

# DOLGER (Anm. 24) 428.

# DOLGER (Anm. 24) 437.

18 Vgl. ScHwaRTZ (Anm. 23) 681.
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sammlung von Nicaea als Christ freudig akzeptiert worden'®. Der Autor weist,
sich auf Lactantius zu verschiedenen gradus des Christentums beziehend ¥, der
heutigen Forschung den Weg'**,

Das 7. Kapitel Délgers beschiftigt sich mit diversen Taufriten. Bei Constantin
nimmt der Autor eine klinische Taufe an, da sie auf dem Krankenbett in der Villa
Achyron bei Nikomedia erfolgt sei. Die Taufe wurde so nicht durch Immersion
(Untertauchen), sondern durch Infusion (UbergieRen) praktiziert. Da nach Aus-
weis der Quellen die Infusionstaufe mit der Immersionstaufe nicht gleichwertig
erschien', wurde der Initiant, so auch Constantin, in einer Wanne in gewdrm-
tem Wasser getauft. Délger stellt abschliefend einen religionsgeschichtlichen
Bezug zum jiidischen Tauchbad fiir den Hohenpriester am Versohnungstag
e

Zum Schluss erértert Délger im 8. Kapitel das in albis decessit gegen Valerian
Sesans Annahme, Constantin habe nach der Taufe in der Ablehnung des Purpurs
seinen Thronverzicht kundgetan. Die Actus Silvestri betonen die BufSgesinnung
des Kaisers vor der Taufe. Délger belegt unter Hinweis auf Hieronymus'' die
Ablehnung des Purpurs nach der Taufe mit dem Theologumenon, dass die Taufe
als Sakrament der Wiedergeburt ein Symbol des Lebens erfordere. Ein Kleid aus
Linnen wie auch das schneeweifle Bett erfiillten diese Funktionen. Délger will
hier eine Amalgamierung zwischen antikem »Pythagorier- und Mysterien-
brauch“'”? und christlicher Taufpraxis feststellen.

In albis, im Taufkleid zu sterben, wie es in christlichen Grabinschriften hiefi,
bedeutete, den Verstorbenen wegen seiner bewahrten Taufunschuld in die ewige
Seligkeit aufgenommen zu wissen. So genossen auch, in Analogie zur Verehrung
der Martyrer, die in albis Verstorbenen besonders bei Kranken eine hohe Ver-
chrung. Hiermit erklirt sich Délger, dass die orthodoxe Kirche Constantin in
den Kalender ihrer Heiligen'”® aufnahm.

Bilanziert man den Ertrag von Délgers Untersuchungen, wird man feststellen
miissen, dass er Constantins Konversion nicht dogmengeschichtlich, sondern als
graduellen Vorgang aus dem religionsgeschichtlichen Kontext seiner Zeit und als
religivs motiviert verstand. Damit erdffnete er der Forschungsgeschichte ein
neues Deutungsparadigma, das sich aus dem Verdichtigungsschema Burck-
hardts befreite. Zugleich schlug er methodologisch neue Wege ein: Indem er
christliche Praktiken im Zusammenhang mit ihrem paganen Umfeld interpre-
tierte, falsifizierte er nicht nur, wie am Beispiel der Actus Silvestri dargelegt,

"% Eusebius, Vita Constantini I (Anm. 26) 44,

17 Lactantius, De ira Dei, 2, 2—6.

" Vgl. GirarpET, Die Konstantinische Wende (1998) (Anm. 42) 29; DERs., Die Konstanti-
nische Wende (2006), (Anm. 42) 59.

%" Cyprian, Epistula 69 (ad Magnum), c. 2, ed. Hartel: CSEL, 2, 748.

1% Mischna Joma IIL. 5.

! Hieronymus, Epistula 64, 19 (ad Fabiolam), ed. Hilberg: CSEL 54, 610.

2 DOLGER (Anm. 24) 446. Délger kiindigte eine Untersuchung mit dem Titel ,Das Kleid
der Unsterblichkeit und das weiffe Taufkleid® an.

1% DOLGER (Anm. 24) 447.
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Mythen, sondern kontextualisierte die Wirkweisen und Funktionen solcher
Narrative kulturgeschichtlich. Damit antizipierte er kulturgeschichtliche Fra-
gestellungen und Methoden und schuf erste Beitrige zur Erforschung von Ge-
halten des kulturellen Gedichtnisses in paganen und christlichen Kommunika-
tionsriumen.

3.1.4 Die rechtshistorische Qualitit des Mailinder Reskripts 313 im ordnungs-
politischen Handlungsrahmen Constantins: zus publicum und munus principis

Joseph Wittig'®, der Breslauer Kirchenhistoriker, bezieht sich bei seiner Un-
tersuchung des Reskripts in Auseinandersetzung mit historiographischen Posi-
tionen seiner Zeitgenossen auf die beiden einschligigen Quellen bei Eusebius
von Caesarea' und Lactantius'® zu den litterae Licinii im Namen des Maximus
Aungustus Constantin vom 13. Juli 313 an den Statthalter von Bithynien. Diese
antiken Autoren fiihrt er gegen die von Seeck 1891 vorgetragenen Thesen an,
gesetzliche Toleranz habe Galerius bereits 311 den Christen gewdhrt und ,ein
Edikt von Mailand, das sich mit der Christenfrage beschiftigte, hat es nie gege-
ben“!”” (Seeck). Da das Schreiben sich an einzelne Statthalter richtete, kann es, so
Seeck, formal nicht als Edikt bezeichnet werden. Wittig verweist darauf, dass
durch die Publikationsverpflichtung der kaiserlichen Urkunde, die an den Statt-
halter von Bithynien erging, die Rechtsqualitat eines Ediktes zukam: ,,Sie ist ein
kaiserliches Reskript, welches durch den 6ffentlichen Anschlag zu einem Edikt
des einzelnen Statthalters wurde“!*. Wenn es auch im wortlichen Sinne ein
,Mailinder Edikt“, das die Christenfrage regelte, in der Tat nicht gegeben habe,
so setze sich Seeck gleichwohl mit seiner Negierung in Widerspruch zu der
Textaussage des Lactantius. Wittig bestreitet ferner, dass sowohl Eusebius als
auch Lactantius das Reskript des Licinius inhaltlich identisch tiberlieferten. Da-
zu seien die Aussagen in beiden Texten zu unterschiedlich.

Gegen Franz Gorres' verteidigt Wittig Seecks Behauptung, der Name des
dritten Augustus, Maximinus Daia, habe in der Uberschrift gestanden, auch
wenn sich das Reskript in der Sache gegen dessen Unterdriickungen der Christen
gewandt habe, wie Wittig iiberhaupt eine kritische Analyse der Texte des Euse-
bius und Lactantius bei Gérres vermisst.

Auch die in einer Dissertation vertretene These Hermann Hiilles, dass die
Texte des Lactantius und des Eusebius auf die litterae Licinii in zwei Fassungen
zuriickgingen, der des Lactantius auf das erste publizierte Reskript in Nikome-

w4 Zu Wittig vgl. K. Haussercer, Der ,Fall“ Joseph Wittig (1879-1949), in: WoLr
(Anm. 50) 299-322.

195 Fusebius, Historia ecclesiastica (Anm. 26) X, 5, 1-14.

1% Tactantius (Anm. 139) 48.

197 Sgpck, Das sogenannte Edikt von Mailand (Anm. 21) 381; vgl. DERs., Geschichte des
Untergangs (Anm. 21) Bd. I, 457-458.

195 . WiTTIG, Das Toleranzreskript von Mailand 313, in: DOLGER (Anm. 24) 40-65, Zitat 47.
199 F. GORRES, Eine Bestreitung des Edikts von Mailand, kritisch beleuchtet, in: Zeitschrift
fiir wissenschaftliche Theologie 35 (1892) 282-295.
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dia und der des Eusebius auf eine spitere Veroffentlichung in Caesarea®, kann
Wittig nicht zufrieden stellen. Nach Hiille hitten die beiden Texte nur das Mai-
linder Reskript zitiert, das die Restitutionsfrage der christlichen Vermogen nicht
zum Gegenstand gehabt hitte, und die Durchfithrung seiner Regelung beschrie-
ben. Als Beweis fihrt Hiille das Reskript Constantins an den Prokonsul der
Provinz Africa, Anullinus, zur Restitution der Kirchengiiter an®!, ohne dass
dieses Reskript auf eine friihere Rechtsgrundlage Bezug nihme®?. Wittig kann
dieser Argumentation keine Triftigkeit zumessen, solange nicht die Datierung
des Reskripts nach dem ,Mailinder Gesetz“*® (Wittig) erwiesen sel.

Fir Wittig trigt ,das Reskript an Anulinus (sic!) ... an sich deutliche Spuren
eines ersten Versuchs christenfreundlicher Einzelbestimmungen“®*. Datiert
Wittig das Reskript an Anullinus vor das Mailinder Reskript, so ist sein Vor-
wurf, Hiille habe entgegen dem damaligen Wissensstand durch seine Paralleli-
sierung der litterae Licinii an den Statthalter von Bithynien mit dem Reskript an
den Prokonsul Anullinus ,die gesetzgeberischen Fihigkeiten des Konstantin
weit unter die des Licinius“?® gestellt, aus gegenwirtiger wissenschaftlicher
Sicht nicht unberechtigt, da beide Kaiser gleichermafien im traditionellen ord-
nungspolitischen Handlungsrahmen ihres munus principis und als Garanten des
ius publicum sowie des salus imperii™ agierten: Nicht darum ging es, dass die
Christen des Ostens wie die lingst anerkannten Paganen, sondern dass aufier
den Christen alle Kulte in den Genuss der Religionsfreiheit kommen sollten?”.
In diese Reihe stellt Wittig auch das Reskript des Kaisers Gallienus an die
Bischéfe Agyptens.

Wittig nimmt an, dass bereits in Mailand die Restitution des konfiszierten und
verkauften Eigentums des corpus Christianorum geregelt wurde. Dies belege
nicht nur Lactantius in der Wiedergabe der litterae Licinii an den Statthalter
von Bithynien, sondern auch der Text des Eusebius, der das Mailinder Reskript
mitteilen wollte. Nach dem Sieg iiber Maxentius 312 hitten beide Kaiser, so
zitiert Wittig seinen Gewahrsmann Eusebius, ,.einstimmig und gemeinschaftlich
ein vollstindiges und umfassendes Gesetz zu Gunsten der Christen“** erlassen
und dieses Gesetz Maximinus Daia im Osten des Reiches iibersandt. Mit diesem
umfassenden Gesetzeswerk identifiziert Wittig das Reskript von Mailand. Dafiir
spriche auch ein von Eusebius erwihntes Reskript Maximinus Daia an den
praefectus praetorio Sabinus, er sollte die Christen nicht mit Gewalt, sondern

** H. HOLLE, Die Toleranzerlasse romischer Kaiser fiir das Christentum (Berlin 1895).

»! Eusebius, Historia ecclesiastica (Anm. 26) X, 5, 16 an Anullinus.

2 HOLLE (Anm. 200) 104.

% WitTIc (Anm. 198) 51.

© WrtTic (Anm. 198) ibid.

2% Wrrric (Anm. 198) 51.

* Vgl. GIRARDET, Die Konstantinische Wende und ihre Bedeutung (Anm. 42) 53; DERs., Die
Konstantinische Wende (Anm. 42) 88.

#7 Lactantius (Anm. 139) 48,2 — 48,6.

** Eusebius, Historia ecclesiastica (Anm. 26) IX, 9, 12: zitiert nach WrrTic (Anm. 198) 53.



248 Heinz Sproll

mit Freundlichkeit fiir den Dienst an den Géttern gewinnen®”. Wiederum belege
Eusebius, so Wittig, dass Constantin und Licinius in dem an Maximinus Daia
gesandten Reskript Bestimmungen tiber Kultstitten getroffen hitten®”.

In der Einleitung des Eusebianischen Textes erkennt Wittig einen Riickgriff
auf das Toleranzedikt des Galerius von 311, das im Herrschaftsgebiet des Maxi-
minus Daia nicht veréffentlicht wurde. Deswegen stelle der Eusebianische Text
ein kaiserliches Reskript vor der Eroberung des Herrschaftsgebietes des Maxi-
minus Daia dar und hatte demnach seinen Geltungsbereich im westlichen
Reichsteil. Uberfliissig sei dieses Reskript von Mailand nach Wittig nicht gewe-
sen, wie Seeck angenommen hatte: , Es proklamierte das Christentum nicht blof}
wie dieses des Galerius als eine Religio licita, also nicht nur die Duldung des
Christentums, sondern seine Gleichberechtigung mit dem Heidentum®?'".

Vor einer genaueren philologischen Priifung des Eusebius- und Lactantius-
Textes kommt Wittig, seine bisherigen Erkenntnisse zusammenfassend, zum
dem Schluss, dass trotz einiger Ubersetzungsfehler Eusebius das Mailinder Re-
skript wiedergibt, Lactantius dagegen ,fiir die neueroberten Linder Maximins
(eine) ausgefertigte teilweise Wiederholung des Mailinder Erlasses** liefert.
Der Lactantius-Text bezeuge nicht, dass Licinius Christ geworden sei, eher do-
kumentiere er den christenfreundlichen Einfluss auf ihn.

Die in der modernen Forschung diskutierte Frage, ob und in wie weit die
Litterae Licinii nur den kleinsten gemeinsamen Nenner zwischen dem Christen
Constantin und dem Nichtchristen Licinius (Klaus Bringmann)®? darstelle,
wird nicht erértert. Jedenfalls liest Wittig den Zusammenhang so: Das Mailinder
Reskript war ein allgemeines Religionsgesetz, das in mehrfacher Ausfertigung an
den praefectus urbi und an die praefecti praetorio in Verbindung mit einem
einfithrenden Schreiben veroffentlicht wurde, womit das Gesetz als Edikt
Rechtskraft erhielt. Unter Bezug auf den Ausstellungsort spricht Wittig vom
,Mailinder Toleranzreskript® von 313%'*. Nach Wittig setzte Licinius wihrend
seines Feldzugs gegen Maximinus Daia die Verdffentlichung des Mailinder Re-
skripts mit kleinen Modifikationen fiir Bithynien als Watfe ein, um die Bevolke-
rung dieser Provinz fiir sich zu gewinnen. Maximinus Daia habe seinerseits mit
einem Toleranzgesetz in Form eines kaiserlichen Edikts pariert, das analog zum
nikomedischen Reskript des Licinius aufgebaut gewesen sei?”*. Zwar gewihrte es
den Christen, so Wittig, Duldung, aber keine Gleichberechtigung. Nur der kai-

29 Fysebius, Historia ecclesiastica (Anm. 26) IX, 9a.

20 Fusebius, Historia ecclesiastica (Anm. 26) IX, 9a, 12.

2 Wrrric (Anm. 198) 56; vgl. Scuwartz (Anm. 23) 72-73, der von einer Vorrangstellung
des christlichen Kultes spricht.

22 Wrrric (Anm. 198) 58.

25 Vol BRINGMANN (Anm. 39); GIRARDET, Die Konstantinische Wende (1998) (Anm. 42) 53;
DERS., Die Konstantinische Wende (2006) (Anm. 42) 88f.; vgl. Vocrt, Die Constantinische
Frage (Anm. 28).

4 WitTic (Anm. 198) 63.

215 Fusebius, Historia ecclesiastica (Anm. 26) IX, 10, 7-11.
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serliche Fiskus und die Kommunen, nicht Privatpersonen, waren zur Restitution
der Kirchengiiter verpflichtet.

Wittig setzt sich ausfithrlich mit Valerian Sesan®* auseinander, der die Ein-
leitung und Kapitel 6 des Eusebianischen Textes nicht auf das Galerius-Reskript,
sondern auf einen hypothetischen Religionserlass von 312 bezieht.

Zusammentassend stellt Wittig drei Ergebnisse seiner textkritischen Analyse
fest: Die christliche Gesinnung Constantins, die Gewihrung der Religionsfrei-
heit fiir das Christentum, ,und der gleichzeitige Bestand zweier Staatsreligionen
nebeneinander“?”. Dabei entging dem Autor, dass das Christentum erst mit dem
Edikt Theodosius’ des Grofien vom 28. Februar 380 Staatsreligion wurde. Mehr
ins Gewicht fillt, dass Wittig spatere Thesen von einem allgemeinen Religions-
gesetz, das Constantin und Licinius in Mailand erlassen haben sollten®®, antizi-
plerte.

Geradezu als ,,magna charta fiir die Bekenner des Christentums® bezeichnete
A. Linsenmayer®® das Mailinder Reskript, in dessen Licht Alfons Miiller
Lactantius’ De mottibus persecutorum interpretiert’. Den terminus post quem
der Textabfassung setzt Miiller auf Mitte 314, den terminus ante quem auf 319/
320. Denn erst 319/320%! verfuhr Licinius, den Lactantius noch christenfreund-
lich darstelle?”?, den Christen gegeniiber restriktiv. Miiller interpretiert das Werk
des Lactantius’ so, dass es unter dem Eindruck des Mailinder Reskripts 313
entstanden sein musste. Dagegen datiert er die Berufung des Lactantius’ als
Lehrer des Kaisersohnes Crispus nach Trier erst auf 316/3172%. Nach Miiller
sah Lactantius® im Mailinder Reskript das Werk der Vorsehung Gottes: Dem-
nach mussten die verfolgenden paganen Kaiser und ihre Gotter der Macht Got-

¢ V. Sesan, Kirche und Staat im rémisch-byzantinischen Reiche seit Konstantin dem Gro-
fen und bis zum Falle Konstantinopels, Bd. I, Die Religionspolitik der christlich-rémischen
Kaiser von Konstantin d. Gr. bis Theodosius d. Gr. (313-380) (Czernowitz 1911) 128-237.
27 WitTIG (Anm. 198) 65.

¥ Vel. Eusebius, Historia ecclesiastica (Anm. 26) IX, 9, 12; hierzu V. Anastos, The Edict of
Milan (313), in: REByz 25 (1967) 13-61; H. NEsseLHAUF, Das Toleranzedikt des Licinius, in:
HJ 74 (1955) 44-61 interpretiert die litterae Licinii von 313 als eine modifizierte Fassung eines
allgemeinen Religionsgesetzes; dhnlich S. CaLpERONE, Costantino e il Cattolicesimo (Flo-
renz 1962); R. KLemN, Der vopog tehedtatog Konstantins fiir die Christen im Jahre 312, in:
RQ 67 (1972) 1-28. ,

#* A. LINSENMAYER, Die Bekimpfung des Christentums durch den rémischen Staat (Miin-
chen 1905) 227; ihnlich FE M. FrascH, Konstantin der Grofie als erster christlicher Kaiser
(Wirzburg 1891); H. ScHRORs, Constantin der Grofle und sein Freiheitsgesetz fiir die Kir-
che, in: Akademische Bonifatius-Korrespondenz 28 (1913) 129-132; Scuwartz (Anm. 23)
73

#0 A. MULLER, Lactantius’ De mortibus persecutorum oder die Beurteilung der Christen-
verfolgung im Lichte des Maildnder Toleranzreskripts vom Jahre 313, in: Délger (Anm, 24)
66—88.

#t J. L. Creep (Hg.), Lactantius, De mortibus persecutorum (Oxford 1984); Creed datiert
das Werk auf 314-315.

222 Lactantius (Anm. 139) 1,3.

* Vel. Hieronymus, De viris illustribus 80.

24 Vel. Lactantius (Anm. 139) 1,6.
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tes weichen. Im Unterschied zu den heidnischen Herrschern erschienen bei
Lactantius die christlichen als gute Regenten im Dienst des Gemeinwohls.

Nach Miiller verfahre das Werk des Lactantius im Unterschied zu Augustinus’
Geschichtstheologie in seiner de civitate Dei nach der ,historischen Metho-
de“?®, Lactantius habe gezeigt, dass ,,die Christenverfolger auch fiir die Heiden
Tyrannen waren“?.

Obgleich Miiller von einer Interessenidentitit zwischen Kirche und Staat
wihrend der Herrschaft christlicher Kaiser ausgeht, wirft er Lactantius eine
Idealisierung Constantins vor. Im Widerspruch zu Burckhardts Dictum, die
Schrift des Lactantius sei ein Pamphlet®”, wiirdigt Miiller im Konsens mit einem
grofien Teil der Forschung seiner Zeit?* de mortibus persecutorum als eine kul-
turhistorisch auflerordentliche Quelle.

3.1.5 Die Christianisierungspolitik Constantins

Indem sich Constantin zum Christentum bekannte, sah er sich als pontifex
maximus und episcopus episcoporum in der Offentlichkeit durch sein munus
principis und sein officium verpflichtet, die Reichsbewohner, ja alle Menschen
des orbis terrarum, zum Glauben an den christlichen sanctissimus Deus zu fith-
ren, der beneficia und das salus imperii verspricht. Dieser christlich motvierte
religionspolitische Universalismus war die regulative Norm, die den Ordnungs-
rahmen seines praktischen Handelns bestimmte. Besonders sah er sich fiir die
Bewahrung der Einheit der christlichen monotheistischen Religion verantwort-
lich.

Vor diesem Hintergrund interpretiert P. Johannes Pfittisch die Rede ,Con-
stantins an die Versammlung der Heiligen“?? gleichsam als theologisches Fun-
dament seines Regierungshandelns.

Als Quelle dient dem Autor die Vita Constantini mit ihrem Anhang des
Eusebius®®, deren Echtheit er nachgewiesen hat®' und damit Seeck? und
Schwartz®® zustimmt. Pfittisch nimmt eine lateinische Urform des Textes an,

25 MULLER (Anm. 220) 84.

26 MULLER (Anm. 220) ibidem.

27 BURCKHARDT (Anm. 7) 39.

28 Vgl. u.a. R. PrcHoN, Lactance (Paris 1901); P. Monceaux, Histoire littéraire de I’ Afrique
chrétienne depuis les origines jusqu’a I'invasion arabe, Bd. I1I (Paris 1905); A. FIaARNACK, Die
Chronologie der altchristlichen Literatur, Bd. IT (Leipzig 1904).

2 [ M. Prirrisca OSB, Die Rede Konstantins an die Versammlung der Heiligen, in: DoL-
GER (Anm. 24) 96-121.

29 Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26): Des Kaisers Konstantin Rede, die er geschricben
hat an die Versammlung der Heiligen, Anhang,

21 T, M. Prirrisca OSB, Die Rede Konstantins des Grofen an die Versammlung der Heili-
gen auf ihre Echtheit untersucht (Freiburg/Br. 1908).

22 . Seeck, Die Urkunden der Vita Constantini, in: ZKG (1898) 321-345.

2 E. ScHWARTZ, Rezension zu Johannes Maria Pfittisch, Die Rede Konstantins des Grofien
(Anm. 229), in: Deutsche Literaturzeitung (1908) Sp. 3097-3099.



Diskurse um die Constantinische Wende (313) in Wissenschaft und Offentlichkeit 251

die ins Griechische iibersetzt wurde®!. Zur Entstehung setzt der Autor als ter-
minus post quem 313, als terminus ante quem das Konzil von Nicaea 325 an,
indem er die die Rede fundierende Logos-Theologie als vorkonziliar qualifiziert.
Tatsichlich diirfte die oratio ad sanctorum coetum am Karfreitag 313 in Trier vor
Constantin, Lactantius, Bischof Agricius und dem gesamten Hofstaat gehalten
und als Sendschreiben an alle Provinzen des Reichs gesandt worden sein.

Die der Rede immanente Theologie sei, so Pfittisch, von der Ideenlehre Pla-
tons gepragt™® und konkretisierte sich in der interpretatio christiana der 4. Eklo-
ge Vergils: So habe Vergil, laut Constantin, den priexistenten Christus in aller-
dings kryptischer Sprache verkiindet, um politischem Druck zu entgehen?®.

Immer wieder, so Pfattisch, verteidigte Constantin als Apostel die Wahrheit
des christlichen Monotheismus als Sieg des Kreuzes gegen die pagane Idolatrie?”
und appellierte in seinen Exhortationen an die Einheit der christlichen Kirche®®,
Analog zur Deutung des Eusebius nimmt so auch bei Pfittisch Constantin eine
heilsgeschichtliche Funktion ein.

Mit der Christianisierungspolitik Constantins in formaler Hinsicht beschaf-
tigt sich der Beitrag von Alfred Wikenhauser, der nach der Existenz von Syno-
dalprotokollen des Konzils von Nicaea fragt?”. Eine direkte Uberlieferung ver-
mag der Autor nicht festzustellen, doch iiber Analogieschliisse nimmt er solche
tachographisch angefertigten Protokolle an. Als Indizien fiihrt er vornicaea-
nische Nachschriften an: Die Disputation zwischen dem Martyrer Justinus und
dem Kyniker Crescens im Rom um 152/153, die Disputation zwischen Origines
und dem Valentinianer Candidus in Athen um 230/231, zur Synode von Bostra
gegen Beryllos um 244 und die Disputation des Origines, zur Synode von Kar-
thago am 1. September 256, zur Disputation zwischen Paulus von Samosata und
Malchion in Antiochia 269 und zu den Synoden von Cirta (Numidien) 305 und
Rom 313 unter Papst Miltiades. Dabei geht der Autor ,,von profanem Aktenma-
terial und Gepflogenheit der weltlichen Behérden“? aus.

Die Akten der Synoden von Cirta und Rom 313 wurden auf der Synode von
Karthago 411 vorgelesen, wo sie von Donatisten angefochten wurden. Auch
Augustinus bezieht sich in seiner Schrift contra Cresconium auf die indicii gesta,
also auf ein rechtskriftiges Protokoll iiber die Konfiskation der Kirche von
Cirta**'. Ohne dass hier auf die Inhalte eingegangen wird, verweist Wikenhauser
auf die nachnicaeanischen Protokolle der Synoden von Antiochia 330, Tyros 335
und Serdica 343, zur Disputation zwischen Photinus und Basilius auf der Synode
von Sirmium 351, zur Doppelsynode von Seleucia-Rimini 359, zur Synode von

B4 PrArTiscH (Anm. 229) 98.

* Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) Rede, Kap. IX.

#¢ Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) Rede, Kap. XIX-XXI.

7 Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) Rede, Kap. IV.

2% Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) Rede, Kap. IL

2 A. WIKENHAUSER, Zur Frage nach der Existenz von nizinischen Synodalprotokollen, in:
DOLGER (Anm. 24) 122-142.

0 WIKENHAUSER (Anm. 239) 131.

1 Naheres bei WikENHAUSER (Anm. 239) 130.
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Aquileia 381 und zu den Disputationen des Augustinus. Der Autor will aus
dieser Aufzahlung nicht nur auf die Existenz von Protokollen auf dem Konzil
von Nicaea schlieffen, sondern unter Hinweis auf die Fihrung solcher Protokol-
le ,,durch Stenographen aus der kaiserlichen Kanzlei und der]emgen der hohen
Reichsbeamten jener Provinz ganz oder im Vergleich mit kirchlichen Nota-
ren“?*? auf den 6ffentlichen, fiir die Rechtssprechung relevanten Rechtscharakter
dieser Akten nachweisen.

3.1.6 Die dsthetische Monumentalisierung der Constantinischen Wende

Ein Teil der Beitrage in Délgers Sammelband zum Constantin-Jubilaum 1913
befasst sich mit archiologischen Forschungen, deren einzelne Resultate hier
nicht referiert werden. Dagegen stehen Deutungsparadigmen im Zentrum des
Interesses. Sieht man vom Beitrag Frane Buli¢ zu den Reliquien des hl. Felix ab,
der unter Diocletian in Split das Martyrium erlitten hatte?”, geht es bei allen
Aufsatzstudien um die Frage, ob und inwieweit Constantin auf die Ausgestal-
tung der christlichen Kunst pragend eingewirkt hat.

Johann Peter Kirsch, der auch in der Offentlichkeit in Rom wihrend der
Constantin-Feiern 1913 durch Vortrige hervortrat®, sieht in Constantins Bau-
programm der romischen Titelkirchen eine Monumentalisierung seines Sieges
und seines offentlichen Bekenntnisses zum Christengott?”. Einen besonderen
religionsgeschichtlichen Stellenwert raumt er der Lateranbasilika als Kirche des
romischen Bischofs und Mutter aller Kirchen ein, die ebenso wie die Residenz
des Papstes eine Stiftung Constantins war.

Indem Kirsch der Frage nachgeht, wie die vorconstantinischen tztu#/i Roms?**
nach der Konfiskation durch das Verfolgungsedikt Diocletians 303 restituiert
und durch die Wiedereinfithrung des christlichen Kults genutzt wurden, liefert
er einen Beitrag tiber den Rahmen der Kirchenbaupolitik des Kaisers hinaus.
Dabei folgt Kirsch nicht dem Liber Pontificalis, der die Einrichtung von 25 tituli
dem Papst Marcellus (ca. 307-ca. 309) zuschrieb?”, da einige dieser Kirchen erst
im 4. und 5. Jahrhundert errichtet worden seien. In der ,langen Friedenszeit™?*
des 3. Jahrhunderts seien mehrere loca ecclesiastica zur regelmafligen Feier der

#2 WIKENHAUSER (Anm. 239) 142.

 F BuLIG, S. Felice Martire di Salona sotto Diocleziano, in: DOLGER (Anm. 24) 89-95.

2 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 21, Einladung des Comitato Romano (Gremi-
um, etabliert zur Durchfithrung der Constantin-Feiern in Rom 1913) vom 03.03.1913 zum
Vortrag Kirschs ,La cristianita e la gerarchia in Roma sotto Costantino® am 10.04.1913.

# T P. KirscH, Die romischen Titelkirchen zur Zeit Konstantins des Grofien, in: DOLGER
(Anm. 24) 315-339; vgl. U. SussensacH, Christuskult und kaiserliche Baupolitik bei Kon-
stantin (Bonn 1977); S. pE Braauw, Cultus et Decor, 2 Bde. (Citta del Vaticano 1994);
H. BRANDENBURG, Die frithchristlichen Kirchen im Rom vom 4. bis zum 7. Jh. (Regensburg
2005).

# J. P. KirscH, Die christlichen Kultusgebiude in der vorkonstantinischen Zeit, in: Fest-
schrift zum Jubilium des Deutschen Campo Santo in Rom (Freiburg/Br. 1897) 6-20.

%7 LP Bd. I, 164: Marcellus.

% KirscH (Anm. 245) 318.
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Liturgie gegriindet worden, die im Gefolge der tituli in apostolischer und nach-
apostolischer Zeit nicht mehr im Privatbesitz, sondern Eigentum der kirchlichen
Gemeinde Roms waren. Von Diocletian wurden sie konfisziert, von Galerius
und Maxentius partiell 311 und von Constantin und Licinius im Mailinder Re-
skript 313 vollstindig dem corpus Christianorum ohne Ersatz des Kaufpreises
und ohne weitere Bedingungen restituiert.

In die vorconstantinische Zeit datiert Kirsch anhand von Martyrologia die
Griindung folgender tituli, mit denen friih die memoriae von rémischen Marty-
rern verkniipft waren: den titulus Aemilianae, spiter quatuor Coronatorum,
regio 11 (Celimontinm), titulus Clementis, titulus Apostolorum, spiter S. Petrus
in vinculis, regio 111 (Isis et Serapis), titulus Pudentis und titulus Praxediae, regio
V. (Esquiliae), titulus Gaii, regio VI (Alta Semita), titulus Marcelli, regio VII (Via
Lata), titulus Fasciolae, regio XII (Piscina Publica), titulus Priscae, regio X111
(Aventinus) und die tituli Callisti und Caeciliae, regio XIV (Trans Tiberim).

In der topographischen Verteilung der vorconstantinischen ritul; lisst sich
eine signifikante Haufigkeit in den bevolkerungsreichsten regiones der urbs fest-
stellen, da diese tituli der zunehmenden Anzahl der Christen die Moglichkeit der
Teilhabe am eucharistischen Opfer bieten sollten. Hier konnten die Gemeinden
private Hauser von Christen als loca ecclesiastica der vorconstantinischen Zeit
erwerben, die Kirsch mit den tituli des 4. Jahrhunderts identifiziert?®.

Zur Zeit Constantins wurden der titulus Equitii oder Silvestri und der titulus
Marci gegriindet. Der Autor nimmt an, dass Papst Silvester den Bau des titulus
durch Equitius so frderte, dass der Name des Papstes den des Erbauers nach
und nach verdringte®. Der titulus Marci lisst sich nach Kirsch ohne Schwierig-
keit auf die Griindung durch Papst Marcus (336) zuriickfiihren®'. Der Autor
thematisiert nicht, dass Constantin neben der Basilica Constantiniana oder
S. Salvatoris, spiter S. Giovanni in Laterano, den Vorgingerbau von S. Paolo
fuori le mura, die Coemeterialbasiliken S. Petrus in Vaticano®, SS. Marcellinus
et Petrus mit dem Mausoleum der Kaiserin Helena, S. Laurentius Maior, die
Basilika Hierusalem in palatio Sessoriano 326/328, spiter S. Croce in Gerusalem-
me, zu Ehren der Kreuzreliquie und die urspriinglich den Aposteln geweihte
Memorialbasilika S. Sebastianus, die im Liber Pontificalis nicht zu den constanti-
nischen Griindungen gezihlt wurde?’, sowie die Basiliken in Ostia und Albano
Laziale gegriindet hatte®. Die von Constantin gegriindeten Kirchenbauten, die
im 4. Jahrhundert von Papst Liberius gegriindete und von Papst Sixtus III. der
Theotokos gewidmeten Basilica S. Maria, spiter S. Maria Maggiore, gehbrten zu
den letzten Grofibauten des antiken Rom.

2 KirscH (Anm. 245) 321-330.

% Vgl MGHEp, Bd. 1, 366.

1P Bl 202:

%2 Vel. O. Wourr OSB, Ist die konstantinische Basilika des hl. Petrus im Vatikan nach einem
Proportionskanon erbaut?, in: RQ 27 (1913) 5-17; dort weitere Abhandlungen zu Petrus-
statuen.

2. LP Bd. I, 172-184.

# Vel. Ewic (Anm. 4) 11.
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Anton de Waal, der teilweise andere Zuordnungen vornimmt, beschiftigt sich
in seinem Werk zu den Kirchenbauten Constantins des Groflen in Rom, das
ebenfalls im Jubildumsjahr 1913 erschienen ist**, mit den vier constantinischen
Basiliken: S. Salvator, omnium ecclesiarum, mater et caput, S. Petrus in Vaticano,
S. Laurentius und mit der Basilica Apostolorum (SS. Paulus et Sebastianus).

Es folgt eine Gruppe von Kirchen, die Constantin durch Uberlassung von
Grundstiicken oder durch Donationen besonders gefordert hatte oder die von
Mitgliedern der kaiserlichen Familie gestiftet wurden: S. Croce in Gerusalemme,
SS. Marcellinus et Petrus, die zwar im Liber Pontificalis Constantin zugeschrie-
ben wurde, die de Waal aber der Kaiserin Helena zuordnet, S. Agnes, ebenfalls
vom Liber Pontificalis auf Constantin zuriickgefiihrt, von de Waal aber aufgrund
einer Inschrift der Constantin-Tochter Constantina zugewiesen, den vom Kaiser
nicht dotierten titulus Equitii und S. Marcus, von Constantin ausgestattet mit
dem fundus rosarius. Diese Kirchenbauten sind fiir de Waal ebenso wie fiir
Kirsch ein eindeutiges Zeugnis fiir das Bekenntnis Constantins zum Christen-
tum®e,

Nach Kirsch hatten der titulus Equitii bzw. S. Silvestri und der titulus Marci
analog zu den Grofkirchen wie S. Petrus eine basilikale Form, zu deren kon-
stitutiven Elementen Kirsch das Atrium mit dem Quadriportikus, die halbrunde
fensterlose Apsis und die Seitenschiffe als Diaconica mit dem geradlinigen Ab-
schluss der Apsis zihlt. Diese Baustruktur erhielt normative Geltung fiir die
spiteren altchristlichen Basiliken in und auflerhalb Roms. Dies galt auch fiir
die dreischiffige Basilica Liberiana, spiter S. Maria Maggiore, nach dem Muster
der fiinfschiffigen Basilika bei St. Petrus in Vaticano und S. Salvator in Laterano.
Nur implizit erwihnt der Autor, dass Constantin #ntra muros nur wenige Kir-
chen gegriindet hatte.

Im liturgiegeschichtlichen Teil seiner Abhandlung nimmt Kirsch an, dass fest
angestellte Presbyter mit Unterstiitzung niederer Kleriker in constantinischer
Zeit die liturgischen Riten vollzogen. In die aus vorconstantinischer Zeit stam-
mende Organisation der tituli waren nach Auskunft von Inschriften auch Lek-
toren eingebunden. In den tituli brachten die Presbyter mit den Lektoren wih-
rend der sonn- und werktiglichen Liturgie das eucharistische Opfer dar, indem
sie das vom Papst konsekrierte und von Akolythen tiberbrachte fermentum dem
von ihnen selbst konsekrierten Brot beimischten, — fiir Kirsch ein sinnfilliger
Ausdruck der communio zwischen Papst, der die sonntigliche Liturgie in seiner
Basilica S. Salvator feierte, Presbyter und Gemeinde.

Diesem Ziel dienten auch die in der Fastenzeit und an einzelnen Tagen im Jahr
die vom Papst zusammen mit dem rémischen Klerus und den aus den tituli
kommenden Gliubigen gefeierten Gottesdienste in Stationskirchen. Nach dem

25 A pE Waar, Constantin des Grofen Kirchenbauten in Rom (Hamm 1913); vgl. die Re-
zension von F. J. DOLGER, Konstantin der Grofle nach neueren Forschungen I, in: ThRv 13/
14 (1914) 386.

26 Dy WaaL (Anm. 255) 5.
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Liber Pontificalis*” bestand diese Einrichtung spitestens seit dem 5. Jahrhun-
dert. Kirsch hilt den Gebrauch der Stationstage schon fiir die Zeit Constantins
fir wahrscheinlich. Mit Sicherheit nimmt er fiir diese Zeit als Taufkirche nur das
Baptisterium am Lateran an, um die feierliche initiatio zu begehen. Die Vor-
bereitung zur Taufe fiir die Katechumenen fand freilich in den #it«/s statt. Ent-
sprechend partizipierten die 6ffentlichen Biiffer in den Titelkirchen am ersten
Teil der Eucharistiefeier, bevor sie im 4. Jahrhundert vom Papst in der reconci-
liatio feierlich wieder in die volle eucharistische Gemeinschaft aufgenommen
wurden.

Auch die oblatio pro defunctis wurde vom Klerus der entsprechenden tituli,
denen die Verstorbenen angehérten, durchgefiihre. Liturgische Versammlungen
fanden regelmifig in den um Rom herum extra muros angesiedelten Coemete-
rialkirchen an den Jahrestagen der Martyrer statt, wie schon de Rossi belegte?.

Behaupten Kirsch und de Waal eine spezifisch christliche, durch Constantin
geforderte Ausprigung des sakralen Baustils, so sicht Max Schwarz? in der
Auseinandersetzung mit August Heisenberg®® die Entwicklung altchristlicher
Baukunst in enger Verschrankung mit der paganen Kunstentwicklung, erkennt
aber auch, ,dass in der altchristlichen Basilika auch die Baukunst selbst auf ihrer
eigenen Linie einen Schritt vorwirts getan hat“!,

Den ,,ausgebildeten Typus“*? vertritt fiir ihn die Kirche S. Sabina. Mit dieser
vergleicht der Autor die nachconstantinische Basilica Liberiana, spiter S. Maria
Maggiore, . Sebastiano fuori le mura, S. Pudenziana, S. Clemente, die constan-
tinische Annonahalle, spiter S. Maria in Cosmedin, der Saal des Iunius Bassus,
der im spiten 5. Jahrhundert zur Kirche S. Andrea Catabarbara umgebaut wur-
de, das Oratorium der H!. Silvia und S. Crisogono. Kennzeichen dieser altchrist-
lichen Basiliken ist fiir Schwarz die ,systematisierte glatte Wand“**; die Siule
ersetzt den Pfeiler, der Architrav wird als ein »stilwidriger Zufall“** bezeichnet.
Einen angeblichen Zusammenhang mit der antiken Siulenbasilika lehnt Schwarz
ab. Ausgehend von konstanten Konstruktionselementen der klassischen Archi-
tektur wird die geschlossene Wand als ,.eine in allen Teilen gleichwertige Fla-
che“* und die Siulenordnung ilterer (Basilica Iulia, Theatrum Flavium) und
diejenige neuerer Ersatzkonstruktionen mit Tonnengewélben seit Domitian so-
wie der selbststindigen Organisierung der Wand ohne Siulen (z.B. im Wieder-
aufbau des vespasianischen Archivs durch Septimus Severus und Caracalla, in
Teilen von . Cosma e Damiano enthalten) von Schwarz als Befreiung dieser

»7 LP Bd. I, 246 Anm. 9.

#8 G. B. pE Rosst, Roma sotterranea, Bd. III (Rom 1877) 514-526.

#* M. Scuwarz, Das Stilprinzip der altchristlichen Architektur. Entwicklungsgeschichtliche
Studie, in: Délger (Anm. 24) 340-362.

*¢ A. HerseNBERG, Grabeskirche und Apostelkirche (Leipzig 1908).
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2 ScHWARZ (Anm. 259) 344.

¥ ScHWARZ (Anm. 259) 346.

%4 ScHwARZ (Anm. 259) ibid.

* Scawarz (Anm. 259) 351.
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selbststindig gegliederten Mauer vom Siulensystem und vom Gewélbe und ihre
Erhebung zum Stilprinzip interpretiert’. Das Christentum habe diese neue
Stilgattung in breitem Umfang rezipiert und angewendet: Aufgefiihrt werden
vom Autor S. Croce in Gerusalemme und S. Balbina. Die Christianisierung der
neuen Ersatzkonstruktion datiert Schwarz auf der Grundlage der Stadtbilder des
Lateransarkophages von 174 ins 3. Jahrhundert, in dem sich das Christentum
ungehindert entfalten konnte.

Die altchristliche Basilika ist fiir den Autor ,nicht aus dem Geist des Chris-
tentums“?”’, weder als das ,Produkt eines konfusen Ekklektizismus“** noch als
»archaistische Wiederbelebung der seit 200 Jahren nicht mehr gepflegten Markt-
oder Privatbasilika klassischen Aufrisses“?®’ zu verstehen. Demzufolge hitte die
constantinische Christianisierung nicht stilbildende Folgen fir die Gattung der
altchristlichen Basilika gehabt.

Dagegen lassen sich bei anderen Gattungen, folgt man den Beitragen der Fest-
schrift, eine solche constantinische Prigung mit nachhaltiger Wirkung feststel-
len: Joseph Wilpert bezeichnet als Novum die Darstellung von Alltagsszenen in
comiterialen Malereien im constantinischen Frieden am Beispiel der Grabkam-
mer, die Trebius [ustus fiir sich und seine Familie an der viz Latina anlegen lie>”.

Dagegen nimmt im Anschluss an Johann Peter Kirsch”! Orazio Marucchi an,
dass es sich bei dem Hypogium um die Kultstitte einer gnostischen Sekte han-
delte. Er begriindet diese Erkenntnis mit der Beobachtung, dass die dgyptischen
Alltagsszenen in einer geheimen Formensprache dargestellt wiirden®?.

Aufgrund seiner Untersuchungen weist Franz Witte den Torso der aus den
Constantinthermen stammenden Kolossalstatue des Kaisers in der Vorhalle von
S. Giovanni in Laterano der Gruppe der Statuae thoracatae zu. Indem er an ihr
einen stilisierten Niedergang feststellt, bedient er einen Topos seiner Zeit vom
Niedergang der Kultur in der Spatantike. Gleichwohl habe, so Witte, Papst
Clemens XIL. nach Fertigstellung der heutigen Hauptfassade der Statue nach
ihrem Transfer vom Kapitol in die Vorhalle der Hauptbasilika des Orbis in ihrem
neuen sakralen Kontext die Bedeutung zuriickgegeben, die Constantin als pro-
videntiellem Werkzeug Gottes fiir die Christianisierung des Orbis Romanus
zukomme?”.

%6 ScHWARZ (Anm. 259) 360.

%7 ScHWARZ (Anm. 259) 362.
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In der Kompromissformel Instinctu divinitatis auf dem Constantin-Bogen
sieht Josef Leufkens deutliche Spuren eines christlichen Herrschaftsverstind-
nisses?*.

Anton Baustark intendiert, Constantin als ~kunstgeschichtlichen Markstein
ersten Ranges“?” in der einzigartigen christlichen Kunst zu beschreiben. Dabei
untersucht er die oktogonale Basilika von Antiochia, die constantinischen
Denkmalskirchen Jerusalems, die Zeichnung eines Homiliars und das mutmaf-
liche Apsismosaik der constantinischen Martyrionsbasilika, den Constantin-Zy-
klus des Berliner illustrierten nestorianischen Evangeliars und die Bezeichnung
Constantins als Apostelgleichen im Kirchengesangbuch des Severus von Antio-
chia vor dem Hintergrund christologischer Kontroversen im 5. und 6. Jahrhun-
dert. In der Rhetorik des Eusebius”® erscheint Constantin als zweiter Mose. In
der Liturgiesprache, nimmt Baumstark hypothetisch an, wurde der Kaiser in
Analogie zu Paulus gesetzt. Als Hypothese erklirt der Autor auch die ,Riick-
tithrung des Bildtyps der Kreuzerhéhung durch Konstantin und Helena auf das
Mosaik der Apsis der Martyrionsbasilika“?7,

Die nachconstantinische, mittelalterliche Ikonographie zu Constantin und
seiner Mutter Helena in Verbindung mit dem Kreuz Christi wird von Herzog
Johann Georg von Sachsen ebenfalls weitgehend in Form von produktiven, die
Forschung anregenden Hypothesen vorgestellt?®,

Erich Becker geht der christlichen Verweigerung des Kaiserkultes und der
Glorifizierung des Siegers Constantins iiber Maxentius nach??, Dabei zeigt er
das Spannungsverhiltnis auf, in dem die Christen gegeniiber dem nunmehr
christlichen Kaiser standen. Becker folgt Eusebius?®, der das Verbot des Kaisers
bezeugte, sein Bild im paganen Gottesdienst zu verehren. Zugleich behielt im
Bezug auf Constantin als den neuen Mose®' und auf die alttestamentarische
Szene mit den Jiinglingen im Feuerofen, die sich weigerten, das Bild Nebukad-
nezars anzubeten, die Erinnerung an die Verfolgungen in der altchristlichen
Kunst ihre Geltung. Eingangs fiihrt Becker einen Sarkophag in Arles an, an
dessen einer Seite die Nebukadnezarszene, an der anderen der Untergang des
Pharao und damit die Rettung des Volkes Israel durch Mose zu sehen ist.

Nach dem Vergleich mit der Darstellung des Sieges Constantins 312 auf dem
Relief des Constantin-Bogens von 315 und nach der Analyse dieses Motivs und

74 J. Leurkens, Der Triumphbogen Konstantins, in: DOLGER (Anm. 24) 191-216, bes. 214.
7 A, BauMsTaRrk, Konstantiniana aus syrischer Kunst und Liturgie, in: DOLGER (Anm. 24)
217-254; Zitat 217.

¢ Eusebius, Historia ecclesiastica (Anm. 26) IX, 9, 7-8.

7 BAUMSTARK (Anm. 275) 254.

% Jonann GEORG HERZOG zU SacHsEN, Konstantin der Grofie und die hl. Helena in der
Kunst des christlichen Orients, in: DSLGER (Anm. 24) 255-258.

77 E. BECKER, Protest gegen den Kaiserkult und Verherrlichung des Sieges am Pons Milvius
in der christlichen Kunst der konstantinischen Zeit, in: DOLGER (Anm. 24) 155-190.

* Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) IV, 16.

*! E. BECKER, Konstantin der Grofle, der ,,neue Moses®. Die Schlacht am Pons Milvius und
die Katastrophe im Schilfmeer, in: ZKG 31 (1910) 161-171; vgl. Eusebius, Historia ecclesias-
tica (Anm. 26) IX, 9.
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seiner Varianten auf Sarkophagreliefs in Gallien, besonders in Arles, u.a. bei St.
Trophime, in Rom, u.a. die Lateran-Replik Nr. 111*? und in Dalmatien spricht
Becker von ,konstantinischer Renaissance**® im Hinblick auf die vorchristliche
Formensprache der Sarkophagreliefs und der Anverwandlung des Mose-Motivs
fiir das ikonographische Selbstverstindnis Constantins: Divinisierte die pagane
Kultur den Kaiser, so erschien er im christlichen Verstindnis als servus Dei.
,Gesiegt hatte der Kaiser, aber gesiegt im hoheren Sinne der Galilder“**. Das
Herrenwort ,So gebt dem Kaiser, was dem Kaiser gehort und Gott, was Gott
gehort“*® gewinnt in dem, in der Kunst sichtbaren und objektivierten, christli-
chen Herrschaftsverstandnis Constantins seinen sinnfilligen Ausdruck.

Zwischenergebnis

Gerade im Beitrag Beckers biindeln und verdichten sich nochmals die metho-
dologischen Ansitze dieses Constantin-Bandes. Interdisziplinir hermeneutisch-
verstehende Methoden der benachbarten Disziplinen der Theologie, Ge-
schichts-, Rechts-, Kunst- und Religionswissenschaft tiberwinden zum Teil im
Riickbezug auf die von Jesuitentheologen geprigte Rémische Schule?* ahistori-
sche Standards der neuscholastischen Dogmatik und fithren zu innovativen Re-
sultaten, die damit in der Lage versetzt werden, das dltere Burckhardtsche Pa-
radigma einer Hermeneutik des Verdachts zuriickzudringen, den Eigenwert der
christlichen Antike als einer Epoche sui generis zu entdecken und den Weg fiir
Fragestellungen und Ergebnisse frei zu machen, die die Motive und Politik Con-
stantins und seiner Zeitgenossen im Kontext lang- und mittelfristig wirkender
kulturgeschichtlichen Bedingungen verstehen, ohne das Dogma der Heilsuni-
versalitit Jesu Christi zu relativieren. Anders als der Historische Relativismus,
der die Constantinische Wende historisierend als abgeschlossene Epoche be-
trachtete, sehen die Autoren um das Collegio Teutonico ihre welthistorische
Geltung auch fiir ihre zeitgendssische Gegenwart noch wirksam. Damit ermog-
lichen sie die ,Anschlussfahigkeit® ihrer Positionen fiir die Diskurse in der
kirchlichen Offentlichkeit ihrer Zeit?”. Die von Michel de Certeau SJ scharf-
sinnig diagnostizierte Trennung von Geschichte als Lebenspraxis und als Wis-
senschaft®® wird damit beispielhaft wenigstens im Ansatz iiberwunden.

Damit werden auch Méglichkeiten fiir das geschichtliche Verstehen von Le-
genden als Gehalte des kulturellen Gedachtnisses und ihrer kulturellen Funk-
tionen in Raum und Zeit erschlossen. Zugleich spiegelt sich in dieser stupenden
Forschungsleistung ein offener, jenseits theologischer Kontroversen angesiedel-

22 BEckER (Anm. 279) 176.
2 Brcker (Anm. 279) 185.
¢ Brcker (Anm. 279) 186.
%5 Matth. 22, 21.

2 Vel. Anm. 93.

% Vel. Kap. 4.2.

28 Vel Anm. 3.
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ter, von Kulturpessimismus und Wertrelativismus seiner Zeit kaum angefochte-
ner Katholizismus wider, der trotz seiner auch noch im spiten Kaiserreich be-
stehenden kulturellen Inferioritit in seiner Forderung des Dialogs zwischen
fides und ratio ein beachtliches Potential fiir geschichtswissenschaftliche und
historiografische Grofiforschung enthielt, das sich in der Weimarer Republik
ungehindert entfalten konnte®”’.

4. Die Constantinische Wende im 6ffentlichen Diskurs

Nunmehr richtet sich das Interesse auf die aufenwissenschaftlichen Diskurse,
verstanden als referentielle Operationen, zu dem symbolischen Signifikat der
16. Zentenarfeiern des ,Edikts von Mailand® 313. Dabei wird zwischen einer
sikularen und einer kirchlichen Offentlichkeit unterschieden, da diese Diskurse
je verschiedene Ziele verfolgen und sie differente soziale und kulturelle Funk-
tionen erfiillten. Der Funktionswandel der Offentlichkeit im Gefolge von In-
dustrialisierung und Urbanisierung, die damit verbundene Modernisierung und
die verstirkte Politisierung der deutschen Gesellschaft®® bilden das Motiv fiir
diese methodische Zweiteilung bei der angestrebten Diskursanalyse.

Geht man davon aus, dass kommunikatives Handeln symbolischer Formen
der Selbstverstindigung bedarf, dann kommen publizistischen Debatten ebenso
wie Offentlichen Festen als Medien verdichteter gesellschaftlicher Interaktionen
ein besonderes wissenschaftliches Interesse zu. Besonders Kirche und Staat, die
tiber ein hohes ,,Symbolkapital (Pierre Bourdieu)?" und ,Funktionsgedicht-
nis“ (A. Assmann)*? verfiigten, aber auch zivilgesellschaftliche Verbinde® or-
ganisierten kollektive Erinnerung, die geschichtliche Ereignisse, Gegenwart und
Zukunftserwartungen in ein Beziehungsgeflecht setzten.

Zur Bildung und Festigung nationaler bzw. konfessioneller Identitit spielten
Feste mit geschichtlichen Beziigen seit dem 19. Jahrhundert eine bedeutende
Rolle**: Sie bildeten das Medium, in dem sich die Selbstverstindigung und

% Vegl. die in Anm. 12 aufgefiihrte Literatur.

# Vel N1PPERDEY, Deutsche Geschichte (Anm. 12) 471-495; DERs., Religion (Anm. 12) 62—
66, 154-157.

»1 P, Bourpieu, Okonomisches Kapital, kulturelles Kapital, soziales Kapital, in: R. KrE-
ckiL (Hg.), Soziale Ungleichheiten (Géttingen 1983) 183-198; DERs., Sozialer Raum und
Klassen. Legon sur la legon (Frankfurt/M. 1985).

»2 Vel. A. AssManN, Erinnerungsriume (Anm. 1), _

# Vgl. T. N1PPERDEY, Verein als soziale Struktur in Deutschland im spiten 18. und frithen
19. Jahrhundert, in: H. Boockmann (Hg.), Geschichtswissenschaft und Vereinswesen im
19. Jahrhundert (Géttingen 1972) 1-44.

* Vgl u.a: D. Baver, Geschichtskultur als Instrument zu staatlicher Identititsstiftung
(Neuried 2006); D. Diipunc/P. Friepemann/P. Mincu (Hgg.), Offentliche Festkultur. Po-
litische Feste in Deutschland von der Aufklirung bis zum Ersten Weltkrieg (Hamburg 1988);
W. GEBHARDT, Fest, Feier und Alltag (Frankfurt/M. 1987); W. HarpTW1G, Geschichtskultur
und Wissenschaft.(Miinchen 1990); M. HerrLineg/P. Norte (Hgg.), Biirgerliche Feste, Sym-
bolische Formen politischen Handelns im 19. Jahrhundert (Géttingen 1993); G. Korrr, Po-



260 Heinz Sproll

Selbstvergewisserung des Besitz- und Bildungsbiirgertums und des Katholizis-
mus abspielten und verdichteten. So wurden geschichtliche Ereignisse und Per-
sénlichkeiten symbolisch zu Referenzpunkten, Vorbildern und bisweilen zur
Legitimationsbegriindungen gegenwirtigen politischen Handelns gemacht.

Zu fragen ist im Rahmen dieser Studie besonders nach Intention und Funktion
staatlicher Symbolakte vor dem Hintergrund der Integrationsbemiihungen des
anfinglich von der kleindeutsch-preufiischen und protestantisch bestimmten
Reichsgriindung Bismarcks ausgeschlossenen Katholizismus.

4.1 Constantin-Diskurse in der sikularen Offentlichkeit

Die von der Spitaufklirung in Verbindung mit einem wachsenden vélkisch
motivierten Nationalismus bestimmte biirgerliche Offentlichkeit rieb sich be-
sonders an den von der katholischen Kirche tradierten Dogmen und dem orga-
nischen Kulturverstindnis des Kulturkatholizismus, das Glaube und abendlan-
dische Kultur tendenziell in eins setzte.

4.1.1 Die versuchte Dekonstruktion der angeblichen Constantin-Legende

Der von den Biologen Ernst Haeckel und Wilhelm Breitenbach sowie dem
Reformtheologen Albert Kalthoff 1906 gegriindete Deutsche Monistenbund,
der einen naturwissenschaftlichen Materialismus zum Szientismus mit pseudo-
religidsen Ziigen erhob?”, meinte seine beanspruchte wissenschaftliche und kul-
turelle Deutungshoheit auch in Bezug auf geschichtliche Diskurse zur Geltung
bringen zu miissen. Um an die Stelle der metaphysischen Vernunft und der
hermeneutischen Methode die empirisch-kritische Methodologie mit All-
gemeingiiltigkeitsanspruch zu setzen, iibernahm das publizistische Organ des
Deutschen Monistenbundes einige der Aufklirung gelaufige Fehlinterpretatio-
nen zur Constantinischen Wende so, dass sie nunmehr als unumstofiliche, da
vermeintlich empirisch ermittelte Erkenntnisse der positivistischen Wissen-
schaft ausgegeben wurden.

Anlass hierzu war die Kritik an dem von Papst Pius X. 1913 proklamierten
Constantin-Jubilium. Diese pipstliche Erinnerungsfeier sollte, so ein Beitrag in
der Zeitschrift ,,Das monistische Jahrhundert“**, die als geschichtlich tiberholt

litischer ,,Heiligenkult* im 19. und 20. Jahrhundert, in: ZVK 71 (1975) 202-220; D. LEH-
NerT/K. MEGerLE (Hgg.), Politische Identitit und nationale Gendenktage (Opladen 1989);
M. MAURER, Feste und Feiern als historischer Forschungsgegenstand, in: HZ 253 (1991) 101
131; D. ScHILLER, Politische Gedenktage in Deutschland, in: Aus Politik und Zeitgeschichte
43 (1993) 32-39.

»5 Zum Monismus vgl. A. E. LEnz/V. MueLLEr (Hgg.), Darwin, Haeckel und die Folgen:
Monismus in Vergangenheit und Gegenwart (Neustadt 2006); E. Stmon-Ri1z, Die Organisa-
tion einer Weltanschauung (Bielefeld 1997); zur Kontroverse mit Haeckel vgl. R. KoLTER-
MANN S, Naturwissenschaft und Glaube, in: STEVERNICH/SWITEK (Anm. 93) 444-461.

2% VY, B., Der apostolische Brief iiber das Konstantin-Jubeljahz, in: Das monistische Jahr-
hundert 2 (1913) 19f. Zum Constantin-Jubilium von Papst Pius X. vgl. Kap. 4.2.1.
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bezeichnete Kirche mit ihrer Symbolik, die abschitzig als ,,alte Marchenwelt“?”
bezeichnet wurde, nochmals gegen die herrschenden Zeittendenzen zur Geltung
bringen. Zugleich wurde mit der Verichtlichmachung der kirchlichen Erinne-
rungsfeiern die Erwartung verbunden, dass die Kirche selbst im Verlauf der tech-
nisch-wissenschaftlichen Revolution definitiv der Vergangenheit angehoren
werde.

Vollends im Beitrag J. Barrals ,Zum Constantin-Jubilium in Rom® in dersel-
ben Zeitschrift?® wird unter dem Schein wissenschaftlicher Objektivitit der
Versuch unternommen, die persénliche Konversion Constantins und die gesam-
te Constantinische Wende als kirchlich inszenierte Legende mit der unterstellten
Funktion, eine suggestive Legitimation zu erreichen, abzutun.

So sei das Kreuzessymbol, — gemeint ist wohl das Chi-Rho-Monogramm, —
auf dem Labarum das Symbol des persischen Gottes Mithra: ,,Indessen war das
erwihnte Kreuzesmonogramm lediglich das religise Sinnbild der Sonne (Sol
Invictus), von dem Mithra sowie Apollo nur die irdischen Abbilder waren“2,
Demnach mussten die Cisaren des 3. und 4. Jahrhunderts im Kampf mit den
parthischen und sassanidischen Kénigen, die sich als Briider der Sonne bezeich-
neten, sich selbst als Mitgétter des Sonnengottes bezeichnen, um auf gleicher
Augenhdhe gegen die Perser zu kimpfen. Als Belege werden von Barral pau-
schal rémische Medaillen und Miinzen angefiihrt, ohne sie im Einzelnen zu
belegen.

Die These Jacob Burckhardts von der Konversion Constantins aus politischen
Machtkalkiil lehnt er ab: Das Christentum sei zu sehr in sich bekimpfende
Sekten gespalten gewesen, als dass es zur Stabilisierung seiner Herrschaft hitte
taugen konnen. Auch die die Kirche férdernde Religionspolitik nach 312/313
und die Einweihung Constantinopels 330 als neue Hauptstadt als Folgen der
personlichen Konversion lisst der Autor, der sich auf den franzésischen His-
toriker Polydore Hochart™® bezieht, nicht gelten. Als Pontifex Maximus habe
Constantin alle Kulte, so auch den christlichen, geférdert. Bei der Einweihung
Constantinopels habe er sich sogar als Sol anbeten lassen. Spiter, als das Mithras-
Symbol nicht mehr bekannt war, sei das Symbol auf dem Labarum mit dem
Kreuzesmonogramm falschlich identifiziert worden.

Weder die Historia Ecclesiastica des Eusebius von Caesarea® noch die In-
schriften des Constantin-Bogens erwihnten, so Barral, eine Konversion Con-
stantins im Zusammenhang mit der Schlacht gegen Maxentius. Gegen eine sol-
che Bekehrung sprichen auch die vielen Morde, die der Kaiser in der Folgezeit
begangen habe. Erst Zosimus habe von der Konversion Constantins gesprochen.
Auch die Einrichtung des dies Solis wird von Barral als paganer Symbolakt

» W, B. (Anm. 296) 20.

#% J. BarraL, Zum Constantin-Jubilium in Rom, in: Das monistische Jahrhundert 2 (1913)
809-813.

? BARRAL (Anm. 298) 810.

* P. HocHART, Etudes d’histoire réligieuse (Paris 1890) 307-377.

** Vgl. jedoch Eusebius, Historia Ecclesiastica (Anm. 26) X, 9.
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geschen. An keinem Punkt seiner Ausfiihrungen bezieht sich der Autor auf
primire Quellen, sondern folgt den iiberholten Positionen Hocharts. In der
Absicht, die personliche Konversion und die Constantinische Wende als kirch-
liche Legende zu dekonstruieren, iibersicht Barral nicht nur die neuesten For-
schungsresultate Ddlgers und seiner Kollegen im Umkreis des Collegio Teuto-
nico®®, sondern er sitzt, blind geworden in seinem Kampf gegen Kirche und
Christentum, seinen Heilserwartungen an eine szientistische ,Weltanschauung®
und den unreflektierten Stereotypen Hocharts und des Monistenbundes auf, —
ein Akt im Namen szientistischer Aufklirung, die sich in ihr Gegenteil verkehrt
und (sozial-)darwinistische Ideologie wird.

4.1.2 Das Labarum als von Wilhelm II.
angeeignetem politisch-sakralem Symbol

Ein politischer Akt von hoher symbolischer Bedeutung stellte die von Wil-
helm IL. in Auftrag gegebene Reproduktion des constantinischen Labarums und
seine Schenkung an Papst Pius X. am 12.7.1914°%, dar, die ganz von seinem
spitromantischen Sakralitits- und Herrschaftsverstindnis* bestimmt war.

Angeregt durch die Forschungen Joseph Wilperts® beauftragte Wilhelm II.
am 17. Oktober 1913 Abt Ildefons Herwegen (1874-1946) vom Kloster Maria
Laach®®, eine originalgetreue Nachbildung der ersten christlichen Standarte an-
zufertigen®”. Bei dieser Reproduktion iibernahmen die Benedikterinnen der
Abtei St. Hildegard bei Eibingen die Stickereiarbeiten*®. Abt Ildefons iiber-
 reichte am 26. Januar 1914 dem Kaiser am Vorabend seines Geburtstages die
versprochene Nachbildung im Berliner Schloss. Von der Ausfiihrung angetan,
gab Wilhelm II. ein zweites Exemplar in Auftrag, um ,den HI. Vater eine Uber-
raschung (zu; Erginzung des Verf.) bereiten*”. Am 11. Juli 1914 iibergab der
preuflische Gesandte von Miihlberg mit dem Fliigeladjutanten Heribert von
Spee in ciner Privataudienz Pius X. die zweite Ausfiihrung’. Der Kaiser lief§

Vel Kap..3.

% ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 8, Schreiben des Staatssekretariats an den Bre-
vekanzler vom 14.07.1914. Vgl. Osservatore Romano Nr. 187 vom 12.07.1914, 3.

¢ 7y Wilhelms I1. Herrschafts- und Sakralititsverstindnis vgl. E. FEnrensacH, Wandlun-
gen des deutschen Kaisergedankens 1871-1918 (Minchen 1969) 89-220; D. voN PEzOLD,
Cisaromanie und Byzantinismus bei Wilhelm IL (Diss. Kéln); S. Samerskr (Hg.), Wilhel-
m II. und die Religion. Facetten einer Persénlichkeit und ihres Umfelds (Berlin 2001).

3% WiLPERT (Anm. 147).

% Vel G. Horrmann, Kaiser Wilhelm II. und der Benediktinerorden, in: ZKG 106 (1995)
363-384; B. SapNER OSB, Kaiser Wilhelm IL. und Maria Laach, in: SMGB 11 (2000) 503-510.
397 Vgl. Annalen Abtei Maria Laach 1914, Sig. [T A 303 (Handschrift), Sig. I A 23a (Typo-
skript); vgl. J. KriicER, Wilhelms II. Sakralititsverstindnis im Spiegel seiner Kirchenbauten,
in: SAMERSKI (Anm. 304) 235-264, bes. 256-257.

% Vgl. Annalen der Abtei St. Hildegard Dezember 1913 — Januar 1914,

39 Annalen der Abtei Maria Laach, Sig. I A 23a, S. 1.

0 Vegl, Kolnische Rundschau 55. Jg., Nr. 62 vom 11. Juli 1914 und Osservatore Romano
Nr. 187 vom 12. Juli 1914.
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dem Papst sein Interesse an den vom Papst proklamierten Zentenarfeiern zum
Maildnder Reskript iibermitteln, der das reproduzierte Exemplar des Labarum
in der Lateranbasilica in Rom ausstellen lief}. Der Papst nahm das Geschenk mit
grofiter Befriedigung und Dankbarkeit an*'".

Bereits die Erteilung des Auftrags zur Reproduktion des Labarum an Idelfons
Herwegen, Abt des Benediktinerkonvents Maria Laach, der spiter eine deutli-
che Affinitit zur ,Reichstheologie im Sinne einer Orientierung am mittelalter-
lichem Sacrum Imperium®? entwickeln sollte, die von Friedrich Muckermann SJ
(1883-1946) einer Kritik unterzogen wurde?, signalisierte die Intention des
Kaisers: Als Summus episcopus beanspruchte er eine staatskirchliche Herrschaft
tiber die protestantische (Landes-)Kirche bis in den Bereich der Spiritnalia, die
nach biirgerlichem Verstindnis lingst der Privatsphire vorbehalten waren®".
Durch ein erneutes sakrales Herrschaftsverstindnis sollten dariiber hinaus nicht
nur die konfessionellen Differenzen, sondern auch die gesellschaftlichen Ver-
werfungen des Kaiserreichs durch die erhoffte Neugewinnung an Symbolkapital
tibertiincht werden. Zudem wollte Wilhelm I1. als Imperator Dei gratia in seinen
Kirchenbauten®® und durch die Schenkung des reproduzierten Labarums an den
Papst zur definitiven Beendigung des Kulturkampfs und zur Integration der
Katholiken beitragen.

Mehr noch: Er beanspruchte, sich als christlichen Kaiser einer Reichskirche
vor und jenseits der Konfessionen darzustellen®?, der die Erinnerung an die
Constantinische Wende dazu benutzte, an die ,sittlichen Krifte“?V der Gesell-
schaft zu appellieren, um ihren Zusammenhalt zu stirken. Wie wenig seine sym-
bolpolitischen Aktivititen in das ,Funktionsgedichtnis“*** eingingen und wie

1 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 8, Schreiben des Staatssekretariat an den
Chargé d’Affaires de Prusse, Baron von Rotenhan vom 25.07.1914; vgl. ASV: Segr. Stato,
anno 1914, rubr. 48, fasc. 14, Schreiben des Conte Vincenzo Macchi, Vizeprisident des Con-
siglio Superiore an Ricardo Saur de Samper vom 03.10.1914.

% Vgl. M. AvserT, Die Benediktinerabtei Maria Laach und der Nationalsozialismus (Pader-
born 2004) 16-23; H. GRUNDER, Rechtskatholizismus im Kaiserreich und in der Weimarer
Republik unter besonderer Beriicksichtigung der Rheinlande und Westfalens, in: Westfili-
sche Zeitschrift 134 (1984) 107-155; 1. HERWEGEN, Germanentum und Kirche, Drei Vor-
lesungen (Salzburg 1932); B. NicuTwEIss, Erik Peterson: Neue Sicht auf Leben und Werk
(Freiburg/Br. 1992) 771 zur Kritik Petersons an der »Reichstheologie®; E. von Severus, Im
Schatten der Welt und Kirchenpolitik, in: pErs. (Hg.), Ecclesia Lacensis (Miinster 1993) 403—
435. Zur spateren volkischen ,Reichstheologie® vgl. K. Breuning, Die Vision des Reiches.
Deutscher Katholizismus zwischen Demokratie und Diktatur (1929-1934) (Miinchen 1969).
** F. MuckerMANN S], Im Kampf zwischen zwei Epochen. Lebenserinnerungen, bearbeitet
von N. Junk SJ (Mainz 1973) bes. 341.

34 Vel. KROGER (Anm. 307); NiPPERDEY (Anm. 12)

% Vel KRUGER (Anm. 307) passim.

¢ Zu Wilhelms II. Verhiltnis zum Katholizismus vgl. W. STR6TZ, Wilhelm IL. und der Ka-
tholizismus, in: SAMERsKI (Anm. 304) 171-198.

*" Bonifatiusbote. Katholisches Sonntagsblatt. Beilage zum 23.03.1913: Mitteilungen aus
Staat und Kirche. Rede des Kaisers vor dem Landwehroffizierskasino, Berlin, vom
1050351913

% vgl. die Literaturangaben in Anm. 1.
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sehr sie an der sozialen und politischen Wirklichkeit am Vorabend des Ersten
Weltkrieges vorbeigingen, zeigt nicht nur der Ausbruch des Krieges und der
Zusammenbruch der Monarchie 1918. Wihrend der ,Novemberrevolution®
scheint das reproduzierte Labarum als Symbol der Allianz von Thron und Altar
und eines anachronistisch gewordenen staatskirchlichen Kaisertums verschwun-
den zu sein’”. Jedenfalls rang dann die Republik um andere Referenzsymbole in
der Geschichte™.

4.2 Constantin-Diskurse in der kirchlichen Offentlichkeit

Fiir den nach Beendigung des Kulturkampfs in Deutschland gleichwohl noch
immer diskriminierten Katholizismus im wilhelminischen Kaiserreich stand die
Constantinische Wende als Symbol der Befreiung von Christentum und Kirche
im Zentrum seines Selbstverstindnisses und seines Willens um Selbstbehaup-
tung gegen staatskirchliche Machtanspriiche und gegen laizistische Tendenzen
im Biirgertum und in der Arbeiterschaft, welche die kulturelle Deutungshoheit
gegeniiber der Kirche iiber geschichtliche Symbole erobern und nachhaltig si-
chern wollten*'.

Daher werden im Folgenden die kirchlichen Constantin-Diskurse auf drei
Ebenen untersucht: Die Ecclesia triumphans als notwendiger Grund fiir den
constantinischen Frieden (Kap. 4.2.1), das , Toleranzedikt“ von Mailand 313 als
normatives staatskirchenrechtliches Symbol (Kap. 4.2.2) und die Constanti-
nische Wende als Wegbereiter der weltgeschichtlichen Bedeutung der Kirche
(Kap. 4.2.3).

4.2.1. Die Ecclesia triumphans als Voraussetzung
fur den Frieden Constantins

Trotz anfinglichen Zdgerns Papst Pius X. aus Riicksicht vor laizistisch-natio-
nalistischen Reaktionen im Kontext der 50-Jahrfeier der Proklamation des K-
nigreichs Italien (23.03.1861) und der Weltausstellung in Rom 1911, ging er
schlieflich auf die Initiative von Giovanni Toniolo, Professor der Politischen
Okonomie an der Universitit in Pisa und Mitbegriinder der Europdischen
Christlichen Demokratie’®, von der Erzbruderschaft vom Hl. Kreuz und dem

%9 Vgl. Schreiben der Benediktinerabtei Maria Laach an das Schloss-Museum Berlin vom
17. Mai 1941; Annalen Abtei Maria Laach, Sig, I A 23a.

2 Vgl D. Lennert/K. MEGERLE (Hgg.), Politische Identitit und nationale Gedenktage
(Opladen 1989); H. SprorL, Franzésische Revolution und Napoleonische Zeit in der his-
torisch-politischen Kultur der Weimarer Republik (Miinchen 1992).

21 Vgl Kap. 4.1.

22 G, TonioLo, Problemi ed ammaestramenti sociali dell’eta Costantiniana, in: DErs. (Hg.),
Capitalismo e Socialismo (Citta del Vaticano 1947) 1-102. Zu Toniolo vgl. H. MAIER, Kirche
und Demokratie (Freiburg/Br. 1972) 154.
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Collegium Cultorum Martyrum®® mit dem Vorsitzenden Orazio Marucchi,
Professor fiir Christliche Archiologie, Rom, ein, eine monumentale Gedenkfei-
er zur Erinnerung an die Befreiung der Kirche durch das ,,Mailinder Edikt® 313
zusammen mit einem Eucharistischen Kongress zu veranstalten.

Um die als Glaubenskundgebung verstandenen Feierlichkeiten®®, die die Ro-
mische Frage offenhalten sollten, in Rom und in allen Didzesen der Welt-
kirche auf den Weg zu bringen, wurde ein vom Papst ernannter Consiglio Supe-
riore mit dem Kardinal Francesco de Paola Cassetta, Frascati, als Protector, mit
dem Principe Mario Chigi als Prisident, mit Anton de Waal als einem der Vize-
prisidenten®” und mit Josef Wilpert als Mitglied im Wissenschaftlichen Beirat
etabliert’®. Der Consiglio Superiore nominierte den Comitato Romano fiir die
Durchfithrung der Feierlichkeiten in Rom und appellierte an alle Bischofe der
Weltkirche, in ihren Didzesen entsprechende Erinnerungsfeiern durchzufiihren.
Der Appell wurde in den Didzesen aufgenommen, die zu diesem Zweck Didze-
san-Komitees bildeten®”.

Durch das Apostolische Sendschreiben Papst Pius X. vom 8. Mirz 1913 Mag-
ni faustique eventus wurde an das ,Toleranzedikt® von Mailand 313 feierlich
erinnert: ,Tum demum militans ecclesia primum ex iis triumphis egit, qui qualibet
eins omnigenas insectationes perpetuo subsequentur, atque ex eo die potiora in
humani generis societatem contulit beneficia“*. Der Papst thematisiert die aus
der Verfolgung durch Diocletian siegreich hervorgegangene Kirche als notwen-
dige Voraussetzung fiir den heilsgeschichtlich folgenreichen Friedenschluss zwi-
schen dem roémischen Staat Constantins und der Kirche. Nicht der Sieg Con-
stantins tiber Maxentius 312 als vielmehr der Sieg der Kirche iiber den sie bislang
verfolgenden heidnischen Staat wird vom Papst zum Signifikat seines Diskurses
gemacht.

Dieser zwischen Kirche und Staat geschlossene Friede erméglichte nach die-
ser papstlichen Deutung nicht nur die Konversion der noch paganen Bevélke-

33 ASV: L’Archivio Particolare di Pio X, busta 86, Schreiben Toniolos an Pius X. vom
02.07.1911.

32t ASV: L’Archivio Particolare di Pio X, busta 86, Schreiben Pius X. vom 14.07.1911.

* ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 30, Protokoll der Sitzung des Consiglio Supe-
riore vom 04.02.1912: Erklirung Macchis.

% Vgl. S. Pacano, Lettere inedite di Mons. Geremia Bonomelli al Cardinale Agliardi (1897~
1914), in: Dall’Archivio Segreto Vaticano, Bd. I (Citta del Vaticano 2006) 374.

7 ACST: Fasc. 1720: Entwurf eines Aufrufs De Waals an die katholischen Professoren und
Studenten aller Hochschulen, o.D.

2 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 2, Schreiben des Kardinal-Staatssekretir Ra-
phael Merry del Val an Kardinal Francesco de Paola Cassetta vom 24.01.1912; vgl. ebd.
fasc. 9: Schreiben Wilperts an den Consiglio Superiore vom 20.04.1912: Wilpert sagt seine
Teilnahme zu; vgl. Osservatore Romano vom 25.01.1912.

20 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 11-28.

¥ Litterae Apostolicae Indicitur universale iubilaeum in memoriam pacis a Constantino
Magno Imperatore Ecclesiae datae. Die Martii 1913. AAA, annus V, vol. V, num. 4, §9-93,
Zitat 89.
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rung des Imperium Romanum, sondern durch die Inkulturierung des christli-
chen Glaubens auch die Versittlichung der Kultur, so dass ganz im Sinne der
christlichen Fortschrittsidee die héhere Kulturstufe des christlichen Europas
organisch entstand. Die Kirche im vertraglich normierten Biindnis mit dem Staat
habe so ihre heilsgeschichtliche Aufgabe voll entfalten kénnen™".

Der Diskurs Pius X. zielt auf einen deutlichen Bezug zur Gegenwart, in der
die Gliubigen angehalten werden, im Zeichen des Kreuzes und in Loyalitit zur
Cathedra Petri die Irrtiimer der sikularen Zeittendenzen zu tiberwinden: ,Tum
sperare licebit, homines oculis ad Crucem denuo fixis, in hoc salutare signo et
Christiani nominis osores, et effrenatas cordis cupiditates omnino devicturos“*.
In Analogie zu Constantins Erscheinung des Sieg verheiflenden Christogramms
nach dem Zeugnis des Eusebius von Caesarea® beschwort der pipstliche Dis-
kurs das Kreuz als Zeichen des heilsgeschichtlichen Wirkens der Providentia
Der**,

Das in Apostolischen Sendschreiben des Papstes thematisierte Symbol der
Ecclesia triumphans wird in Abhandlungen des von Jesuiten geleiteten und redi-
gierten, dem Heiligen Stuhl nahestehenden Presscorgans La Civilta Cattolica
wissenschaftlich fundiert. Fedele Savio SJ** rekonstruiert in Auseinanderset-
zung mit hyperkritischen Positionen die Konversion Constantins vor der
Schlacht gegen Maxentius 312 vor allem anhand der Zeugnisse des Eusebius
von Caesarea®® und des Lactantius®” und macht diese personliche Konversion
in Vorwegnahme neuester Forschungsresultate™ zum Ausgangspunkt der
Christianisierungspolitik des Kaisers seit dem ,Edikt von Mailand® von 3133*,
Sowohl die Konversion Constantins als auch seine Christianisierungspolitik,
besonders auch seine Unterstiitzung der Kirche gegen die Donatisten, werden
von Savio als Folge der die Ecclesia militans wirkursichlich begleitenden gétt-
lichen Vorsehung gedeutet, ohne dass er die ambivalente Haltung des Kaisers
gegeniiber den Arianern iibersieht: ,,Chi poi osservi tutte le leggi di cui ho dis-

31 Vgl. Pacano (Anm. 326) 374: Die Bischofe der Lombardei hatten bereits im Vorfeld der
Constantin-Feiern in einem Hirtenbrief vom April-Mai 1912 die Freiheit der Kirche gegen-
tiber dem Staat eingefordert.

32 Litterae Apostolicae vom 8. Mirz 1913 (Anm. 330).

# Vel. Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) I, 28-29.

» Litterae Apostolicae vom 8. Mirz 1913 (Anm. 330) 89; vgl. ASV: Segr. Stato, anno 1914,
rubr. 48, fasc. 26, Discorso di Sua Santita Pio Papa X ai pellegrini convenuti in Roma in
occasione del Giubileo Costantiniano (Rom 1913) 3f.

% F Savio SJ, La guerra di Costantino contro Massenzio ¢ le apparizioni miracolose della
Croce del Salvatore, in: CivCatt 64 (1913) Vol. I, 11-32; dhnlich DERs., La conversione di
Costantino Magno e la chiesa all’inizio del secolo IV, in: CivCatt 64 (1913) Vol. I, 385-397;
vgl. ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 25; DERs., L'apparizione della Croce e la Con-
versione di Costantino Magno, a cura del Comitato Romano (Rom 1913?).

13 Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) I, 28-29.

37 Lactantius (Anm. 139) c. 44.

3 Vegl. besonders GIRARDET (Anm. 42).

% F Savio SJ, Le innovazioni radicali legislative di Costantino confermano la verita delle
apparizioni, in: CivCatt 64 (1913) Vol. II, 385-402.



Diskurse um die Constantinische Wende (313) in Wissenschaft und Offentlichkeit 267

corso, altre favorevoli al Cristianesimi, altre ostili al paganesimo e le dichiara-
zioni tante volte fatte da Costantino, delle quali parlerd piti avanti, che egli
considerava la religione cristiana come unica vera, unica degna di essere segui-
ta.. « 340

Biirder Archiologen und Spezialisten der Alten Kirchengeschichte P. Felice
Grossit Gondi S] vom Istituto Massimo alle Terme, Rom, steht ebenfalls die
Glaubwiirdigkeit des Zeugnisses von Eusebius von Caesarea aufler Frage: Vor
der Schlacht am Pons Milvius habe Gott Constantin den Sieg versprochen. Als
weiteres Zeugnis des providentiellen Wirkens fithrt Grossi Gondi den Constan-
tinsbogen auf: ,Senato e Popolo, forse fin da questo memorabile giorno
(28.10.312; Anm. d. Verf.) dovettero decretare I’erezione di un arco che ne
eternasse la memoria“**!. Pater Grossi Gondi war neben Orazio Marucchi®?
einer der bedeutendsten Multiplikatoren bei den vom Comitato Romano orga-
nisierten Vortrigen®®.

Zugleich befriedete die kaiserliche Christianisierungspolitik die zuvor frag-
mentierte antike Kultur durch die nunmehr ungehindert wirkende Heilslehre
und Caritas der Kirche, wie ein Anonymus in dieser Zeitschrift schrieb: ,,’uni-
ficazione cristiana invece della societa romana, promossa da Costantino con
tanta energia ed efficacia nel suo lungo governo, dall’editto di Milano al concilio
di Nicea, e di cui egli certamente non comprese I'entita e 'importanza, lo rese
strumento principale nelle mani della Providenza, per compiere la piti grandiosa
rivoluzione della storia: il passaggio della civilta degenerata di Roma pagana alla
civilta incorruttibile di Roma cristiana“**.

In der Siegesgewissheit der Kirche gegen zeitgenéssische Ideologien im Au-
feren und gegen Spaltungstendenzen, wie den Modernismus im Inneren verlich
Papst Pius X. einen vollkommenen Ablass im Rahmen des proklamierten Jubi-
laums vom Weifien Sonntag (30. Mirz) bis zum Fest der Unbefleckten Empfing-
nis Mariens (8. Dezember) 1913°%,

0 Savio (Anm. 339) 399.

' E Gross1 Gonbi S], La battaglia di Costantino M. a ,Saxa Rubra®, in: CivCatt 63 (1912)
Vol. IV, 385-403; Zitat 403; vgl. pERs., L'arco di Costantino, in: CivCatt 64 (1913) Vol. I, 584—
607 und ebd. Vol. II, 179-199; vgl. ]. HOLLER, Das Zeugnis des hl. Martyrers Artemius fiir die
Realitit der Konstantinischen Kreuzeserscheinung, in: Pastor Bonus 26 (1913/14) 357-359.
2 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 25, MaruccHr, Osservazioni storiche e archeo-
logiche sulle donazioni di Costantino alle Basiliche di Roma.

* ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 21, Einladung des Comitato Romano vom
03.03.1913 zum Vortrag von P. Grossi Gondi S] am 06.03.1913 mit dem Titel: ,La grande
vittoria di Costantino®.

* Anonymus, Costantino Magno e I'unita cristiana, in: CivCatt 64 (1913) Vol. 11, 257-276;
Zitat 275; vgl. Anonymus, Il XVI centenario della pace Costantiniana, in: CivCatt 63 (1912)
Vol. I, 3-21.

* Litterae Apostolicae vom 8. Mirz 1913, 4-8.
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4.2.1.1 Die Erinnerungsfeierlichkeiten in Rom

Um die Aufmerksamkeit der Ortskirchen auf die Erinnerungsfeiern in Rom
zu lenken, wurden die diversen diézesanen Presseorgane angehalten, das romi-
sche Programm®*® zu verdffentlichen®.

Die Grundsteinlegung der neuen Basilica an der Milvischen Briicke S. Croce a
Via Flaminia am 18. Oktober 1912 bildete den Auftakt fiir die Feierlichkeiten
in Rom. Diese neue Kirche machte den topografischen Ort des Siegs Constan-
tins tiber Maxentius am 28. Oktober 312 zu einem kollektiven Erinnerungsort in
der Weltkirche, da in allen Diézesen zu ihrem Bau gespendet wurde. Einen
ikonografischen Ausdruck fand diese Erinnerung in einer Gedenkmedaille in
Bronze, Silber und Gold mit den Abbildungen Papst Pius X. und Costantins*"’.
Die Medaille wurde weltweit verkauft und besonders Personlichkeiten dedi-
ziert, die sich um die Organisation des Constantin-Jubiliums verdient machten.

Ein Festakt am 22. Oktober 1912 im Lateranspalast vor den Mitgliedern der
papstlichen Kurie und dem Diplomatischen Corps erinnerte an den Sieg Con-
stantins.

Mit einer Prozession von den Domitilla-Katakomben zur constantinischen
Basilica S. Sebastiano, gestaltet vom Collegium Cultorum Martyrum, wurde
das Constantinjahr in Rom liturgisch erdffnet, um metaphorisch die Befreiung
der Kirche aus ihrer Verfolgung zu feiern.

Das Bild des Erlosers ,Acheropita“ wurde vom 6. bis 13. April 1913 (2. bis
3. Sonntag nach Pfingsten) in der von Constantin gegriindeten Lateranbasilika
zur Verehrung der Gliubigen ausgesetzt. Am 6. April fand ein Pontifikalamt in
griechischem, am 13. April in lateinischem Ritus vor den Kurienbischéfen und
-Kardinilen, dem rémischen Klerus, den rémischen Seminaristen und dem Di-
plomatischen Korps statt. Nachmittags wurde nach dem 7e Deum der sakra-
mentale Segen im Beisein von Vertretern der katholischen Verbinde und vieler
Jugendlicher gespendet*. Am 10. April fand fiir die deutsche Kolonie in dieser
Basilica ein Pontifikalamt statt®'. In der ebenfalls von Constantin gegriindeten
Basilica S. Peter erfolgte am 20. April 1913 (4. Sonntag nach Ostern) ein Ponti-
fikalamt, die Vesper mit Te Deum und sakramentalem Segen im Beisein von
Vertretern der katholischen Verbinde. Am 27. April wurden in der an Constan-

o Vel XVI Centenario della pace della Chiesa 313-1913 (Nr. 1-Nr. 15) (Rom 1912-1913);
Korrespondenzblatt des Collegium Germanicum et Hungaricum, 1913, 46-49; A. bE Waar,
Die sechzehnte Saecularfeier, in: RQ 27 (1913) 75; Osservatore Romano Nr. 6 vom
06.01.1913, 1: Nel XVI Centenario Costantiniano, enthilt das offizielle Festprogramm.

7 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 11, Rundschreiben Chigis vom 03.05.1912; 11
katholische Presseorgane in Deutschland werden aufgefiihre.

%8 Osservatore Romano Nr. 288 vom 18.10.1912; ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48,
fasc. 13, Schreiben der Associazione Popolare Flaminia an Chigi vom 24.08.1912: Ein Ge-
denkstein an die Schlacht von 312 wird an der Kirche von Prima Porta angebrach.

* Eine Abbildung der Medaille in: ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 4, prot. 64673.
30 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 20, Festprogramm des ,,Solenne Ottavario®
vom 06.-13.04.1913 in der Lateranbasilica.

#LeAN@STRase M7201%



Diskurse um die Constantinische Wende (313) in Wissenschaft und Offentlichkeit 269

tin erinnernden Patriarchal-Basilica Ostiense (S. Paolo fuori le mura) dieselben
Liturgien zum Dank an die Befreiung der Kirche gefeiert.

Ein feierliches Triduum fand vom 2.—4. Mai 1913 in der Basilica S. Croce in
Gerusalemme, die an die HI. Helena, Constantins Mutter erinnert, mit 3 Ponti-
fikalimtern und Vespern statt.

Einen liturgischen Hohepunkt bildete das von Papst Pius X. zelebrierte Pon-
tifikalamt an Pfingsten (11. Mai) in Sankt Peter. Die abendliche Beleuchtung der
Basiliken St. Peter, S. Giovanni in Laterano und S. Maria Maggiore, der Kreuze
an den Fassaden der Kirchen in Rom und in Latium sowie die Christus-
monogramme, die an den Kirchenportalen und -fenstern angebracht waren,
ebenso wie die Illumination von Privathiusern sollten weit iiber die kirchliche
Offentlichkeit hinaus Wirkung zeigen, indem sie auf die kirchliche Erinnerung
an die Constantinische Wende aufmerksam machten. In der von Constantina
Augusta, der Tochter Constantins gegriindeten Kirche S. Agnese feierte man
am Fest der HI. Dreifaltigkeit (18. Mai 1913) einen Gedachtnisgottesdienst und
das Te Dewm mit sakramentalem Segen wieder im Beisein von Vertretern der
katholischen Verbinde. Es folgten liturgische Gedichtnisfeiern am 25. Mai
(2. Sonntag nach Pfingsten) in der von Constantin gegriindeten Basilica S. Lo-
renzo fuori le mura, am 8. Juni (4. Sonntag nach Pfingsten) in der constanti-
nischen Coemeterialkirche SS. Marcellino e Pietro, am 31. August (16. Sonntag
nach Pfingsten) in der an Constantin erinnernden Kathedrale von Albano La-
ziale®? mit einer Prozession von der Katakombe bei S. Maria della Stella zur
Kathedrale.

Mit einem Dank-Triduum vom 6. bis 8. Dezember 1913 in der Basilica S. Ma-
ria Maggiore, einem Pontifikalamt und einem 7e Deum am Fest Marii Empfing-
nis vor dem Bild Maria — Salus Populi Romani fand das Jubilium seinen liturgi-
schen Abschluss.

In all diesen liturgischen Feierlichkeiten wurde Gott fir die Befreiung der
Kirche durch Constantin gedankt und der Anspruch auf die Kirchenfreiheit
unter immanentem Bezug auf die noch offene Romische Frage gegeniiber dem
Staat und der Gesellschaft geltend gemacht.

Die Breitenwirkung dieser Feierlichkeiten ging in Italien weit {iber den litur-
gischen Rahmen hinaus: So gelang es der Kirche sogar, katholisch-demokrati-
sche Jugendverbande der ,fasci democratici cristiani®, deren Vordenker Giovan-
ni Toniolo war, im Kontext mit den Constantin-Feiern vom 6. bis 8. September
1913 in Rom trotz aller Stormanover antikirchlicher Kreise zu versammeln®®.
Als weiteres Indiz kann gelten, dass die Leitung der Azione Cattolica Italiana an

32 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 10. Schreiben Chigis an den Bischof von Alba-
no Laziale, Antonio Kardinal Agliardi vom 25.08.1913.

33 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 8, Relazione del Concorso internazionale gin-
nastico cattolico tenutosi in Roma nel settembre 1913; vgl. ebd., fasc. 10, Der Prasident der
Societa della Gioventu Cattolica Italiana (SGCI), Paolo Pericoli, kiindigt in einem Schreiben
an Chigi vom 19.03.1912 einen Nationalkongress seines Verbandes zur Erinnerung an das
»Mailinder Edikt® an; zu den ,fasci democratici cristiani® vgl. Anm. 322.
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diesen Feiern aktiv teilnahm?®* und dass die ,,Settimana sociale di Milano“ vom
30. November bis zum 6. Dezember 1913 unter dem Motto ,,La liberti civile dei
cattolici mit Verweis auf das ,Mailinder Toleranzedikt* stand**.

Mit scharfer Kritik an modernen hedonistischen Lebensstilen forderte Papst
Pius X. eine erneute Befreiung der Kirche: ,Wihrend wir der gottlichen Vor-
schung dafiir danken, daf§ sie die Seele Konstantins aus dem Dunkel zum Licht
gefiihrt hat, ... miissen wir heutzutage im Zeitalter des Fortschritts, der Zivilisa-
tion, der Wissenschaft, sogar von christlichen Regierungen die Freiheit zuriick-
verlangen, die fiir ihre iibernatiirliche Mission auf Erden Lebensbedingung
ist“*, Damit wies der Papst alle Vereinnahmungsbemithungen gerade Wil-
helms I1°¥. entschieden zuriick. Mit gutem Grund konnte Pius X. den erfolg-
reichen Abschluss der Constantin-Feierlichkeiten mit der Erwartung verbinden,
che i moniti salutari del Centenario Costantiniano sieno esauditi almeno dai
cattolici per la rivendicazione della liberta al trionfo della fede**".

4.2.1.2 Die Constantinsfeiern in den deutschen Di6zesen
In enger Kooperation mit dem Apostolischen Nuntius in Miinchen, dem
spiteren Kardinal Andreas (Franz; Taufname) Frihwirt (1845-1933)*, nahmen
die deutschen Bischofe in ihrem Hirtenbrief vom Mirz 1913, der am Osterfest,
dem 6. April 1913 von allen Kanzeln verlesen wurde, das Paradigma von der
Ecclesia triumphans mit den daran gekniipften Forderung auf**: Nach 300 Jah-

#% ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 13, Schreiben der Leitung der ,,Azione Catto-
lica Italiana® an Chigi vom 02.06.1912.

3 Die Vortrage der ,Settimana Sociale di Milano* in: Gioventa Tralica 12 (1913); vgl. A. M.
Dieucuez/S. Pacano (Hgg.), Le carte del ,Sacro Tavolo®. Aspetti del Pontificato di Pio X
dai documenti del suo archivio privato, vol. II (Citta del Vaticano 2006) 8211,

%6 Zitiert nach A. Prerrrer, Die Befreiung des Christentums durch Kaiser Konstantin den
Groflen. Vortrag gehalten bei einer Konstantinsfeier zu Speyer am Todestag Konstantins,
Fronleichnam 1913 (Speyer 1913) 14.

37 Vgl. Kap. 4.1.2.

3 ASV: [’Archivio Particolare di Pio X, busta 117, Schreiben Pius X. an den Bischof von
Pisa, Maffi, vom 07.02.1914.

% Val. A. Warz, Andreas Kardinal Frithwirt (Wien 1950); vgl. ASV: Segr. Stato, anno 1914,
rubr. 48, fasc. 4, Schreiben Frithwirts an den Kardinal-Staatssekretir Nr. 6566 vom
20.05.1913; ebd., fasc.7, Schreiben Frithwirts an den Kardinal-Staatssekretir vom
20.01.1914: Die beiden Schreiben beziehen sich auf Berichte des Sekretdrs des Nuntius, Mgr.
Schioppa, zu den Constantinsfeiern, so Nr. 7037 vom 08.01, Nr. 7038 vom 09.01, Nr. 7042
vom 10.01, Nr. 7047 vom 14.01 und Nr. 7049 vom 15.01.1914. Weder in den Akten des ASV
noch in denen des Staatssckretariats (busta separata 255 Udit. Segr.) sind sie nach Auskunft
dieser Dikasterien an den Autor vom 13.11.2007 zu finden. Vgl. ASV: Arch. Nunz. Monaco,
busta 275, fasc. 11, Hier findet sich ein Hinweis zum Bericht des Nuntius vom 20.05.1913,
aber kein Entwurf (minuta). Eine intensive Suche durch Frau Dr. Kirsi L. Salonen, Rom, und
durch ihren am ASV beschiftigten Ehemann blieb ebenfalls erfolglos (Nachricht an den
Autor vom 25.05.2008).

% Aufruf des Episkopates an das katholische Volk nebst Verordnung zur Feier des 1600-jih-
rigen Jubiliums des Edikts von Mailand im Februar 313 vom 30. Mirz 1913, in: Bonifatius-
bote. Katholisches Sonntagsblatt fiir das Bistum Fulda vom 23.03.1913, 105f. Fiir die einzel-
nen Didzesen wurde ein ,Jubiliumsbiichlein® mit dem Apostolischen Sendschreiben vom
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ren konnte sie, so die Bischéfe, als Siegerin aus der Unterdriickung und Ver-
folgung hervorgehen, Vertragspartnerin des nunmehr christlich gewordenen
Staats und ,Lehrmeisterin, Erzieherin (und, Anm. d. Verf.) Mutter der Vol-
ker“*! werden. Angesichts des zeitgendssischen noch vorherrschenden Staats-
kirchentums und der laizistischen Tendenzen, Kirche und Glauben in die Be-
deutungslosigkeit bzw. in die Privatsphire abzudringen, aber auch wegen
innerkirchlicher Kontroversen im Hinblick auf den Modernismusstreit rufen
die deutschen Bischéfe zur Loyalitit mit der Cathedra Petri, um Geschlossen-
heit der Didzesanen und zum Zeugnis im Gebet und im 6ffentlichen Handeln
auf: ,O méchte doch die Erinnerung an jene grofien Tage der Vorzeit wie ein
Friihlingssturm von Rom aus durch alle Land brausen, alle guten Krifte wecken,
beleben, was erstorben, festigen, was schwach, freimachen, was gebunden ist“2,
Diese Verbindung mit dem Papst, worauf der Vorsitzende der Bischofskon-
ferenz, der Breslauer Kardinal Kopp, besonders hinwies*?, wurde liturgisch
durch Hochidmter mit Te Deum an Pfingsten im Anschluss an das Pontifikalamt
in St. Peter in der Communio der Kirche zum Ausdruck gebracht. Ebenso anlog
zu den pipstlichen Feierlichkeiten wurde in den deutschen Bistiimern das Jubi-
laum am Fest Mariid Empfingnis mit Hochimtern und 7e Deum beendet. Auch
die Kirchenkollekten fiir den Bau der Basilica S. Croce a Via Flaminia und den
Peterspfennig, fiir jede Dibzese an verschiedenen Sonntagen angesetzt**, dien-
ten als Symbol fiir die enge Verbindung der deutschen Katholiken mit der Caz-
hedra Petri. Auflerdem sollte wihrend der Jubiliumszeit in Erinnerung an den
constantinischen Frieden in der Messe die oratio pro pace gebetet werden®>.
Das ,Funktionsgedichtnis® der deutschen Bischéfe und breiter Teile des Ka-
tholizismus, hervorgegangen aus dem bis ins frithe Mittelalter zuriickreichenden
»Speichergedichtnis“ an Constantin als ersten christlichen Kaiser, identifizierte
sich mit den entsprechenden Intentionen Papst Pius X. Dieses ,Funktions-
gedachtnis“ wurde in liturgischen Riten und Vereinsfeiern®* implementiert und
kommuniziert, setzte sich trotz aller Loyalititsbekundungen gleichwohl von der
Geschichtspolitik Kaiser Wilhelms II. an die Constantinische Wende ab*” und

8. Mirz 1913 in deutscher Ubersetzung und diézesane Bestimmungen zur Ausfithrungsver-
ordnung zum o.g. Papstlichen Sendschreiben zur Erlangung des Ablasses mit Ablassgebeten
herausgegeben.

*t Aufruf des Episkopats vom Mirz 1913, 105.

*2 Aufruf des Episkopats vom Mirz 1913 (Anm. 361) 106.

** Rundschreiben Kardinal Kopps an die deutschen Bischéfe vom 06.02.1913; vgl. ANony-
mus, Die Bedeutung des Konstantinischen Jubiliums und die Konstantinische Jubelfeier in
Rom, in: Libentiusblatt fir die Didzese Limburg, 1913, 114 zum Gottesdienst in der Domi-
tilla-Katakombe.

** Vgl. ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 18, Bericht des Bischofs von Augsburg,
Maximilian von Lingg, an den Consiglio Superiore vom 24.02.1913; ebd., fasc. 19, Bericht
des Bischofs von Speyer, Michael Faulhaber, an den Consiglio Superiore vom 17.03. 1913.

3 Aufruf des Episkopats vom Mirz 1913 (Anm. 361) 106.

# Vgl. ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 24, Bericht iiber die ,Jubelakademie® des
Akademischen Piusvereins Fulda, in: Akademische Piushefte Nr. 2 vom 1. Mirz 1913, 63-68.
%7 Vel. Kap. 4.1.2.
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trat in uniibersehbare Konkurrenz zum gleichzeitig stattfindenden kaiserlichen
Regierungsjubilium®® und zu den Erinnerungsfeiern an die Vélkerschlacht von
Leipzig von 1813°®. Der ad limina-Besuch der deutschen Bischofe beim Papst in
der Osterzeit’, die zahlreichen Pilgerziige nach Rom im Gefolge des papst-
lichen Aufrufs und des Hirtenbriefs der deutschen Bischofe®™, einige regionale
Katholikentage” und sogar die Errichtung eines Kreuzes mit der Aufschrift ,IN
HOC SIGNO 313-1913“* in Messinghausen/Sauerland in Erinnerung an die
Constantinische Wende belegen nicht nur die loyale Bindung breiter Schichten
des deutschen Katholizismus an den romischen Stuhl Petri, sondern auch den
Anspruch des Papstes und der Bischofe auf Deutungshoheit von heilsgeschicht-
lich bedeutsamen Ereignissen.

Diesen Diskurs spitzte der Jesuitenpater Viktor Kolb (1856-1928), Theologie-
professor an der Universitit Innsbruck, der durch seine Predigten im Wiener
Stephansdom und durch seine Volksmissionen weit iiber den Rahmen der Uni-
versitit berithmt war, geschichtstheologisch zu. Er macht die aus der 300-jih-
rigen Martyriumszeit mit dem Sieg Constantins 312 siegreich hervorgegangene
Kirche zum Signifikat seines referentiellen Diskurses in Wiesbaden am 28. Sep-
tember 1913¥%. Dabei dient ihm der Constantinsbogen in Rom nicht nur als
Symbol des sieghaften Kreuzes, sondern als topografischer Erinnerungsort, an
dem er seine Zuhorer versammeln will: ,,Dieser Triumphbogen ist ein Markstein
im Eroberungszuge des Kénigs der Kénige - Jesu Christi - in der Unterwerfung
der Vélker ...“?”. Ebenfalls als solche Erinnerungsorte werden die Domus Aurea
Neros und das in der Nihe sich befindliche Colosseum als Signifikate der Unter-
driickung durch den Staat und die pagane Gesellschaft beschworen.

Zunichst stellt Kolb die formalrechtlichen Grundlagen des von Diocletian

3 Rundschreiben Kopps vom 06.01.1913 (Anm. 363) 1.

9 Vgl. B. Danzer OSB, In diesem Zeichen wirst du siegen!, in: Der christliche Pilger. Ein
katholisches Sonntagsblatt (fiir das Bistum Speyer) 66 (1913).

7 Vgl. Hirtenbrief von Leo von Mergel, Bischof von Eichstitt vom 01.05. 1913, in: St. Wil-
libalds-Blatt Nr. 13 vom 10.05. 1913, 51-53.

1 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 6, Statistik des Consiglio Superiore zu den
Pilgerziigen aus Berlin, Freiburg und Kéln zwischen dem 19.04. und 18.10.1913 mit ins-
gesamt 1260 Pilgern; vgl. Der christliche Pilger (Anm. 369) 46.

2 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 18, Bericht des Bischofs von Augsburg, Maxi-
milian von Lingg, an den Consiglio Superiore vom 01.12.1913.

7 Vgl. Chronik Kirche St. Vitus, Kirche Messinghausen, 1996, 104; vgl. A. BRuns, Messing-
hausen (Messinghausen 1985) 78—80.

7 V. KoLs S], ,Konstantin®. Eine zeitgemifle Festrede auf die konstantinische Jubelfeier.
Gehalten am 28. September 1913 (Wiesbaden 1913); vgl. A. EuruARDT, Das Christentum
im Romischen Reiche bis Konstantin. Rede gehalten am Stiftungsfest der Universitit Strafi-
burg am 01.05. 1911 (Straflburg 1911): Die historische Tat Constantins tritt hinter die Ecclesia
triumphans zuriick; ihnlich E MerrerT, Konstantin der Grofie und die Befreiung des Chris-
tentums, Ménchengladbach 1913; Prerrrer (Anm. 356); R. von RostiTz-Rieneck S], Der
Triumph des Kreuzes, in: Stimmen aus Maria Laach, 86 (1914) 241-254; H. ScHOMBGENS,
Das Mailinder Edikt und das Papsttum, in: Die Sonntags-Zeitung. Organ fir die Katholiken
Thiiringens und der Provinz Sachsen, 12. Jg., Nr. 46 vom 16.11.1913, 1f.

7 KoLs (Anm. 374) 3.



Diskurse um die Constantinische Wende (313) in Wissenschaft und Offentlichkeit 273

erlassenen Edikts von Nicomedia dar, um dann den geschichtstheologischen
Schluss zu ziehen: Da die Politik des Kaisers, die Kirche zu vernichten, erfolglos
geblieben sei, wurde der Beweis ihres géttlichen Ursprungs und des géttlichen
Beistands erbracht: , Erst als dieser Beweis vollgiiltig und fiir alle Zeiten erbracht
war, da war’s an der Zeit, dafl Gott an die Seite des wehrlosen Papstes auch den
michtigen romischen Kaiser stellte, und so das Gotteswerk der Kirche mit dem
Schlufistein gekront wurde und dieser den Frieden Christi wahre tber den Vél-
kern. Konstantin der Grofie war es, auf den die Wahl des Allerhéchsten fiel 7.

In direkter Rezeption der Geschichtstheologie des Eusebius von Caesarea®”
und unter Bezug auf Constantins Brief an die Provinzialen des Ostens nach
seinem Sieg liber Licinius 324 und auf das pipstliche Sendschreiben vom Mirz
1913 erfiillte Constantin demnach als ein Werkzeug im Heilsplan Gottes eine
providentielle Mission, die durch keine politisch-militirischen Widerstinde,
die Kolb detailliert darstellt, aufgehalten werden konnte. Die Narrative des
Eusebius von Caesarea” und des Lactantius**® kombinierend will Kolb nicht
nur im unmittelbaren Eingreifen Gottes zu Gunsten Constantins in der Schlacht
am Pons Milvius 312, sondern auch in der Inschrift am Constantinbogen ein
Dokument sehen, das dieses eminent heilsgeschichtliche Ereignis zweifelsfrei
bezeugt*®'. Er qualifiziert die Versuche, die Kreuzesvision als Mythos zu ent-
larven als ,unhistorisch, denn ein Mann von der Bedeutung Konstantins ist kein
Traumer ...“*2. Als weiteren Beleg zieht er die Inschrift der von Eusebius er-
wihnten Constantinstatue heran®. Nach Kolb konnte die Ecclesia triumphans
Constantin nach dem Sieg tiber Maxentius aufgrund ihres philosophisch fun-
dierten Glaubens, ihrer hochstehenden Ethik und der erfolgreichen Inkulturie-
rung ihrer Botschaft trotz Verfolgung und Unterdriickung tiberzeugen, der die
pagane ,Staatsreligion*** nichts Adaquates entgegenzusetzen hatte. Der Mai-
linder ,Freiheitsbrief“**® wird als Resultat eines inneren Ringens Constantins
und seines revolutioniren Bruchs mit der vorangegangenen 300-jihrigen Chris-
tenverfolgung interpretiert.

Das Beschweigen des Sieges der Kirche in der Constantinischen Wende durch
die verschiedenen Denominationen, vor allem durch den Patriarchen von Kon-
stantinopel, hat fiir Kolb einen einfachen Grund: ,Das Christentum, dem Kon-
stantin die Freiheit gab, es ist das Christentum jener Kirche, die heute jubelt, wie

76 KoLB (Anm. 374) 5.

7 Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) I1, 28.

78 Kors (Anm. 374) 6.

7 Eusebius, Vita Constantini (Anm. 26) I, 28-29.

0 Lactanctius (Anm. 139) c. 44, 4-6.

*!' Kovrs (Anm. 374) 7; vgl. H. Laven, Konstantin der Groffe und das Zeichen am Himmel
(Trier 1902) 10.

¥ Kors (Anm. 374) ebd.

*® Eusebius, Historia ecclesiastica IX (Anm. 26) 9, 10-11; vgl. pErs.,, Vita Constantini I
(Anm. 26) 40, 2.

*# Koirs (Anm..374) 8.

3% Kovs (Anm. 374) 11.
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und weil sie vor 1600 Jahren gejubelt hat, es ist das Christentum unserer Kirche,
der einen, heiligen, katholischen und apostolischen, die auf dem Felsen steht, auf
den der Finger Gottes geschrieben hat: et portae inferi — non praevalebunt. ,Die
Pforten der Hélle werden sie nicht iberwinden“**. Folgt man Kolb, hat nur die
katholische Kirche als Kirche Jesu Christi den legitimen Grund, ihre Befreiung
aus der Unterdriickung durch die pagane Staatsreligion als Signifikat des Heil-
wirkens Gottes in der Geschichte zu feiern.

Die Ecclesia triumphans war auch ein dominierendes Symbol auf der Thea-
terbithne von 1913, um in suggestiven Szenen die zum heilsgeschichtlichen Er-
eignis stilisierte Constantinische Wende zu verkiindigen. Ankniipfungspunkt
waren die vom Jesuitenorden konzipierten und in seinen Kollegien gepflegten
Schuldramen mit apostolischen Intentionen, die sich allmihlich aus der Traditi-
on der mittelalterlichen Passions- und Mysterienspiele lsten*”. Durch Adolph
Kolping (1813-1865) und die Gesellenvereine wurde diese Tradition wieder auf-
genommen, um in den Kulturkimpfen des 19. Jahrhunderts die Deutungshoheit
des Katholizismus auf der Biithne wieder zu gewinnen’®,

Am Beispiel einiger Bithnenwerke zu den Constantinfeiern 1913 lassen sich
referentielle Diskurse im Medium des Theaters zu Gestalt und Wirken des ersten
christlichen Kaisers analysieren. In Trier wurde in dem von Wilhelm Biesten
verfassten Bithnenwerk® der Triumph der Ecclesia militans durch Constantins
Politik inszeniert.

Das Spiel wurde in Versform von Sprechern in 6 Akten vorgetragen, die auf
ein jeweiliges Szenenbild mit Darstellern verwiesen. Hinzu trat ein Chor, der
Ausziige aus Werken Mendelssohn-Bartholdys und aus dem Trierer Gesang-

“buch vortrug. Im ersten Akt ,Das Kreuz den Heiden eine Torheit*“*® trigt die
Kirche die Botschaft Jesu Christi in die Hauptstadt des Imperium Romanum, die
sich als Dea Roma verehren lisst. Kontrastiv treten im Szenenbild die Roma und
die Kirche mit Petrus auf. Im 2. Akt, der der Verfolgung gewidmet ist*”, fiihrt
die Kirche ihre Kinder in die Katakomben. Vor dem Pritor als Symbol des
richtenden Staats steht im 2. Szenenbild die gefesselte Kirche, die einer Gétter-
statue zu opfern gezwungen wird. Ein gefesselter Junge und ein Greis erwarten
betend den Martyrertod. Der 3. Akt bringt die Wende: Auf die flehende Bitte der
Kirche, der Unterdriickung ein Ende zu bereiten, sendet Gott Hilfe: ,Und der

% Kors (Anm. 374) 15; dhnlich H. GraugrT, Konstantin der Grofle und das Toleranz-Edikt
von Mailand. Festrede bei der Konstantinfeier zur Erinnerung an die Freigabe der christli-
chen Religionsiibung im Jahre 313 im Kgl. Odeon zu Miinchen gehalten am Sonntag, den
18. Mai 1913 (Miinchen 1913) 15-18; vgl. den Nachruf auf den spiteren Prisidenten der Gor-
res-Gesellschaft H. von GUNTER in: HJ 44 (1924) 169-196.

* Vgl. bes. J-M. VALENTIN, Le théitre des jésuites dans les pays de langue allemande (1554—
1680), 3 Bde. (Bern 1978); R. WIMMER, Jesuitentheater, in: H. Kugester (Hg.), Das 16. Jahr-
hundert (Regensburg 1995) 149-166.

* Vgl A. PoriMann OSB, Kreuzerhéhung. Historisches-liturgisches Schaustiick aus der
Zeit Konstantins des Grofien in 3 Aufziigen und 1 Nachspiel (Miinchen 1913).

¥ W. BiestEN, Constantin der Grofle. Ein Festspiel (Trier 1913).

3% BIESTEN (Anm. 389) 5-8.

1 BIESTEN (Anm. 389) 9.



Diskurse um die Constantinische Wende (313) in Wissenschaft und Offentlichkeit 275

Heiland hort ihr Flehen. Schau, — die Wolken sich verziehn, Tréstlich blinkt ein
Stern hernieder, — Dieser Stern ist Constantin“**2, Ganz im Sinne des Lactan-
tius® wird das caeleste signum Dei vorgetragen. Im Szenenbild erscheint Con-
stantin, der diese Vision vor dem Hintergrund der Trierer Mondlandschaft hat.
Die Schlacht an der Milvischen Briicke wird im 4. Akt** inszeniert, vom Chor
mit Auszligen aus dem Oratorium Judas Makkabius von Georg Friedrich Hin-
del (1685-1759) umrahmt und mit dem Auftritt Constantins und dem Zeigen des
Labarums gekront. Im 5. Akt wird der ,Erlass“ von Mailand** so dargestellt,
dass Constantin auf Gottes Inspiration hin der Kirche die Freiheit gewihrt. In
der szenischen Darstellung nimmt diese dieses Recht freudig entgegen, um im
6. Akt endgultig ihren Triumph zu feiern®*. Ein Schlusschor mit einem Danklied
und dem Hymnus ,,Fest soll mein Taufbund immer stehn“*” beschliefit die sze-
nische Darstellung.

Mag auf den ersten Blick diese Dramaturgie des deklamatorischen Vortrags
mit szenischen Darstellungen gegeniiber der des Schauspiels mit fiktionaler
Handlung®* einfach erscheinen, so ist gleichwohl diese ganz auf persuasive Wir-
kung abgestimmte Form Biestens nicht zu unterschitzen. Indem die in Versform
vorgetragenen sechs Narrative auf eine jeweils eigene szenische Prisentation
zielen, fokussieren sie die Aufmerksamkeit der Zuschauer auf das visualisierte
Signifikat der Ecclesia triumphans, mit der sie sich identifizieren konnten. Con-
stantin ist dabei blofi Mittel zum Zweck, da er den Sieg der Kirche durch das
Heilswirken Gottes vollstreckt. Gerade auf der Bithne musste dieses siegverhei-
flende Signifikat fiir den um seine politisch-kulturelle Selbstbehauptung kimp-
fenden Katholizismus als Mittel seiner Stirkung und Zuversicht gelten.

4.2.2 Das ,Toleranzedikt® von Mailand 313
als normatives staatskirchenrechtliches Symbol

Waurde der Sieg der Ecclesia militans 312 iiber den paganen Staat zur Voraus-
setzung gemacht fiir die Tatsache, dass die Ecclesia triumphans den Frieden mit
dem konvertierten Constantin als Reprasentant des nunmehr christlichen 7mpe-
rium Romanum erst ermoglichte, so war es in diesem Referenzdiskurs nur kon-
sequent, den constantinischen Frieden mit der befreiten Kirche zum normativen,
transhistorischen Mafistab zu machen, an dem die entsprechenden Staat-Kirche
Beziehungen in Deutschland, teilweise auch in Frankreich, gemessen wurden.

%2 BIesTEN (Anm. 389) 13f.

3 Lactantius (Anm. 139) c. 44, 4-6.

3 BIEsTEN (Anm. 389) 16-20.

% BIesTEN (Anm. 389) 21f,

% BIESTEN (Anm. 389) 23-25.

7 BresTEN (Anm. 389) 26f.

* Vgl. u.a. E. FLINTERHOFF, In hoc signo vinces! Schauspiel in 3 Akten aus den Tagen Con-
stantin des Groflen, (Miinchen/Recklingshausen 1913); |. Eckenskorn, Christus siegt.
Schauspiel in 4 Akten aus der Zeit Konstantins (Muinchen 1913); mit liturgischen Elementen
Périmany (Anm. 388).

w
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Der Bischof von Speyer und spitere Kardinal von Miinchen, Michael von
Faulhaber (1869-1952), machte auf dem Katholikentag von Metz 1913 die Con-
stantinische Wende ganz im Sinne der Interpretation Papst Pius X. und der
Civilta Cattolica zum beherrschenden Thema dieser 6ffentlichen Demonstrati-
on des deutschen (Laien-)Katholizismus.

Die durch die Mailinder Vereinbarung 313 gewahrte Religionsfreiheit wird
von Faulhaber unter rechtsonthologischen Aspekten so verstanden, dass die
Kirche ,eine freie rechtsfahige Gesellschaft (ist, Anm. d. Verf.), die in der Aus-
tbung ihrer von Gott erhaltenen Mission sich selbstindig betitigen und hierin
von keiner Macht der Erde tyrannisiert werden darf“**”. Der Rechtsanspruch der
Kirche divini iuris sei von Constantin anerkannt und in die Form eines Vertrags
mit ihr gebracht worden, der ein traditionelles Recht, verbindlich auch fiir alle
spateren christlichen Kaiser, begriindete.

So kann Faulhaber auch das ,Mailinder Edikt“ als Griindungsurkunde der
,staatsbiirgerlichen Freiheit der Kirche“*® qualifizieren. Constantin habe so als
Werkzeug der Providentia Dei die durch keine staatliche Repression aufzuhal-
tende ethisch-spirituelle Macht der Kirche erkannt, so dass er sie in die ihr durch
gottliches Recht verbriefte Freiheit entlieff und sie damit ihr segensreiches Wir-
ken fur das teilweise noch pagane Imperium Romanum ungehindert entfalten
konnte.

In die Tradition der die kirchliche libertas respektierenden christlichen Herr-
scher stellt Faulhaber den Merwoinger Chlodwig, den ,frinkischen Konstan-
tin“*®" und die mittelalterlichen Kaiser des Sacrum Imperium Romanum von
Karl dem Groflen an.

Diese auch fiir seine Gegenwart vorbildliche constantinische abendlandische
Kirchenfreiheit kontrastiert Faulhaber mit der Entwicklung des byzantinischen,
cisaropapistischen Staatskirchentums, zu dem allerdings auch Constantin bei-
getragen habe: ,Der extrem freundliche Staat kann der Freiheit der Kirche ge-
fihrlicher werden als der kirchenfeindliche Staat“*2. Sowohl den Gallikanismus
als auch den Febronianismus und den Josephinismus sieht der Bischof von Spey-
er in der von Byzanz grundgelegten Tradition. Dem die Kirchenfreiheit garan-
tierenden ,Mailinder Toleranzedikt Constantins stellt Faulhaber als abschre-
ckendes Beispiel das , Toleranzedikt Josephs II. von 1781 gegeniiber, das den
»Hafl gegen alles Katholische“*® geduldet und die Kirche geknebelt habe. In
scharf antiliberaler Volte wird Joseph IL als ein Kaiser dargestellt, ,,der mit Be-
zug auf die Kirche Freiheit Knechtschaft nennt und Knechtschaft Freiheit****,
Faulhaber macht die Aufklirung fur die Umkehr der von Constantin gesetzten
Maf¥stibe verantwortlich: Folglich musste fiir die Kirche die negative Religions-

* M. voN FAULHABER, Das Mailinder Edikt und die Freiheit der Kirche, in: Der christliche
Pilger 66 (1913) 274-275, 282f. und 290 f.; Zitat 274.

0 FauLHABER (Anm. 399) ebd.

! FauLHABER (Anm. 399) ebd.

12 FAULHABER (Anm. 399) ebd.

5 FaULHABER (Anm. 399) ebd.

¢ FAULHABER (Anm. 399) 275.



Diskurse um die Constantinische Wende (313) in Wissenschaft und Offentlichkeit 277

freiheit von geringer Wirksamkeit sein, da ihr die positive abrogiert wurde. Die
Perversion des Freiheitsgedankens, so der Bischof, fand ihren Héhepunkt in der
Franzosischen Revolution mit ihrer die Freiheit der Kirche bedrohenden Stof}-
richtung. In der Tatsache, dass in der Paulskirchenverfassung vom 28. Mirz
1849** und in der preuflischen Verfassung vom 31. Januar 1850° die positive
Religionsfreiheit Verfassungsrang hatte, sieht er den ,Geist vom konstanti-
nischen Religionsedikt“*. Dagegen werden von ihm die Kulturkampfgesetze
als ,ein Galgen der kirchlichen Freiheit, Geist vom diokletianischen Blut-
edikt“** bezeichnet.

Uber das Signifikat des Mailinder Toleranzedikts 313 fithrt Faulhaber seinen
Diskurs zum Jesuitengesetz vom 4. Juli 1872**, so daf die deutschen Katholi-
ken im Jahre 1913 das Toleranzedikt von Mailand und das Intoleranzedikt von
Berlin zusammen feiern kénnen“#°. Constantin habe Rechtsentscheidungen
nicht wechselnden Mehrheiten oder Mafinahmen von Verwaltungsbehorden
tiberlassen.

Faulhaber begriindet seine Forderung nach Aufhebung des Jesuitengesetzes
von 1872 naturrechtlich: ,Die biirgerliche Freiheit ist kein Gnadenalmosen, sie
ist eine Rechtsforderung, ein Suum cuique. Das Jesuitengesetz erscheint uns im
Spiegel des konstantinischen Freiheitsediktes als eine des deutschen Namens,
der deutschen Fiihrerstellung im Kulturleben unwiirdige Rechtskarikatur, als
eine um 1600 Jahre veraltete Schlieffkette der religiosen Freiheit**!.

Ganz im Sinne der naturrechtlichen Tradition, des Canonischen Rechts und
der Enzyklika Quanta cura“ mit dem Syllabus Papst Pius IX. vom 8. Dezember
1864 listet Faulhaber die Freiheitsrechte der Kirche als Societas perfecta gegen-
tiber dem Staat auf, ohne eine potestas indirecta nach der Lehre Roberto Bellar-
minos SJ (1542-1621) fiir das Petrusamt expressis verbis zu stipulieren*’. Unter
Bezug auf Constantin betont der Bischof von Speyer, dass die Freiheitsgarantie
fiir die Kirche eine ordnungspolitische Wirkung fiir das Gemeinwohl zur Folge
habe. Er fithrt im Einzelnen die Lehr- und Bekenntnisfreiheit vor allem im
Schulunterricht, die Freiheit der Kirche, sich eigene Verfassungs- und Verwal-
tungsstrukturen mit dem Petrusamt an der Spitze zu geben, das Recht auf Kul-

 Verfassung des deutschen Reiches vom 28.03.1849, §§ 144 und 147.

* Verfassungsurkunde fiir den Preufischen Staat vom 31.1.1850, Art. 12.

‘7 FAULHABER (Anm. 399) 282.

% FAuLHABER (Anm. 399) ebd.

' Gesetz, betreffend den Orden der Gesellschaft Jesu. Vom 4. Juli 1872, in RGBI. 1872,
5,253,

9 FAULHABER (Anm. 399) 282,

! FAULHABER (Anm. 399) ebd.

"2 P. Prus IX., Encyclica ,,Quanta cura“vom 08.12. 1864 mit »Syllabus errorum* (DH 2901—
2980): 55 Error: Ecclesia a Statu statusque ab Ecclesia seiungendus est.

> R. BELLARMINOG S], Tractatus de potestate Summi Pontificis in rebus temporalibus (Rom
1610); vgl. neuerdings W. ScumIpT-BIGGERMANN, Die politische Philosophie der Jesuiten:
Bellarmin und Sudrez als Beispiel, in: A. Fipora/J. FRIED/M. LuTz-BAcHMANN/L. SCHORN-
ScutTTE (Hgg.), Politischer Aristotelismus und Religion in Mittelalter und Friiher Neuzeit,
(Berlin 2007) 163-178.
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tusfreiheit, das Jurisdiktionsrecht {iber ihre Glaubigen und das Recht auf eigene
Besitzstande an.

So wie Faulhaber den constantinischen Frieden als normative Rechtsidee in-
terpretiert, ist es nur konsequent, dass er gegen die staatskirchliche Bevormun-
dung der Kirche im aufgeklirten (Spit-)Absolutismus und gegen die strikte
Trennung von Kirche und Staat einem rechtlich geregelten kooperativen Dualis-
mus zwischen Staat und Kirche, wie er trotz aller Asymmetrien in Deutschland
anzutreffen sei, den Vorzug gibt**. So gibt Constantins Kirchen- und Christia-
nisierungspolitik als Signifikat fiir den Bischof den universalen, transhistori-
schen Mafistab ab: ,Konstantin fithrt den Namen des Grofien nicht nur, weil er
den Meilenstein einer neuen Staats- und Gesellschaftsordnung setzte, mehr
noch, weil er als erster unter den Zisaren den neuen groflen Gedanken fafite:
Mit kleinlichen Polizeimafinahmen lifit sich eine Religion mit gottlichem Wahr-
heitsgehalt nicht unterdriicken*®.

Gegeniiber dem franzdsischen Modell der Trennung von Kirche und Staat
nach dem Gesetz vom 5. Dezember 1905, in dem Faulhaber die Legalisierung
des zur Herrschaft gekommenen antikirchlichen Laizismus sicht*®, hat er fiir
das amerikanische Modell ein gewisses Verstindnis, da nach ihm der ,religitse
Charakter des 6ffentlichen Lebens im allgemeinen gewahrt“*” sei. Er kann sich
sehr wohl die Kirche ohne jede verfassungs- oder volkerrechtliche Absicherung
durch den Staat vorstellen: ,Die Jahrhunderte vor dem konstantinischen Frei-
brief sind der Sikularbeweis in Blutschrift dafiir, daf} die rémische Kirche auch
ohne Staatshilfe lebensfihig bleibt“***. Gleichwohl sieht der Bischof in der Tren-
nung des Staats von der Kirche den Auftakt von der Loslosung des Gemein-
wesens von jeder Religion und damit von jeder sittlichen Ordnung: ,Gallia
docet™?.

Die Bemiihungen des deutschen Katholizismus, sich mit dem wilhelmi-
nischen Staat zu versohnen, unterstiitzt Faulhaber mit seiner Argumentation:
Er begriindet das deutsche Modell einer staatskirchenvertraglichen Regelung
des Verhiltnisses von Kirche und Staat nicht nur naturrechtlich mit den von
der Kirche vermittelten, vorpolitischen normativen Grundlagen des Gemeinwe-
sens, sondern auch mit der nationalen Loyalitit der Kirche: ,,... auf der Fahne
Konstantins steht geschrieben: Das Kreuz fithrt auch zu nationalen Trium-
phen#2

Der Bischof von Speyer weifl die persuasive Wirksamkeit seiner Rede auf dem
Katholikentag zu Metz unweit der franzosischen Grenze einzuschitzen, wenn

41+ FAULHABER (Anm. 399) 290f.

415 FAULHABER (Anm. 399) 290.

#16 Gleich J. B. SiGMULLER, Die Trennung von Kirche und Staat. Eine kanonistisch-dogma-
tische Studie (Mainz 1907), in Antwort auf das Trennungsgesetz der Franzésischen Republik
vom 05.12.1905.

417 FAULHABER (Anm. 399) 290.

48 FAULHABER (Anm. 399) ebd.

49 FAULHABER (Anm. 399) ebd.

20 FAULHABER (Anm. 399) ebd.
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er dezidiert gegen laizistische und kulturkimpferische Tendenzen®' auf das
Christogramm verweist, auf das Constantin als Sieg verheiflendes Symbol in
seinem Kampf gegen Maxentius gesetzt habe: ,,Das ist die Jubiliumsgabe des
Katholikentages im konstantinischen Jahr: ein flammendes Gel6bnis auf die
siegreiche Standarte des Kreuzes: Kirche Gottes, freigeborene Konigsbraut des
Kreuzes ... deine deutschen Katholiken wollen die Ehrenlegion deines Kreuzes,
die Wehrkraft deiner Freiheit sein®#2,

4.2.3 Die Constantinische Wende als Wegbereiter
fur die weltgeschichtliche Bedeutung der Kirche

Der Jesuitenpater Viktor Kolb argumentiert in katechetischer Absicht wie
viele kirchlichen Multiplikatoren in seinem referentiellen Diskurs zu den welt-
historischen Folgen des ,Mailinder Edikts“*. Nach Kolb war die Versitt-
lichung von Gesellschaft und Kultur gerade angesichts der Barbareninvasionen
in der renovatio imperii, die erst die translatio imperii der Karolinger erméglich-
te, nicht denkbar ohne die von Constantin befreite Kirche mit dem Petrusamt an
threr Spitze?.

Den protestantischen Historiker Ferdinand Gregorovius (1821-1891)** zitie-
rend, stellt Kolb das christliche Rom, indem er die u#rbs zur Quelle aller Kultur
Europas erklirt, als das dominierende Signifikat des christlich-humanistischen
Selbstverstindnisses mit universalem Geltungsanspruch dar, das in der Pro-
videntia Dei mit ihrem universalen Heilswillen begriindet ist“. Diese habe sich
Constantins auch insofern als Werkzeug bedient, als im Gefolge der Griindung
Constantinopels als politischer Hauptstadt die Kirche die #rbs als Sitz des Petru-
samtes liber den Apostelgribern zur Metropole ihrer spirituellen und kulturel-
len Ausstrahlung machen konnte. Kolb stellt dem relativierenden Historismus
die geschichtstheologische Methodologie entgegen, die das Signifikat der Eccle-
sia triwmphans von 312/13 enthistorisiert und in einen providentiellen Zusam-
menhang stellt, der die Verheiflung Jesu Christi an Petrus (Mt. 16, 17-19) ein-
schliefit und sein Telos im eschatologischen Reich Gottes auf Erden haben wird,
das die politischen Mega-Organisationen der Geschichte wie das Imperium Ro-
manum, das byzantinische Reich, das Reich der Karolinger und das Heilige
Rémische Reich (Deutscher Nation) transzend;eren und die Kirche zur Voll-
endung fiihren wird.

Ahnlich geschichtstheologisch begriindet sieht dle Civilta Cattolica ganz im
Sinne des christlichen Fortschrittdenkens in der Constantinischen Wende den
Durchbruch zu einer institutionalisierten Kultur der Caritas und des Reiches
Gottes, das die Geschichte der Menschheit als Heilsgeschichte bestimmt: ,,Per

“1 Vel. Kap. 4.1.1.

2 FAULHABER (Anm. 399) 291.

 Vegl. K. Romers OFM, Wie wurde das Christentum Weltreligion (Wiesbaden 1914).

2t Kors (Anm. 374) 12-14.

2 E GrEGOROVIUS, Geschichte der Stadt Rom im Mittelalter, 7 Bde. (Miinchen 1978) hier:
Bd. T 1, 1-10.
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noi cattolici poi significo, significa e significhera sempre il primo passo allo
stabilimento del regno di Dio nella societa, come tale, nelle sue leggi, nella sua
vita“*. Wenn gerade von den der Cathedra Petri loyal verpflichteten Jesuiten
die zunehmenden Apostasie von den Normen und theologischen Fundamenten
des Christentums diagnostiziert wird, erhilt die durch die Constantinische Wen-
de erméglichte Christianisierung der Welt einen verpflichtenden Imperativ, der
nicht nur an die kulturellen Koordinaten Europas erinnert, sondern die natur-
rechtlichen Grundlagen der menschlichen Kultur iiberhaupt beschwort: ,,Eppe-
rd dobbiamo conchiudere che la societa contemporanea non potra risorgere dalla
abiezione in cui & caduta, se non con rimettere in onore la memoria della grande
opera pacificatrice di Costantino Magno, e percid stesso ritornare al culto della
unita, liberta e moralita cristiana®*?’.

So verwies P. A. Vaeth S] in seinem Vortrag ,,Constantine’s Edict of Toleration
and its Historical Significance am 19. April 1913 in Bombay auf die durch Con-
stantins Religionspolitik ermdglichte Inkulturation des christlichen Glaubens in
die antike griechisch-rémische und germanische Welt als Signifikat und Vorbild
fiir die noch als Aufgabe gestellte Evangelisierung der Kulturen Asiens™.

Fazit: Die Constantinische Wende: Beginn der Kontinuitit der
Kirchengeschichte als referentielles Symbol mit normativem Geltungsanspruch
im Funktionsgedichtnis der Katholischen Kirche

Als Ergebnis vorliegender Untersuchungen kann festgehalten werden, dass die
von Michel De Certeau S] diagnostizierte Dichotomie von Geschichte als Wis-
senschaft und Geschichte als in Traditionen und Narrativen verwurzelte Lebens-
praxis im Zusammenhang mit den Constantin-Diskursen 1913 im kirchlichen
Bereich kaum, in der sikularen Offentlichkeit allerdings signifikant ausgepragt
war. Dazu trug die von Délger organisierte und erbrachte historiografische Pro-
duktion wesentlich bei: Thr gelang nicht nur die Uberwindung spataufgeklirter
Constantin-Paradigmata und die Initialziindung fiir neue Ansitze in der gesam-
ten Constantin-Forschung iiberhaupt, sondern sie war auch mit der alteren heils-
geschichtlichen Perspektive in der katholischen Historik, Kirchengeschichts-
schreibung und Katechese kompatibel, die der Constantinischen Wende als
Beginn der erstaunlichen Kontinuitit der Kirchengeschichte ihren historischen
Stellenwert und ihren referentiellen Symbolwert auch fiir die Diskurse des be-
ginnenden 20. Jahrhunderts zuwies.

Die in der Folge der Erklirung der Synode von Barmen 1934 und der zweiten

2 Anonymus, Le feste centenarie dell’Editto di Costantino e il dovere die Cattolici, in:
CivCatt 64 (1913) Vol. 1, 3-13; Zitat 9.

2 Anonymus, Costantino Magno e la moralita cristiana, in: CivCatt 64 (1913) Vol. 3, 397-
409 und 677-691.

2 ASV: Segr. Stato, anno 1914, rubr. 48, fasc. 22; P. A. VAETH SJ, Constantines Edict of To-
leration and its Historical Significance, in: The Examiner, Bombay, Nr. 17, vol. 64 vom
26.04.1913, 162-164.

2 Vgl, methodologische Voriiberlegungen, S. 215.
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Synode der Evangelischen Kirche Deutschlands 1956 aufbrechende Diskussion
um das Ende des ,Constantinischen Zeitalters auf evangelischer Seite vermoch-
te somit das heilsgeschichtliche Verstindnis der Constantinischen Wende im
Funktionsgedachtnis der Katholischen Kirche auch iiber das II. Vaticanum hi-
naus nicht zu erschuttern.
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Karr Henz FrRankL — PETER G. TRoOPPER (Hgg.), Das ,Frintaneum® in Wien
und seine Mitglieder aus den Kirchenprovinzen Wien, Salzburg und Gérz
(1816-1918). Ein biographisches Lexikon (= Studien zum Frintaneum 1). — Kla-
genfurt — Ljubljana — Wien: Mohorjeva Hermagoras 2006. 336 Seiten, ISBN
978-3-7086-0250-9

Karr Heinz FrRankr — RUPERT KL1EBER (Hg.), Das Priesterkolleg St. Augustin
wIrintaneum® in Wien 1816 bis 1918. Kirchliche Elite-Bildung fiir den Donau-
Alpen-Adria-Raum (= Studien zum Frintaneum 2). — Wien — Koln — Weimar:
Bohlau Verlag 2008. ISBN 978-3-205-77659-8.

In Wien bestand von 1816 bis 1918 als Bildungsanstalt fiir ausgewihlte Geist-
liche aus allen Kronlindern der Monarchie das ,K.u.K. hohere Weltpriester-
institut zum HI. Augustin®. Die dort wohnenden, von ihren Bischofen aus-
gewihlten und vom Kaiser berufenen Geistlichen sollten in einem Zeitraum
von drei Jahren an der Universitit das Doktorat der Theologie erwerben. Das
Institut wurde von insgesamt 800 Priestern besucht. Bisher wenig bekannt, ha-
ben die Herausgeber in einem ersten Band seine Geschichte und den Lebensweg
jener 260 Frintaneer dargestellt, die aus den Kirchenprovinzen Wien, Salzburg
und Gorz kamen. Fir die Biogramme zeichnen osterreichische, italienische,
slowenische und kroatische Autoren verantwortlich. Darin spiegelt sich somit
noch ein wenig das Zusammenleben der Nationen in der Monarchie.

Den Anfang macht eine von Frankl verfasste Darstellung der Grindungsidee
des Instituts und seiner Geschichte. Dessen geistiger Vater war der damalige
Burgpfarrer (seit 1810) Jakob Frint aus Nordbéhmen, der seine Gymnasial- und
Hochschulstudien in Klagenfurt und Laibach absolviert hatte. Bereits mit dem
Gedanken an das Priestertum befasst, hatte er sich nicht zum Eintritt in ein Ge-
neralseminar entschlielen konnen. 1792 trat er dann in das wiedereroffnete erz-
bischéfliche Seminar zu Wien ein. Seit 1801 Hofkaplan, beschiftigte er sich, durch
die Schriften Johann Michael Sailers angeregt, mit Fragen der Priesterausbildung.
Er blieb zwar den Vorstellungen der Aufklarung verhaftet, vertrat aber wie Sailer
eine Verinnerlichung und Férderung der Herzensbildung. Frint gewann Kaiser
Franz [ fir seine [deen. 1816 griindete dieser das spater sog. Frintaneum und wies
ihm das ehemalige Wiener Augustinerkloster als Sitz zu. Der Kaiser verfolgte
damit jedoch noch andere Ziele als Frint, denn er erwartete von der Kirche und
ihrem Klerus einen Beitrag zur Integration der auf dem Wiener Kongress fiir die
Monarchie neu gewonnenen Gebiete. Diese unterschiedliche Zielsetzung erin-
nertan das 1552 gegriindeten Collegium Germanicum. Wihrend namlich Ignatius
von Loyola und die Gesellschaft Jesu die Ausbildung vorbildlicher Seelsorger
beabsichtigten, erhoffte die romische Kurie davon seit Papst Gregor XIII. die
Ausbildung eines kirchlichen Fithrungspersonals fiir das Reich. Das Frintaneum
war zunichst noch mit erheblichen Akzeptanzproblemen konfrontiert, denn
nach dem Kirchenrecht fiel die Priesterausbildung nicht in die staatliche, sondern
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in die bischofliche Zustindigkeit und bei den Bischéfen war noch die Erinnerung
an die Generalseminare Josephs II. wach, die sie von der Priesterausbildung aus-
geschlossen hatten. Die Vorurteile wurden jedoch allmihlich iiberwunden. Von
1816 bis 1918 studierten namlich aus den Kirchenprovinzen Wien, Salzburg und
Gorz insgesamt 266 Priester im Frintaneum neben 98 in der Anima und 116
Priesteramtskandidaten im Germanicum. Von den 266 Frintaneern erlangten
170 das Doktorat der Theologie. Die sorgfiltig gearbeiteten Biogramme, die u.a.
Schriften-, Quellen- und Literaturverzeichnisse der einzelnen Personlichkeiten
enthalten, prisentieren einen grofien Teil der geistlichen Elite ihrer Zeit.

Nur zwei Jahre nach dem ersten erschien nunmehr der zweite Band der dem
Frintaneum und den Frintaneern gewidmeten Reihe. Er enthilt zehn Beitrige
eines 2006 vom Institut fiir Kirchengeschichte an der Universitit Wien mit dem
Wiener Didzesanarchiv veranstalteten Symposions, das den ersten Band teilwei-
se auswertet. Rupert Kleiber bietet zunichst ein Gesamtportrit des Klerus der
Donaumonarchie zwischen dem Erscheinungsbild als mittelbaren Staatsbeam-
ten und ultramontanen Erwartungen, wihrend Karl Heinz Frankl den ~Erfolg®
des Instituts am Beispiel der im ersten Band prisentierten Absolventen verifi-
ziert. Wolfgang Treidler bietet einen konzisen Uberblick iiber die Theologische
Fakultdt Wien und bescheinigt ihr eine grundsolide und keineswegs angepasste
Qualitat, die den Frintaneern, die ca. 50 % ihrer Doktoranden stellten, eine ent-
sprechende Ausbildung vermittelte. Weitere Beitrige sind dem Leben des Insti-
tuts und den Frintaneern einzelner Bistiimer und Regionen gewidmet, wobei
Jaroslaw Sebek bereits einen Blick auf die bhmischen Linder wirft, deren Be-
arbeitung noch aussteht. Reinhard Stauber ordnet schliefflich das Institut in die
gesamtosterreichische Elitenforschung ein.

Die Binde gehoren zu den besten kirchengeschichtlichen Verdffentlichungen
der letzten Jahre im deutschen Sprachraum. Einer ihrer Vorziige ist sicher der
grenziiberschreitende, mitteleuropiische Zuschnitt. Es steht zu wiinschen, dass
das Projekt in weiteren, sicher arbeitsreichen Schritten auf die andere Regionen
der Monarchie ausgeweitet wird. ;

Erwin Gatz

ANDREAS SonN (Hg.), Memoria: Kultur — Stadt — Museum. Memoire: Culture —
Ville - Musée (= Herausforderungen. Historisch-politische Analysen 18). —
Bochum: Verlag D. Winkler 2006. 365 Seiten. ISBN 3-89911-069-2.

Die Erinnerungskultur — fiir Christentum und Kirchen von konstitutiver Be-
deutung — hat seit einigen Jahren literarische Hochkonjunktur. Den Auftakt
machte der franzésische Kulturhistoriker Pierre Nora mit seinem Werk ,Les
lieux de memoire®, das 2005 auch in deutscher Ubersetzung (.Erinnerungsorte®
Frankreichs) erschien. In Deutschland griffen dieses Thema Etienne Frangois
und Hagen Schulze mit ihrem 2001 bei C. H. Beck in drei Binden erschienenen
Werk ,Deutsche Erinnerungsorte® auf. Der in Paris titige deutsche Mediivist
Andreas Sohn hat nunmehr ebenfalls einen Sammelband zur Erinnerungskultur
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veroffentlicht, der Beitrige franzosischer und deutscher Autoren vereint und
damit reizvolle Vergleiche ermoglicht.

Kirchenhistorische Fragen kommen in diesem Band zwar nur am Rande zur
Sprache, doch wiren eingehendere Studien zur kirchlichen Erinnerungskultur in
Deutschland ein durchaus interessantes Thema. Vor allem das 19. Jahrhundert
war bekanntlich eine hohe Zeit der Denkmaler. So wurde seit dem Jubiliumsjahr
des Thesenanschlages (1817) eine auflerordentlich grofie Zahl von Lutherdenk-
milern errichtet. Nach der Reichsgrindung folgten Nationaldenkmiler, u.a. im
Gedenken an Wilhelm I. und Otto von Bismarck. Auf katholischer Seite bildete
1854 ein Denkmal fiir Bonifatius in Fulda mit nationalem Anspruch den Auf-
takt. Wenig spiter folgten zum Gedenken an das Dogma von der Unbefleckten
Empfangnis (1854) zahlreiche Mariensdulen, Marienkirchen (z.B. Aachen) und
Marienhospitiler (z.B. Koln). Es wire reizvoll, diesem Aspekt katholischer Er-
innerungskultur als Gesamtphinomen einmal nachzugehen.

Erwin Gatz

STEFAN SAMERSKI, Johannes Paul IT. — Miinchen: C. H. Beck 2008. 124 Seiten.
ISBN 978-3-406-53635-9.

Mit diesem Buch hat der Miinchener Kirchenhistoriker eine konzentrierte,
plastisch und flott geschriebene Biographie des Papstes aus Polen vorgelegt. Sie
verzichtet auf Klischees und zeichnet sich wohltuend durch ihre Informations-
dichte aus. Man spiirt dem Text geradezu an, wie der Autor sich durch die Masse
des gedruckten Materials zu diesem an Ereignissen tberreichen Pontifikat
durchgearbeitet hat und auf dieser Basis eine ausgewogene und zuverlissige
Darstellung bietet. Uber Details und einzelne Urteile kann man natiirlich strei-
ten, so iiber die S. 28 geduflerte und nicht zu beweisende Vermutung, die Kardi-
nile hitten 1978 den recht jungen Karol Wojtyta (58) u.a. deshalb gewéhlt, um
nicht bald wieder ein kostspieliges Konklave erleben zu miissen. Es ist natiirlich
nicht ausgeschlossen, dass auch solche Uberlegungen aufkamen. Entscheidend
war jedoch der Wunsch der Wihler, eine Personlichkeit an der Spitze der Kirche
zu sehen, die diese mit fester Hand durch die aufgewtihlten Zeiten fithren sollte.
Da kein Ttaliener Aussicht auf die erforderliche Mehrheit besafl, fiel die Wahl auf
Karol Wojtyta, der dem Papsttum in vielfacher Hinsicht ein neues Gesicht gab.
Der Verfasser hat dies eindrucksvoll geschildert.

Erwin Gatz
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Die Katholische Kirche
in Deutschland
im 20. Jahrhundert

mit einem Beitrag von
Karl-Joseph Hummel.

228 Seiten, zwei farbige Karten,
Leineneinband,

Verlag Herder Freiburg/Br., € 19,95
ISBN 978-3-451-30129-2

Beide christliche Kirchen haben im Verlauf des 20. Jahrhunderts in Deutschland
Umbriiche erlebt, die denen des Zeitalters der Reformation in nichts nachstehen und
diese in mancher Hinsicht sogar weit {ibertreffen. Das hier vorgelegte Buch schildert
den Weg der Katholischen Kirche Deutschlands durch diese aufgewiihlte Zeit bis in
die Gegenwart. Es biindelt die vom Autor in Verbindung mit zahlreichen Experten in
acht Binden herausgegebene ,Geschichte des kirchlichen Lebens“ (1991-2008) und
konzentriert sich dabei auf den Vollzug des kirchlichen Lebens im Alltag, ohne die
kirchenpolitischen Rahmenbedingungen auszuschliefen. Die Darstellung setzt ein
mit dem nach der Beilegung des Kulturkampfes im wilhelminischen Deutschland fest
gefiigten, vitalen, aber auch abgeschlossenen Katholizismus. Wihrend er bis zum
Ende der Monarchie von der Regierungsverantwortung ausgeschlossen blieb, brach
er nunmehr aus seiner Marginalisierung aus und wurde neben der Sozialdemokratie
zum zuverlissigen Triger der Republik. K.-J. Hummel schildert in einem eigenen
Kapitel die Bedringnis der Katholiken unter dem NS-Regime und das Ringen um
seine Identitit. Nach dem Zweiten Weltkrieg waren die Katholiken als eine der grofien
Wertegemeinschaften mafigeblich am Aufbau der freiheitlichen Ordnung beteiligt.
Die Darstellung stellt aber auch jene schweren Krisen dar, die die Kirche seit den
60er Jahren im Ringen um eine neue Gestalt erfassten und die bis heute nicht ausge-
standen sind. Der Text ist kompakt und leserfreundlich: Die Anmerkungen nennen
weiterfithrende Literatur. Der Band wird durch farbige Karten erginzt, die die
kirchliche Gliederung Deutschlands um 1900 und in der Gegenwart zeigen.
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