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Vorwort

Im Frithjahr 2005 pries eine Kolner Bierbrauerei ihr Produkt mit dem
Bild des Albertus-Magnus-Denkmals vor dem Hauptgebdude der Universi-
tat und den Worten ,,Suum cuique. Kolsche Momente“ an. Besser hitten
auch wir fur unseren Workshop, der am 31. Mérz und 1. April desselben
Jahres zum Thema ,,Gerechtigkeit im gesellschaftlichen Diskurs des spite-
ren Mittelalters“ im Alten Senatssaal stattfand, nicht werben kénnen. Wir
haben viel tiber das suum cuique in diesen Tagen diskutiert, die Gedanken
von Albertus Magnus dazu im Einzelnen vorgestellt bekommen und ,,Kol1-
sche Momente“ erlebt. Das Konzept, allen Teilnehmerinnen und Teilneh-
mern schon vor der Tagung die wichtigsten Quellen der Referentinnen
und Referenten zuginglich zu machen, um auf diese Weise besser tiber die
vorgetragene Interpretation sprechen zu konnen, ging auf. Fur die freund-
liche, konstruktive Gespriéchsatmosphére danken wir allen herzlich. Ein
ausdriicklicher Dank geht ferner an Frau Professor Dr. Ingrid Baumgért-
ner (Kassel), Herrn Professor Dr. Andreas Speer (K¢ln) und Herrn Profes-
sor Dr. Dieter Strauch (Koln), die die Moderation einzelner Sektionen
ubernommen haben, an Herrn Dr. Peter Hesse, Frau Katja Stoppenbrink
und Frau Heidrun Tellmann, die uns bei der Organisation zur Seite stan-
den, sowie an die Fritz Thyssen Stiftung, durch die der Workshop in fi-
nanzieller Hinsicht erst moglich wurde. Bei den redaktionellen Arbeiten
unterstiitzten uns Herr Christoph Heckl und Herr Tobias Termaat; die
Drucklegung betreute Frau Heike Frank (Verlag Duncker & Humblot).
Thnen gilt unser Dank ebenso wie dem Herausgebergremium der ,Zeit-
schrift fiir Historische Forschung“. Wir freuen uns sehr, die Ergebnisse
eines anregenden wissenschaftlichen Austauschs an diesem Ort veroffent-
lichen zu konnen.

Herrn Professor Dr. Eberhard Isenmann sei das Buch gewidmet. Seine
Forschungen und seine Lehre haben nicht nur das Thema, sondern auch
die Gestaltung des Workshops nahegelegt. Die Freude an der wissenschaft-
lichen Auseinandersetzung und dem Studium von Archivalien, die seine
Schriften ebenso wie seine Seminare pragt, gab uns die Idee, neben den
Vortriagen zusatzlich die Quellen zur Diskussion zu stellen, auf denen sie
beruhen. Viele der Aufsiatze lassen die Vorgabe noch erkennen, auch wenn
wir auf den Abdruck der Quellen verzichtet haben. Mit diesem Sammel-
band moéchten wir Herrn Isenmann nicht nur als einen Wissenschaftler
ehren, der maBgebliche Arbeiten zu Recht, Wirtschaft und Verfassung von
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Stadt und Reich im Spéatmittelalter verfasst hat. Wir méchten ihm auch
fir die Anregung und die Forderung danken, die wir an seinem Lehrstuhl
erfahren haben.

Koln, im Frithjahr 2012 Petra Schulte, Gabriele Annas und
Michael Rothmann
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Einleitung

I. Gerechtigkeit und Gemeinwohl

(Von Petra Schulte, Koln)

Die Gerechtigkeit gehort zu den Schliisselbegriffen eines in Geschichte
und Gegenwart intensiv gefiihrten gesellschaftlich-politischen Diskurses,
der in der Konfrontation von normativer Idealitidt und situativ gebundener
Faktizitat zugleich die Schwierigkeiten einer ausgewogenen Regelung ge-
sellschaftlicher Interessenkonflikte reflektiert.! Eingebettet in einen bereits
in der Antike einsetzenden breiten Strom theologisch-philosophischer und
ethischer Erorterungen erscheint Gerechtigkeit dabei als individuelle Eigen-
schaft, konzeptualisiert aber auch sittlich-ethische Richtlinien gesellschaft-
lichen Handelns. Die Gerechtigkeit ist die geistige Eigenschaft, die den ge-
meinsamen Nutzen unversehrt erhdlt und jedem seine Wiirde zuteilt, schreibt
der romische Staatsmann und Philosoph Cicero (f 43 v. Chr.) in seiner Rhe-
torik.? Und gemiB dem Corpus Iuris Civilis ist Gerechtigkeit (iustitia) der
unwandelbare und dauerhafte Wille, jedem sein Recht zu gewdhren. Weiter
heiit es dort: Die Gebote des Rechts sind folgende: Ehrenhaft leben, nieman-
den verletzen, jedem das Seine zugestehen (suum cuique tribuere).® Diese
Satze, die bis heute einen wichtigen Ankniipfungspunkt fiir das Nachdenken
uber Gerechtigkeit bilden, haben inhaltlich divergierende Auslegungen erfah-
ren.* Wihrend beispielsweise die aktuelle Diskussion iiber die Bedingungen
der Gerechtigkeit auf der Forderung nach der Gleichheit und Freiheit aller
Menschen beruht, sich mithin mit einem egalitiren Gerechtigkeitsbegriff
auseinandersetzt,” wurde der Gedanke des suum cuique im spiteren Mittel-

1 Eine erste Orientierung bieten Hoffe, Gerechtigkeit; Holzleithner.

2 Cicero, De inventione, 11.53.160: Iustitia est habitus animi communi utilitate con-
servata suam cuique tribuens dignitatem.

3 Inst. 1 pr. und 1.3; Dig. 1.1.10: Iustitia est constans et perpetua voluntas ius suum
cuique tribuens. Iuris praecepta sunt haec: honeste vivere, alterum non laedere, suum
cuique tribuere.

4 Vgl. — auch zur Pervertierung des suum cuique im Nationalsozialismus — Klenner,
S. 327-332.

5 Hier kann nur auf einzelne Studien, nicht auf deren jeweilige Positionen verwie-
sen werden: Rawls, Eine Theorie der Gerechtigkeit; ders., Gerechtigkeit als Fairness;
Walzer, Sphiaren der Gerechtigkeit; Hoffe, Politische Gerechtigkeit; Forst, Kontexte
der Gerechtigkeit; ders., Das Recht auf Rechtfertigung.
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alter unter den Vorzeichen einer grundsitzlich hierarchisch strukturierten,
gottgegebenen Ordnung gedeutet. In Anlehnung an die zu seiner Zeit belieb-
ten Schachallegorien schrieb der franzosische Konig Ludwig XI. (1 1483) in
seiner fiir den Dauphin verfassten Unterweisung tiber die Regierung und den
Schutz des Konigreichs, dem Rosier des guerres, dass alle Figuren auf dem
Spielfeld ihren Platz einndhmen und ihre Funktion ausiibten, nach der Partie
jedoch gleichermaBen in einem Sack aufbewahrt wiirden.® Tatsichlich legiti-
mierte die Idee der Gerechtigkeit die gesellschaftlichen Grenzen, die das
Leben auf Erden prigten. Sie schuf jedoch parallel auch Uberginge, forderte
etwa in Bezug auf den Schutz der Besitztiimer die Gleichheit der Menschen
vor und in dem Gesetz’ und lieB diese damit in anderen Bereichen denkbar
werden.?

Im spateren Mittelalter riickten das Gemeinwohl (bonum commune) und
die es stiitzenden sittlichen Normen in den Vordergrund des Nachdenkens
iber die Ordnung des menschlichen Miteinanders.® Die Gerechtigkeit, die
man als Kardinaltugend bis ins 12. Jahrhundert hinein primar in ihrer Ver-
bindung zu den theologischen Tugenden des Glaubens, Hoffens und Liebens
diskutiert hatte — eine Tradition, die, wie Krijn Pansters (S. 89 — 110) uns vor
Augen fiihrt, im Bereich der religiosen Unterweisung durchaus fortgesetzt
wurde —, erhielt im politischen Kontext eine neue Qualitat. IThr Anspruch,
das Ich durch die Hinordnung zu den anderen zu vervollkommnen, erhob die
Gerechtigkeit zum Garanten fiir die Stabilitdt und die Dauerhaftigkeit des
weltlichen Gemeinwesens.'’ In der Jurisprudenz und der Theologie /Philo-

6 Le Rosier des Guerres, II: Du Monde: Les estaz de ce monde et la fin sont repre-
sentés par un jeu deschecs, chascun personnage est en lieu et degré qui convient a son
estat tant que le jeu dure; mais quant il est fini, tout est mis au sac sans ordre ne quel-
que difference: ainsi est-il de tous estaz de ce monde: tant que la vie dure, chascun
tient lestat qui luy est ordonné, mais la vie finie par mort, qui separe le corps et Uame,
tous sont mis en terre ou en cercueil, qui est tout un. Als eigentlicher Autor des Werkes
gilt Pierre Choinet (f 1483/84). Zu den Schachallegorien Vidmanovd, S.323-335;
ferner zuletzt fiir den deutschen Sprachraum Plessow unter Mitwirkung von Hone-
mann/ Temmen.

7 Nicole Oresme (f 1382) schrieb in verschiedenen Glossen zur von ihm ins Franzo-
sische Ubersetzten Nikomachischen Ethik des Aristoteles, dass die Menschen zwar
ihrer Wiirde und ihrem Wert nach ungleich seien, man sie aber beziiglich ihrer Besitz-
tumer so behandeln miisse, als ob sie gleich wéren. Maistre Nicole Oresme, Le livre de
ethiques d’Aristote, V.8, Anm. 3 und 4, S. 288 {. In ebd., V.10, Anm. 4, S. 292, heil3t es:
Mais quant est de possessions, c’est autre chose. Car se un homme doit .v. .f. a un autre,
ou se il a .v. .f. du sien, il n’y a difference se l'un est vertueus et lautre vicieus ou se
Pun est povre et Uautre riche quant a ceste justice; car la loy fait comme se ilz estoient
equalz. Zur Bedeutung des Eigentums im Mittelalter vgl. Coleman, Property and pov-
erty, S. 607-648; dies., ,,Proprieta“, S. 119-158. Ferner Volante, S. 3—39. Der Begriff
der Gleichheit ist fiir das Mittelalter noch nicht hinreichend erforscht. Wichtige Er-
kenntnisse bieten Senger, S. 39-63; Frenz, Gleichheitsdenken; dies., Gleichheitsden-
ken als Konsequenz aus dem stédtischen Grundwert der Gerechtigkeit, in diesem
Band.

8 Dann.
9 Black, S. 588-606; Hibst; Gemeinwohl und Gemeinsinn; De bono communi.
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sophie wurden die vor dieser Folie neu zu bestimmenden Prinzipien gerech-
ten Handelns unter Bezugnahme auf die christliche Tradition, das romische
und kanonische Recht sowie die antike, vornehmlich aristotelische, Philoso-
phie erortert, in Spiegel-Texten, Tugendlehren und in Reformschriften, aber
auch in bildlichen Kunstwerken den politisch Agierenden nahe gelegt, in der
Historiographie und der Literatur reflektiert sowie in Predigten und Reden
oder bei feierlichen Einztigen dem Volk vermittelt."! Der intellektuelle Aus-
tausch erfolgte ebenso interdisziplindr wie grenziibergreifend, was abhéngig
etwa von der jeweiligen Regierungsform und den konkreten Umstanden
unterschiedliche Auslegungen und Umsetzungen der Gerechtigkeit nicht
ausschloss. Hiermit ist ein weites Forschungsfeld aus dem Bereich der politi-
schen Ideengeschichte umrissen, das noch keine systematische Aufarbeitung
erfahren hat und dessen Vielschichtigkeit die Beitrage des vorliegenden
Sammelbandes, die verschiedene geographische Rédume, Quellengattungen
und Facetten der Gerechtigkeit beleuchten, aufzeigen. Und doch lassen alle
den ihnen gemeinsamen intellektuellen Fundus erkennen und thematisiert
jeder einzelne Aufsatz tibergreifende, das européische Spatmittelalter insge-
samt pragende Problemstellungen.

Festgehalten werden kann, dass zwei Gedankenschritte die Semantik der
Gerechtigkeit im 12./13. Jahrhundert mafBigeblich verédnderten: zum einen
ihre Gleichsetzung mit der Goldenen Regel und — damit einhergehend — ihre
Verankerung im Naturrecht sowie ferner die an Aristoteles (f 322 v. Chr.)
angelehnte Unterscheidung von Gesetzesgerechtigkeit und partikularer Ge-
rechtigkeit. Beide seien in ihren Kernpunkten kurz umrissen. Das Decretum
Gratiani, eine um 1140 vollendete, die Kanonistik begriindende Sammlung
kirchlicher Rechtsquellen, stellte dem ersten Canon der ersten Distinktion
die Feststellung voran, dass das menschliche Geschlecht auf zweierlei Weise
regiert werde, ndmlich durch das natiirliche Recht (ius naturale) und die Sit-
ten (mores). Das Naturrecht sei im Gesetz, im Alten Testament, und im
Evangelium enthalten. Es beinhalte das Gebot, sich gegentiber dem anderen
so zu verhalten, wie man es selbst erfahren moéchte (Mt. 7,12), und das Ver-
bot, keinem das zuzumuten, was einem selbst verhasst sei (Th. 4,16). Denn
Christus sage im Evangelium: Was ihr von anderen erwartet, das tut ebenso
auch ihnen (Lk. 6,31)." Die derart gefasste Goldene Regel wurde bereits in

10 Hodl, S. 424-432. Zu dem sich herausbildenden Begriff der politischen Tugend
Bejczy, The Concept of Political Virtue, S. 9-32.

11 Vgl. Miethke, Das Publikum, S. 1-23; ders., Wissenschaftliche Politikberatung,
S. 337-35T7.

12 D 1 pr.: Humanum genus duobus regitur, naturali uidelicet iure et moribus. Ius
naturae est, quod in lege et euangelio continetur, quo quisque iubetur alii facere, quod
sibi wult fieri, et prohibetur alii inferre, quod sibi nolit fieri. Unde Christus in euange-
lio: Omnia quecunque uultis ut faciant uobis homines, et uos eadem facite illis. Haec
est enim lex et prophetae. Zum Naturrecht siehe etwa Weigand; Crowe, S.72-222.
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den 1140er Jahren von Paucapalea mit der Tugend der Gerechtigkeit und ih-
rer Beschreibung als einer stillschweigenden Ubereinkunft der Natur zur
Hilfe fur viele (naturae tacita conventio in adiutorium multorum inventa)
verbunden.'® Andere Dekretisten gingen noch einen Schritt weiter und be-
zeichneten die Goldene Regel als natiirliche Gerechtigkeit (iustitia natura-
lis).** Hieran ankniipfend wurde in der Rechtswissenschaft ebenso wie in der
Theologie/Philosophie das Verhiltnis von natiirlichem und gottlichem
Recht, von Vernunft (ratio), Tugend (virtus) und Gnade (gratia) sowie von
iustitia und aequitas mit unterschiedlichen Akzentsetzungen diskutiert.’® Es
ging um nichts weniger als die Verbindung von gemeinem Wohl und indivi-
duellem Seelenheil, und damit um die Bestimmung der Bedeutung Gottes
fiir das ethisch-moralische Agieren des Menschen. Die aequitas verstand der
Kanonist Alvarus Pelagius (f 1352) in seinem fir Konig Alfons XI. von Kas-
tilien verfassten Speculum regum (1341-44) als eine der Gerechtigkeit un-
tergeordnete Tugend, als einen Pfad, der von Gott vorgezeichnet sei und zu
ihm hinfiihre. Sie entspreche der wechselseitigen Achtung, die sich Personen
von gleichem Status zu bezeugen hétten, und dem Ausgleich zwischen den
Menschen, was im Sozialen die Verantwortung fiir die Bediirftigen, im Wirt-
schaftsleben das Gleichgewicht von ,,geben” und ,,nehmen“ sowie in der
Jurisdiktion eine neutrale Urteilsfindung bedeute. Demgemill miisse die
aequitas zwischen den mittellosen und reichen Mitgliedern einer Genossen-
schaft (societas) im Sinne der Gleichberechtigung gewahrt werden, sei sie
bei der Verteilung von Gilitern zu beriicksichtigen, bei der den Angehoérigen
(propinqui, familiares) nicht im Uberfluss gegeben werden diirfe, was den
Armen zustehe, und habe sie Tugend der Kaufleute, Handwerker ebenso wie
der Richter zu sein.'

Guillaume Fillastre (f 1473), Doktor des Kirchenrechts, Bischof von Tour-
nai und Kanzler des Ordens vom Goldenen Vlies, hat die Schrift, die sich in

Zur Goldenen Regel Mayer-Maly, S. 219 f. Ferner Schrey, Sp. 450-457; Auer, S. 96—
104.

13 Wie Bejczy, Law and Ethics, S. 198, zu Recht betont hat, stammt diese Definition
aus der Formula vitae honestae, S. 246, Martins von Braga (f 580). Zu ihrer Rezeption
Kuttner, S. 79-94.

14 Bejczy, Law and Ethics, S. 198-200. Ferner ders., The Problem of Natural Vir-
tue, S. 133-154.

15 Bejczy, Law and Ethics, S. 200-203.

16 Frei Alvaro Pais. Bispo de Silvés, Espelho dos reis, S.398-402. Eine Einord-
nung des Werkes gibt Schrick, bes. S.131-141. Alvarus Pelagius betrachtete die
aequitas als ein allgemeines Ordnungsprinzip menschlicher Gemeinschaft. Uberle-
gungen, die in diese Richtung weisen, wurden auch von anderen zeitgendssischen
Autoren angestellt, aber noch nicht in einer tibergreifenden Studie ausgewertet. Ers-
te Ansatzpunkte finden sich in den Arbeiten von Stirner, Die Gesellschaftsstruktur,
bes. S.163-168; und Senger, S.48-50. Die Billigkeit, mit der die aequitas zumeist
verbunden wird, handelte Alvarus Pelagius unter dem Begriff der misericordia ab.
Ebd., S.432. Zu dieser Thematik sieche unten Anm. 57 (mit entsprechenden Litera-
turhinweisen).
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der Bibliothek der Herzége von Burgund befand,'” moglicherweise gekannt.
Wie Petra Schulte (S. 37-62) zeigt, fiigte er in seinem eigenen Werk, in dem
er den Angehorigen des Ordens in franzosischer Sprache die Bedeutung der
Gerechtigkeit zu vermitteln versuchte, iustitia (iustice) und aequitas (equité)
zum Begriff der iustice egale zusammen. Dadurch, dass er diesen wiederum
mit dem der natiirlichen Gerechtigkeit sowie den Maximen des suum cuique
und der Goldenen Regel verband, zeichnete Guillaume Fillastre das Bild
eines Urzustandes, einer natiirlichen Ordnung, deren Fundament allein die
auf das Wesentliche reduzierten Regeln bildeten. Das Miteinander wurde
nicht von einer grundséitzlichen Gleichheit aller bestimmt, wohl aber davon,
dass der Einzelne den anderen in seinen Giitern und Rechten zu achten, ja
diese aktiv zu verteidigen und insofern jedem zu nutzen und niemandem zu
schaden hatte. Die iustice egale zielte auf den Ausgleich, den Guillaume
Fillastre als Begleichung der Schuld gegentiiber dem anderen, als Achtung
seiner Rechte, als Schutz der Schwachen vor den Méchtigen und als notwen-
dige Entlohnung eines geleisteten Dienstes explizierte. Den Privatbesitz
betrachtete er als ebenso mit dem Naturrecht vereinbar wie die Existenz
politischer Strukturen. Derjenige, der dem Herrscher gegeniiber gehorsam
sei, dem Gleichen Rat und Beistand leiste sowie den Untertan von der Stinde
fernhalte bzw. ihn gegebenenfalls zurechtweise und ziichtige, lasse jedem
das Seine zukommen. Wer immer ein Gemeinwesen leitete, besal in anderen
Worten nicht nur die Verpflichtung, ein Vorbild an Gerechtigkeit zu sein,'®
sondern auch die aequitas/equité im Volk zu wahren, so Einheit und Frieden
zu schaffen und den Einzelnen den Weg zum Paradies zu ebnen. Die Bosen
waren zu bestrafen, die Unschuldigen zu schiitzen, Betrug und Verbrechen
zu verhindern sowie die Guten zu belohnen.'® Dabei galt es, sich an der rec-
titudo (iustice droitturiere, droiture, rectitude) zu orientieren,?’ die an die
Vorstellung der naturrechtlichen Gebote und menschlichen Gesetze als
Regeln und RichtmaBe ankniipfte.”! Sie wurde als Rechtheit und als Gerad-

17 Van den Bergen-Pantens, S. 145-150.

18 Schulte, ,,Oh roy de France! Prenez exemple a ...“, S. 209-224; dies., Die Exem-
plifizierung, S. 69-98.

19 Schulte, Die Ethik politischer Kommunikation, S. 470f. Zur Legitimierung von
Herrschaft im spateren Mittelalter siehe Stiirner, Peccatum und potestas, bes. S. 186—
241; Miethke, Die Legitimitat, S.643-674; Struve, S.153-171. Zur Gesetzgebung
Pennington, S. 424-453, Canning, S. 454—476; sowie mit weiterfithrenden Literatur-
hinweisen die grundlegenden Aufsitze von Isenmann, Gesetzgebung, S.1-94, 161—
261; ders., Der romisch-deutsche Konig und ,,imperator modernus®, S. 15-79; ders.,
Konig oder Monarch?, S. 71-98. Zur Rechtsprechung siehe die unter II. ,,Gerechtig-
keit, Recht und Gnade“ genannte Literatur. Zum Lohn Schulte, Die Idee der Gerech-
tigkeit, Kap. V.3.

20 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fillast-
re, Le second livre de la Thoison d‘or, fol. 221rb/va: Et pour ce ie puis dire que tenir
iustice droitturiere, garder et deffendre chascun en son droit et non souffrir les hommes
eulz oprimer Uun Uaultre, c’est office de roy, c’est office de prince. C’est pourquoi ilz
dominent et president sur aultruy.

21 Schulte, Die Idee der Gerechtigkeit, Kap. III.
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linigkeit bzw. als die Extreme vermeidende Mitte verstanden, die eine un-
parteiische, von personlichen Gefiihlen und Interessen unabhingige Gesetz-
gebung und Rechtsprechung ermdoglichte.”® Der Gehorsam der Untertanen
bildete hierzu ein unerlissliches Korrelat.?

Im Riickgriff auf die Philosophie des Aristoteles fanden die naturrechtli-
chen Uberlegungen seit der Mitte des 13. Jahrhunderts eine Systematisie-
rung und Konkretisierung. Dies implizierte keine Wertigkeit der Ansétze.
Beide boten der Erorterung der Gerechtigkeit mit einem je eigenen Vokabu-
lar Referenzpunkte und wurden neben anderen Konzepten von den spatmit-
telalterlichen Autoren abhingig von ihrer Ausrichtung, ihrem Publikum
und ihrer Intention unterschiedlich herangezogen. Nicht immer trennte man
die Ideen sauber voneinander, was durch ihre inhaltlichen Uberschneidun-
gen begiinstigt wurde.

Die Befolgung der Gesetze bezeichnete Aristoteles in der Nikomachischen
Ethik als Gesetzesgerechtigkeit (iustitia legalis) sowie, da jene sich idealiter
auf alle Lebensbereiche erstreckten und die Angehorigen eines Gemeinwe-
sens im Hinblick auf dasselbe zur Tugend erzégen, als allgemeine oder uni-
versale Gerechtigkeit (iustitia generalis/universalis). Der Begriff der parti-
kularen Gerechtigkeit (iustitia particularis/aequalis) hingegen erfasste den
Umgang mit Gitern, von denen das dullere Gliick oder Ungliick abhingen
und von denen der Einzelne stets mehr haben wollte, als ihm zur Verfiigung
stand. Das Gerechte wurde hier als Mitte, als das Gleiche angesehen; sein
MaBstab war die Proportionalitat. Diese war eine geometrische, wenn es um
,die Zuteilung von Ehre, Geld und anderen Dingen, die unter die Mitglieder
der Gemeinschaft aufgeteilt werden kénnen“*®) ging. Der Zustand der
Gleichheit erschien dann erreicht, wenn der nach festgelegten Kriterien
Wirdigere mehr erhielt. Die so genannte distributive Gerechtigkeit (iustitia
distributiva) machte augenfallig, wer am politischen Leben der Gemein-
schaft partizipierte und von ihr in welcher Form profitierte. Im freiwilligen
Tauschverkehr musste demgegentiiber eine arithmetische Proportionalitéat

22 Frei Alvaro Pais. Bispo de Silvés, Espelho dos reis, S. 248: Sed notandum quod
cum rectum sit in quo medium non exiit ab extremis ubi est rectitudo iustitiae, aliquid
est ut medium aliqua ut extrema. In iudicio hoc ma(g)nifestum est ubi medius est iu-
dex inter partes qui non debet declinare ad dexteram vel sinisteram (X 5.40.10). Bei
Frere Laurent ( 1296 /1300), La Somme le roi, 55.63-65, S. 264, wird die enge Verbin-
dung zur equité deutlich: Equitez est proprement ce que on fet par jugement droit et
leal, ne trop mol ne trop dur, senz encliner ne vers une partie ne vers autre, quant on
va avant onniement et droit comme ligne, car equitez n’est autre chose fors onnietez,
c’est egautez. Qui ceste vertu a, il est bons juges et sages, car il ne fet riens qui ne soit
tres bien enquis et examiné, si comme doit fere li bons juges. Siehe dartiber hinaus den
Beitrag von Schulte in diesem Band.

23 Schulte, Die Idee der Gerechtigkeit, Kap. VII. Zum Nachdenken tiber den Gehor-
sam im Mittelalter ferner Coleman, Are there any Individual Rights or only Duties?,
S.3-36; in der frithen Neuzeit Métaphysique et politique de 1'obéissance; Skinner.
Siehe auch den Beitrag von Annas in diesem Band.

24 Aristoteles, Die Nikomachische Ethik, V 1131a, S. 197.
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gewahrt werden. Das Genommene hatte dem Gegebenen an Wert zu ent-
sprechen. Gepréagt wurde die als ausgleichend bezeichnete Gerechtigkeit
(tustitia commutativa) von den Bedirfnissen der Menschen sowie der not-
wendigen gegenseitigen Vergeltung von guten und schlechten Handlungen.
Aristoteles ordnete ihr folglich auch die Korrektur der Ungleichheit in heim-
lichen oder gewaltsamen, d. h. unfreiwilligen Beziehungen unter. Der Rich-
ter, der Mann der Mitte und beseelte Gerechtigkeit sei,”® habe die Aufgabe,
Gewinn und Verlust auszutarieren. Bei der Einschétzung des erlittenen Un-
rechts und der eventuellen Verhingung einer den Schadensersatz erganzen-
den Strafe misse etwa im Falle einer geschlagenen Person zwischen dem
Privatmann und dem Amtstrager unterschieden werden.?

Die Nikomachische Ethik bot eine Basis, um zu Fragen der sozialen und
politischen Ordnung, der Gesetzgebung und des Gehorsams sowie, eng da-
mit verbunden, der Verteilung und der Regulierung wirtschaftlichen Han-
delns Stellung zu nehmen.?” Zu den ersten, die die Werke des Aristoteles
rezipierten und bekannt machten, gehorte der Dominikaner Albertus Mag-
nus (1 1280). In dem von Ulrich Meier (S. 63-87) untersuchten Augsburger
Predigtzyklus (1257/63) beschrieb er die enge Verbindung zwischen der Ein-
heit der Biirger in einer Gemeinschaft, dem Recht, das sie sich gében, und
der Gerechtigkeit, ohne die das letztere nicht bestehen kénne. Die partikula-
re Gerechtigkeit unterteilte Albertus Magnus in eine Verteilungs- und eine
Tauschgerechtigkeit (iustitia distributionis und iustitia communicationis)
und ordnete beide der oben zitierten Definition Ciceros zu, die er recht frei
zitierte: Gerechtigkeit ist, jedem dadurch das Seine zu geben, dass man des-
sen Wiirde erhdlt (iustitia est reddere unicuique, quod suum est servata
uniuscuiusque propria dignitate). Der zweite Teil servata etc. sei mit der
Verteilungsgerechtigkeit gleichzusetzen, die an der Wiirde (distributio pro
dignitate), dem Verdienst (distributio pro merito) und dem Ertrag (distribu-
tio pro congruo) gemessen werde. Das reddere unicuique, quod suum est
entspreche der Tauschgerechtigkeit und sei als Austausch von Affekten, Ge-
fiihlen und Willen, von Dingen (Arbeit und Lohn) und Handelswaren zu ver-
stehen. Ohne hierauf ndher eingehen zu kénnen, wird deutlich, wie Albertus
Magnus die griechische und rémische Philosophie verwob, beide einer eigen-
stidndigen Interpretation unterwarf und zur Beschreibung des Zusammenle-
bens nutzbar machte. Die Bestrafung eines Fehlverhaltens im Allgemeinen
fasste er unter die iustitia communicationis; die Reaktion auf die korperliche
Verletzung einer 6ffentlichen Person begriff er anders als der Stagirit als
Bestandteil der Verteilungsgerechtigkeit. Hier verweist Ulrich Meier mit

25 Ebd., V 1132a, S. 203.

26 Ebd., V 1129a-1138b, S.187-235. Interpretationsansitze bieten Wolf, S. 93—
115; Bien, S. 135-164.

27 Lambertini, S. 131-145; Lippert; Englard. Siehe ferner die Beitrédge von Schulte,
Meier und Hohlstein in diesem Band.
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aller Vorsicht auf Parallelen zwischen den Gedanken des Albertus Magnus
und der Darstellung der Gerechtigkeit in Ambrogio Lorenzettis ( um 1348)
Fresko der guten Regierung (zw. 1335-1340) im Sieneser Palazzo Pubblico.
Fur eine umfassende Auseinandersetzung mit Rechtsprechung und Strafe
bot Aristoleles jedoch — mit Ausnahme seiner Ausfiihrungen zur Billigkeit —
insgesamt wenig Anregungen. Dieser Bereich, den man von alters her mit
der Gerechtigkeit des/der Herrschenden unmittelbar identifizierte,?® wurde
im spéateren Mittelalter im Wesentlichen unter Bezugnahme auf Texte der
romischen Antike, der Kirchenviter und der Bibel durchdacht. Themen
waren die Notwendigkeit von Strafe und Besserung, die strikte Wahrung des
Gesetzes, die Gewidhrung von Gnade, die Forderung der Neutralitidt des
Richters sowie die Urteilsfindung.?’

II. Gerechtigkeit, Recht und Gnade

(Von Gabriele Annas, Frankfurt am Main)

Bereits das Corpus Iuris Civilis hatte auf den in der begrifflichen Bedeu-
tung von Iustitia anklingenden und bis heute unverzichtbaren engen kausa-
len Zusammenhang von Gerechtigkeit und Recht hingewiesen®" und den
Namen des Rechts (nomen iuris) von der Gerechtigkeit (iustitia) abgeleitet.*!
,2Jemandem Gerechtigkeit widerfahren lassen“ — so Otfried Hoffe mit Blick
auf die Gerechtigkeitsprinzipien der Justiz — ,,heiit im Zivilrecht, ihm zu
seinem Recht zu verhelfen, also tiber Anspriiche und korrespondierende Ver-
pflichtungen zu entscheiden, und im Strafrecht einerseits, nur Schuldige zu
bestrafen, Unschuldige aber freizusprechen, und andererseits, die Strafe
nach der Schwere des Verschuldens festzulegen.“*? Gerechtigkeit und Recht,
gerechte Gesetzgebung und Rechtsprechung: Das zeitgenossische Nachden-
ken tiber Iustitia und deren lebensweltliche Umsetzung war nicht zuletzt an
der Notwendigkeit einer gesetzlich geregelten und durch eine effiziente
Rechtsprechung gesicherten Ordnung orientiert, die gleichsam die Voraus-
setzung fiir die Wahrung einer am Gedanken des suum cuique ausgerichte-
ten Gleichheit der Menschen bildete — und damit zugleich fiir ein friedvolles
Miteinander in der Gesellschaft. Gerechtigkeit, Recht und Frieden gehorten
denn auch zu den Schliisselkategorien jener reformerischen Bemiihungen
des 15. und beginnenden 16. Jahrhunderts, welche die fiir das spatmittel-

28 Keller, S.91-128.
29 Genannt sei an dieser Stelle lediglich die Studie von Prod;.
30 Hierzu grundlegend Loos/ Schreiber.

31 Dig. 1.1.1: Iuri operam daturum prius nosse oportet, unde nomen iuris descendat.
est autem a iustitia appellatum.

32 Hoffe, Gerechtigkeit, S. 53.
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alterliche Reich allenthalben beobachteten verfassungspolitischen Missstén-
de und Missbriuche zu beheben suchten. Wenn in diesem Zusammenhang
der wohl Ende 1452/ Anfang 1453 im Umfeld des Trierer Erzbischofs Jakob
von Sierck entstandene Abschiedt zwischen Geistlichen Churfiirsten mit der
eindringlichen Klage anhebt, an keyme ende [ist] fridde (...), keyne gerech-
tikeyt, keyne verfolgunge des rechten,”® dann konkretisieren sich hier zu-
nichst — so Gabriele Annas (S. 223-254) — die empirischen Befunde einer land-
laufig zu beobachtenden Recht- und Friedlosigkeit, die auf aktuelle
institutionelle Probleme der spatmittelalterlichen Reichsverfassung nament-
lich im Bereich der Landfriedenswahrung verweisen. Mag auch die anonym
tberlieferte und wohl im Herbst 1439 entstandene Reformatio Sigismundi
mit Blick auf die gottliche Ordnung konstatieren: Alles geschriben recht hat
gebrechen an gerechtigkeyt® (und damit Ungerechtigkeiten der innerwelt-
lichen Gesetzgebung anmahnen), so ist es doch vor allem die von Nikolaus
von Kues (} 1464) in der Concordantia Catholica (1433/34) beschriebene
grofie Verwirrung im Gerichtswesen — die Méngel in der Gerichtsorganisa-
tion und Rechtsprechung —, die in der vorhandenen Seins-Ordnung die kon-
krete Um- und Durchsetzung von Gerechtigkeit und Recht verhinderten.®
Nach der Auffassung des spiateren Kardinals und Bischofs von Brixen
geschehe dies alles, weil (weltliche) Gesetze und kirchliche Bestimmungen
ithre Kraft verloren haben und es keine Wichter, Richer und Hirten mehr
gibt.*® Zugleich jedoch — und dies darf mit Blick auf die zitierten Reform-
schriften nicht tibersehen werden - sind die im Gegenzug erhobenen reichs-
standischen Forderungen nach Gerechtigkeit, Recht und Frieden in eine lan-
ge Tradition abendldndischer Herrschaftsvorstellungen eingebettet, die den
princeps als Wahrer des Friedens und der Gerechtigkeit (des Gesetzes) aus-
weisen. Doch auch wenn sich Kaiser Friedrich III. selbst im Rahmen eines
Revisionsverfahrens am kaiserlichen Kammergericht als ein liebhaber und
vorderer der gerechtigkeit bezeichnete: Dass im Rahmen des spatmittelalter-
lichen Gerichtswesens , Gerechtigkeit® ohne die erczney der Ehrungen und
Schenkungen an Kanzleimitarbeiter und Beisitzer kaum zu erlangen war —
dariiber machten sich die Zeitgenossen keine Illusionen.?” Mit Blick auf die

33 Quellen zur Reichsreform im Spétmittelalter, S. 301-309, hier S. 303.

34 Reformation Kaiser Siegmunds, S.332 sowie 333 (alles geschriben reht ist
kranck worden in gerehtikeit).

35 Insuper hodie videmus aut confusionem maximam in ordine iudiciario aut peni-
tus nullam iustitiam (Nicolai de Cusa De Concordantia Catholica, lib. 3, Cap. XXXI
[504], S. 436); Ubersetzung: Quellen zur Reichsreform im Spatmittelalter, S. 181. Sie-
he hierzu auch Bdrmann, insbes. S. 96-99, sowie Annas, Recht und Gerechtigkeit,
S. 276 1.

36 Et haec omnia ideo, quia leges et canones perdiderunt vigorem et custodes et
executores et pastores nulli sunt (Nicolai de Cusa De Concordantia Catholica, lib. 3,
Cap. XXXI [506], S. 437); Ubersetzung: Quellen zur Reichsreform im Spatmittelalter,
S. 183.
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Praxis des kaiserlichen Kammergerichts im Spiegel Niirnberger Gesandt-
schaftsberichte des 15. Jahrhunderts verweist Franz Fuchs in diesem Zusam-
menhang auf eine weitere semantische Ausdeutung des Begriffs der ,,Ge-
rechtigkeit”, der in der Rechtspraxis auch im Sinne von ,,,Berechtigung,
Anspruch, subjektives Recht“ verwendet werden konnte, ,das es in den
rechten zu erlangen gilt und das dann zu vollziehen ist“.*®

Im Unterschied zum 6ffentlichen Rechts- und Gerichtswesen der heutigen
Zeit war die mittelalterliche und friihneuzeitliche Rechtsprechung durch ein
vielschichtiges Spannungsverhiltnis zwischen Gerechtigkeit, Recht und
Gnade bestimmt. Zwar kennt auch die moderne Iustitia durchaus die Riick-
sichtnahme auf mildernde Umsténde und die Moglichkeit einer staatlich ge-
wahrten Amnestie im Rahmen der Strafgerichtsbarkeit, doch bildet diese —
darauf hat nicht zuletzt Gerd Schwerhoff hingewiesen — ,,quasi einen inte-
gralen Bestandteil der richterlichen Wiirdigung des Straftatbestandes“;*” im
Rahmen der vormodernen Rechtsprechung hingegen wurde das ,Richten
nach Gnade“ (mit der Moglichkeit der Begnadigung, der Strafminderung
oder gar des Straferlasses) bzw. die geldufige zeitgenossische Praxis des
Gnadenbittens durch Verwandte, Freunde und andere (einflussreiche) Bitt-
steller®” der Strenge des Rechts (rigor iuris) gegentibergestellt (und es weit-
gehend der Initiative des Delinquenten und seiner Umwelt tiberlassen, ent-
lastende Faktoren [z. B. personliche Umsténde des Taters] vorzubringen und
um Gnade zu bitten):*! gnade, gnade und gein recht — so lautete das Votum
der Volksmenge im Falle des Kolner Biirgers Tilman Isenheupt, der 1566
wegen einer im dortigen Dom begangenen Bluttat hingerichtet werden soll-
te, dann jedoch — nachdem er die Moglichkeit abgelehnt hatte, durch die
Losbitte einer jungen heiratswilligen Frau dem Galgen zu entkommen — mit
Hilfe des Volkes aus der Stadt flichen konnte.**

Diese und andere — nicht zuletzt von Klaus Schreiner (S. 111-148) ange-
fithrte — Beispiele aus Historiographie und Literatur belegen, dass zwischen
den rigorosen Strafandrohungen der obrigkeitlichen Satzungen, Statuten und

37 Siehe hierzu den Beitrag von Fuchs in diesem Band, hier S. 264 mit Anm. 52,
S. 271 mit Anm. 97 (mit den entsprechenden Belegstellen).

38 Ebd., S. 255.

39 Schwerhoff, Koln im Kreuzverhor, S. 167.

40 Zu dem in der Forschung wiederholt thematisierten Phénomen des Gnadenbit-
tens und der Firbitte vor Gericht (in Auswahl): Schué; Boockmann; Bauer; Groten,
insbes. S.308-311; Schuster, S.166-180, 273-311; Arlinghaus; Bulst; Schubert,
S.53-61.

41 Vgl. Schwerhoff, Koln im Kreuzverhor, S. 166—173; Schubert, S. 53 (,,Die Gnade
galt Schoffen und Richtern als dem Recht integriertes Prinzip, nicht als Gegensatz
zum Recht*), 55.

42 Mit einer Schilderung dieser Vorgiange: Das Buch Weinsberg, S. 153-155 (Zitat:
S. 155); siehe hierzu Schwerhoff, Koln im Kreuzverhor, S. 165, 167, sowie die einlei-
tenden Bemerkungen des Beitrags von Schreiner in diesem Band.
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Rechtsbiicher einerseits und den durch richterlichen Urteilsspruch verhéng-
ten Strafen andererseits vielfaltige Differenzen bestanden,*® dass ,schrift-
lich fixierte Statuten und Gesetze nur eine Ebene von Normen darstellten,
denen die Gesellschaft ein System informeller Regeln zur Seite stellte, die
sich nur zum Teil mit den ersteren deckten“.** Fragen nach dem zeitgenossi-
schen Verhiltnis von Norm und Rechtspraxis, Norm und Sanktion sind denn
auch in den vergangenen Jahren verstarkt in das Blickfeld der rechtshistori-
schen Forschung sowie der historischen Kriminalitatsforschung geriickt,*
die sich in ausgew&hlten Fallstudien der Praxis (und Entwicklung) vormo-
derner Rechtsprechung zwischen obrigkeitlicher Rechtswahrung und Straf-
anspruch, Gnadenbitten und Gnadengewahrung widmeten.* Mit der von
Andreas Blauert im Zusammenhang mit dem Urfehdewesen im deutschen
Stidwesten des 14. bis 18. Jahrhunderts formulierten Beobachtung, dass
Firbitte und Gnadenerweis offenkundig zu den ,,zentrale[n] Institute[n] im
System vormoderner Rechtsprechung“*’ gehérten, richtet sich der Blick
dabei zugleich auf die Rolle und Funktion der Gnadenpraxis im Recht:*®
Wihrend beispielsweise Neithard Bulst unter Hinweis auf die Analyse zahl-
reicher Urteilsspriiche konstatierte, dass ,,das Gnadenbitten geradezu als
integraler Bestandteil zur Findung eines gerechten Richterspruches in das
Rechtsprechungsverfahren eingebunden war“,* verwies Peter Schuster mit
Blick auf die Strafrechtspraxis der Stadt Konstanz im spaten Mittelalter vor
allem auf die weitreichende gesellschaftlich-politische Instrumentalisierung
der Gnade: ,, Die Gnade pafite das Recht den innen- und auBlenpolitischen
Bediirfnissen der Zeit an und unterstellte es den wichtigeren Zielen der
Machtsicherung, Herrscherdarstellung und Friedensbewahrung. Nicht Ge-

43 In diesem Sinne Bulst, S. 465 {.; Blauert/ Schwerhoff, S. 8 (mit Blick auf entspre-
chende Ergebnisse der historischen Kriminalitatsforschung in Deutschland, nach de-
nen ,die gesetzlich geforderten Strafen nur in der Minderzahl der Falle wirklich ver-
hiangt wurden“ und ,die Strafpraxis von den Normen oft systematisch abwich®);
Schwerhoff, Koln im Kreuzverhor, S.167 (,der Sanktionsverzicht [wurde] in der
Strafrechtspraxis des 16. Jahrhunderts offen und systematisch vertreten und ange-
wandt“).

44 Blauert/Schwerhoff, S. 8; hierzu auch Bulst, S. 465 {.

45 Mit guten Uberblicken zur historischen Kriminalitatsforschung: Schwerhoff, Ak-
tenkundig und gerichtsnotorisch; ders., Kriminalitétsgeschichte.

46 Zu verweisen ist in diesem Zusammenhang namentlich auf die Studien von
Schwerhoff, Koln im Kreuzverhor, Bauer, Blauert, Schuster und Schorer. Fur das
Frankreich des spaten Mittelalters grundlegend: Gauvard, ,de grace espécial®; dies.,
De la théorie a la pratique. Siehe hierzu auch den Beitrag von Schreiner in diesem
Band.

47 Blauert, S. 63.

48 Wohl zu einseitig haben demgegentiber Neidert/Sellert, Sp. 1031, die weite Ver-
breitung des Richtens nach Gnade vor allem strafrechtlich auf den Umstand zurtick-
gefiihrt, ,daBl die mittelalterlichen Strafbestimmungen grundsétzlich keinen Straf-
rahmen enthielten. Der Richter hatte daher nicht die Méglichkeit, nach Ermessen die
insgesamt sehr harten Strafen zu mildern.“

49 Bulst, S. 475 f.
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rechtigkeit im Einzelfall, das lehrt die Gnadenpraxis, pragte den Rechtsall-
tag, sondern die Funktionalisierung des Rechts fiir die Interessen der
Stadt.“”” In eine dhnliche Richtung deuten schlieBlich auch die Uberlegun-
gen von Franz-Josef Arlinghaus zu ,,Gnade und Verfahren“, der — ausgehend
von den Theorien Niklas Luhmanns zu ,Legitimation durch Verfahren“ im
modernen Gerichtswesen — das spatmittelalterliche Gnadenwesen im Kon-
text einer gerichtlichen Verfahrensform beschrieb, die durch die kommuni-
kative Einbindung des sozialen Umfeldes der Parteien in das Prozessgesche-
hen Legitimation und Akzeptanz zu schaffen suchte.”

Mit Blick auf die weitere Entwicklung des in diesem Zusammenhang zu
beobachtenden Wechselspiels von Strenge des Rechts (rigor iuris) und rich-
terlicher Barmherzigkeit (misericordia) als den beiden — so Peter Schuster -
»~Amplituden weltlicher Gerechtigkeit“’? hatte Ferdinand Elsener in seiner
Studie uber ,,Gesetz, Billigkeit und Gnade im Kanonischen Recht“ zunachst
einen Mangel an einschligigen Belegen fir die Misericordia-Idee in deut-
schen Rechtsquellen des spiteren Mittelalters konstatiert® und zur Begriin-
dung nicht zuletzt auf den tragenden Einfluss der positivistischen italie-
nischen und franzosischen Rechtsschulen des 13. und 14. Jahrhunderts
hingewiesen: So habe denn auch ,,in der Zeit nach Gratian und nach Irnerius
eine Wende zur starkeren Betonung des strengen Rechts, des Rigor iuris oder
der Strictio legum“ eingesetzt.”* Dass indes die Frage nach dem zeitgenos-
sischen Verstandnis von Rechtsnorm und Sanktionspraxis einer differen-
zierenden Kontextualisierung — nach Raum, Zeit und (quellenmiBigem)
»,Diskursort® — bedarf, belegen beispielhaft die in diesem Band zusammen-
gefiihrten Studien von Klaus Schreiner, Hagen Keller (S. 149-175), Michael
Hohlstein (S. 177-200) und Barbara Frenz (S. 201-221), die diese mit dem
mittelalterlichen Begriff der Gerechtigkeit untrennbar verbundene Dichoto-
mie aus unterschiedlichen Perspektiven und auf der Grundlage verschiede-
ner Quellengattungen zu beleuchten suchen: sei es durch die Betrachtung
der im europiischen Vergleich des 12. Jahrhunderts neuartigen Auffassung
von Norm, Rechtsbruch und Strafe im ,0ffentlichen Bewusstsein‘der italieni-
schen Kommunen (Hagen Keller) und der hierfir kennzeichnenden ,,Rigoro-

50 Schuster, S. 301, 311 (Zitat).

51 Arlinghaus, insbes. S. 161 f. So hat denn auch Schwerhoff, Kéln im Kreuzverhor,
S. 169, auf den Umstand hingewiesen, dass ,man (...) es den Delinquenten selber
[tiberlieB], entlastende Faktoren geltend zu machen bzw. um Gnade zu bitten, vor al-
lem aber ihrer Umwelt. Ob jemand fiir einen Betrug aus der Stadt gewiesen oder gar
dem Hohen Gericht iiberstellt wurde oder ob er nach einiger Zeit mit gelinden Aufla-
gen wieder entlassen wurde, hing wohl weniger an einer tatsiachlichen Notlage oder
Entschuldigung, sondern an der Intensitdt, mit der sich nahestehende Personen um
Gnade bzw. Strafmilderung bemiihten.“

52 Schuster, S. 173.

53 Elsener, S. 183 f.

54 Ebd., S. 184; siehe hierzu auch Schuster, S. 166 mit Anm. 111.
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sitat des kommunalen Gesetzesverstdndnisses” (mit der Vorstellung, dass
die in den Statutenbiichern niedergelegten Vorschriften wortlich zu befol-
gen seien, zugleich jedoch nur die explizit formulierten Gebote und Verbote
Rechtskraft besdBlen, und der Forderung nach der konsequenten Wahrung
einer fiir alle Biirger gleichermaBen geltenden Rechtsordnung);®® sei es — im
Gegenzug - durch die Frage nach den rechtsethischen und rechtstheologi-
schen Grundlagen, zeitgebundenen Legitimationsmustern sowie der Praxis
vormoderner Gnadenjustiz, die — so Klaus Schreiner - einen ,,Einbruch reli-
givser und gesinnungsethischer Grundsitze in die Welt des Rechts“’® bedeu-
tete; sei es durch eine differenzierende Untersuchung des von prominenten
italienischen Franziskanerpredigern gefiihrten (Moral-)Diskurses tiber die
Gesetzesgerechtigkeit, der in Verbindung mit der hier mehrheitlich einge-
forderten Strenge des Rechts Barmherzigkeit und Milde nicht dichotomisch,
sondern integrativ als Tugenden obrigkeitlicher Affektkontrolle — zur Ver-
meidung einer durch Leidenschaften wie Liebe, Hass oder Begierde fehlge-
leiteten, ungerechten Rechtsprechung — thematisierte (Michael Hohlstein);
oder sei es schlieBlich durch den am Beispiel der deutschen Stddte des 12.
bis 15. Jahrhunderts geleiteten Blick auf den im strengen Gerechtigkeitsbe-
griff angelegten und fir den stiddtischen Frieden konstitutiven Gedanken
der Gleichheit von Arm und Reich, der mit dem obrigkeitlichen Gerechtig-
keitsprinzip der - zwangsldufig ungleichen — Gnade und Barmherzigkeit
spannungsreich kontrastierte (Barbara Frenz).

Mit der Vorstellung einer durch Gnade und Barmherzigkeit gemilderten
Rechtsprechung verbindet sich zugleich die auch von Klaus Schreiner und
Michael Hohlstein angesprochene Frage nach der spezifischen rechtsprakti-
schen Bedeutung des in diesem Kontext immer wieder zitierten Begriffs der
aequitas™, die beispielsweise von Heinrich von Segusio, dem Cardinalis Hos-
tiensis (f 1271), in einem Kommentar zu den Dekretalen sowie zum Liber
Sextus als iustitia dulcore misericordiae temperata beschrieben wurde.’®
Bereits das Corpus Iuris Civilis hatte im Prooemium einleitend das Recht als
ars boni et aequi bezeichnet® und angemahnt, dass gleichsam in allen Din-
gen, am meisten aber im Recht, die aequitas zu beachten sei.®” Wihrend die

55 Vgl. in diesem Zusammenhang den betreffenden Beitrag von Keller in diesem
Band.

56 Zitat aus dem Beitrag von Schreiner in diesem Band (S. 143).

57 Zum Begriff der mittelalterlichen aequitas allgemein (in Auswahl): H.-J. Becker
(mit weiteren Literaturhinweisen); Caron, Art. Aequitas canonica; Wohlhaupter,
Kaufmann; Kisch; Horn; Caron, ,Aequitas romana“. Eine knappe Zusammenfassung
hat zuletzt C. Becker geboten.

58 Wohlhaupter, S. 56, 68 (mit Quellenbeleg); Schuster, S. 168; siehe hierzu auch
Kisch, S. 43 mit Anm. 56, S. 326.

59 Dig. 1.1.1: Iuri operam daturum prius nosse oportet, unde nomen iuris descendat.
est autem a iustitia appellatum: nam, ut eleganter Celsus definit, ius est ars boni et ae-
qui; siehe hierzu Horn, S. 1.
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aequitas in den erwdhnten Traktaten des Alvarus Pelagius sowie des Guil-
laume Fillastre vor allem als ein auf Ausgleich ausgerichtetes gesellschaft-
liches Ordnungsprinzip (im urspringlichen Wortsinne von aequus = gleich)
angesprochen wurde,*! konkretisierten sich im aequitas-Gedanken des
Rechts und der Rechtsprechung vor allem rechtsethische Uberlegungen, die
im Sinne der ,,Billigkeit“ die Strenge und Schwere einer abstrakt-allgemein
gefassten Gesetzesgerechtigkeit auszugleichen suchten® (und sich hier in
einer argumentativen ,, Gemengelage“ mit der christlich konnotierten mise-
ricordia und dem aristotelischen Epikie-Gedanken® bewegten). Mag auch
das gesatzte Recht die Richtlinien richterlicher Rechtsprechung vorgeben,
so kann doch keine noch so reiflich erwogene menschliche Rechtsordnung in
ihrer zwangsldufig allgemein gehaltenen Gestaltung jeden Einzelfall ange-
messen beriicksichtigen und diesem wirklich ,, gerecht“ werden.®* Als Trager
und zugleich Garant der Gerechtigkeit ist es die Aufgabe des princeps — des
Firsten bzw. der Herrschaft —, die Unzulénglichkeiten des positiven Rechts
auszugleichen; dies aber ist moglich, da — wie Aegidius Romanus (f 1316) in
seinem weit rezipierten Furstenspiegel De regimine principum (1277/79)
formulierte — die positiua lex est infra principantem, sicut lex naturalis est
supra, der princeps mithin nicht an die lex positiva (wohl aber an die lex
naturalis) gebunden ist.®> Enea Silvio Piccolomini, der spitere Papst Pius II.
(f 1464), hatte in seinem Konig Friedrich III. am 1. Marz 1446 tiberreichten
Traktat tiber den Ursprung und Gewaltanspruch des Romischen Reichs
(Epistola de ortu et auctoritate imperii Romani) entsprechend ausgefiihrt,
dass der Kaiser ,,auch (...) deshalb tiber den menschlichen Gesetzen [stehe],
weil er dem, was praeter legem scriptam gerecht ist, namlich der nicht
immer geschriebenen Billigkeit (aequitas), noch mehr verpflichtet [sei] als
den Gesetzen“.® | Und wenn das Gesetz etwas anderes befiehlt, als was die
Billigkeit rat, dann kommt es dem Kaiser zu, mit dem Ziigel der Billigkeit

60 In omnibus quidem, maxime tamen iniure aequitas spectanda est (Dig. 50.17.90);
vgl. Horn, S. 1. Nach den Lehren des italienischen Rechtslehrers Baldus de Ubaldis
(f 1400) ist die Gerechtigkeit in diesem Sinne nichts anderes als aequitas et bonitas
(siehe ebd., S. 14: justitia non est aliud quam aequitas et bonitas).

61 Siehe hierzu auch die Ausfithrungen in Anm. 16.

62 Vgl. Horn, insbes. S.1, 25-27, 51f., 221-223; Gauvard, ,de grace espécial®,
Bd. 2,S. 907 f.

63 Entsprechend den Ausfithrungen des Aristoteles im flinften Buch (14. Kapitel)
der Nikomachischen Ethik (EN 1137a-1138a); vgl. hierzu Schuster, S.173-175 mit
Anm. 148; Kisch, S. 18-24; Coing, S. 39-47.

64 Siehe hierzu sowie zum Folgenden Schuster, S. 173-180.

65 Aegidius Romanus, De regimine principum, lib. III,2, cap. XXIX (S. 533); vgl.
Kantorowicz, S.150f.; Schuster, S.177 mit Anm. 166. Zum Begriff der aequitas
(epieikeia) in den Schriften des Aegidius Romanus ausfihrlich: Kisch, S. 407-433.

66 Isenmann, Der romisch-deutsche Konig, S.34; Kallen, S.86: Est enim aliud
quoddam, cui plus quam legibus obnoxius est imperator. Hoc ipsum equitas est, que
non semper invenitur scripta. Equitas autem est, quod preter legem scriptam justum
est.
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(equitatis freno) die Schirfe des Rechtes (juris rigorem) zu miBigen.“®" In
der Vorstellung einer der strengen Gesetzesgerechtigkeit nicht zu-, sondern
libergeordneten aequitas artikulierte sich denn auch - so zumindest Claude
Gauvard — der Wunsch nach einer idealen Rechtsprechung (,,le désir de par-
venir & une justice idéale®).*®

Doch auch wenn der in seinem Handeln durch Milde und Barmherzigkeit
geleitete princeps ,,gleichsam eine hohere Form der Gerechtigkeit reprasen-
tierte als die Gesetzesgerechtigkeit, die nach wie vor mit Strenge konnotiert
wurde“:% Das (Vor-)Bild des strengen Richters, der sich durch die Tugenden
der diligentia (genaue Sachpriifung), integritas (Unbestechlichkeit) und se-
veritas (unerbittliche Gesetzestreue) auszeichnet,”® wurde — wie nicht zuletzt
die Ausfiihrungen von Klaus Schreiner und Kristin Bose (S. 277-293) in die-
sem Band zeigen — im spaten Mittelalter bildlich und literarisch immer wie-
der aktualisiert.”" Zu verweisen ist in diesem Zusammenhang beispielhaft
auf die Bildprogramme zeitgendossischer Rathéuser und Gerichtssile, die ne-
ben Weltgerichtsdarstellungen mit Christus als strafendem Weltenrichter
voll strenger Gerechtigkeit™ verschiedentlich auch antike und mittelalterli-
che Exempla der Gerechtigkeit (die Schindung des korrupten Richters Si-
samnes, die Gerechtigkeit Kaiser Trajans oder die Herkinbald-Legende) auf-
nahmen.” | Immer“ — so Peter Schuster — ,,(...) schirfte sich die Pflege des
Bildes vom barmherzigen Richter durch das Wissen um die gleichzeitige

87 Quod si aliud lex jubet, aliud equitas suadet, convenit imperatorem juris rigorem
equitatis freno temperare (...); Kallen, S. 86 (Text), 87 (Ubersetzung).

68 Gauvard, ,,de grace espécial®, Bd. 2, S. 907 f.; Schuster, S. 175 {.
69 Ebd., S. 176.

70 Als weitere richterliche Tugenden, die auf Teilaspekte einer gerechten Recht-
sprechung verweisen, sind dartiber hinaus clementia (Milde), prudentia (Klugheit) so-
wie veritas bzw. innocentia (Unvoreingenommenheit und Gehor fiir beide Parteien)
zu benennen (vgl. Kahsnitz, Art. Gerechtigkeitsbilder, Sp. 134 f. [mit Beispielen fiir
entsprechende Exempla, die den einzelnen Tugenden in der bildenden Kunst zugewie-
sen werden]). Siehe ferner Naegle.

71 Vgl. Schuster, S. 178—-180; Meier, Vom Mythos der Republik, S. 357. Zu bildli-
chen Darstellungen der Gerechtigkeit siehe allgemein: Erler (mit der &lteren Litera-
tur); Kahsnitz, Art. Gerechtigkeitsbilder; ders., Art. Justitia; Merzbacher; Recht und
Gerechtigkeit; Schild.

72 Zu mittelalterlichen Weltgerichtsdarstellungen allgemein: Brenk; Restle (mit
weiterfithrender Literatur); siehe in diesem Zusammenhang auch den Beitrag von
Schreiner in diesem Band.

73 Vgl. hierzu Rapp Buri/Stucky-Schiirer, S.41-70 (zum Trajan/Herkinbald-
Teppich des Berner Historischen Museums [nach 1440] sowie zu den Briisseler Rat-
hausgemailden des Rogier van der Weyden [1435/39], die der Berner Tapisserie als
Vorlage gedient hatten), 307-312 (zu einem Briisseler Wandteppich [Musées Royaux
d’Art et d’Histoire] mit der Darstellung des Hostienwunders des Herkinbald, der
von der Lowener Bruderschaft des Heiligen Sakraments fiir ihre Sakramentskapelle
in der dortigen Peterskirche 1513 in Auftrag gegeben worden war), 381 (zur Gerech-
tigkeit Trajans als Thema profaner Tapisserien); Stucky-Schiirer; Meier, The Icono-
graphy of Justice and Power, insbes. S. 164-167; ders., Vom Mythos der Republik,
insbes. S. 356-360; Annas, Exempla (als Studie in Vorbereitung).
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Moglichkeit, die ganze Strenge des Rechts anzuwenden. (...) Das Bild vom
gerechten Herrscher benoétigte das Begnadigungswesen genauso wie die
Hochgerichtsbarkeit.“™

III. Theorie und Lebenswelt

(Von Michael Rothmann, Hannover)

Ohne den Blick auf Gerechtigkeit und Recht als empirisches Handlungs-
system bleiben, dies zeigen die insgesamt zehn Beitrdge deutlich, theolo-
gisch-philosophische und juristische Begriffe leer. Soziale Ordnungen ver-
leihen normativen Verhaltenserwartungen dadurch Realitit, dass sie Werte
im Hinblick auf konkrete Anwendungsbedingungen spezifizieren und in
gegebene Interessenlagen integrieren. Die Theorie reflektiert die sich veran-
dernden sozialen und wirtschaftlichen Verhiltnisse. Fragen nach der Legiti-
mation von Herrschaft, der Beziehung zwischen Individuum und Gemein-
schaft, der Verteilung und der Ordnung des Zusammenlebens suchten nach
Antworten. Das zunehmende Bevolkerungswachstum und die daraus resul-
tierende Siedlungsverdichtung, vor allem die Stadtentwicklung, machten
ein weitaus pragmatischeres Denken und Handeln in allen Lebensbereichen
notwendig und moglich. Nie wieder verwandelten sich so viele Orte in Sied-
lungen mit urbanem Charakter. Die stddtische Lebenswelt — gepréagt durch
geschlossene, engere ,,nachbarschaftliche® Lebensbedingungen — verlangte
neue Formen von sozialem Interessenausgleich, von Recht und Regierung.
Der intellektuelle Diskurs wurde konfrontiert mit der Banalitidt etwa von
Nachbarschafts- oder Erbschaftsstreitigkeiten, die auf die jeweiligen Rats-
herrschaften und Gerichte einstiirzten. So stritt man im Alltag tiber die Be-
nutzung von Nachttopfen, tiberragende Dachkennel und ausladende, die
Nachbarn stérende Aste. Ungerechtigkeit, soziale Unterschiede waren jeder-
zeit sichtbar, forderten schnelle Schlichtung, sozialen Ausgleich und Regu-
lierung zwischen Arm und Reich, ein Begriffspaar, das sich, wie wir von
Barbara Frenz lernen, geradezu klassisch in den stadtischen Statuten verfes-
tigte. Es entwickelten sich eine Rechtsgemeinschaft und ein Friedensraum
als gemeinsames Konzept des sinnvollen Umgangs und Handelns miteinan-
der.” Aber nicht nur in den Stiadten formten sich neue Institutionen des
Rechts und Orte der Gerechtigkeit. Im Verlaufe des deutschen Spatmittel-
alters etwa bildete sich ein gerichtlicher Instanzenzug heraus vom doérfli-
chen Bauerngericht oder stddtischen Detailgericht bis hin zur heiligen apos-

74 Schuster, S. 178.

75 Siehe hierzu vor allem ebd., S.166-180 (,,Offentlicher Strafanspruch und Ge-
rechtigkeit: Mittelalterliche Vorstellungen von Milde und Strenge im Recht®).
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tolischen Ponitenziarie oder dem kaiserlichen Kammergericht; dhnliches
lasst sich auch fiir andere Lénder konstatieren.

Neben der Gerichtsbarkeit tritt die Verwobenheit und die Konkretisie-
rung des normativen Diskurses im pragmatischen Diskurs an drei System-
stellen besonders deutlich hervor: der Diskussion um die gerechte Erhebung
und Verteilung der Steuern, der Geld- und Kreditwirtschaft und ihrer An-
bindung an die Gerechtigkeit sowie der auf dem Markt tiber Angebot und
Nachfrage hergestellten egalisierenden Preisbildung, welcher der gerechte
Preis entgegengesetzt wurde. Diese Themen- und Fragestellungen waren auf
der Tagung zwar prisent, flossen jedoch nicht in eigene Beitrdge im Ta-
gungsband. Gleichwohl sollen sie hier Erwahnung finden.

Zu den Steuerfragen des Mittelalters sind vor allem die Forschungen
Eberhard Isenmanns einschligig.”® Die Gerechtigkeit der mittelalterlichen
Besteuerung behandelten etwa Albertus Magnus, vor allem sein Schiiler
Thomas von Aquin (f 1274) und eine Reihe weiterer Moraltheologen, die auf
der Grundlage der aristotelischen Teleologie systematisch formale Katego-
rien bildeten und sie durch kasuistische Spezifikationen erlduterten, damit
ganz allgemein die Gerechtigkeit menschlicher Gesetze, die von gottlichem
Recht abgeleitet gedacht wurden, anhand klarer Kriterien und einfacher syl-
logistischer Schlussfolgerungen tberpriift werden konnte. Denn wenn die
Befolgung von Gesetzen und speziell die Leistung von Steuern auch von der
Frage der innerweltlichen Gerechtigkeit und der darauf beruhenden Gewis-
sensbindung abhingig waren, dann musste es Mittel und Wege geben, um
die Gerechtigkeitsfrage fiir den Einzelnen tatsdchlich entscheidbar zu ma-
chen. Menschliche Gesetze waren moraltheologischer Lehre gemil3 gerecht
(1) ex fine, (2) ex auctore und (3) ex forma. Daraus folgte ein Schema von drei
Griinden, welche die Voraussetzung fiir gerechte Gesetze und fiir Steuerge-
setze im Besonderen bildeten: (1) die causa finalis, (2) die causa efficiens und
(3) die causa formalis. Gabriel Biel (f 1495) erweiterte dieses Schema, indem
er ihm eine vierte causa, die causa materialis, hinzufiigte.”

(1) Die causa finalis"™ umfasst die Veranlassung und den Zweck der
Steuern und bildet zugleich die grundlegende Voraussetzung fir ihre Ge-
rechtigkeit.

(2) Die causa efficiens” beinhaltet die Frage, wer berechtigt ist, Steuern
zu erheben.

76 Isenmann, Medieval and Renaissance Theories of State Finance, S. 21-52; ders.,
Prinzipien, Formen und wirtschaftliche Auswirkungen von Besteuerung, S. 153-183;
zuletzt umfassend ders., Finanz- und steuergeschichtliche Probleme des 15. Jahrhun-
derts.

71 Ausfiihrlich Kehl, S. 133-275; Isenmann, Medieval and Renaissance Theories of
State Finance, S. 31-36.

78 Hierzu Kehl, S. 133-184; Wachenhausen, S. 73-90.

19 Kehl, S. 109-132; Wachenhausen, S. 145 f., 150.
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(3) Die causa formalis® ist das MaB der Besteuerung als Voraussetzung
gerechter Steuern.

(4) Die causa materialis®™ betrifft den gerechten Inhalt der Besteuerung
als Bedingung fiir eine gerechte Besteuerung, und zwar im Hinblick auf Sa-
chen und Personen.

Der Florentiner Matteo Palmieri (} 1476) etwa duBerte in seinem Traktat
Della vita civile die Auffassung, dass in Steuersachen vera iustizia unmog-
lich sei. Da aber die politische Einheit der Biirgergemeinde so sehr von der
fiskalischen Gerechtigkeit abhiange, miisse das am wenigsten unvollkomme-
ne System, das die einzelnen Steuervermogen der Birger gleich beanspru-
che, angewandt werden.* Dagegen argumentierte Francesco Guicciardini
(f 1540) in seiner Darstellung der Florentiner Diskussion um die Decima sca-
lata von 1497 in der Form einer Rede und Gegenrede im Rat mit nahezu
klassenkdmpferischen Ziigen bereits fiir eine progressive Steuer. Er formu-
lierte in hochst eindringlicher Weise den unmittelbaren Wirkungszusam-
menhang zwischen der steuerpolitischen Tarifgestaltung sowie der Auswahl
der Steuerobjekte und dem ideologischen Gesellschaftsideal, der Form der
politischen Herrschaft, der Verwirklichung der ordnungspolitischen und
verbandserhaltenden Eintracht (concordia) der Bevolkerung, von innerer
Ordnung statt todbringendem Chaos (caos), von Freiheit (libertd), Frieden
(pace) und Ruhe (quiete) eines jeden, auch der gewohnten Lebensweise (mo-
do di vivere).® Die Wahl des geeigneten Steuertarifs sollte nicht weniger als
die gegebene Gesellschaftsordnung erhalten oder im Sinne 6konomischer
und sozialer Gleichheit und Gerechtigkeit verandern, ein gerechtes und tu-
gendhaftes Leben der Biirger bewirken.®*

Im Vorschlag einer Decima scalata wurden Gerechtigkeit und Gleichheit
auf die Gleichheit der Belastung oder des Opfers (giustizia e equalitd delle
gravezze) im Hinblick auf die Lebensbediirfnisse und die Leistungsfahigkeit
des Steuersubjekts bezogen und in einer progressiven Steuer als addquatem
steuertechnischem Mittel behauptet.?® Die progressive Steuer sollte gesell-
schaftspolitisch zu einer Umverteilung hier der ertragsfihigen immobilen
Vermogen fithren und in Erweiterung der rechtlich-politischen Gleichheit
eine auch 6konomisch und sozial gleichgestellte Mittelklasse etablieren, wie
es angeblich der Florentiner popolo oder die Menge bzw. Masse (multitudo)
forderte.

80 Kehl, S. 184-237.

81 Ebd., S. 237-275.
2 Matteo Palmieri, Della vita civile, S. 116, 118. Vgl. Rubinstein, S. 452.
83 Francesco Guicciardini, La decima scalata, S. 196-217, bes. S. 207 {.
84 Jsenmann, Medieval and Renaissance Theories of State Finance, S. 47 f.

85 Siehe hierzu mit Modellen Musgrave/Musgrave/Kullmer, S.28-32; Zimmer-
mann/Henke, S. 110-116.

©
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Neben der Diskussion tiber die progressive Steuer hatte auch der so ge-
nannte Freie Markt, der bis vor kurzem als Allheilmittel der Komplexitits-
reduzierung nahezu alle anderen Ideologien zu verdrédngen drohte, seine in-
stitutionellen Wurzel im hohen und spaten Mittelalter wie das Nachdenken
tiber seine Regulierung.®® Die kapitalistischen Mechanismen des Geld- und
Kreditverkehrs, der Preisbildung nach Angebot und Nachfrage riefen ange-
sichts des ewig virulenten christlichen Armutsgebotes schnell die Moral-
theologen auf den Plan. Geldwirtschaft, Zinsen, Wucher, Gewinn, gerechter
Lohn und Preis, Bewertung von Arbeit, allgemeine kaufméannische Gepflo-
genheiten wie der Verlag oder die Handelsgesellschaft mussten ins christ-
liche Weltbild eingeordnet werden. Vor allem der Wucher und die Moglich-
keit, ohne die klassischen Formen der Arbeit aus Zeit Geld zu machen,
stieBen an die Grenzen christlicher Moralvorstellungen, die auf dem zentra-
len Referenztext aus der Wende zum 13. Jahrhundert fulliten: mutuum date,
nihil inde sperantes (Lk. 6,35). Wahrend das grundsétzliche Zinsverbot mit
dieser Begriindung untermauert wurde, in seinem eigentlichen Gehalt je-
doch statisch blieb, ,,weist die mittelalterliche Zinslehre“ — so Fabian Witt-
reck — ,,ein Element der Flexibilitat auf, das Kanonistik wie Scholastik echte
inhaltliche Modifikationen des Dogmas mit Blick auf die Praxis erlaubte:
die Figur der Zinstitel“ (einschlieBlich der bekannten Nomenklatur von
damnum emergens, lucrum cessans und interesse).”” Ausgangspunkt der
Zinstitellehre bildet zwar weiterhin das Dogma von der Unentgeltlichkeit
des Darlehens. ,,Es schlieBit (...) jedoch keine Zahlungen aus, die in einem
gesonderten Vertrag vereinbart werden, um Kosten zu decken, die dem Dar-
lehensgeber anldfilich des Darlehens entstehen. Diese Zusatzvereinbarung
gibt den extrinsischen Titeln ihren Namen.“® Trotz aller Ausnahmeregelun-
gen blieb jedoch die Anbindung an das Ideal der Gerechtigkeit in Form der
aristotelischen Kategorie der iustitia commutativa grundlegend.

In den Umkreis der Uberlegungen zu einer ausgleichenden Gerechtigkeit
sind auch die Ausfithrungen des Thomas von Aquin iiber den ,gerechten
Preis“ einzuordnen,®® denn es bestand das Problem, dass durch einen iiber-
hohten Preis ein Gewinn entstand, der als turpe lucrum, als schnoder Ge-
winn, durch Leistung nicht abgedeckt war. Thomas ging geradezu modern
von der Relation von Angebot und Nachfrage aus. Er unterschied zwischen
dem lustum pretium, dem statischen, dem objektiven Wert einer Sache und
dem schwankenden, von Angebot und Nachfrage abhingigen Marktwert,
dem pretium datum. Der ,gerechte Preis“ im Sinne des zu entrichtenden
Preises konne also gewissen Schwankungen unterworfen sein gemill den

86 Isenmann, Wirtschaftsrecht und Wirtschaftsethik um 1500, S. 195-259.

87 Hierzu sowie zum Folgenden grundlegend Wittreck, insbes. S.111-139, S. 129
(Zitat).

88 Ebd., S. 129.

89 Siehe hierzu allgemein Lippert, S. 207-226; Wittreck, insbes. S. 315-503.
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Verschiedenheiten von Ort und Zeit. Aber stets sei der Preis, in den ein Ge-
winn fir spatere Investitionen durchaus einbezogen werden konne, im Sinne
einer Verteilungsgerechtigkeit so zu bemessen, dass Menschen, die der Sache
zur eigenen Nutzung bediirfen, sie erwerben konnen. Deutlich ist hier der
Wunsch des Aquinaten, den Kédufer vor Ausbeutung zu schiitzen.

Zwar schrieben die Theologen der marktwirtschaftlichen Entwicklung
hinterher. Ihre Gewinnwarnungen erreichten bei den potentiellen kaufmén-
nischen Adressaten meist erst angesichts des Todes eine Wirkung und fiihr-
ten dann aber in durchaus sinnvoller Weise haufig zu mildtatigen Stiftun-
gen. Doch blieb der mittelalterlichen Lebenswelt die Anbindung sozialer
und 6konomischer Faktoren an das Ideal der Gerechtigkeit ein ewiger Apell,
eine immer prasente regulative Idee.
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Karl der Kiihne und die Leitidee
gerechter Herrschaft*

Von Petra Schulte, Kéln

I. Einleitung

Die territoriale Entwicklung Burgunds im 15. Jahrhundert, die mit ihr
einhergehenden Prozesse der Vereinheitlichung und Zentralisierung sowie
das Streben der Herzoge Philipps des Guten (f 1467) und Karls des Kithnen
(f 1477) nach faktischer Souveranitit! forcierten das Nachdenken iiber poli-
tisches Handeln und dessen Legitimierung. Wurden zu diesem Zweck zu-
nichst Werke primar der franzosischen politischen Ethik rezipiert, entstan-
den ab der Zeit Philipps des Guten im Umfeld des von ihm 1430 gegriindeten
Ordens vom Goldenen Vlies auch Traktate, die unmittelbar Bezug auf Bur-
gund selbst nahmen.? Die in ihnen enthaltenen, durchaus reformorientierten
Vorstellungen haben bis heute keine systematische Aufarbeitung erfahren,?
was auf die traditionelle Geringschitzung der volkssprachlichen Texte* und
auf zum Teil fehlende Editionen zuriickgefithrt werden kann. Zugleich ist zu
konstatieren, dass die Tatsache, dass sich insbesondere Karl der Kiihne als

* Der Aufsatz hat meine mittlerweile abgeschlossene Habilitationsschrift , Die
Idee der Gerechtigkeit im spatmittelalterlichen Herzogtum Burgund“ vorbereitet.
Vor der Drucklegung habe ich ihn gekiirzt und neuere Literatur eingearbeitet.
Herrn Prof. Dr. Malte Prietzel danke ich fiir die nette Unterstiitzung in Bezug
auf die Livres de la Thoison d’or.

1 Paravicini, ,Mon souverain seigneur‘, S. 27-48. Zu den burgundischen Herzogen
immer noch grundlegend: Vaughan, Philip the Bold; ders., John the Fearless; ders.,
Philip the Good; ders., Charles the Bold. Der Neuauflage seiner Biicher wurden in-
struktive Einleitungen vorangestellt: Vale, Introduction, S. xi—xxvii; Schnerb, Intro-
duction, S. xiii—-xx; Small, S. xix-1i; Paravicini, Introduction, S. xvii—xxxii. Ferner
Schnerb, L’état bourguignon 1363-1477.

2 Doutrepont, bes. S. 162-166 und 300-329. Siehe auch Cartellieri, S. 179-195.

3 Als gleichwohl wichtige Studien zur politischen Ideengeschichte Burgunds seien
genannt: Febvre, S. 27-50; Vanderjagt, Qui sa vertu anoblist; ders., Burgundian Politi-
cal Ideas, S. 197-213; ders., Laurens Pignon, OP; ders., Frans-bourgondische geleerde
politici, S.403-419; ders., Classical Learning, S.267-277; ders., Expropriating the
Past, S.178-201; Armstrong, S.5-34; Blockmans, S.71-81; van Hijum; Sterchi,
Fortuna; ders., Uber den Umgang mit Lob und Tadel; The Ideology of Burgundy
[hier insbesondere Dumolyn, S.1-20]; Paravicini, Le parchemin de Montpellier,
S. 307-370; Schulte, Die Exemplifizierung, S. 69-98; dies., Die Ethik, S. 461-489.

4 Zu diesem Phinomen Vanderjagt, Qui sa vertu anoblist, bes. S. 9-29.
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ein gerechter First verstand und er als ein solcher angesehen werden wollte,
in der Forschung seit langem hervorgehoben wird. Die Gerechtigkeit war
eine der wichtigsten Leitideen seines politischen Handelns.” Um zu kliren,
auf welche Weise aus der Perspektive des Herzogs und des Adels mit ihr
argumentiert wurde, soll im Folgenden skizziert werden, wie man Karl den
Kihnen als Herrscher propagierte und auf welche Weise Guillaume Fillastre
(T 1473), Doktor des kanonischen Rechts, Bischof von Tournai und Kanzler
des Ordens vom Goldenen Vlies, in dessen Auftrag die Grundlagen einer auf
Gerechtigkeit beruhenden Gesellschaft auffécherte.

II. Die Rede des Guillaume Hugonet

Jede Person von Verstand, lesen wir im wahrscheinlich vom Vliesritter
Hugues de Lannoy (7 1456) verfassten Enseignement de vraie noblesse, wis-
se, dass ohne einen Firsten und Herren das Volk nicht regiert, der Glaube
an Gott nicht gestiitzt und die Gerechtigkeit, aufgrund derer der eine mit
dem anderen in Eintracht (concorde) zusammenlebe, nicht gewahrt werden
konne. Denn aus der Gerechtigkeit erwachse der Friede, der wiederum dazu
fihre, dass sich die Menschen vermehrten sowie Arbeit und Handel als Basis
jedweden Reichtums aufrechterhalten wiirden.® Dieser Gedanke wurde von
Guillaume Hugonet (f 1477), der als Kanzler Karls des Kithnen am 12. Janu-
ar 1473 vor der Versammlung der Generalstidnde in Briigge um Unterstiit-
zung fir den Unterhalt der Armee warb, aufgegriffen und zugespitzt: Ver-
nunft, Exempla und Autoritéten zeigten, dass Provinzen und Stédte sich nur
dann der Eintracht erfreuten, nur dann das Aufblithen der Gerechtigkeit er-
lebten und das Gute erfithren, wenn sie unter der Herrschaft eines Einzigen
stiinden. Der Blick in die eigene Geschichte gentige als Beleg. Zwar habe
Caesar die Stiarke der im belgischen Teil Galliens lebenden Menschen be-
wundert, doch seien sie aufgrund unterschiedlicher policies populaires ohne
Ordnung, Disziplin und einen einenden Gehorsam gewesen. Caesar habe sie
folglich leicht besiegen konnen. Erst nachdem die Belgier unter die Regie-
rung einiger weniger Fiirsten, Herzége und Grafen gestellt worden seien, als
deren natiirlicher Erbe Karl der Kithne angesehen werden miisse, habe das
Land den Schmuck der unvergleichbar hohen Anzahl an Stéddten erhalten,
den der Festungen, der Kirchen, Kathedralen und Kloster sowie der Ritter-
schaft und des Adels. Und erst dann habe sich der Handel entfalten kénnen.

5 Paravicini, Karl der Kihne, S.27-29; ders., Le parchemin de Montpellier,
S.338-341.

6 Briissel, BR, ms. 11049: Le enseignement de vraye noblesse, fol. 22v. Zur Autor-
schaft Sterchi, Hugues de Lannoy, S.79-117. Zu den iberlieferten Manuskripten
und zum Inhalt Sterchi, Uber den Umgang mit Lob und Tadel, S. 61-63. Ferner Le-
maire, ms. 11047, S. 222-225; dies., L’art de gouverner, S. 184-189. Mit weiterer Li-
teratur: http: //www.arlima.net/eh/hugues_de_lannoy.html.
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Allein des Zeugnisses der eigenen Erfahrung und der allgemeinen Bekannt-
heit bediirfe hingegen die Beurteilung der Gerechtigkeit (droiture), der Si-
cherheit (seureté de justice), des hohen Ansehens in den Augen der Fremden
sowie der biirgerlichen Ordnung (policie civile) unter dem Haus Burgund,
das die Herrschaft ohne Gewalt aufgrund der legitimen Nachfolge erworben
und den Prozess der Zusammenfiihrung und Vereinigung fortgefiihrt habe.
Herzog und Untertanen bildeten eine Einheit. Keine Sache liege jenem ni-
her als das Wohl des Gemeinwesens und der ihm untergebenen Personen (le
commun bien de la chose publique et des subgetz a lui submis), keine Sache
diesen als das Anwachsen der Ehre, der Autoritét und der Macht des Fiirsten
(acroissance ou d’amendissement d’honneur, d’auctorité, de seignourie et
puissance).”

III. Das Pergament von Montpellier

Das in dieser Rede aufscheinende und in der politischen Theorie der
Monarchie verankerte Selbstverstindnis Karls des Kiithnen, dem ferner die
Legitimation der Herrschaft durch Gott und die Orientierung an dessen Vor-
bild inhirent war,® wurde in einer Miniatur (Abb. 1) bildlich umgesetzt, die
auf einem einzelnen Pergament in der Stadtbibliothek von Montpellier tiber-
liefert ist.® Uber die Herkunft und die Verwendung der Miniatur, die wahr-
scheinlich um 1470 entstand, sind wir bis heute im Unklaren.’® Gezeigt wer-
den auf vier Ebenen der gekreuzigte Christus, eine gekronte Jungfrau als
thronende Gerechtigkeit, der von den Tugenden der Wahrheit (veritas), der
Keuschheit (castitas), der Umsicht (sagacitas) und des MaBhaltens (sobrie-
tas) getragene Wappenschild des burgundischen Herzogs sowie eine Person,
vielleicht Karl der Kiihne selbst, die halb Ritter, halb Gesetzgeber ist, in der
einen Hand ein Schwert, in der anderen ein Buch hilt und auf einem Podest
mit der Aufschrift ,Rat“ (consilium) steht. Verbunden werden die vier Ebe-
nen dadurch, dass das Blut Jesu aus den Wunden auf die Gerechtigkeit fallt,
deren Thron eine Verldngerung des Kreuzes bildet. Mit ihrer linken Hand
beriihrt sie den Wappenschild, der auf dem Kopf des Fiirsten ruht. Dessen

7 Actes des Etats Généraux des Anciens Pays-Bas 1, S. 179-181. Zu dieser Rede
Bartier, S.127-156; Koenigsberger, S.36. Zu Guillaume Hugonet Paravicini, Zur
Biographie von Guillaume Hugonet, S. 107-142; Paravicini/ Paravicini, S. 261-325.

8 Actes des Etats Généraux des Anciens Pays-Bas 1, S. 180 f. Vanderjagt, Practi-
cing nobility; Tabri, S. 51 £.

9 Montpellier, Bibliothéque municipale, Fonds C. Cavalier, Nr. 216. Eine abschlie-
Bende Interpretation der Miniatur liegt noch nicht vor. Genannt seien die Uberlegun-
gen von Perrault-Dabat, S. 432-444; M. Smeyers, S. 367-369 (Abbildung 21); Stroo,
S.175-179; sowie die ausfiihrliche Studie von Paravicini, Le parchemin de Montpel-
lier, S. 307-370. Nicht mehr einsehen konnte ich Briickle. Ferner hat Almut Trinius
(Harvard) eine Untersuchung als im Druck befindlich angekiindigt.

10 Zu moglichen Erkldrungen Paravicini, Le parchemin de Montpellier, S. 342—
356.
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Herrschaft, deutlicher kénnte es nicht dargestellt werden, geht unmittelbar
auf Gott zuriick.

Die Inschrift, die den gekreuzigten Jesus flankiert, mahnt: Diligite iusti-
ciam qui iudicatis terram (Sap 1.1) — Liebet die Gerechtigkeit, die ihr die
Erde richtet.'! Die Verbindung zwischen Kreuz und Thron wird von einer
Banderole tiberdeckt, auf der der Satz zu lesen ist: Justicia e terris iam du-
dum eiecta recessi. Ab Karolo nuper duce vocata veni. — Ich, die Gerechtig-
keit, lange schon von der Erde vertrieben, habe mich entfernt. Nun aber von
Herzog Karl gerufen, kehrte ich zurtick. Er kann, was bisher nicht erkannt
wurde,'? nur aus dem Munde von Astraea stammen, die geméB der griechi-
schen Mythologie als letzte Gottin die — aufgrund der Vergehen der Men-
schen fiir sie nicht mehr bewohnbare — Erde verlieB. Romische und christli-
che Autoren haben hieran angekniipft und die Hoffnung auf den Neubeginn
einer auf der Gerechtigkeit beruhenden Epoche des Friedens mit dem Wie-
derkommen der Astraea verbunden.'’ In der aus dem 12. Jahrhundert
stammenden Alexandreis lieB Walter von Chatillon (1 1201) den griechischen
Philosophen Aristoteles zu Alexander dem GroBen sagen: Mag Gerechtig-
keitssinn, der vielgeriihmte der Viter,/All deine Taten lenken! Ja, rufe
Astraea vom Himmel/Heim, die einstmals die Welt verlief3, der Gottheiten
letzte.* Vor dem Hintergrund, dass der burgundische Herzog in dem make-
donischen Konig ein besonderes Vorbild sah und ihn nicht nur zu verkor-
pern, sondern auch zu {ibertreffen versuchte,'® erscheint eine Anspielung auf
die Alexandreis denkbar. Als neuer Alexander hatte Karl der Kihne den
Auftrag des Aristoteles erfiillt. Astraea, die gekronte Jungfrau und thronen-
de Gerechtigkeit, war seinem Ruf gefolgt und herrschte wieder auf Erden.
Dass das Bild des Herzogs ambitionierter nicht hitte sein kénnen und inso-
fern in den Kontext der Gedankenspiele und konkreten Verhandlungen
Karls des Kithnen um eine Standeserhéhung zu stellen ist,'® belegt eine wei-
tere Quelle. Im 14. Jahrhundert schrieb Dante (f 1321) in seiner Monarchia:
Uberdies ist die Welt am Besten geordnet, wenn in ihr die Gerechtigkeit am
meisten Macht besitzt. Deshalb sang Vergil in seinen Bukolischen Gedichten,

11 Ebd., S.311f.
12 Siehe zuletzt ebd., S. 312-314, 325.

13 In der Forschung wird hierauf in Studien zum 16. und 17. Jahrhundert verwie-
sen. Schild, Bilder, S.26-31 und 39-44. Ferner De Armas, S.1-21; Yates, S. 8-12
und 29-38; Klein, S. 64—66.

14 Walter von Chatillon, Alexandreis, 1.175-177, S. 34. Christine de Pizan stellt
diese Stelle im Livre de la Paix dem Kapitel II1.39, S. 176, tiber die Gerechtigkeit vo-
ran: Dirigat ergo tuos studio celebrata priorum/Actum justicia et perte revocetur ab
alto/Ultima que superum terras astrea relinquit (Galterus in Alexandride). Ein
Exemplar des Livre de la Paix ist ab 1467 in den Inventaren der Bibliothek der bur-
gundischen Herzoge nachzuweisen. Dogaer/Debae, Nr. 198, S. 130 [Brissel, BR, ms.
10366].

15 Franke, S. 121-169; Blondeau, bes. S. 257-2178.

16 Hierzu Ehm, bes. S. 117-214 und 295-299; Miiller, S. 153-169.
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Abb. 1: Astraea
© Médiatheque centrale d’Agglomération Emile Zola, Montpellier

als er jenes Zeitalter preisen wollte, das zu seiner Zeit entstand: ,Schon naht
die Jungfrau, die saturnischen Reiche kehren wieder.‘ Die Gerechtigkeit nam-
lich wurde Jungfrau genannt, welcher die Romer auch den Namen Astraea

41
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gaben; saturnische Reiche, damit sind die besten Zeiten bezeichnet, die sie
auch als die goldenen verstanden.”” Und weiter: Die Gerechtigkeit besitzt al-
lein unter der Herrschaft des Monarchen die meiste Macht. Fiir die beste Ord-
nung der Welt ist also die Monarchie oder das Imperium erforderlich.’® Ferner
bleibt zu erwahnen, dass die Jungfrau des augusteischen Dichters Vergil (1 19
v. Chr.) im christlichen Denken als Gottesmutter Maria gedeutet wurde," was
zuséatzlich die besondere Nihe Karls des Kithnen zu Gott sowie seine Qualitat
als christlicher Herrscher unterstreichen wiirde.

Der Wappenschild und die es haltenden, den Herzog charakterisierenden
Tugenden der Wahrheit, der Keuschheit, der Umsicht und des MaBhaltens
lassen annehmen,?® dass auch die Person unter diesem Ensemble Karl den
Kithnen verkérpert.?! Ungewohnlich fiir die Darstellung des Herzogs ist der
Bart, der meines Erachtens auf das romische Kaisertum anspielt, in dessen
Nachfolge der Herzog gestellt wird.?? Denn ohne Zweifel entspricht der ge-
teilte Korper dem beriithmtem Vorwort Kaiser Justinians (f 565) zu den
Institutionen: Die kaiserliche Majestdt muss nicht allein mit Waffen ge-
schmiickt, sondern auch mit Gesetzen geriistet sein. Dann vermag sie zu
jeder Zeit, im Krieg wie im Frieden, gut zu regieren, und der rémische Kaiser
bleibt Sieger nicht nur im Kampf gegen die Feinde, sondern auch dadurch,
dass er auf den Wegen des Gesetzes den Ungerechtigkeiten der Boswilligen
wehrt. Und so wird er ebenso zum gewissenhaftesten Hiiter des Rechts wie
zum Triumphator iiber die besiegten Feinde.”® Das aufgeschlagene Buch, das

17 Die Ubersetzung folgt im Wesentlichen Dante Alighieri, Monarchia, I.11.1,
S. 86f.

18 Ebd., 1.11.2, S. 86 £.
19 Sijehe die in Anm. 13 genannte Literatur.

20 In seiner Karl dem Kiihnen gewidmeten Ubersetzung des Werkes De rebus ge-
stis Alexandri Magni von Quintus Curtius Rufus duBlert Vasco de Lucena, der Herzog
tbertreffe Alexander den GroBlen in den Tugenden der Ergebenheit gegeniiber Gott
(devocion), der Enthaltsamkeit (continence), der Keuschheit (chasteté) und der MaB3-
haltung (attemprance). Bossuat, S. 211. Der Text Faits et gestes d’Alexandre (Paris,
BNF, ms. fr. 22547, 20311) ist in Ausziligen im modernen Franzosisch nachzulesen in:
Collet, S.565-627, hier S.565. Frere Laurent (f 1296/1300), La Somme le roi,
55.185, S. 271, nennt die chastée und die sobrieté Zweige der Gerechtigkeit (equité)
und widmet beiden eigene Kapitel. Ebd., 58, S. 329-377 (Don d’entendement et vertu
de chastée) und 59, S. 377-396 (Don de sapience et de la vertu d’atemprence et de
sobrieté). Langere Ausfiihrungen zu beiden Tugenden finden sich u.a. in Jacques
Legrand ( 1415), Livre de bonnes meurs, 1.10, S. 322-324 (Comment on doit vivre
sobrement), 1.12, S. 325-327 (Comment on doit vivre chastement) und II.11, S. 357—
359 (Comment les princes doivent estre sobres et chastes). Zur Tugend der verité
Schulte, Die Ethik, S.479-486. Siehe ferner mit weiteren Hinweisen Stroo, S. 178;
Paravicini, Le parchemin de Montpellier, S. 316-322, 325-327.

21 Dagegen argumentiert Paravicini, Le parchemin de Montpellier, S. 332-335.

22 Der Verweis in ebd., S. 336 f., dass Karl der GroBle auf dem um 1449 geschaffe-
nen Bild La Crucifixion du Parlement de Paris (Musée du Louvre) mit Bart gezeigt
ist, steht dieser Deutung nicht entgegen, sondern vermag sie zu ergénzen.

23 Inst., Constitutio ,Imperatoriam‘: Imperatoriam maiestatem non solum armis
decoratam, sed etiam legibus oportet esse armatam, ut utrumque tempus et bellorum
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folglich auf den ersten Blick als Gesetzbuch interpretiert werden koénnte,
enthélt die Worte Nihil sine me — Nichts ohne mich. Es war Jesus, der nach
dem Evangelium des Johannes zu seinen Jiingern gesagt hat: Ohne mich
konnt ihr nichts vollbringen (Joh 15,5).2* Die Einheit zwischen Herzog und
Volk ist analog zu sehen. Das letztere benotigt die im Rat als dem Sockel der
Herrschaft? sorgfiltig abgewogenen Gesetze des weltlichen, von Gott legi-
timierten Herzogs. Im Falle ihrer Missachtung bedarf es der Zurechtweisung
und Bestrafung, um zur eigenen Vervollkommnung zu gelangen, die wie-
derum auf den Quell der Gerechtigkeit, auf Gott als die hochste Autoritat
verweist.

IV. Der Second livre de Ia Thoison d’or
des Guillaume Fillastre

Wahrscheinlich zeitgleich zur Entstehung der Miniatur arbeitete Guillau-
me Fillastre am Second livre de la Thoison d’or, dem der Gerechtigkeit ge-
widmeten zweiten Band eines umfassenden Fiirsten- bzw. Adelsspiegels,
den er im Auftrag Karls des Kiithnen verfasste. Von den sechs geplanten
Biichern tber die GroBmut (magnanimité), die Gerechtigkeit (iustice), die
Klugheit (prudence) sowie die Treue, die Duldsamkeit und die Milde (fideli-
té, patience und clemence) vermochte er nur das erste und das zweite abzu-
schlieBen. Seine Ausfithrungen tiber die Klugheit liegen im Fragment vor.*
In der Einleitung des Premier livre de la Thoison d’or nimmt Guillaume Fil-
lastre das Anliegen des Ordens vom Goldenen Vlies auf, die guten Sitten und
Tugenden zu wahren.”” Kritisch vermerkt er, dass sich zwar viele Manner als

et pacis recte possit gubernari et princeps Romanus victor existat non solum in hosti-
libus proeliis, sed etiam per legitimos tramites calumniantium iniquitates expellens,
et fiat tam iuris religiosissimus quam victis hostibus triumphator. Hierzu auch Para-
vicini, Le parchemin de Montpellier, S. 327-332.

24 Paravicini, Le parchemin de Montpellier, S. 322, 331, 335, identifiziert das Zitat
nicht, nennt aber die Moglichkeit, dass zwischen den Zeilen mit einem Zeichen auf
Jesus Christus verwiesen wird.

25 Die Bedeutung der Ratgeber war ein klassisches Thema der Tugendlehren. Ge-
nannt sei fiir Burgund Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2:
Guillaume Fillastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 170va—195va. Edition:
Guillaume Fillastre, Le Traittié de Conseil.

26 Die Biicher basieren auf einer Predigt, die Guillaume Fillastre wahrend des
Hochamtes auf dem elften Kapitel des Ordens vom Goldenen Vlies in Briigge gehal-
ten und in der er dessen Symbol, das Goldene Vlies, in den Mittelpunkt gestellt hat.
In der Deutung nannte er neben dem von Jason erbeuteten Fell das von Jakob
(Gn 30,31-43), Gideon (Idc 6,37-40), Konig Mescha von Moab (IV Rg 3,4), Hiob (Iob
31,20) und David (Ps 71,6]) und schrieb jedem eine Tugend zu. Zum Autor, zum Auf-
bau und Inhalt sowie zur Rezeption und Uberlieferung des bislang nur in Ausziigen
edierten Werkes Beltran/Prietzel, S. 118-127; Prietzel, bes. S. 416-432; Guillaume
Fillastre d. J., S. 42-52 und 84-108. Ferner Bayot, S. 425-438; Doutrepont, S. 162—
166; van Hijum, S. 61-70.



44 Petra Schulte

adlig betrachteten und so angesehen werden wollten, aber nicht ihrem Stand
angemessen agierten.”® Allein der Umfang der Bande — der zweite umfasst
440 Folioseiten — zeigt sein Bestreben, auf dem Weg der Belehrung Besse-
rung zu erwirken und zu diesem Zweck alle wichtigen Vernunftgriinde, Au-
toritaten und Exempla zu den einzelnen Themen zusammenzutragen.”® Er
notiert zudem, dass er die franzgsische der lateinischen Sprache vorziehe.
Zwar beherrsche der Herzog beide gleichermafen gut, doch sei das Franzo-
sische den Rittern und Adligen n&her und wiirde von ihnen besser verstan-
den.’® Eine Uberhshung Karls des Kiihnen lag ihm fern; die Gerechtigkeit
war in seinem Werk ein Ideal, das es zu erreichen galt, nicht der unter dem
burgundischen Herzog herrschende Zustand.

Der Second livre de la Thoison d’or gliedert sich in Anlehnung an die Phi-
losophie des Aristoteles (f 322 v. Chr.), der er zum Teil eigenstindig, zum
Teil in Anlehnung an &ltere Tugendlehren und Fiirstenspiegel eine christli-
che Pragung gab, in Kapitel zur allgemeinen Gerechtigkeit (iustice egale/
tustice legale), zu den aus ihr hervorgehenden Tugenden sowie zum Rat, zum
Amt der Richter und zum Amt des Fiirsten. Dem letzten Kapitel ordnet
Guillaume Fillastre eine ausfiihrliche Erorterung der Teilgerechtigkeiten
(iustice commutative /iustice vindicative/iustice distributive/iustice retri-
butive) unter, deren Wahrung und Schutz die wesentlichen Aufgaben des
burgundischen Herzogs bildeten. Die mediévistische Forschung behandelt
die Gerechtigkeit zumeist unter dem Aspekt der Entwicklung von Recht,
Gesetz und Justiz.*! Der Second livre de la Thoison d’or weist dariiber weit
hinaus. Die Gerechtigkeit habe das Handeln des Einzelnen ebenso wie das
des Firsten in jedem Lebensbereich zu leiten und stellt gemafl Guillaume
Fillastre das Fundament einer stabilen gesellschaftlichen, wirtschaftlichen
und politischen Ordnung dar.

27 Zum Orden vom Goldenen Vlies und den ihn prégenden Zielen vgl. u. a. L’ordre
de la Toison d’or; Melville, S. 215-271; Horowski, S. 187-234; Diinnebeil, Innen und
AuBlen, S.239-257; dies., Der Orden vom Goldenen Vlies, S.171-183; Boulton,
S.21-97; Das Haus Osterreich und der Orden vom Goldenen Vlies; Schulte, Die
Exemplifizierung, S. 69-98.

28 Brissel, BR, ms. 9027: Guillaume Fillastre, Le premier livre de la Thoison d’or,
fol. 3ra/b. Ediert in: Guillaume Fillastre d. J., S. 258.

29 Dies geht indirekt hervor aus: Brissel, BR, ms. 9027: Guillaume Fillastre, Le
premier livre de la Thoison d’or, fol. 4r. Ediert in: Guillaume Fillastre d. J., S. 259.

30 Brissel, BR, ms. 9027: Guillaume Fillastre, Le premier livre de la Thoison d’or,
fol. 2ra/b. Ediert in: Guillaume Fillastre d. J., S. 256. Zum Gebrauch der Volksspra-
che in der Politik siehe die grundsétzlichen Uberlegungen von Vale, Language, Poli-
tics and Society, S. 15-34.

31 Allgemein Prodi. Fur Frankreich Gauvard, De la théorie a la pratique, S. 317-
325; dies., Violence; Renaissance du pouvoir législatif et genese de 1'état; Schild,
Recht und Gerechtigkeit, S. 141-167; Naegle, S. 117-153. Fiir Burgund La justice
dans les Etats bourguignons. Ein breiteres Bedeutungsspektrum von Gerechtigkeit
beschreibt Krynen, S. 184-199.
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1. Der thronende Paris

Anhand der aus der griechischen Mythologie stammenden Figur des Pa-
ris veranschaulicht Guillaume Fillastre einleitend die Grundziige der Tu-
gend der Gerechtigkeit. Anders als beim Pergament von Montpellier ist die
Auslegung der dem Text hinzugefiigten Miniatur (Abb. 2) damit bis ins De-
tail vorgegeben. Paris, so erkldrt er seine Wahl, eigne sich besonders als
Beispiel, da er in der besten und zugleich in der schlechtesten Art und Wei-
se den Umgang mit ihr verkérpere.® Die Gerechtigkeit nehme — in den
Worten des Kirchenvaters Ambrosius (De officiis, 1.24.115, 1.27.127) — nie-
mandem etwas weg (elle ne tolt ne auste quelque chose a aultrui), gebe je-
dem das Seine (elle donne et rent a chascun ce qui est sien) und vernachlis-
sige den eigenen Nutzen fiir den Gewinn des anderen und dafiir, das
Gleichmalf}, den Ausgleich zwischen den Menschen zu wahren (elle aban-
donne et neglige sa propre utilité pour procurer le profit d’aultrui et pour
maintenir chascun en equité). Sie sei auf Gott, das Vaterland, die Eltern
und alle Lebenden bezogen.*

Guillaume Fillastre lenkt den Blick zun&chst auf Paris’ Gewandung in
Purpur und golddurchwirktem Brokat, die auf dessen konigliches Gebliit
verweise, und wendet sich dann dem Stab in seiner rechten Hand zu, den er
angesichts von dessen Kindheit und Jugend als einen Hirtenstab deutet. Der
Stab sei gerade und besitze am oberen Ende ein scharfes Eisen und am unte-
ren einen kleinen Haken. Der Autor des Second livre de la Thoison d’or be-
greift das frithe Mannesalter als Bliitezeit im Leben des nach der Geburt
ausgesetzten und von einem Hirten aufgezogenen trojanischen Kénigssohns,
in der er sich selbst gut regiert (moult bien se gouverna) sowie sorgfiltig tiber
die Schafe gewacht habe.?* Wenn sich ein Schaf von der Herde entferne, ha-
be der Hirte mit dem Eisen einen Klumpen aus der Erde zu 16sen und diesen
so nach dem Schaf zu werfen, dass es wieder zu den anderen gefiihrt werde.
Mit dem Haken hingegen zdge er kranke Schafe am Bein aus der Herde
heraus und halte sie bis zu ihrer Genesung von den anderen fern.* Ebenso
wie der Hirte die Schafe miissten der Konig, der Fiirst oder der Richter die

32 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 10rb: Les anchiens poetes et philoso-
phes ont fait paindre ceste vertu en personnage de Paris, filz de Priame roy de Troye,
comme cellui qui entre les hommes de leur anchien temps a de ceste vertu plus entie-
rement usé et plus malvaisement abusé. Die Miniatur findet sich auf fol. 9v. Sie wur-
de u. a. gedruckt in: M. Smeyers, S. 367, Abb. 20. Fiir die Abbildung in diesem Band
habe ich die Miniatur aus dem Kopenhagener Exemplar gewihlt, das um das Jahr
1476 fir den Vliesritter Herzog Johann von Kleve angefertigt wurde. Kopenhagen,
Det Kongelige Bibliotek, Fonds Thott, Nr. 463: Guillaume Fillastre, Le second livre
de la Thoison d’or, fol. 10r. Siehe Guillaume Fillastre d. J., S. 95 £.

33 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 10ra/b.

34 Ebd., fol. 10va-11ra.
35 Ebd., fol. 11ra-11va.
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Angehérigen ihres Volkes vor Argernis, Unterdriickung, Unrecht und Scha-
den schiitzen.?® Keiner, und hier iibertriagt Guillaume Fillastre unter Verweis
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auf Ambrosius die Forderung gerechten Handelns auf den Einzelnen, dirfe
einem anderen sein Gut entreifen oder ihm Gewalt zufiigen.’” Das Schleudern
von Erdklumpen entspreche einer sanften Bestrafung (doulce correction) von
Ubeltitern, die der Strenge des Eisens (severité du fer) vorgezogen werden
solle; der Haken sei ein Zeichen fiir die Sorgfalt und Wache (diligence et vigi-
lance) des Herrschers.*® Eine derart ausgeiibte — weder von eigenen Interessen
noch von personlichen Gefiihlen geleitete und insofern von einer geradlinigen
Gerechtigkeit (iustice droitturiere) gepragte — Regierung, die durch den
geraden Stab symbolisiert werde, fithre zu Frieden im Land.?® Es heifie im
Buch Jesaja: Das Werk der Gerechtigkeit wird der Friede sein, der Ertrag
der Gerechtigkeit sind Ruhe und Friede fiir immer. Mein Volk wird die Schon-
heit des Friedens erleben und die Ruhe des Wohlstandes (Is 32,17).*

In einem dritten Schritt kommt Guillaume Fillastre auf den koniglichen
Thron zu sprechen. Durch ihn sei Paris in seiner Autoritit als Gesetzgeber
zu erkennen*! — eine Rolle, die ihm die anderen Hirten im Zuge des Wett-
kampfes ihrer Stiere zugesprochen hitten, als sie sahen, dass er dem Prinzip
der equité (lat. aequitas) folgte. Paris habe die Blumenkrone seines Stiers
nach einer langen Reihe von Siegen bei dessen erster Niederlage weiterge-
reicht. Zugleich habe er festgesetzt, dass dies von nun an die Regel sein solle.
Er habe an den anderen so gehandelt, wie er selbst es hétte erleben wollen.
Die Hirten hatten daraufhin versprochen, seiner Anordnung ebenso wie al-
len zukiinftig von ihm erlassenen Gesetzen, Ordonannzen und Urteilssprii-
chen Folge zu leisten.*?

Erneut wird an Ambrosius erinnert: Zur Gerechtigkeit gehorten die Wah-
rung all dessen, was Gott zustehe, sowie das Verbot der Blasphemie. Ferner
miissten Recht und Gerechtigkeit (droit et iustice) des eigenen Landes, Fiirs-
ten und Gemeinwesens geschiitzt und gegebenenfalls — unter Voraussetzung
von Recht und Vernunft (droit et raison) der Sache — Giiter und Leben dafiir
eingesetzt werden. Und schlieflich seien die Anspriiche von Eltern und
Freunden zu verteidigen, was dort jedoch an eine Grenze stoB3e, wo andere

36 Ebd., fol. 10vb—11ra: Ce baston est droit et a ung bout a ung fer trenchant qui
peut trencher la terre. Et a Uaultre debout ung chrochet. La droitture de ce baston
signifie la droitture de justice qui doit estre, que le berger — qui est le roy ou le prince
ou le juge qui ont la garde du peuple qui sont les brebis — doit chascun preserver de
grief, de oppression, de iniure et de domage et que 'un ne oste les biens de aultre ne
face Pun tort ou iniure a Uaultre.

37 Ebd., fol. 11ra.

38 Ebd., fol. 11ra-11va.

39 Ebd., 11rb/va.

40 Ebd., fol. 11ra.

41 Ebd., fol. 11va: Ce siege royal signifie le auctorité du prince qui faire peut et or-
donner loix selon qu’il verra estre convenable a son pays et ses subgetz a la disposi-
tion du temps et selon lexigence des choses.

42 Ebd., fol. 11va/vb.
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ein Unrecht erfiithren. Denn letztlich gelte, dass jedem das Seine zugestan-
den werden miisse.*

Vor dieser Folie thematisiert Guillaume Fillastre abschliefend die gecff-
nete linke Hand des Paris und den linken ausgestreckten Arm. Fiir die Geste
bietet er drei unterschiedliche Interpretationen an. Zum einen zeige Paris,
dass er als gerechter Richter so Recht zu sprechen habe, wie er wiinsche,
dass es fiir ihn, fiir seinen Vater oder fiir seine Freunde geschehe. Paris
demonstriere, dass er fiir den anderen das mache, was auch fiir ihn getan
werden solle. Dartiber hinaus konne man sagen, dass Paris bereit sei, jedem
das zukommen zu lassen, was er verdiene. Denn die Gerechtigkeit fordere,
die guten Taten zu belohnen und die schlechten zu bestrafen.** In der letzten
Deutung nennt Guillaume Fillastre das Fehlurteil, das Paris als Richter im
Streit zwischen Hera, Athene und Aphrodite nicht in Abwégung des Falls,
sondern aufgrund der Versprechungen der drei Goéttinnen ihm gegeniiber
getroffen habe.*” Die Folgen finden sich als Umschrift auf dem den Thron
bedeckenden Teppich: Actor cedis, proditor edis, subversor cedis. Hiermit
wird Paris, wie Guillaume Fillastre tibersetzt, als Kriegstreiber, als Verriter
von Haus und koniglichem Palast sowie als Zerstorer von Volk und Land ge-
kennzeichnet.*® Mit dem Szenario des auf die Ungerechtigkeit folgenden
Untergangs®’ und dem Tadel, dass Urteile noch hiufig in der eigenen Zeit
Resultate erfolgreicher Bestechungen seien, was er mehrfach mit eigenen
Augen erlebt habe,*® lasst Guillaume Fillastre das Kapitel ausklingen.

2. tustice egale und iustice legale

Jean Germain (f 1461) erwahnt im Traktat Le chemin de paradis, dass das
Naturgesetz ein Leben in equité lehre.** Hieran mag Guillaume Fillastre,
sein Nachfolger im Amt des Kanzlers des Ordens vom Goldenen Vlies, ange-
kniipft haben. Fasst man seinen auf der Kompilation von Zitaten antiker
und christlicher Autorititen beruhenden Argumentationsgang zum Begriff

43 Ebd., fol. 11vb-12rb.

44 Ebd., fol. 12rb.

45 Ebd., fol. 12va-13ra.

46 Ebd., fol. 10rb/va.

47 Ebd., fol. 13ra/b.

48 Ebd., fol. 13va.

49 Briissel, BR, ms. IV 823: Jean Germain, Le chemin de paradis, fol: 92v: La loy
de nature Je suis/J’enseigne vivre en equité/Autrui que a moi le bien je vuilz/Souff-
rir ne puis iniquité (...). Gliederungsprinzip des Textes ist der genannte Dreischritt
von loy de nature, loy de Moyse, saincte loy nouvelle. Vgl. K. Smeyers, S. 1207-1226.
Erik Burkart (Frankfurt am Main) hat 2008 eine Magisterarbeit mit dem Titel ,Jean
Germain: Le Chemin de Paradis. Der Traktat eines burgundischen Gelehrten im
Dienste Herzog Philipps des Guten‘ abgeschlossen. Zur Zeit arbeitet er an einer Dis-
sertationsschrift, in der er sich der Biographie von Jean Germain widmet.
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der iustice egale, der die iustice und die équité in sich vereint, zusammen, so
ist festzuhalten, dass Guillaume Fillastre eine natiirliche Ordnung skizziert,
deren Pfeiler die Maximen bilden, jedem das Seine zu geben (Dig. 1,1,10)
und den Mitmenschen so zu behandeln, wie man es selbst erfahren mochte
(Mt 7,12). Jeder miisse dem anderen das ihm Schuldige zukommen lassen,
dessen Rechte wahren und ihn angemessen entlohnen. Der Schwache sei vor
dem Michtigen zu schiitzen; niemand diirfe Schaden erleiden.’® Dies ent-
spricht wiederum der equité, den trotz akzeptierter sozialer Ungleichheit
verfochtenen Prinzipien des Ausgleichs, des Gleichgewichts von ,,geben
und , nehmen* sowie der Gleichheit der Parteien vor dem Richter.’! Der Pri-
vatbesitz wird als ebenso mit dem Naturrecht vereinbar betrachtet wie die
Existenz politischer Strukturen.’* Jedem das Seine zu gewihren, bedeute
gemal der dritten Adventspredigt von Bernhard von Clairvaux (In adventu
Domini. Sermo 3,4-6) auch, gehorsam gegentiber dem Herrscher zu sein,
dem Gleichen Rat und Beistand zu leisten und die Untertanen mit den Mit-
teln der Gesetzgebung und der Rechtsprechung auf den rechten Weg zu
bringen.”® Nur so erschienen Ruhe und Frieden, erscheine das Gemeinwohl
auf Dauer gesichert.”

Den Gehorsam der Untertanen,” die Beachtung der fiirstlichen Gesetze
(bonnes et iustes loix), belegt Guillaume Fillastre mit dem von Aristoteles
gepragten Begriff der Gesetzesgerechtigkeit, der iustice legale. Diese wird,
da sich die Gesetze idealiter auf alle Bereiche des Lebens beziehen, in der
Nikomachischen Ethik (V, 1129b) als allgemeine oder universale Gerechtig-
keit verstanden.’® Im Second livre de la Thoison d’or komplettiert sie hinge-
gen die iustice egale.”” Menschen, die diese nicht iibten und die Tugend nicht
beséBen, wiirden der Erfahrung geméB durch die Androhung von Strafe da-
zu gezwungen, mit den anderen eintréchtig zusammenzuleben, entspreche

50 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 14rb/va.

51 Siehe Schulte, Einleitung I. Gerechtigkeit und Gemeinwohl, in diesem Band.

52 Die sich in der Scholastik vollziehende Entwicklung hin zu dieser Auffassung
analysiert Topfer, S.187-260. Die Auseinandersetzung tber Gerechtigkeit, Eigen-
tum und Gemeinwohl verdichtete sich in der Steuerfrage. Hierzu Isenmann, S. 153 -
183.

53 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 15ra. Hierzu Schulte, Die Idee der Ge-
rechtigkeit, Kap. III.

54 Zur Entwicklung und Bedeutung der Idee des Gemeinwohls im Herzogtum Bur-
gund siehe Vanderjagt, Burgundian Political Ideas, S. 197-213.

55 Zum Gehorsam Barbey, S. 214-230; sowie die in Schulte, Einleitung I. Gerech-
tigkeit und Gemeinwohl, in diesem Band, Anm. 23 genannte Literatur.

56 Wolf, S.97-99, mit dem Verweis auf die bei Aristoteles unklare Abgrenzung
zwischen dem natiirlichen und dem gesetzlichen Gerechten; Bien, S.140-145. Zur
mittelalterlichen Rezeption Lambertini, S. 131-145; ferner Lippert, S. 83 f.

57 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 16rb.
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es ihrem Willen oder nicht. Die der iustice legale gegentiiber der iustice egale
fehlende Freiwilligkeit sei insofern im Sinne des Gemeinwesens, da sie ga-
rantiere, dass die Guten bestdrkt und die Schlechten an der Ubeltat gehin-
dert wiirden.?®

Dem gerechten Handeln entspringen — Guillaume Fillastre beruft sich hier
auf das von Macrobius verfasste Commentarium in somnium Scipionis
(1,8,7/8) — Eintracht (concorde), Unschuld (innocence), Freundschaft (ami-
té), das Pflichtgefiihl, die Ergebenheit gegeniiber den Eltern und dem Vater-
land (pité), die Frommigkeit (religion) und die Zuneigung (affection). Die
von Macrobius zudem genannte Menschlichkeit (humanitas) ersetzt der
burgundische Autor durch die Demut (humilité)®® und den Gehorsam (obe-
dience). Allen Tugenden widmet er mit Ausnahme der religion jeweils eige-
ne, lange Kapitel,” denen er Abhandlungen zum Rat®" und zum Amt der
Richter® anschlieBt, um dann auf das Amt des Fiirsten zu sprechen zu kom-
men.

3. Der gerechte Herrscher

Nach Guillaume Fillastre hat Gott einigen Menschen die Herrschaft tiber-
tragen und die anderen zum Gehorsam verpflichtet. In diesem Kontext
zitiert er die bekannte Stelle aus dem Romerbrief des Paulus, dass jeder der
weltlichen Gewalt den schuldigen Gehorsam leisten solle, da sie von Gott
eingesetzt sei. Wer sich ihr widersetze, stelle sich gegen die gottliche Ord-
nung und werde folglich verdammt (Rm 13,1-2).% Dass sich die Herrschaft
von Gott ableitet, begriindet der Kanzler des Ordens vom Goldenen Vlies in
drei Schritten. Zunéchst fihrt er an, dass Jesus zu Pontius Pilatus gesagt
habe: Du hdttest keine Macht iiber mich, wenn sie dir nicht von Gott gegeben
wdre, meinem Vater, der im Himmel wohnt (Io 19,11). Dann verweist er in
Anlehnung an Aristoteles (Physik, 8) darauf, dass die Fiursten und Konige
Beweger der Welt (moteurs du monde) seien, die ihre Bewegung wiederum
von Gott erhielten, aus dem jede Bewegung hervorgehe.®* Und schlieBlich

58 Ebd., fol. 16vb—17ra.

59 Ebd., fol. 16va/b. Das gleiche Phédnomen ist mir bekannt aus dem weit verbrei-
teten Breviloquium, S. 48, des Johannes Gallensis (1 1285) (hierzu Tuve, S. 267) sowie
aus dem Speculum regum 1, S. 326, des Alvarus Pelagius.

60 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 16vb-20vb (de concorde et de paix),
20vb-23va (innocence), 23va—>51va (amité; Edition von Klaus Oschema unter http://
cour-de-France.fr/article1908.html), 51va-110vb (pité), 110vb-123rb (affection),
123rb—-128ra (humilité), 128ra—170va (obedience).

61 Ebd., fol. 170va—195va. Edition: Guillaume Fillastre, Le Traittié de Conseil.

62 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 195va—221rb (des officiers de iustice).

63 Ebd., fol. 17vb.
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betont Guillaume Fillastre, dass die Herrschaft auf die Gerechtigkeit ziele.
Die gottliche Vorhersehung habe jedem Ding ein verntinftiges Ziel (fin) zu-
geordnet, auf das es sich zubewege. Beispielsweise bemiihe sich der Bogen-
schiitze, den Pfeil ins Schwarze (au blanc) zu schieBen, da dies das festge-
setzte Zeichen sei, das er treffen miisse. Unter Riickgriff auf Augustinus (De
trinitate, 3,3,8) vertieft der Kanzler des Ordens vom Goldenen Vlies den Ge-
danken und kommt zu dem Schluss, dass Gott die Menschen mit Hilfe der
Firsten und Pralaten entsprechend lenke. Die weltlichen und geistlichen
Oberhiupter wirkten als seine Beauftragten (dispensateurs, officiers, minis-
tres) und hatten jeden zu dem Ziel zu fiihren, das er seinem Stand gemil an-
streben solle: Der Geistliche habe nach seinen Geliibden zu leben, der Adlige
ehren- und tugendhaft, der Kaufmann ehrlich in seinem Handel, der Arbei-
ter fiir seine Arbeit und jeder nach seiner Fagon. Um dies zu erreichen, erlie-
Ben die Firsten und Prédlaten im Rahmen ihrer jeweiligen Jurisdiktion Ge-
setze und herrschten mit ihnen tiber ihre Untertanen. In diesem Sinne heifle
es liber die gottliche Weisheit im achten Buch der Sprichworter — Guillaume
Fillastre gibt die Bibelstelle recht frei wieder: Durch mich regieren die
Konige und Begriinder des Rechts, durch mich erlassen sie gerechte und ver-
ninftige Gebote und Verordnungen, durch mich versehen die Fiirsten ihr
Amt und iiben die mdchtigen Herrscher Gerechtigkeit (Prv 8,15— 16).5 Wei-
tere Mittel, den Einzelnen auf seinem Weg zu begleiten und insofern Gottes
Verlangen zu erfiillen, seien das Vorbild der eigenen Tugendhaftigkeit, die
Belehrung und die Bestrafung.®®

Mit dem uns bereits bekannten Zitat Liebet die Gerechtigkeit, die ihr die
Erde richtet (Sap 1.1) unterstreicht Guillaume Fillastre, dass der Herrscher
justice et equité besitzen misse, um seinem Inneren und in der Folge allen
seinen Untertanen eine Ordnung geben bzw. einen Zustand der Gerechtig-
keit schaffen zu kénnen.%” Die Geradlinigkeit, die droitture, die der von Gott
geborenen Gerechtigkeit folge, mache ihn zum MafBstab fiir andere. In den
Psalmen stehe geschrieben, dass die Befehle des Herrn richtig seien
(Ps 18,9). Der Ko6nig, Guillaume Fillastre folgt hier dem Liber de informatio-
ne principum bis in den Wortlaut,*® kénne die Untertanen, die nach seinen

64 Ebd., fol. 18va—19ra.

65 Ebd., fol. 19rb—19vb. Zur zielgerichteten géttlichen Lenkung aller Geschopfe
bei Thomas von Aquin Te Velde, S. 105 f.

66 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 20ra. Zur Vorbildfunktion des Herr-
schers Schulte, ,Oh roy de France! Prenez exemple a ...“, S.209-224; dies., Die
Exemplifizierung, S. 69-98.

67 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 15rb.

68 Das Werk wurde um 1300 von einem anonymen Autor in lateinischer Sprache
verfasst und 1379 von Jean Golein im Auftrag Karls V. (} 1380) ins Franzosische
tUbersetzt. Zu den Exemplaren, die 1420 (ms. 9475) bzw. 1467-1469 (ms. 9475, ms.
9468) in den Inventaren der Bibliothek der Herzoge von Burgund nachzuweisen sind
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Gesetzen zu leben hitten, demgem&B nur dann zum guten Handeln fiihren,
wenn er selbst die rechte Regel verkorpere. Ebenso wie der Herrscher sei das
Gesetz MaBstab der anderen in allen Angelegenheiten. Das Gesetz regele,
wie zu handeln sei; der Konig miisse seiner Aufgabe gemil die anderen einer
Regel unterwerfen.®” Nach den Doktoren des romischen und kanonischen
Rechts, so ergianzt Guillaume Fillastre in Anlehnung an den Fiirstenspiegel
De regimine principum (1277 /79) von Aegidius Romanus (f 1316), entspre-
che der First dem beseelten Gesetz und der lebenden Gerechtigkeit. Das
von ihm erlassene, positive Gesetz besitze hingegen keine Seele. Da die be-
lebte und beseelte Sache jedoch wiirdiger sei als die tote und unbeseelte,
miisse dem Fiirsten eine groflere Wiirde, Gerechtigkeit und Rechtschaffen-
heit innewohnen als dem Gesetz. Wenn eine Richtlatte nicht gerade sei, kon-
ne damit nicht begradigt, keine gerade Linie gezogen werden. Ahnlich ver-
halte es sich beim Firsten: Er habe geradlinig und gerecht zu sein, wolle er
eine rechte und gerechte Normordnung schaffen.”’ Das nichste Zitat iiber-
nimmt Guillaume Fillastre wieder aus dem Liber de informatione principum.
Allein in der Gerechtigkeit und der (gerechten) Rechtsprechung liege nach
Hiob die Wiirde begriindet, den Purpur und die Krone zu tragen (Hiob
29,14). Der Konig habe nach dem Vorbild Davids (2 Sam 8,15) zu herrschen,
der seinem Volk beides jederzeit gewahrleistete.”

Die Gerechtigkeit des Herrschers wird im Second livre de la Thoison
d’or™ in die ausgleichende,” die strafende,’ die verteilende™ und die ent-

und sich heute in der Bibliotheque royale de Belgique in Briissel befinden, Johan,
ms. 9468, S. 107-110; ders., ms. 9475, S. 115-118. Zur Uberlieferung Hakulinen / Ka-
rikoski/ Korhonen/ Lahdensuu/ Merisalo / Piippo/van Yzendoorn (Equipe Golein),
S.19-30. Wie mir Frau Prof. Dr. Outi Merisalo mitteilte, wird der Liber de informa-
tione principum (franz. Livre de Uinformacion des roys et des princes) vom Projekt
,History of the transmission of translations from Latin to Old and Middle French*
(Department of Languages, University of Jyvaskyld, Finnland) ediert und soll in der
Reihe Classiques francais du moyen dge erscheinen. Meinen Ausfiihrungen liegt das
von Johann Ohnefurcht (f 1419) in Auftrag gegebene Manuskript (ms. 9475) zu-
grunde.

69 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 15va.

70 Ebd., fol. 15va/b; Aegidius Romanus, De regime principum, 1.2.12. Philipp der
Gute beauftragte Jean Wauquelin mit einer Neutibersetzung des De regimine princi-
pum, die dieser um 1450 fertigstellte. Briissel, BR, ms. 9043: Aegidius Romanus, De
regimine principum (tr. Jean Wauquelin). Zu diesem bis heute unedierten Manu-
skript Vanwijnsberghe, S. 54-60. Ferner Vanderjagt, Qui sa vertu anoblist, S. 56 f,;
Merisalo, S. 25-31. Zur Idee der lex animata sieche Mayali, S. 155-164.

71 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 16ra; Briissel, BR, ms. 9475: Liber de
informatione principum (tr. Jean Golein), fol. 99ra/b.

72 Auch hier ist eine Anlehnung an den Liber de informatione principum zu
beobachten, der jedoch in der Beschreibung der iustice distributive und der iustice
retributive andere Schwerpunkte setzt. Briissel, BR, ms. 9475: Liber de informatione
principum (tr. Jean Golein), IV.23, fol. 100vb-104ra.
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lohnende™ Gerechtigkeit (iustice commutative /vindicative / distributive / re-
tributive) unterteilt.” Ausfithrlich behandelt der Autor die wirtschaftliche
Ordnung, das Rechtswesen sowie die Verteilung von Amtern, Ehren und
Gitern. Aufgezeigt werden das Prinzip des Gilitertauschs und die Geschafts-
praktiken, die sichtbar gegen den freien Handel, die Schadensfreiheit eines
jeden bzw. allgemein die Gleichheit verstieBen und geahndet werden miiss-
ten. Hierunter fielen unerlaubte Vertrige und Ungleichheit implizierende
Rechtsgeschifte, insbesondere der Wucher, sowie Monopole und das Fehl-
verhalten der firstlichen Amtstriager, die u.a. aufgrund ihrer fehlenden
Zahlungsmoral dort eine Wunde schliigen, wo sie heilen sollten. Die Vorstel-
lung, dass jedem nach seinem Verdienst das ihm Geschuldete zu gewéhren
sei, fiihrt Guillaume Fillastre dariiber hinaus zur Forderung, den einzelnen
Menschen im Vergleich zu den anderen zu bewerten. Im Kontext der Vertei-
lung und Entlohnung sowie der Festsetzung des Strafmales arbeitet er die
Notwendigkeit der Betrachtung der Umstdnde heraus. Die unparteiische,
moglichst prézise Erfassung des Einzelfalls macht der Kanzler des Ordens
vom Goldenen Vlies zu einem zentralen Ideal des gerechten Handelns Karls
des Kiihnen bzw. der in seinem Namen agierenden Adligen.” Im Hinblick
auf die Unterstiitzung der Armen gelten fiir ihn hingegen andere Richtlinien.
Das Urteil dartiber, ob jemand an seiner materiellen Situation Schuld trage,
ob er etwas leisten kénne, aber nicht wolle, stehe allein Gott zu.” Diese Ge-
danken vervollstandigt Guillaume Fillastre um die Ausfiithrungen zur iustice
retributive, die er als Erwiderung von Wohltaten und Diensten sowie als Ver-
pflichtung aller Menschen versteht, dem Néchsten in Liebe (amour/charité),
Wahrheit (verité) und Aufrichtigkeit (foy/loyaulté/fidelité) zu begegnen
und ihm so auf eine je unterschiedliche Weise zu nutzen bzw. Ubel von ihm
abzuwehren.®® Er lehnt sich in diesem Punkt an Guilelmus Peraldus (f 1271)
an, der in der Summa de virtutibus (vor 1249) die Liebe (dilectio), die Wahr-
heit (veritas) und die Aufrichtigkeit (fides) unter die Gerechtigkeit subsu-
miert und sie als Tugenden bezeichnet, die jeder dem anderen schulde.?!

73 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 222rb-230vb.

74 Ebd., fol. 230vb-338va.

75 Ebd., fol. 338va—356rb.

76 Ebd., fol. 356rb-440ra.

77 Die Rechtsprechung, die Aristoteles unter die ausgleichende Gerechtigkeit sub-
sumierte (Wolf, S.107-112; Bien, S.156-160. Zur mittelalterlichen Rezeption Lip-
pert, S. 88-90; Englard, S. 11-78; Meier in diesem Band), und der christlich gepriagte
Gedanke der Vergeltung werden in ihm als zwei eigenstandige Bereiche verstanden.

78 Schulte, Die Idee der Gerechtigkeit, Kap. V.2 und V.3.

79 Ebd., Kap. V.3.

80 Ebd., Kap. VI.

81 Stuttgart, Wirttembergische Landesbibliothek, MC Inc.qt. 12389: Guillelmus
Peraldus, Summa aurea de virtutibus et viciis, 1.8.4.
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V. Ausblick

Die Gerechtigkeit war eine der wichtigsten Leitideen der Herrschaft Karls
des Kithnen. Sie wurde nach aullen als eine Tugend des Herzogs und als fak-
tischer Zustand des Gemeinwesens propagiert, galt am Hof und im Orden
vom Goldenen Vlies zugleich aber als ein unerfiilltes, anzustrebendes Ziel.
So prasentiert etwa das Pergament von Montpellier Karl den Kiihnen als
denjenigen, der die mythische Astraea wieder auf die Erde geholt und inso-
fern nicht nur die christlichen Herrscher seiner Zeit tibertroffen hat, sondern
der zudem als ein neuer, besserer Alexander der Grofle anzusehen ist. Guil-
laume Fillastre, der Kanzler des Ordens vom Goldenen Vlies, verweist dem-
gegeniiber auf die allgegenwirtige Korruption und Verlogenheit sowie auf
die fehlende Freigebigkeit, die unangemessene Strenge und das Misstrauen
des Herzogs. Das Beispiel Alexanders des GroB3en nutzt er, wie ich an ande-
rer Stelle zeigen konnte, zur Veranschaulichung guten und schlechten Han-
delns.* Das Werk von Guillaume Fillastre, das vor dem Hintergrund der im
Orden vom Goldenen Vlies getibten briiderlichen Zurechtweisung (correc-
tion) gesehen werden muss, sollte Karl dem Kiihnen und den Vliesrittern ei-
ne Belehrung und Ermahnung sein.

Der Second livre de la Thoison d’or steht somit an der Schnittstelle von
gelehrter und hofischer Kultur. Guillaume Fillastre lenkt seine Leser durch
das Wissen der Zeit, das er fiir sie ordnet, nachvollziehbar macht und mit
Blick auf die ihm vertraute Praxis erortert. Systematisch wird die adlige Le-
benswelt aus der Perspektive der Gerechtigkeit betrachtet und werden in
ungewohnlich ausfiihrlicher Form die Grundziige einer Ethik dargelegt, die
ganz auf das Wohl der chose publique ausgerichtet ist und gleichzeitig den
Weg zum Seelenheil zu ebnen vermag. Deutlich tritt die Rolle des Herzogs
als Gesetzgeber und oberster Richter hervor und erscheint der Gehorsam als
eine Tugend, die zum gemeinsamen Merkmal aller Untertanen geworden ist,
auch wenn dem Adel weiterhin eine besondere Stellung im Gemeinwesen
zugesprochen wird. Beschrieben wird eine Herrschaft, die ihre Legitimation
durch Gott erfahrt, auf Erden aber nur von Dauer ist, wenn der Herrscher
sich von ethischen Handlungsnormen leiten lésst, diese durch sein Vorbild
ebenso wie durch Gesetzgebung und Rechtsprechung auch dem Volk vermit-
telt und das wechselseitige Verhaltnis von Wahrhaftigkeit, Liebe, Treue und
damit letztlich von Vertrauen®® geprigt ist. In der Beschreibung ihrer Aufga-
ben und der Verpflichtungen ihnen gegeniiber werden Konig, Fiirst und Pra-
lat gleichgesetzt. Zwar verweist Guillaume Fillastre knapp auf Unterschiede
hinsichtlich der Funktion (qualité) und der Gerichtsbarkeit (iurisdition),®*

82 Schulte, Die Idee der Gerechtigkeit, Kap. V, VI und VIII.
83 Schulte, Die Ethik, S. 472-479.

84 Wien, HHSTA, Archiv des Ordens vom Goldenen Vlies, Hs. 2: Guillaume Fil-
lastre, Le second livre de la Thoison d’or, fol. 311rb.
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eine ausfiihrliche Kommentierung erfahrt dieser Aspekt jedoch nicht. W&h-
rend das Pergament von Montpellier die imperialen Ambitionen Karls des
Kiithnen zu legitimieren scheint, bleibt dieser Aspekt im Second livre de la
Thoison d’or aulen vor.

Summary

Justice was one of the guiding principles of Charles the Bold’s reign. This article
shows how this concept of justice was argued from the viewpoint of the Burgundian
duke and nobility. The parchment from Montpellier presents Charles the Bold with
evidently propagandistic intent as the God-legitimized ruler who once again fetched
the mythic Astraea onto earth, thereby creating the condition of justice in his realm.
On the other hand, Guillaum Fillastre, the chancellor of the Order of the Golden
Fleece, regards his era with a somewhat more critical view. According to Fillastre, a
life steeped in the virtues of justice was an ideal yet to be achieved, and was a contrast
to the ubiquitous corruption of the day as well as a duke who was not adequately gen-
erous, too severe in judgment and excessively distrustful. Contracted to compose the
Second livre de la Thoison d’or by Charles the Bold, Guillaume Fillastre wrote the
piece as a lesson and a warning for the duke and the members of the Order of the
Golden Fleece. The work is divided into chapters related to general justice (iustice
egale/iustice legale), from which virtues such as counsel, the office of the magistrate
and the office of the duke arise. Guillaum Fillastre subdivided the work’s last chapter
into an elaborately detailed discussion of the different forms of justice (iustice com-
mutative /iustice vindicative/ iustice distributive/iustice retributive). Observing and
protecting these forms of justice composed one of the duke’s fundamental duties, ac-
cording to this chapter.
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Die linke und die rechte Waagschale der Justiz.
Die Rezeption der aristotelischen Lehre
der Teilgerechtigkeiten bei Albertus Magnus
und Ambrogio Lorenzetti

Von Ulrich Meier, Bielefeld

I. Einleitung

Der bedeutungsschwere Begriff der ,,Gerechtigkeit” steht in ethischen,
politischen und theologischen Diskursen seit mehr als zwei Jahrtausenden
im Zentrum des Interesses.! Wenn ich unter diesem anspruchsvollen Label
einige ungeklirte ideengeschichtliche Bezlige nachzeichne, muss ich gleich
zu Anfang klar stellen, dass dabei nur ein sehr bescheidenes Ziel ins Auge
gefasst ist. Es geht weder um die Herausarbeitung der Ansicht Alberts des
GrofBlen (1 1280) zu diesem Thema auf der Grundlage seiner Werke noch um
eine Gesamtinterpretation des bertthmten Freskenzyklus des Ambrogio
Lorenzetti (f um 1348) vom Buon governo (Guten Regiment) unter dem
genannten Gesichtspunkt. Es geht vielmehr um eine einzige Textpassage aus
nur einer von sieben Predigten Alberts und lediglich um ein kleines Detail in
dem groBlen Bildzyklus des Lorenzetti.

In diesem bewusst eng gefassten Rahmen geht es natiirlich auch um die
Frage nach Bild- und Texttraditionen, nach dem Verhiltnis von Text, Bild
und Wirklichkeit. Und es geht am Ende auch darum, wie genau ein Text
einem Bild zu entsprechen hat und wie viel MutmafBung bei der Bildinter-
pretation erlaubt ist. Gerade die letzte Frage mag antiquiert erscheinen. Hat
doch die kunsthistorische Kritik an einer allzu Logos-zentrierten Analyse
von Kunstwerken seit einiger Zeit auch die Geschichtswissenschaft er-
reicht.” Ich teile die Kritik und die damit verbundene Skepsis zwar weitge-

1 Uberblick etwa in: Philosophie der Gerechtigkeit; zum Gerechtigkeitsdiskurs in
den vormodernen europiischen Stddten vgl. Isenmann, Norms and values, S. 185—
215. Herrn Izhak Englard danke ich fiir fundierte Kritik und weiterfiihrende Hin-
weise. Er hat die hier behandelte Thematik der Teilgerechtigkeiten in einem sehr viel
breiteren Rahmen intensiv erforscht. Fur alle weiterfiihrenden Fragen kann ich des-
halb auf sein zuletzt 2009 erschienenes Buch , Corrective & Distributive Justice*
verweisen.

2 Vgl. Signori, S. 11-33.
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hend, méchte aber dennoch festhalten: Insbesondere bei auBlergewohnlichen
Details in bildlichen Darstellungen und bei aus der Rolle fallenden Visuali-
sierungen von abstrakten Sachverhalten wird es auch in Zukunft nicht ohne
die Suche nach geeigneten Textvorlagen gehen. Erst wenn Text und Bild
sich in hinreichender Klarheit entsprechen, wird man in solchen problemati-
schen und strittigen Féllen mit einer Bildinterpretation wirklich zufrieden
sein.

Genau das scheint im Falle des bertihmtesten Bildes mittelalterlicher poli-
tischer Ikonographie, dem Fresko des Ambrogio Lorenzetti vom Guten Regi-
ment in Siena, bisher offensichtlich nicht gelungen zu sein (Abb. 1).> Denn
alle Jahre wieder erscheinen Neuansatze der Interpretation. Kunst-, Musik-
und Philosophiehistoriker, Juristen, Republikaner und Revisionisten proji-
zieren bis heute in schoner RegelméaBigkeit ihr Ideal mittelalterlicher Herr-
schaft in diesen Bilderzyklus hinein und prisentieren immer wieder neue
Texte, die ihre Ansicht stiitzen sollen. Eher zufillig bin ich bei der ndheren
Beschiaftigung mit einem Predigtzyklus Alberts des Grofen ebenfalls auf
eine Textpassage gestoBen, mit der ich mich getrost in dieses anscheinend
unendliche Interpretationskarussell um den wahren Gehalt des Lorenzetti-
Freskos hitte einreihen konnen.* Ich werde das nicht tun.

Ich will diesen Fund vielmehr nutzen, um an Alberts Textpassage und an
Lorenzettis Darstellung einige problematische Bruchstellen des Gerechtig-
keitsdiskurses zwischen 1250 und 1350 zu erortern. Leitmotivisch konzen-
triere ich mich dabei ausschlieBlich auf die aristotelische Unterscheidung
von zwei Teilgerechtigkeiten, ndmlich der Unterscheidung einer verteilen-
den Gerechtigkeit von einer austauschenden bzw. ausgleichenden Gerech-
tigkeit. Diese Unterscheidung wurde dem lateinischen Abendland durch die
Ubersetzung der Nikomachischen Ethik des Aristoteles um 1250 bekannt.’
Die Rezeption dieser Unterscheidung ist zugleich ein Beispiel dafiir, wie
schwierig es mitunter war, die antiken Gerechtigkeitskonzepte in einem
gesellschaftsgeschichtlichen Umfeld zu adaptieren, das von Adels- und Ko-
nigsherrschaft gepriagt war und seit Jahrhunderten mit der Leitsemantik
christlicher Theologie interpretiert worden ist.

Ich beginne damit, dass ich das Pferd von hinten aufzdume und die erste
bekannte bildliche Darstellung des Themas ins Zentrum der Betrachtung

3 Aktuelle Literaturiibersichten bieten: D. Schmidt; Boucheron, S.1135-1199
(selbst in diesen beiden sehr umfangreichen Literaturlisten finden sich nicht einmal
alle wichtigen Arbeiten zu dem Thema; es ist eben kaum mehr tiberschaubar).

4 Alberts des Grossen Augsburger Predigtzyklus, S. 105-147.

5 Zur Rezeption der aristotelischen Ethik vgl. Wieland, S. 657-672; Lambertini,
Von der iustitia generalis zur iustitia legalis, S.130-145; ders., Politische Fragen,
S.109-127. Zu Alberts Ethik vgl. bes. Miiller, Nattirliche Moral.
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riicke. Gemeint ist die Waage der Iustitia im linken Bildteil des Buon governo
von Ambrogio Lorenzetti (Abb. 2). Darin ndmlich geht es nachweislich um die
Unterscheidung der aristotelischen Teilgerechtigkeiten. Die schwer lesbaren
Worte tiber den beiden Waagschalen heilen distributiva bzw. comutativa
(commutativa) und stehen fiir die verteilende bzw. die austauschende Gerech-
tigkeit. In einem chronologischen Schnelldurchgang durch die Forschungen
des letzten Jahrhunderts wird zunéchst der Frage nachgegangen, auf welchen
ideengeschichtlichen Voraussetzungen die Darstellung Lorenzettis vermut-
lich fut und was auf der Grundlage der bisher erdrterten Quellen die genaue
Bedeutung des Dargestellten gewesen sein mag. Albertus Magnus, der in die-
sem Zusammenhang bislang tibersehen worden ist, wird Gegenstand des zwei-
ten Teils meiner Ausfiihrungen sein. Am Ende werde ich die Verdnderungen
und Briiche im Gerechtigkeitsdiskurs nach 1250 anhand der vorgetragenen
Ergebnisse kurz restimieren. In diesem Zusammenhang wird schlieBlich auch
die Frage behandelt, wie und wann aus Rechtstexten Gerechtigkeitsbilder
werden — und warum und wann eher nicht.

Abb. 2: Ambrogio Lorenzetti, Buon Governo, Siena, Palazzo Pubblico,
Sala dei Nove; Detailansicht: Waage der Iustitia

II. Die linke und die rechte Waagschale der Gerechtigkeit

Der Freskenzyklus in der Sala della Pace im Kommunepalast von Siena
wurde von Ambrogio Lorenzetti in den Jahren 1338-40 gemalt.® Es gibt si-
cher keinen Mediédvisten oder Kunsthistoriker, der diese Darstellung nicht

6 Zum stadtgeschichtlichen Hintergrund grundlegend Ascheri, S.87-107. Zur
Kunstgeschichte der Zeit informieren umfassend: Malerei und Stadtkultur in der
Dantezeit; Poeschke.
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kennt. Nur zur Erinnerung: Das zentrale Fresko ist vertikal in zwei grof3e
Bildabschnitte geteilt (Abb. 1).” Im rechten oberen Bildabschnitt thront eine
tibergroBe Herrschergestalt, deren Haupt die drei theologischen Tugenden
umschweben und die links und rechts von jeweils drei weltlichen Tugenden
flankiert wird: in der Bildmitte, l4ssig zuriickgelehnt, Pax (Frieden), es fol-
gen Fortitudo (Tapferkeit) und Prudentia (Klugheit), rechts neben dem
Herrscher schlieBlich Magnanimitas (Hochherzigkeit), Temperantia (M&aBi-
gung) und am Rand Iustitia (Gerechtigkeit) mit Schwert und einem abge-
schlagenen Kopf auf den Knien. Ich tibergehe das untere Register mit den
Bewaffneten, den Gefangenen und den 24 Biirgern und konzentriere mich
allein auf die linke Figurengruppe. Oben schwebt Sapientia (Weisheit),
darunter eine Frauengestalt, die die Gerechtigkeit darstellt. Uber ihr der
Spruch: Diligite justitiam qui iudicatis terram (Liebt die Gerechtigkeit, ihr,
die thr auf Erden richtet). Die Hande der Gerechtigkeit beriihren zwei
Waagschalen, in denen Engel Handlungen an jeweils zwei Personen vorneh-
men: Links wird eine Person enthauptet und eine, vermutlich, gekront.
Rechts vollzieht der Engel offensichtlich eine Austauschaktion zwischen
zwei Personen. Es handelt sich bei dieser Gerechtigkeitsabbildung wohl um
die friuheste bildliche Darstellung der aristotelischen Teilgerechtigkeiten.
Was genau ist damit gemeint?

Die Inschriften distributiva/commutativa weisen eindeutig auf Aristote-
les hin. Im finften Buch der Nikomachischen Ethik bezeichnet dieser die
verteilende Gerechtigkeit als die richtige Verteilung von Ehren, Amtern und
offentlichen Giitern durch die Gemeinschaft (EN V 5 u. 6 1131al0-
1131b24).2 Diese iustitia distributiva hat die Wiirde der Person zu beriick-
sichtigen und wird in der Regel nach MaBgabe der Leistung, die jemand fir
ein Gemeinwesen erbracht hat, vollzogen. Arbeitet die verteilende Gerech-
tigkeit demnach mit der ungleichen Behandlung von Personen, so ordnet die
austauschende Gerechtigkeit, die iustitia commutativa, das Zusammenleben
der Biirger untereinander durch gerechten und fairen Ausgleich, also etwa
bei Geschéften und Vertrdagen, aber auch, und das ist im Folgenden beson-
ders wichtig, im gerechten Ausgleich fiir eine Straftat.

Soweit Aristoteles. Im Mittelalter hatte man nach der Ubertragung der
Nikomachischen Ethik ins Lateinische mit dieser Textpassage grof3e Probleme.
Die Rezeption und praktische Anwendung der aristotelischen Unterschei-
dung in verteilende und austauschende Gerechtigkeit war namlich alles

7 ,Rechts“ und ,links“ werden im Folgenden vom Betrachter her interpretiert
und nicht in der heraldisch und ikonographisch korrekten Umkehrung, die vom
Wappen bzw. Bild her denkt.

8 ,EN“ bedeutet ,Nikomachische Ethik“, dann folgt Buch und Kapitel. Die
genauen Stellenangaben beziehen sich wie tiblich auf die Seiten- und Zeilenangaben
der von Immanuel Bekker besorgten Ausgabe des Corpus Aristotelicum (Berlin
1831-170). Eine fortlaufende, prézise Textinterpretation bietet Wolf; vgl. auch Bien,
S.135-164.
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andere als einfach. Die Geschichte des Modells der Teilgerechtigkeiten ist
im Grunde die Geschichte eines Scheiterns. Es ist langfristig nicht gelungen,
mit Hilfe dieser Konzeption die komplexen Rechts- und Herrschaftsverh&lt-
nisse der européischen Vormoderne zu durchdringen. Die Aristoteliker wa-
ren den Juristen am Ende hoffnungslos unterlegen. Dennoch: Die Geschichte
der beiden Teilgerechtigkeiten ist methodisch betrachtet duBerst spannend.’
Ich mochte anhand der Darstellung Lorenzettis zeigen, wie kompliziert der
Sachverhalt damals war und wie kontrovers er bis heute geblieben ist.'’

Ernst Kantorowicz beschaftigt sich 1957 in seinem Buch The Kings Two
Bodies nur kurz mit dem Fresko. In der linken Figurengruppe entdeckt er
die bildliche Umsetzung einer mehr als zweihundertjahrigen rémisch-recht-
lichen Tradition. In dieser wurde die Gerechtigkeit zur Mediatrix, zur Mitt-
lerin, zwischen go6ttlichem und menschlichem Recht sowie zwischen Ratio
und Aequitas. In Lorenzettis Figur der Gerechtigkeit sieht Kantorowicz
genau diese puella erecta in coeli, jene zum Himmel aufgerichtete junge
Frau, welche in den ikonographischen Traditionen der Jurisprudenz im
Templum Iustitiae thront. Die Sapientia dartiber nimmt hier seiner Meinung
nach die Stelle der Ratio ein. Wer die Rolle der Aequitas tibernimmt, sagt er
nicht; vermutlich meint er die Gerechtigkeit mit der Austarierung der Waa-
ge. Die Inschriften commutativa und distributiva libergeht er geflissentlich.
Er rechnet sie wohl zu den spiter erfolgten Ubermalungen, die er siiffisant
mit ,,obskure Allegorien der Renaissance abkanzelt und der ,klaren Vision
des Juristen“ gegeniiberstellt.!!

Gegen diese romisch-rechtliche Vereinnahmung des Frescos bezieht Nico-
lai Rubinstein im Jahre 1958 vehement Position.!? Er arbeitet heraus, dass
hier die aristotelische Theorie der Teilgerechtigkeiten rezipiert worden ist,
und wertet die Waagschalen als Indiz fiir den Aristotelismus der ganzen
Konzeption. Dabei verweist er auf die Summa Theologica und den Ethik-
kommentar des Thomas von Aquin (f 1274) als grundlegende Textquellen.

9 Vgl. dazu in diesem Band die Aufsitze von Schulte und Hohlstein (in letzterem
bei Anm. 44 die Ausfithrungen von Bernardino da Busti, welcher ausdriicklich Macro-
bius, Cicero und unseren Albertus als die drei Protagonisten dieses speziellen Gerech-
tigkeitsdiskurses nennt). Der Kerngedanke des Aristoteles, dass eine verteilende
Gerechtigkeit vom Gemeinwesen, vom Staat, ausgehe und Rechte und Anrechte nach
der Wiirde der Person verteilen miisse, taucht in vollig verdnderter Form erneut auf
in der modernen Diskussion um die , Verteilungsgerechtigkeit“; hier geht es aller-
dings um eine Verteilung, die den Menschen am unteren Ende der sozialen Skala ein
menschenwiirdiges Dasein garantiert (es geht also auch um ,Wirde®); Merle,
Sp. 958-962; Philosophie der Gerechtigkeit, S. 321-331 (Hart), S. 355-386 (Rawls).

10 Im Folgenden wird lediglich eine sehr kleine Auswahl der bisher artikulierten
Interpretationsvorschlége geboten.

11 Kantorowicz, S. 107-112 (dt., S. 125-130).

12 Rubinstein, Political Ideas, S. 182-185. Sein Hinweis auf einen Text in der ita-

lienischen Version des Fiirstenspiegels von Aegidius Romanus, der Strafjustiz angeb-
lich einbezieht, tiberzeugt nicht, vgl. ebd., S. 183.
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Ein Detail allerdings fiigt sich nicht in diese faszinierende Sicht der Dinge
ein: die Enthauptungsszene in der linken Waagschale. Weder bei Aristoteles
noch bei Thomas kann er auch nur einen einzigen verwertbaren Hinweis da-
fiir finden, dass die Strafgerichtsbarkeit, die ja unstrittig zur austauschen-
den Gerechtigkeit zéhlte, der iustitia distributiva zugewiesen worden ist.
Kurzum: Die linke Schale bei Lorenzetti, bei der es doch so offensichtlich
auch um Bestrafung geht, wird fortan zum Hauptproblem.

Ich lasse fast zweieinhalb Jahrzehnte Forschung aus und springe gleich
ins Jahr 1983. In diesem Jahr schreibt Chiara Frugoni Una lontana citta, bis
heute eines der schonsten Biicher iiber die Bilderwelt der italienischen
Stadte.'® Frugoni war die ganze Diskussion leid, sie konnte mit allen bis-
herigen Vorschlidgen nichts mehr anfangen. Wie Rubinstein hatte sie Probleme
mit der linken Waagschale. Ein Freund, sagte sie, habe sie schlieBlich aus
dieser Interpretationspein erlost und sie darauf gebracht, dass die Worte dis-
tributiva und commutativa bei Restaurierungsarbeiten eventuell zunichst
tUbermalt und dann verwechselt worden seien. Das leuchtete ihr unmittelbar
ein. Die rechte Schale sei deshalb in Wahrheit die der iustitia distributiva.
Sie fand auch eine Thomasstelle, der zufolge die verteilende Gerechtigkeit
honor et pecunia, Ehre und Geld, vergibt. Darin liegt fiir sie endlich des Rét-
sels Losung: Die Stabiibergabe rechts steht also fiir Ehriibertragung, im
Beutel ist Geld.

Die linke Waage, vorher Verteilungsgerechtigkeit, steht nun also fiir aus-
tauschende Gerechtigkeit. Und was passiert dort? Frugoni meint, damit sei
eine bestimmte Stelle aus der Nikomachischen Ethik ins Bild gesetzt, die
sich auf die iustitia commutativa bezieht und die eindeutig Strafjustiz bein-
haltet. Die Textpassage (EN 1131al) besagt, dass ein gefasster Dieb nicht
nur sein Diebesgut zuriickzugeben hat, sondern dariiber hinaus noch pein-
lich bestraft werden muss (ultra punitur). Demnach konnte in der linken
Szene ein Dieb gekopft werden. Das passe exakt zur aristotelischen Einord-
nung der Strafjustiz unter die austauschende Gerechtigkeit. Das Aufsetzen
der Krone sieht Frugoni als Ausgleichhandlung der Justiz und deutet die
Krone in dieser Szene dezidiert und in wirkungsgeschichtlich folgenreicher
Weise als corona iustitiae.

Weitere Einzelheiten tiberspringe ich, denn schon wenige Jahre spater, im
Jahre 1986, macht Quentin Skinner die beherzte Austauschaktion der Italie-
nerin mit einem Federstrich wieder riickgangig.'* Die Forschung ist ihm in
diesem Punkte weitgehend gefolgt. Skinners Feldzug ist damit aber keines-

13 Frugoni, S. 136 ff. (engl., S. 122 f.).

14 Skinner, Ambrogio Lorenzetti, S. 38 f. Erweitert und aktualisiert in: Ders., L’ar-
tiste en philosophe politique. Bereits 1999 hatte Skinner einige seiner Thesen
modifiziert und seine Interpretation erweitert in: Ders., Ambrogio Lorenzetti’s
Buon Governo Frescoes, S. 1-28.
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wegs beendet. Er verwirft in einem kiihnen Handstreich Aristoteles und
Thomas von Aquin als die bisher favorisierten Verfasser der wichtigsten
Textgrundlagen fiir Lorenzetti und fiihrt als dessen wahre Quelle nun Bru-
netto Latini (f 1294) an. Die Kernthese gipfelt schlieBlich in der Behauptung,
Brunetto Latini habe ausschlieBlich ciceronische und rémisch-rechtliche
Gerechtigkeitsvorstellungen verwendet.”® Rubinsteins aristotelische Inter-
pretation des Freskos war damit seiner Meinung nach vom Tisch. Wie man
nach dem bisher Gesagten bereits vermuten kann, blieb es dabei nicht.
Maria Monica Donato und andere griffen Rubinsteins Gedanken alsbald
wieder auf und suchten sie durch neue Texte zu stiitzen.'®

Ich verlasse die Chronologie hier kurz, um nachzutragen, dass unabhingig
von diesem Kampf um die zentrale politische Aussage des Freskos zahlrei-
che lesenswerte Beitridge erschienen sind, die andere Aspekte des Zyklus
niher beleuchten und sich um das Problem eines Republikanismus avant la
lettre wenig kiimmern. Schon zu Beginn des 20. Jahrhunderts hatte der
Sieneser Historiker Lodovico Zdekauer als mogliche Quelle fiir die Darstel-
lung der iustitia distributiva die Schrift Lo Specchio della Croce des Dome-
nico Cavalca (f 1342) ausgemacht.'” Der zur Zeit Lorenzettis lebende Domi-
nikaner hatte die austauschende und verteilende Gerechtigkeit damals um
die Strafgerechtigkeit erweitert, die giustizia vendicativa. In der auf diese
Beobachtung zuriickgehenden Forschungslinie wurde die strafende Gerech-
tigkeit dann héufig der verteilenden Gerechtigkeit untergeordnet. Damit
konnte die linke Waagschale Lorenzettis einigermaflen passabel zugeordnet
werden; der aristotelische Ethikdiskurs von 1250 bis zu Cavalcas Zeiten und
der Mainstream aristotelischer Theorie dariiber hinaus aber waren in diesem
Punkt aus dem Spiel.

In dieser sich auf Cavalca berufenden Tradition, die von den vorher
genannten Autorinnen und Autoren, also von Kantorowicz tiber Rubinstein
bis zu Skinner und Frugoni, kaum zur Kenntnis genommen worden ist, wird
die linke Waagschale allerdings ebenfalls durchaus unterschiedlich inter-
pretiert. George Rowley beispielsweise sieht 1958 in der linken Waagschale
Domenico Cavalcas verteilende Gerechtigkeit, die das Gute und das Bose
nach dem Verdienst verteilt, in der rechten Waagschale die Austauschge-
rechtigkeit und in der Tugend der Gerechtigkeit auf der Tugendbank unter-
halb des Herrschers am rechten Bildrand schlieBlich die giustizia vendicati-

15 Damit ist eine eigene Interpretationstradition entstanden. Den Hinweis auf La-
tini weitet aus: Modersohn, S.106. Nach ihr stellen Lorenzettis Waagschalen eine
»Symbiose zwischen dem aristotelischen (commutativa und distributiva) und dem
romischen (severitas und liberalitas) Rechtsdenken* dar.

16 Zu Donato siehe unten Anm. 20. Auf Skinnners Invektive reagierten auch Ru-
binstein, Le allegorie, S.781-799, und die gescholtene Frugoni (engl.), Appendix,
S. 189-193; beide bekraftigten die aristotelische Lesart.

17 Zdekauer, S. 382-425.
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va mit dem Schwert und dem abgeschlagenen Haupt auf den Knien.'®
Manchmal soll die Aktion des Engels in der linken Waagschale auch eine
zweifache Bestrafung zeigen: Dem einen wird der Kopf abgeschlagen, dem
anderen, dem ungerechten Herrscher und Tyrannen niamlich, die Krone
abgenommen. Zu dieser Auffassung gelangt beispielsweise Edna Carter
Southard im Jahre 1978.**

Eine recht plausible Erklarung hat meines Erachtens vor allem die rechte
Waagschale der Austauschgerechtigkeit gefunden. Maria Monica Donato
fithrt im Jahre 1995 in einem viel beachteten Beitrag tiber den Freskenzyk-
lus aus, dass mit den zwei Stiaben die zwei in Siena gebréuchlichen Langen-
mafle canna e passetto gemeint sein konnten und der vermeintliche Geldbeu-
tel stark an ein in Siena tbliches Scheffelmall mit Eisengriff erinnert. Die
knienden, gut gekleideten Personen wiren dann Kaufleute, die vom weilen
Engel die Instrumente des gerechten Handels in die Hand gedriickt beké&-
men. Die Autorin pladiert hier im Ubrigen, wie in ihren zahlreichen anderen
Beitragen zum selben Thema, vehement fiir eine aristotelische Lesart des
Freskos. Sie vergleicht Giottos (f 1337) Gerechtigkeitsdarstellung in der
Arenakapelle in Padua — unter deren Waagschalen perfecta iusticia, coro-
nando bonos, vibrat ensem contra vicia zu lesen ist — eindringlich mit den
Waagschalen Lorenzettis und sieht in dessen linker Waagschale eine Verei-
nung der beiden Waagschalen Giottos, wonach der linke Engel in Siena
sowohl enthauptet als auch krént.”” Ein Gedanke, bei dem der oben genann-
te Cavalca wiederum die ideengeschichtliche Bezugsquelle abgibt.

Was den Fortgang der Diskussion tiber die linke Waagschale betrifft, so
hat Franz Dohrn kiirzlich in einem innovativen Beitrag zum Thema auf eini-
ge interessante juristische Texte des 12. und 13. Jahrhunderts aufmerksam
gemacht.” Er verweist wie andere vor ihm auf die gestiegene Bedeutung des
Strafrechts in den italienischen Stidten der Zeit. Dartiber hinaus zitiert er
eine Textpassage aus der Summa institutionum des Placentinus (f 1192), in
der Ciceros Definition der Gerechtigkeit genauer erldutert wird: Demzufolge
meine das ciceronische suum cuique nichts anderes, als dass jenem, der es
verdient, die Krone gebiihre, und jenem, der stindigt, die Strafe zukomme.?

18 Rowley, S. 101. Dort steht auch das einschlédgige Zitat von Cavalca: La giustizia
e in tre modi, ovvero si divide in tre parti: cioé in giustizia vendicativa, che sta in pu-
nire; in giustizia commutativa, che sta in non ingannare e satisfare i debiti, ed in
giustizia distributiva, che sta in distribuire il bene ed il male, ed onore e vergogna a
chiascheuno, secondo che é degno. Ahnlich wie Rowley argumentiert Edgerton Jr.,
S.381.

19 Carter Southard, S. 280.

20 Donato, S. 34 £.

21 Dohrn, S. 164 ff.

22 Vel ut Tullius ait, Iustitia est habitus animi, communi utilitate conservata, suam
cuique tribuens dignitatem: id est, id quod dignus est, coronam, si bene meruerit.
Poenam si peccaverit (Placentini Summa institutionum, zitiert nach Dohrn, S. 167).
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In dieser Textpassage hatten wir also lange vor der Inschrift in Giottos
Arenafresko den Akt der Strafe und den Akt der Krénung in einem kompak-
ten Text in Beziehung gesetzt zu dem Begriff der Gerechtigkeit. Dennoch:
Damit ist immer noch nicht erklirt, in welcher Beziehung die aristotelische
iustitia distributiva zu dieser Gerechtigkeitsdefinition stehen kénnte.

Ich mochte es bei diesen wenigen Schlaglichtern aus hundert Jahren in-
tensiver Forschung belassen und mit einem Zitat aus dem Buch Bilder von
Recht und Gerechtigkeit aus dem Jahre 1995 schlieBen. Es ist vom Bielefel-
der Rechtshistoriker und Strafrechtler Wolfgang Schild verfasst. Schild
kennt alle genannten Interpretationslinien bis 1994 genau. Das kann er in
seiner Beschreibung der Waagschalen auch kongenial in einem einzigen Satz
auf den Punkt bringen; in diesem Satz steckt ein Jahrhundert Forschungsge-
schichte:

»In den Waagschalen personifizieren zwei Engel die distributive und kommutative

Gerechtigkeit: der linke rotgekleidete Engel schlégt einem Mann den Kopf ab und

nimmt dem anderen (Tyrannen) — beide haben die Schwerter weggelegt — die Krone

(oder er tibergibt ihm die Krone); der rechte weil3gekleidete Engel gibt zwei Biirgern

Geld und Waffen (oder nimmt von einem Geld an und tibergibt es zur Wiedergutma-
chung dem anderen, dem er dafiir die Waffen der Privatrache abnimmt).“%

Ein Satz, den man mehrmals lesen muss, der trotz aller Differenzierungs-
angebote am Ende alles offen 1ésst.

Die Sache geht bis heute munter weiter. Alle Jahre erscheint ein neuer
Vorschlag. Mal ist das Fresko aristotelisch, mal ciceronisch und rémisch-
rechtlich; fur die einen reflektiert es republikanische, fiir die anderen obrig-
keitliche Politikvorstellungen. Und insbesondere die linke Waagschale der
Gerechtigkeit harrt immer noch der einvernehmlichen Deutung. Denn ers-
tens hatte Aristoteles an keiner Stelle seines Werkes die Strafgerichtsbarkeit
ausdriicklich der verteilenden Gerechtigkeit zugeordnet. Und zweitens
nennt keine der von der bisherigen Forschung angefiihrten Textquellen die
Strafe der Enthauptung und den Akt der Kronung in einem Zuge und ordnet
beide Akte zugleich der iustitia distributiva zu. An exakt dieser Stelle
kommt nun der Fund, von dem ich anfangs sprach, zum Tragen.

III. Der Augsburger Predigtzyklus des Albertus Magnus

Der Predigtzyklus, den Albert entweder 1257 oder 1263 in Augsburg
gehalten haben soll, gehort fiir mich bis heute zu den erstaunlichsten Stii-
cken der abendlandischen Geistesgeschichte.?* Er ist derart auBergewohn-

23 Schild, Bilder, S. 106. Genau so urteilte Schild schon in seinem Beitrag: Gerech-
tigkeitsbilder, S. 138.

24 Alberts des Grossen Augsburger Predigtzyklus. Zu diesem Text vgl. Meier,
Mensch und Biirger, S. 35-47; ders., Urbane Utopien, S. 12 ff. Die Autorschaft Al-
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lich und so ohne Parallele, dass man ernsthaft priifen muss, ob der Zyklus
so frith angesetzt werden darf. Wenn das stimmt, wird darin die gesamte
praktische Philosophie des Aristoteles zum ersten Mal tiberhaupt zusam-
menhéngend zur Erkldrung gesellschaftlicher, ethischer und theologischer
Probleme herangezogen. Zwar hatte Albert in Kéln schon vorher die Niko-
machische Ethik kommentiert, aber es begegnen im Text auch Zitate aus
der aristotelischen Politik, deren erste unvollstandige Ubertragung kiirzlich
in die Jahre 1255 bis 1261 gesetzt wurde.”> Wenn unsere Predigten also aus
dem Jahre 1257 stammen, was auf Grund einiger Indizien mindestens
glaubhaft ist,”® dann enthalten sie die ersten datierbaren Erwihnungen ein-
schlagiger Stellen aus der Politik. Und auch wenn man deshalb eher fiir das
Jahr 1263 pladieren sollte, lagen die tiberlieferten Texte noch sehr friih. Die
vollstandige Ubertragung der Politik schloss Wilhelm von Moerbecke erst
nach 1265 ab.

Was diese frithen Ausfiihrungen zur praktischen Philosophie des Aristote-
les noch erstaunlicher macht, ist, dass wir sie nicht in einem gelehrten Kom-
mentar oder einer Enzyklopadie, sondern in einem Predigtzyklus finden;
einem Predigtzyklus zudem, der nicht in einem gelehrten, sondern in einem
klosterlich-urbanen Umfeld gehalten worden ist. In der dritten Predigt, um
die es im Folgenden allein geht, wird tiberdies noch eines der schwierigsten
Stilicke der Moralphilosophie, ndmlich das fiinfte Buch der Nikomachischen
Ethik mit der Lehre der Teilgerechtigkeiten, umfangreich ausgebreitet. Und
diese wohl anspruchsvollste aller sieben Predigten wird nicht, wie die sechs-
te, vor Kanonikern im Dom auf Latein, sondern ausgerechnet in der Volks-
sprache, in vulgari, gehalten.?” Die duBerst schwierige Aufgabe der Adaption
und Vermittlung der damals vollig neuen moralphilosophischen Sprach-
spiele ist sicher dadurch kaum leichter gewesen. Die besondere Pointe aber
besteht am Ende wohl darin, dass das Publikum nicht, wie bei fast allen
anderen Predigten, Manner, sondern dass es Frauen gewesen sind, und zwar
die Dominikanerinnen des Augsburger Katharinen-Konvents.

Also eine Fiille von kleinen Sensationen. Dass die Dominikanerinnen in
Augsburg vermutlich die ersten waren, die in der Volkssprache etwas aus
der noch nicht einmal vollstandig ins Lateinische tibertragenen Politik des
Aristoteles und dartiber hinaus die schwierigsten Stiicke der Nikomachi-

berts ist nicht vollig gesichert. Der Zyklus beginnt am Fest des Heiligen Augustinus
(28. August) und zieht sich tiber eine Woche. Neuere Lit.: Albertus Magnus. Zum Ge-
denken nach 800 Jahren — fiir unsere Fragestellung einschléigig sind vor allem die
Aufsatze von Miiller, Ethics; H.-J. Schmidt und Springer.

25 Vgl. dazu Fliieler; Meier, Mensch und Biirger, S. 63-116.

26 Vgl. Scheeben, S. 40 f., wo auf Nachrichten hingewiesen wird, denen zufolge Al-
bert im Spédtsommer 1257 auf dem Provinzialkapitel in Augsburg gewesen sein soll.

27 Wie damals ublich, sind alle Predigten in Latein tberliefert; dass die meisten
der sieben Augsburger Predigten in der Volkssprache gehalten worden sind, ergibt
sich aus den jeweiligen Uberschriften.
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schen Ethik zu horen bekamen, mag auf den ersten Blick verwundern. Die-
jenigen, die in den Ausstellungen Krone und Schleier im Jahr 2005 in Bonn
und Essen die hohe Dichte gelehrten Schrifttums in mittelalterlichen
Frauenklostern besichtigen konnten, wird das allerdings weit weniger in
Erstaunen versetzen.”®

Allen Augsburger Predigten vorangestellt ist als Motto das Matthauswort:
Es kann die Stadt, die auf dem Berge liegt, nicht verborgen sein (Mt. 5,14).%°
Im Anschluss daran legt Albertus weiter dar, dass die heiligen Lehrer der
Kirche mit dieser auf dem Berge weithin sichtbaren Stadt sinnvoll vergli-
chen werden konnten. Nachdem der Rahmen durch das Motto abgesteckt
ist, behandelt die erste Predigt die Schutzwehrfunktion von Stadt und Kir-
chenlehrern und die zweite die Verfassung beider Gemeinschaften. In dieser
zweiten Predigt ist auch ein interessanter Exkurs tiber die allgemeine Ge-
rechtigkeit als hochste Tugend eingefiigt. Im Folgenden befasse ich mich nur
mit der dritten Predigt.

Thema der dritten Predigt ist die Einheit, die notwendiger Grundzug der
Stadtgesellschaft und der Gemeinschaft der Kirchenlehrer sein muss. Albert
fiihrt aus, dass die Einheit der Stadt in dem einen Recht liegt, das die Biirger
sich selbst geben und dem sie gehorchen. Weiter heifit es, Recht kénne nicht
ohne Gerechtigkeit sein und von dieser gebe es zweierlei Art: die Gerechtig-
keit des Austausches und die Gerechtigkeit der Verteilung.?® Als Grundlage
fiir diese Unterscheidung wird nun interessanterweise nicht Aristoteles, son-
dern Cicero angefiihrt: Gerechtigkeit, sagt jener, ist, jedem das Seine zu
geben und dadurch die Wiirde eines jeden zu bewahren (Justitia, inquit est
reddere unicuique, quod suum est servata uniusquisque propria dignitate).’!
Bezug ist Ciceros bekannte Definition in De Inventione II, 53, 160, die lautet:
Die Gerechtigkeit ist die geistige Haltung, die den gemeinsamen Nutzen
erhdlt und jedem seine Wiirde zuteilt (Iustitia est habitus animi communi
utilitate conservata suam cuique tribuens dignitatem).

Im Textvergleich sieht man, dass Albert auf hochst aufschlussreiche Weise
mit dem ciceronischen Textmaterial umgeht. Trennt Cicero in seiner Defini-
tion die Leistungen der Gerechtigkeit so, dass sie zum einen den gemeinsa-
men Nutzen unversehrt erhilt (communi utilitate conservata) und zum an-
deren jedem seine Wiirde zuteilt (suum cuique tribuens dignitatem), trennt
Albert anders: Justitia gibt zunéchst einem jedem das Seine (unicuique quod
suum est), und justitia erhilt ferner die Wiirde eines jeden (servata unius-

28 Krone und Schleier.

29 Im Folgenden wird zitiert: Nummer der Predigt in romischen, Zeile dieser Pre-
digt in arabischen Ziffern; nach dem Doppelpunkt die Seitenzahl der Edition.

30 Alberts des Grossen Augsburger Predigtzyklus, III 23 f., S. 119.

31 Ebd., Z. 29 {. Es ist tibrigens nicht, wie in den Anmerkungen Schneyers ausge-
wiesen, De republica 2, 24; dort steht wenig Relevantes.
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cuiusque propria dignitate).”* Mit der Verschiebung des servata in die zweite

Satzhalfte und mit einfachen Kasuswechseln hat Albert aus dem ciceroni-
schen Gerechtigkeitsbegriff eine aristotelische Formel gemacht. Denn, so
prézisiert er sogleich: Gerechtigkeit, die jedem das Seine gibt, sei die aus-
tauschende Gerechtigkeit, und Gerechtigkeit, die die Ehre eines jeden be-
wahrt, sei die verteilende Gerechtigkeit (quod prima pars definitionis huius,
scil. justitia est reddere unicuique, quod suum est, respicet communicatio-
nem, sed altera scil. servata etc. respicit distributionem). Nach der Lektire
dieser Stelle bin ich tiberhaupt nicht mehr sicher, ob die strikte Trennung in
ciceronische und aristotelische Positionen — und damit eine zentrale metho-
dische Grundlage von Quentin Skinners Zugriff — wirklich ein guter Ansatz
sein kann.*

Der an das genannte Cicero-/Aristoteleszitat anschlieBende Teil der drit-
ten Predigt behandelt die ausgleichende Gerechtigkeit. Es ist der umfang-
reichste und lebendigste Teil des Textes. Es geht um den Austausch von
Affekten, von Dingen, von Handelsgiitern. Es geht um Arbeit und Lohn und
marktgerechte Preise. Auch bei damals strittigen Problemen bekennt Albert
unmissverstandlich Farbe, so etwa bei der strikten Verteidigung der Legiti-
mitit eines im Handel erzielten Gewinns.** Was die Debatte um die Zurech-
nung von Sachverhalten zur kommutativen Gerechtigkeit angeht, so ist das
meiste unproblematisch. Was das Lorenzetti-Bild betrifft, ist darauf hinzu-
weisen, dass Albert die normale Strafgerichtsbarkeit ausdriicklich der aus-
tauschenden Gerechtigkeit zuordnet. So heifit es, dass der Mord an einem
Knaben vom Richter auch dann zu verurteilen ist, wenn der Vater dem Téter
vergeben hat.*

Nun zum zweiten, wesentlich kiirzer geratenen Hauptteil der Predigt:
dem Abschnitt {iber die verteilende Gerechtigkeit.?® Die justitia distributiva
orientiert sich Alberts Meinung nach an drei Sachverhalten: an der Wiirde
(dignitas), dem Verdienst (meritum) und dem Angemessenen (congruum).
Dabei lasst Folgendes aufhorchen: Albert behandelt Strafjustiz némlich
nicht nur wie angedeutet unter Austauschgerechtigkeit, sondern auch bei
der verteilenden Gerechtigkeit. Dort, wo es um die Kategorie des Angemes-
senen geht, heilt es, dass jemand, der den Konig ohrfeigt, hérter bestraft
werden muss, als der, der einem Bauern die Ohren abschneidet.’” Der Grund
fir diese Ungleichbehandlung ist bezeichnend. Solches nédmlich geschéhe,
weil der Konig eine ¢ffentliche Person, eine communis persona sei. Es liegt

32 Alberts des Grossen Augsburger Predigtzyklus, III 29 ff., S. 119.
33 Vgl. dazu auch oben die Belege bei Dohrn.
34 Alberts des Grossen Augsburger Predigtzyklus, IIT 189 £., S. 123.
5 Ebd. III 150-154, S. 122.
36 Ebd. III 240 ff., S. 124-126.
7 Ebd. III 265 ff., S. 125.
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nach diesem knappen Hinweis von Albert nahe, die Tat des Engels in der
linken Waagschale neu zu bedenken. Es konnte sein, dass hier nicht Strafge-
richtsbarkeit allgemein Darstellung fand, sondern ganz speziell der Straftat-
bestand der Verletzung einer Amtsperson ins Auge gefasst worden ist.

Diese Vermutung wird durch einen kurzen Seitenblick in Alberts Kom-
mentar zur Nikomachischen Ethik des Aristoteles bestitigt, und zwar in sei-
nem Kommentar zu Buch V, Kapitel 8. Es geht Aristoteles an dieser Stelle
(EN 1132b21-1133ab) um das alte Tallionsprinzip, demzufolge Gleiches mit
Gleichem vergolten werden miisse. Aristoteles zitiert den Rechtsgrundsatz
wortlich, kann ihn aber weder der iustitia distributiva noch der iustitia com-
mutativa schliissig zuordnen. Als Beispiel dafiir, dass man das Vergeltungs-
prinzip nicht wie andere Straftaten einfach der ausgleichenden Gerechtig-
keit zuordnen dirfe, fiihrt er an, dass bei Verletzung eines Amtstrigers
(principatum habens) der Tater nicht nur auf die gleiche Weise zu schadigen
sei, sondern ungleich harter. Mit dieser knappen Problematisierung ist fiir
Aristoteles der Fall erledigt. Das Vergeltungsprinzip verwirft er im folgen-
den Text ausdriicklich, er nimmt es in seine Systematik der Gerechtigkeits-
formen nicht auf. Thomas von Aquin folgt in seinem Ethikkommentar der
Meinung des Aristoteles und begriindet damit den Mainstream mittelalterli-
cher Exegese®. Sein Lehrer Albertus Magnus allerdings hat genau an dieser
Stelle eine andere Meinung.

In seinem zweiten Kommentar zur Nikomachischen Ethik erlautert Alber-
tus ebenfalls das genannte Beispiel der Verletzung eines Amtstréigers. Aber
anders als Aristoteles oder Thomas macht er daraus einen verallgemeiner-
baren Straftatbestand: Wer einen Amtstrager verletzt, fithrt er ndher aus,
diirfe nicht nur im Sinne des Vergeltungsprinzips bestraft werden, sondern
weitaus hirter: Er misse enthauptet oder seine Glieder miissten verstim-
melt werden (oportet enim eum puniri capitis vel membri detruncatione).
Die juristische Begriindung fiir diese tiberraschend schwere Bestrafung lau-
tet: Denn wenn ein Regent verletzt wird, liegt ein crimen laesae majestatis
vor (Adhuc si princeps percutiatur, crimen laesae majestatis incurritur).>
Diesen Fall der Verletzung eines Amtstragers kann Albert dartiber hinaus
ansatzweise, und anders als Aristoteles oder Thomas, der iustitia distribu-

38 Thomas von Aquin, Sententia Libri Ethicorum, S. 290. Er erlautert den Sach-
verhalt dartiber hinaus mit dem Hinweis, dass der, der einen Amtstrager verletzt,
das gesamte Gemeinwesen verletze (totam rem publicam laedit) und nicht nur eine
Privatperson (privatam personam). Zum Text vgl. Lambertini, Von der iustitia gene-
ralis zur iustitia legalis, S. 138 ff.

39 B. Alberti Magni Opera omnia VII: Ethicorum lib. X, S. 354. Bereits in seinem
ersten Ethikkommentar, der Anfang der 1250er Jahre und damit vor den Predigten
in Augsburg verfasst worden ist, hatte Albert den Text zugespitzt und fir denjeni-
gen, der einen princeps verletzt hat, kategorisch gefordert: plectitur capite (Alberti
Magni Opera omnia XIV, 1: Super Ethica. Libri I-V. Commentum et quaestiones,
S. 342). Hier spricht er aber noch nicht von Majestédtsverbrechen.
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tiva zuordnen. Damit ist die Einordnung der Enthauptung als Bestrafung
eines Vergehens gegen Amtstriager ebenso dingfest gemacht wie die Moglich-
keit der Einordnung dieser Strafe unter die sustitia distributiva.** Fehlt, um
die linke Waagschale des Lorenzetti vollstindig einer Texttradition zuord-
nen zu koénnen, nur noch die Kronung. Und auch die findet sich bei Albert.

Dazu gehen wir ein letztes Mal in seine dritte Predigt. Wir kniipfen dort
an, wo wir den Text vor dem Exkurs verlassen haben. Es geht an der betref-
fenden Stelle ausschlieBlich um die iustitia distributiva. Nach den Ausfih-
rungen {iber das ,,Angemessene‘ behandelt Albert jetzt das Kriterium Ver-
teilung nach dem Verdienst, secundum meritum. Zitiert wird das Paulus-
wort: Ein jeglicher wird seinen Lohn empfangen nach seiner Arbeit (1 Kor.
3,8).*! Dann folgt eine in der Edition nicht ausgewiesene Passage aus Jesaja
3,10, in der es heillt: Predigt von den Gerechten, denn sie werden die Frucht
threr Werke essen. Daran schlieBt sich eine verschachtelte Satzfolge an, die
darauf abhebt, dass auf neue Taten und Werke auch neue Belohnungen fol-
gen, weil neue Verdienste neue Kronen verleihen. Wie namlich das Verdienst
verschieden ist, so die im Reich angefertigte Krone (quia nova merita novas
dant coronas. Sicut enim meritum dissimile ita corona sculpta dissimile est
in regno).** Uber die einschligige Bibelstelle, die hinter diesem Satz steht,
bin ich mir nicht ganz sicher,*® aber soviel ist klar: Hier geht es um die Kro-
nung nach dem Grad des Verdienstes. In der linken Waagschale der Justitia
des Lorenzetti fande, legte man diesen Textzusammenhang zugrunde, also
eine Kronung gemil dem Verdienst am Gemeinwesen statt.

Damit haben wir alles zusammen: Im Predigtzyklus wird die Bestrafung
bei Verletzung einer communis persona und die Kronung je nach dem am
Gemeinwesen erbrachten Verdienst in einem Textzusammenhang genannt
und beides eindeutig der iustitia distributiva zugeordnet. In Alberts Ethik-
kommentaren fanden wir auBlerdem noch die Enthauptung als Strafe bei
Verletzung eines Amtstragers, die Zuordnung dieses Sachverhalts zum cri-

40 Dass rechtsphilosophisch gesehen das von Aristoteles in der Nikomachischen
Ethik ausgegrenzte Tallionsprinzip auch fiir Lorenzetti ein denkbarer Ankniipfungs-
punkt zur Ausweitung der verteilenden Gerechtigkeit auf die Strafjustiz hatte gewe-
sen sein konnen, vermutete bereits Hofmann, S. 24; er fand dafiir allerdings keinen
mittelalterlichen Beleg. Die hier présentierten Albert-Texte liefern diesen nach und
bestatigen damit zugleich Hofmanns rechtsphilosophischen Spiirsinn.

41 Alberts des Grossen Augsburger Predigtzyklus, III 281 {., S. 125.
42 Ebd. ITI 285 £., S. 125.

43 Bezug ist vermutlich 2 Tim. 4,7 f., wo Paulus sagt: Ich habe einen guten Kampf
gekampft (...); hinfort ist mir beigelegt die Krone der Gerechtigkeit (iustitiae corona),
welche mir der Herr an jenem Tage, der gerechte Richter, geben wird, nicht mir aber
allein, sondern auch allen, die seine Erscheinung (adventum eius) lieb haben. Schon
Frugoni (engl.), S. 191, bemerkte, dass es sich bei Lorenzettis Darstellung der Kro-
nung durch den Engel in der linken Waagschale um die corona iustitiae mit Frie-
denspalme handelte; vgl. auch Dohrn, Gerechtigkeit, S. 167 f., zum Zusammenhang
von Kronung und Verdienst in biblischen und juristischen Texten (Placentius).
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men laesae majestatis und die Einordnung unter die verteilende Gerechtig-
keit.

IV. Wirkungsgeschichte, Thesen und Ausblick

Damit am Ende kein falscher Eindruck entsteht: Ich mochte nicht be-
haupten, genau dieser Alberttext sei die Quelle genau dieses Sieneser
Bilddetails gewesen. Sehr viel komplexere Wirkungszusammenhinge sind
vielmehr wahrscheinlich, andere bleiben denkbar. Was die Darstellung der
linken Waagschale bei Lorenzetti und Alberts Konzept der verteilenden
Gerechtigkeit angeht, ist der in diesem Beitrag herausgearbeitete Grad der
Ubereinstimmung allerdings so frappierend, dass man ein paar Bemerkun-
gen zu diesem deutschen Dominikaner und seiner Wirkungsgeschichte an-
kniipfen muss. Mindestens seit den Zeiten Martin Grabmanns ist hinlénglich
bekannt, dass die ideengeschichtliche Wirkung des Albertus Magnus auf
dem Felde der Moralphilosophie besonders im ersten Jahrhundert nach der
Rezeption der praktischen Philosophie des Aristoteles die seines Ordensbru-
ders Thomas von Aquin weit tibertroffen hat. Niemand sonst hat zwei Kom-
mentare zur Ethik geschrieben und niemand sonst ist von spéateren Kom-
mentatoren so hdufig zitiert worden wie Albert. Albertus Magnus, so resi-
miert Georg Wieland diesen Sachverhalt kurz und biindig, ,became the
greatest Latin authority in the field of philosophical ethics“.** Erst im Laufe
des 14. Jahrhunderts und erst aufgrund einer massiven Ordenspropaganda
gewann Thomas von Aquin an Boden. Seit seiner Heiligsprechung im Jahre
1323 wurde das unterstiitzt durch die strategische Verbreitung von Thomas-
bildnissen, die diesen Kirchenlehrer programmatisch weit tiber andere Ge-
lehrte hinaus hoben.*

Fir unsere Fragestellung ist das nicht ganz unwichtig, denn in der Ge-
schichte der Interpretation des Lorenzetti-Freskos stand von den Politik-
theoretikern immer nur Thomas von Aquin im Zentrum. Viel wahrscheinli-
cher aber ist, dass Albert bis in die Mitte des 14. Jahrhunderts den theoriege-
leiteten Diskurs der praktischen Philosophie wesentlich mehr gepréagt hat.
Eine Abhéngigkeit des oft genannten Domenico Cavalca von Albertus Mag-
nus wire in diesem Zusammenhang noch genauer zu priifen. Bei unserem
Thema, den Teilgerechtigkeiten, kann man die Wirkung Alberts aber in

44 Wieland, S. 660 (ebd. die Nachweise zu Grabmann und anderen). Vgl. auch Miil-
ler, Natiirliche Moral; Stammkoétter, S. 107 (zur raschen Verbreitung von Alberts
erstem Kommentar).

45 Darauf hat kiirzlich Flasch, S. 41 ff., eindringlich hingewiesen (dort auch Abb.
des Thomasbildes aus Santa Caterina in Pisa); ebd., S. 67-85, zur tiberragenden Be-
deutung Alberts auch auf den Gebieten der Naturphilosophie und der Metaphysik.



Die linke und die rechte Waagschale der Justiz 79

jedem Falle dingfest machen.*® Ich nenne nur den so einflussreichen und be-
deutenden Nicolas von Oresme (f 1382), der die ersten volkssprachigen
Kommentare zur praktischen Philosophie des Aristoteles schrieb.*” Oresme
lehnt an der oben behandelten Passage (EN 1132b21-1133a5) das Tallions-
prinzip ebenso ab wie Aristoteles. Er macht das bezeichnenderweise mit
Argumenten, die er offensichtlich direkt von Albertus Magnus oder aus der
von ihm begrindeten Tradition tibernommen hat: Die Widervergeltung
némlich widerspreche der Verteilungsgerechtigkeit, die immer nach Wiirde
und Verdienst urteile; denn wer einen Regenten (prince) verletzt, der beschd-
digt das Gemeinwohl (la chose publique) und ist des Majestitsverbrechens
schuldig (est coulpable de lese majesté).*®

Uberaus aufschlussreich ist weiterhin der Umstand, dass die Kommentare
des Nicolas von Oresme illustriert worden sind.*’ In den bildlichen Darstel-
lungen findet sich, anders als im franzosischen Text, allerdings keine Spur
der albertinischen Auffassung der Verteilungsgerechtigkeit. Die drei einschlé-
gigen Miniaturen folgen prizise den aristotelischen Vorgaben (vgl. Abb. 3).°
Die Strafgerichtsbarkeit rechts ist dargestellt unter der austauschenden
Gerechtigkeit: Man sieht Instrumente der Strafjustiz wie Stock, Geiflel und
Henkersbeil. Die Visualisierung der verteilenden Gerechtigkeit links hebt
auf die proportionale Verteilung allgemeiner Giiter ab, indem sie als kluge
Bilderfindung durch Messstidbe verdeutlicht, dass VI, III, IIIT und II zwar
unterschiedliche GréBen sind, ihre Gleichheit aber hergestellt werden kann
durch die rechte Proportion: VI : ITI = IIII : II. Wichtig fir uns ist, dass die
Sondermeinung des Albertus zur iustitia distributiva zwar im Text Erwah-
nung findet, im Bild aber nicht aufgegriffen wird. Es gibt also nicht nur
unterschiedliche Diskurse allgemein, sondern sogar unterschiedliche Dis-
kurse in verschiedenen Medien in ein und demselben Werk.

46 Vgl. dazu auch Anm. 9.
7 Literatur dazu bei Meier, Mensch und Biirger, S. 100 ff., und Richter Sherman.
8 Maistre Nicole Oresme, Le livre de ethiques d’Aristote, S. 291 £.
9 Grundlegend: Richter Sherman, Kap. 9, S. 93-116.
Vgl. ebd., S. 96 £., 104 £.
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Abb. 3: Aristoteles, Ethica Nicomachea, franzésische Ubersetzung des Nicole
Oresme, Briissel, Bibliotheque royale de Belgique, ms. 9505 - 06, fol. 89r;
oben: Justice 1égale mit Fortitudo, Justice particuliere, Mansuetudo und

Entrepesie; unten: Justice distributive, Justice commutative).
© Bibliotheque royale de Belgique
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Die Hlustrationen aus der zweiten Hélfte des 14. Jahrhunderts geben noch
einen weiteren Fingerzeig. Auf den Miniaturen im Ethikkommentar des
Nicolas von Oresme taucht Gerechtigkeit, wie gesagt, dreifach auf. In den
gerade behandelten Formen der beiden Teilgerechtigkeiten und, wie eine
Schutzmantelmadonna tiber diesen schwebend, in der Form der Justice léga-
le. Unter ihr verstehen der Kommentator und der Illustrator die aristoteli-
sche allgemeine Gerechtigkeit, tibersetzt allgemein mit iustitia generalis,
universalis oder legalis. Sie gilt Aristoteles und seinen mittelalterlichen Aus-
legern als Tugend aller Tugenden. In der hier vorliegenden Illustration hat
die Justice légale ihren Mantel schiitzend tiber weitere sechs ,, Tochtertugen-
den“ ausgebreitet. Vier davon sind in Schriftbandern genannt: Fortitude,
Justice particuliere (Teilgerechtigkeit), Mansuétude und Entreprise.”® Es ist
an dieser Stelle und in unserem Zusammenhang genauer zu iiberlegen, ob
mit Lorenzettis tbergroBer Gerechtigkeitsfigur in der linken Bildhilfte
(Abb. 2), welche vorsichtig die beiden Waagschalen der Teilgerechtigkeiten
austariert, nicht vielleicht auch die aristotelische iustitia generalis gemeint
ist.”® Das wiirde der Bildsprache im Sieneser Fresko exakt entsprechen: Wie
die anderen Tugenden hat sie eine Krone auf und als Tugend aller Tugenden
ist sie groBer als die anderen Tugenden auf der Herrscherbank. Und auch in
Alberts Augsburger Predigtzyklus ist der allgemeinen Gerechtigkeit eine
eigene, und zwar die zweite Predigt gewidmet. Erst danach behandelt unser
Dominikaner in der hier besprochenen dritten Predigt die beiden Teilge-
rechtigkeiten.

Ich kann und will diese Fragen nicht abschlieBend kliaren und verlasse
deshalb den verwickelten Diskurs um Gerechtigkeit und Teilgerechtigkeiten
bei Aristoteles, Albertus Magnus, Ambrogio Lorenzetti und Nicolas von
Oresme mehr oder weniger abrupt. Am Schluss seien noch vier Schlussfolge-
rungen aus dem Gesagten gezogen und in Form von Thesen zur Diskussion
gestellt.

1. Es hat im Gerechtigkeitsdiskurs des Mittelalters eine bisher nicht
beachtete Tradition gegeben, in der versucht wurde, den aristotelischen
Begriff der verteilenden Gerechtigkeit (iustitia distributiva) ganz un-aristo-
telisch auf strafrechtlich relevante und politisch hochbrisante Sachverhalte
anzuwenden. Albertus scheint der Urheber dieser Tradition gewesen zu sein.
Deren Wirkungen reichen bis in Lorenzettis Zeiten und dariiber hinaus. In
jedem Falle lésst sich die in Lorenzettis Darstellung der linken Waagschale
der Justitia vorgefundene Verklammerung der drei Motive ,peinliche Be-
strafung®, ,,Kronung“ und ,verteilende Gerechtigkeit“ bisher nur in dem
hier behandelten Text des Albertus nachweisen. Nur hier werden die Kro-

51 Vgl. ebd., S. 98.

52 Den Hinweis auf die Moglichkeit eines solchen Zusammenhangs verdanke ich
Klaus Schreiner.
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nung aufgrund erworbener Verdienste und die harte Strafe fiir Vergehen
gegen Amtstriager im selben Textzusammenhang behandelt und dariiber
hinaus beide Akte explizit der verteilenden Gerechtigkeit zugeordnet. In
Alberts Ethikkommentaren finden sich schlieBlich noch eindeutige Hinweise
darauf, dass die angemessene Strafe bei Verletzung eines Amtstrigers die
Enthauptung sein muss, genau wie es Lorenzetti in der linken Waagschale
ins Bild setzt.

2. Die eigenwillige Interpretation Alberts macht durchaus Sinn. Sie kann
vor dem Hintergrund insbesondere der Strafrechtsentwicklung der Zeit
gesehen werden. Genannt sei nur die besondere Beachtung, die Straftaten
gegen Amtstrager,”® aber auch Straftaten von Amtstrigern in der zeitgenos-
sischen Rechtstheorie gerade damals erfahren haben.’ Und da die aristoteli-
sche iustitia distributiva ausschliefilich Belange und Aktionen des Gemein-
wesens (im modernen Sinne also ,,Staatshandeln®) betraf, lag es theorie-
immanent durchaus nahe, dass Albert den Straftatbestand der Verletzung
einer persona publica genau diesem Rechtsgebiet zuzuordnen suchte.

3. Dass all das bisher nicht bemerkt worden ist, gibt moglicherweise auch
Einblick in die vorherrschende diskursive Struktur der Ideengeschichte der
letzten Jahrzehnte. Tendenziell wurde dabei die Rolle des Thomas von
Aquin stark tiberschétzt, wihrend die meisten modernen Autoren — insbe-
sondere die, die sich zur Interpretation politischer Ikonographie duflerten —
die philologisch gut belegbare Breitenwirkung der Moralphilosophie des
Albertus Magnus meist vollig auBler Acht gelassen haben.

4. Wer Texte als Quellen von Bildern anfiihrt, hatte nach den Ergebnissen
unseres kleinen Ausflugs in die Geschichte der Teilgerechtigkeiten bei der
Interpretation der Waagschalen der Justiz in Lorenzettis Fresko vielleicht
hohere Anforderungen an die in Betracht gezogenen Texte stellen miissen.
Dass das nicht geschah, hiangt natiirlich mit der kaum mehr zu tiberschauen-
den Fille der auf uns gekommenen Informationen zusammen. Enorm hilf-
reich in dieser Situation wire eine Digitalisierung einschlégiger Textquel-
len. Wenn ein so erstelltes Korpus elektronisch lesbarer Texte erst einmal
verfligbar sein sollte, konnte man mit Hilfe lexikometrischer Verfahren er-

53 Neuere Literatur dazu bei Guenée; Isenmann, Widerstandsrecht, S. 37-69.

5¢ Dazu nur ein Beispiel: Im GroBen Schied von 1258 tritt Albertus Magnus als
Schiedsrichter zwischen dem Kolner Erzbischof als Stadtherrn und der Stadt Koéln
auf. In der ausgehandelten Urkunde wird eine neue Entwicklung des Amtsstraf-
rechts deutlich, die bei Amtsverletzungen einen 6ffentlichen Strafanspruch fordert,
der unweigerlich auch ohne Vorhandenseins eines ,privaten® Klégers Strafverfol-
gung nach sich zieht; grundlegend dazu jetzt Frenz, S. 135-144. Wichtig festzuhalten
sei dabei, ,,dass der Stadtherr genau in diesem stadtrechtlichen Kontext des Miss-
trauens gegen Macht und der Furcht vor Amtsmissbrauch einen sehr weitgehenden
Strafanspruch erhob“ (ebd., S. 137). Das ,,Amt“ als gesondertes Feld des Strafrechts
ist Albertus Magnus also wohl vertraut. Auf diesem Feld finden zu seiner Zeit die
folgenschwersten Rechtsinnovationen statt.
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mitteln, ob beispielsweise eine Verbindung von iustitia distributiva und pu-
nire hiufiger vorkam, als wir bisher ahnten.? Soviel zu unserem Bild und zu
unserem Text.

Zum Abschluss noch ein Blick auf mégliche Ursachen fiir die letztlich
gescheiterte Rezeption der aristotelischen Theorie der Teilgerechtigkeiten.
Dieses komplexe Problemfeld ist nicht leicht zu erschlieBen. Mitverantwort-
lich fir das Scheitern war aber sicher auch, dass die pragnante bildliche
Umsetzung ziemlich schwierig gewesen ist und stets kontrovers blieb. Es
kristallisierte sich keine Bildkonvention heraus. Entscheidender noch
scheint mir der Umstand gewesen zu sein, dass man mit diesen Bildern keine
eingéngigen Erzahlungen verbinden konnte. Genau das néamlich wurde das
Erfolgsrezept einer anderen Sorte von Rechtsbildern. Ich meine die allge-
mein bekannten antiken Exempel gerechter Richterspriiche, wie beispiels-
weise das verbreitete Salomonische Urteil. Albertus hatte diese Beispiele in
seiner zweiten Augsburger Predigt bei der Behandlung der allgemeinen
Gerechtigkeit ebenfalls verwendet.”® Allein solche Beispiele machten im
Gerechtigkeitsdiskurs der Bilder wirklich Schule.”” Man findet sie in Buchil-
lustrationen, in Palasten und in Rathidusern.

Anders als im Falle der verteilenden und der austauschenden Gerechtig-
keit konnte man dazu spannende, mitunter grausame, aber in jedem Fall
leicht memorierbare Geschichten erzihlen. Solche Exempel wurden Herr-
schaftstragern und Regenten vorgehalten, um ihr Handeln recht zu leiten
oder ihre Taten zu kritisieren.’® Solche Exempel prigten die Gerechtigkeits-
vorstellungen Alteuropas weit mehr als das hier behandelte subtile philoso-
phische Konzept einer verteilenden und einer austauschenden Gerechtig-
keit. Gescheiterte Rezeptionsgeschichten behalten gleichwohl ihren eigenen
Reiz und sie besitzen zudem eine nicht gering zu veranschlagende histori-
sche Aussagekraft. Auf jeden Fall hoffe ich, dass am Ende deutlich ist, was
mit der Darstellung in der linken Waagschale der Gerechtigkeit im Fresko
des Ambrogio Lorenzetti alles hatte gemeint sein, in welchen Traditionen sie
hatte stehen und auf welche historischen Verdnderungen sie hitte Bezug
nehmen koénnen. Ich hoffe dartiber hinaus, dass dabei zugleich klar gewor-

55 Zur Methode vgl. Jussen, S. 227-256.

56 Er nennt als Exempel die so genannte Gerechtigkeit Trajans (Alberts des Gros-
sen Augsburger Predigtzyklus, II 81 ff., S. 12; dort allerdings mit Hadrianus transkri-
biert), und die Blendung des Zaleukos (ebd. II 89 ff., S. 113, jedoch ohne Namensnen-
nung). Indem Albertus Magnus in seiner zweiten Augsburger Predigt diese spater
hiufig im stadtischen Raum gebrauchten Gerechtigkeitsexempel vielleicht erstmals
einem stédtischen Publikum présentiert, erweist er sich auch auf diesem Felde als
wegweisender Denker.

57 Vgl. (mit weiterer Literatur) Schild, Bilder; Meier, Vom Mythos der Republik,
S. 345-387.

58 Vgl. jetzt auch Schulte, S. 209-224.
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den ist, warum das damals ein durchaus ernst zu nehmendes Problem war
und warum das bis heute so geblieben ist.

Summary

The translation of the fifth book of Aristotle’s Ethics into Latin around the year
1250 brought the West into contact with new ethical concepts such as moral virtues
(as opposed to intellectual virtues) and distributive justice (as opposed to commuta-
tive justice). It is well known that the Dominican Albertus Magnus was the first to
comment on Aristotle’s text. Less well known is that Albertus was the first to record
these new ideas in a vernacular sermon cycle. (The fact that his sermons appeared in
Augsburg, an urban environment, was no accident.) An analysis of these sermons —
especially the second and third — shows Albertus’s central role in reestablishing an
Aristotelian discourse on justice. Commentaries on the Ethics and Lorenzetti’s famous
fresco cycle “Buon Governo” all make clear that it was Albertus and his followers —
and not Thomas Aquinus or Brunetto Latini or anyone else — who set the tone for 14~
century discourse on the virtues.
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Gerechtigkeit als Strukturelement
katechetischer Texte des 15. Jahrhunderts

Von Krijn Pansters, Utrecht

I. Einleitung: Gerechtigkeit in der niederlindischen Moraldidaxe
des 15. Jahrhunderts

Aus verschiedenen historischen und theologischen Griinden ist , Gerech-
tigkeit® ein &duflerst interessanter und diskussionswiirdiger Gegenstand des
gesellschaftlichen Diskurses im spéateren Mittelalter. Hinter dem lateini-
schen Begriff iustitia verbergen sich zahlreiche, kontextabhingige Be-
deutungen. Volkssprachliche Werke zeichnen sich nicht nur durch diese
Bedeutungsdiversitat aus, sondern erschweren den Zugriff auf die ,,Gerech-
tigkeit“, indem sie den Gegenstand begrifflich unterschiedlich fassen: ghe-
rechticheit, rechtverdicheit, iusticie, regtigheit etc. Betrachtet man den
Gerechtigkeitsdiskurs als ein Koordinatensystem, dann bewegt er sich einer-
seits, horizontal, zwischen einer juristischen und einer ethischen Definition
von Gerechtigkeit, andererseits, vertikal, zwischen einer sozialen und einer
religiosen Sinngebung. So sind Gerechtigkeit gegentiber Mitmenschen und
gottliche Gerechtigkeit zwei verschiedene Dinge, die denselben Namen
tragen.! Es ist eine paradoxe Situation: Ihre inhaltliche und begriffliche
Vielschichtigkeit sowie ihre sehr heterogene Verortung machen die Gerech-
tigkeit zu einem diffusen Gegenstand des mittelalterlichen Gesellschaftsdis-
kurses; zugleich nimmt sie jedoch eine prominente Stellung in diesem Dis-
kurs ein und ist fiir dessen Verstindnis zentral.?

Die folgenden Ausfiihrungen behandeln die Gerechtigkeit im Kontext der
niederlédndischen Moraldidaxe des 15. Jahrhunderts. Innerhalb dieser the-
matischen und geographischen Eingrenzung wird die Frage nach dem Stel-
lenwert der Gerechtigkeit in den Schriften klerikaler Belehrungen von Laien
tUber Moral beantwortet. Natiirlich lieBe sich der Gerechtigkeit auch in
anderen literarischen Genres und Zusammenhéngen nachgehen, etwa in der
laikalen Literatur oder monastischen Unterweisungen. Die niederldndische

1 Fur hilfreiche Hinweise danke ich recht herzlich Dr. Michael Hohlstein und Dr.
Kees Schepers. Seit je wird das Erstgenannte als eine Spiegelung des Zweitgenann-
ten gesehen. Vgl. van Nuffelen, S. 246.

2 Pansters, De kardinale deugden, S. 20.
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Situation unterscheidet sich nicht auffallend von der gesamteuropéischen,
aber die Konzentration auf volkssprachliche Texte aus den Niederlanden
des 15. Jahrhunderts hilft, neue historische Perspektiven zu entwickeln. In
den niederldndischen Texten lassen sich am Beispiel der Gerechtigkeit
inhaltliche und formale, d.h. Form und Aufbau des Textes betreffende
Aspekte unterscheiden. Gerade der letzte Punkt bietet Einsichten tiber das
Funktionieren des spatmittelalterlichen Gerechtigkeitsdiskurses, der bis
jetzt vernachlassigt wurde.

II. Gerechtigkeit im metaphorischen und typologischen Kontext:
Ridderboec und Spieghel der menscheliker behoudenesse

Katechetische Traktate gehoren zu den wichtigsten Hilfsmitteln, mit
denen Kleriker im spéteren Mittelalter der religivsen Unterweisung Form
gaben. In ihnen diskutierten sie weniger abstrakte philosophische und theo-
logische Probleme, sondern schrieben auf einpréagsame, konkrete Art zentra-
le Aspekte christlichen Glaubenswissens und christlicher Morallehre fest.?
Volkssprachliche Texte boten zum einen Seelsorgern Material fiir ihre Auf-
gabe, zugleich richteten sie sich an lesefdhige, aber lateinunkundige Laien.
Es galt, den einfachen Menschen, die Latein nicht verstanden, in ithrer Mut-
tersprache jene Dinge mitzuteilen, die jeder kluge und vernunftbegabte
Christ kennen und wissen sollte.*

Ein herausragendes Beispiel ist das so genannte Ridderboec.” Das Werk
entstand um 1415 im Kloster Groenendaal bei Briissel. Der anonyme Autor
stand innerhalb und aufBlerhalb der Klostermauern in engem Kontakt mit
einer ritterlichen Elite (der werelt ridder) aus Adligen und vornehmen Biir-
gern,® die spirituell ambitioniert waren, tiber finanzielle Mittel und gent-
gend Zeit verfiigten und sich intensiv ihrer Frommigkeit widmeten.” Die
wechselseitige Beziehung von Kloster und Welt spiegelt sich im Ridderboec.

3 Vgl. Reynaert, S. 14.

4 Vgl. den Prolog im weiter unten behandelten Wech der sielen salicheit, fol. 3r: te
bewisene den simpelen menschen diet in latine niet en verstaen, ter moeder tonghe
dat meeste ende tgrove dat alle kerstine creatueren die vroescap hebben ende redene,
wel sijn sculdich te kennen ende te wetene.

5 Als vollstédndiger Text ist das Ridderboec nur in einer Handschrift tiberliefert:
Briissel KB 643-644. Eine kritische Edition ist noch nicht erschienen. Zuriickgegrif-
fen werden kann jedoch auf die Ubersetzung einzelner Teile ins Niederlédndische:
Warnar, Ridderboek. Zur Einfiihrung in das Ridderboec Ruh, Geschichte der abend-
landischen Mystik, S. 130-136; Schepers, Correcties, S. 68-87; Warnar, Het Ridder-
boec; ders., The ,,Ridderboec®, S. 153-164.

6 Zur sozialen Struktur in diesem Raum siehe z. B. Janssens/ Sleiderink; Hoofs-
heid en devotie in de Middeleeuwse maatschappij.

7 Warnar, Het Ridderboec, 150. Zuweilen wird die Vermutung geduBlert, der Ver-
fasser sei kein Moénch, sondern ein Weltgeistlicher gewesen. Vgl. Schepers, Correc-
ties, S. 80.



Gerechtigkeit als Strukturelement katechetischer Texte 91

Der Verfasser vertieft die Laienspiritualitat, indem er die Metaphorik ritter-
lichen Lebens mit monastischen Themen kombiniert.? Der ewige Streit zwi-
schen Gott als Konig von Jerusalem und dem Teufel als Prinzen von Babylon
bildet die Basis einer umfangreichen Allegorie, in der Glaube als ritterliche
Pflicht aufgefasst wird: Der Mensch muss sich mit geistlichen Waffen gegen
Stinden und Versuchungen riisten; mit Hilfe eines geistlichen Heeres kampft
er um sein Seelenheil.

Zentraler Punkt, in dem sich die widerstreitenden Parteien unterscheiden,
ist die Gerechtigkeit. Zu allererst gehort sie zu Gott, der als allméchtiger
und gerechter Kénig das Heer der Gliubigen anfihrt.® Jene, die mit ihm
gegen den Teufel streiten, verfiigen selbst tiber die Waffen von Gottes ge-
rechter Macht."® Mit Hilfe der gottlichen Tugenden Hoffnung und Liebe
erlangen sie die ewige Gerechtigkeit, die Jesus Christus selbst ist.!’ Jene
jedoch, die in Siinde in den Kampf ziehen, vertreiben Gerechtigkeit und
Barmherzigkeit und werden zu Unterdriickern von Arm und Reich, Unschul-
digen und Schuldigen.'? Die Gerechtigkeit erhilt eine soziale Dimension:
Die Gerechten suchen nicht mehr den eigenen Vorteil, sondern den aller
Menschen. Der Zorn als Charakteristik des sindhaften, ungerechten Ritters
entfernt ihn von seinen Mitmenschen.'® Gott lisst ein solches Verhalten zu,
da mit der Verdammnis der Ungerechten doch eine Heilszunahme der Be-
dringten einhergeht.'* Insofern erlost gerechtes Handeln und widerfahrene
Ungerechtigkeit den Menschen von allem Leid."

Der Mensch, der durch die Erbsilinde schlecht und ungerecht ist, muss
Rechtfertigung erlangen, um in die geistliche Ritterschaft aufgenommen zu
werden. Bedingung ist ein Leben ohne Siinde im Zeichen von Tugenden.'®
Als Mittel dazu prasentiert das Ridderboec verschiedene katechetische
Schemata, denen man entnehmen kann, was die heilige Kirche lehrt, um
Gott zu dienen:'" Die zwolf Glaubensartikel, die zehn Gebote, die zwolf

8 Warnar, Het Ridderboec, S. 149, 154 und 156.

9 Briissel KB 643-644, fol. 72r: si souden doch dan achterlaten dat teken des al-
mechtichs ende rechtverdigher here (eigene Abschrift, eigene Interpunktion; Uber-
setzung nach Warnar, Het Ridderboec, S. 127). Ebd., fol. 41v: si [Gods werken] sijn
altoes gherechtich (69).

10 Ebd., fol. 11r: wapenen der gerechticheit der cracht gods (36).

11 Ebd., fol. 40r: rechtverdicheit die christus selve es (67).

12 Ebd., fol. 56r: si veriagen gerechticheit ende ontfermherticheit ende verdrucken
al dat si vijnden in den weghe, also wel arm als rike, onsculdige als sculdige (93).

13 Ebd., fol. 55v: trect mi van minen evenkersten (92).

14 Ebd., fol. 57r: Mer want si quaet ende ongherechtich sijn, darom gestaedt de
gherechticheit des heren dat si hem met ongerechticheit behelpen te hoir der scaden
ende verdomenissen, ende ten groten loen ende verdienen der ghenere die van hem
worden ghepersequeert (94).

15 Ebd., fol. 72v: gerechticheit verlost den mensce van allen verdriete (129).

16 Ebd., fol. 34v: dair si de sonden mede moghen wederstaen ende voirtgaen in
doechden (54).
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evangelischen Réte, die sieben Haupttugenden, die sieben Sakramente, die
sieben Werke der Barmherzigkeit und die acht Seligpreisungen. Uber die
sieben Werke der Barmherzigkeit heif3t es: Fiir die Befolgung dieser Tugen-
den empfingt der gerechte Mensch Belohnung am jingsten Tag.'® Bei den
acht Seligpreisungen und den sieben Haupttugenden steht die Gerechtigkeit
im Mittelpunkt. Zur vierten Seligpreisung schreibt der Anonymus: Selig sind
jene, die auf Erden Hunger und Durst leiden, das heifit Gerechtigkeit begeh-
ren.'® Zu den Tugenden heiBt es:

Voir sijn seven doechden principale. De drie heten godlike; dat sijn geloeve, hope ende

caritate. Dander vier sijn menscelike; ende sijn vruetheit, getempertheit, stercheit

ende rechtverdicheit. Dese doechden sijn gelijc d’regulen (...) want sonder dese doech-
den en kan nyemant gedoen gherechtige werken.?

Als eine der vier Kardinaltugenden® bildet die Gerechtigkeit die Basis des
gesellschaftlichen Zusammenlebens, wihrend die drei gottlichen Tugenden
den Menschen auf Gott richten. Im guten Verhalten gegentiiber seinen Mit-
menschen erweist sich die Ehre des ritterlichen Menschen; zugleich sichert
es ihm himmlischen Lohn. Alles in allem: In der Darstellung von
Gerechtigkeit im Ridderboec verbinden sich eindrucksvoll weltliche und
transzendente Elemente. Gerechtigkeit ist priméar eine Eigenschaft Gottes,
die die Glaubigen zur Nachahmung in der Welt herausfordert. Als soziale
Grundtugend sichert sie die menschliche Gemeinschaft. Drittens ist Gerech-
tigkeit Mittel individueller Heilssicherung und Rechtfertigung vor Gott.

Der Spieghel der menscheliker behoudenesse® stellt eine Ubersetzung des
in den Niederlanden in zahlreichen Handschriften tiberlieferten Speculum
humanae salvationis dar, den ein anonymer deutscher Dominikaner zwi-
schen 1309 und 1324 geschrieben hat. Der Spieghel bietet eine einfach
gehaltene typologische Heilsgeschichte in 45 Kapiteln, beginnend mit der
Schopfung Evas bis zur Himmelfahrt Mariens. Ihr pastorales Anliegen ist es,
die negativen Folgen siindhaften Handelns den Heilsgaben christlicher Mo-
ral gegeniiberzustellen. Zahlreiche Exempel veranschaulichen die positiven
Folgen gerechten Handelns. Der anonyme Ubersetzer zitiert in den einlei-
tenden Passagen programmatisch aus Dan. 12,3 die Verstdndigen, welche

17 Ebd., fol. 44r: vanden dingen die ons onse moeder de heilege kerke leert, dat wi-
se aenveerden selen om gode te dienen (69).

18 Ebd., fol. 45v: Dit sijn de doechden dair de rechtverdighe menscen hoiren loen
af ontfaen selen ten iongsten daghe (72).

19 Ebd., fol. 47r: salich sijn si die hier indertijt hebben hongher ende dorst, dats te
verstaen begherte der gherechticheit (75).

20 Ebd., fol. 44r (70).

21 Zu den Kardinaltugenden in den Niederlanden Pansters, De kardinale deugden;
ders., De ,vier doechden’, S. 105-122. Eine gute Einleitung zu den antiken Urspriin-
gen und der christlichen Rezeption der Kardinaltugenden bietet Houser.

22 Kritische Edition: De spieghel der menscheliker behoudenesse, ed. Daniéls. Zur
Einfiihrung Cardon; Oosterman, S. 169-188.
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die Vielen zur Gerechtigkeit gewiesen haben.?® Die Gerechtigkeit hat wie im
Ridderboec viele Facetten. Sie ist die gottliche Gerechtigkeit, die den Men-
schen richtet, sie ist die Vision des gerechten Gottessohnes im Traum der
Frau des Pilatus, und sie begegnet dem Leser als Kardinaltugend.* Im Kapi-
tel tiber die Darbietung Jesu im Tempel® findet sich eine Beschreibung der
Bundeslade, in der die Israeliten die von Gott an Mose gegebenen Gebote
verwahrten:*®

Dese arke hadde .iiij. gulden ringhen

Ten ziden hanghende, in waren dinghen;

Daer bi zijn .iiij. duechden bediet,

Cardinales die men dus hiet:

Ghetempertheit ende vroesceip mede,
Staercheit ende gherechtichede.”

Der Autor verfolgt mit der Allegorie eine mnemotechnische Absicht. Die
Verbindung der Kardinaltugend mit einer biblischen oder einer nichtbibli-
schen Vierzahl hatte Tradition; die Deutung der vier goldenen Ringe der
Bundeslade aus Ex. 25,12 als die vier Grundtugenden sollte MaBigung, Klug-
heit, Starkmut und Gerechtigkeit als Gegenstand der Katechese Laien ein-
pragsam machen. Zweifellos steht die Gerechtigkeit als Kardinaltugend im
Text deutlich hinter den Beispielen der stindenstrafenden Gerechtigkeit
Gottes zuriick. Im Vergleich mit dem Ridderboec ist jedoch eine spezifische
Ausformung von Gerechtigkeit als Kardinaltugend unverkennbar. Sie ist
mit den anderen drei Kardinaltugenden auf Gott gerichtet, tragen und
bewahren diese doch den Bund Gottes mit den Glaubigen. Ihr religioser
Charakter wird betont; hingegen ist ihr sozialer Aspekt nicht Gegenstand
der Ausfiihrungen.

23 De spieghel der menscheliker behoudenesse, ed. Dani€ls, S. 4, Z. 82 (vgl. Dan.
12,3): Zo wie vele lieden wille berichten /Ter gherechticheit ende hem gestichten.
Der Bibelvers wird auch lateinisch zitiert: Qui ad iusticiam erudiunt multos (Z. 78).

24 Ebd., S. 16, Z. 328; S. 105, Z. 12; S. 160, Z. 173; S. 184, Z. 272; S. 230, Z. 303;
S. 236, Z. 5; S. 237, Z. 18; S. 241, Z. 21; S. 267, Z. 36 (Gott); S. 130, Z. 78 (vgl. Mt.
27,19) (Christus); S. 55, Z. 112 (Kardinaltugend).

25 Das heiBit: Jesus als Opfer Mariens an den Tempel, der den Himmel reprisen-
tiert.

26 De spieghel der menscheliker behoudenesse, ed. Daniéls, S. 53, Z. 5 f. (vgl. Ex.
20).

27 Ebd., S. 55, Z. 107-114 (vgl. Ex. 25,12 und Speculum humanae salvationis, ed.
Lutz/Perdrizet, S. 22 f.: Arca quatuor circulos aureos in lateribus habebat, /Et Maria
quatuor virtutes cardinales in se gerebat,/Quae sunt temperantia, fortitudo, pruden-
tia et justitia:/ Haec sunt omnium virtutum radices et initia).
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Abb. 1: Die Juden tragen die Bundeslade mit den vier Ringen;
sie verweisen auf die vier Kardinaltugenden.
Miniatur aus dem Spieghel der menscheliker behoudenesse,
Hs. London, The British Library, Add. 11575, fol. 28, in: Cardon, S. 66.
© The British Library Board

III. Gerechtigkeit als Kardinaltugend:
Geraardsbergse handschrift und Des coninx summe

Um 1465 entstand in Flandern eine Sammelhandschrift, die nach ihrem
Entstehungsort Geraardsbergse handschrift genannt wird.”® Der Kodex, der
wahrscheinlich einen adligen Auftraggeber hatte, enthilt sehr unterschiedli-
che Texte in Versform und Prosa: Ratsel, Spriiche, Spottreden, katechetische
und zahlreiche andere Stiicke, deren einziges einigendes Band ,,die rechte
Lebensweise im weitesten Sinne des Wortes“*® ist. Das 53. Stiick mit dem Ti-
tel Vanden IIII principalen duechden gheheeten cardinale gehort zu den vie-
len kleineren Texten des Kodex. Es ist die einzige Passage, die die vier Kar-

28 Het Geraardsbergse handschrift, ed. Govers u. a. Zur Einfithrung Middeleeuwse
verzamelhandschriften uit de Nederlanden; Verbeij-Schillings, S. 254 £.

29 Het Geraardsbergse handschrift, ed. Govers u. a., S. 10.
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dinaltugenden behandelt. Die Kiirze erlaubt eine vollstdndige Wiedergabe

nach der kritischen Edition:*°

Vanden IIII principalen duechden gheheeten

cardinale

Voorsienicheit

Ghetempertheit

doet

Staercheit
lusticie

voersieneghe

continent
De vervaert

vrome

Jjuuste

wedersegghen tgheent dat deert
ende dat helpt of baet kiesen

al ghedoeghen dat toe-
commen mach

groote sake anveerden ende
persevereren in duechden
stellen in rechten state

ende gheeft elcken tsine

dat de redene niet en
werde bedroghen

dat de minnen niet en
werde ghecorrumpeert
dat de duecht niet en
werde verwonnen
elcken sijn recht datmen

hem schuldich es

Es handelt sich um eine schematische, mnemotechnisch strukturierte Auf-
listung der Kardinaltugenden mit Definitionen, die innerhalb des mittel-
alterlichen Kardinaltugendendiskurses klassisch zu nennen sind. Gerechtig-
keit, als einzige der vier Haupttugenden (principalen duechden)®' vom Ko-
pisten lateinisch (iustitia) genannt, besteht darin, einem jeden das Seine,
d. h. sein Recht, zu geben.?” Ein solches Verhalten trigt dazu bei, ein guter

Christ zu sein.

30 Ebd., S. 68 (fol. 1181).

31 Die Bezeichnung virtutes principales stammt von Ambrosius: De Abraham lib.
2, cap. 11; De paradiso cap. 3, par. 18; Epistolae lib. 6, epist. 31, par. 3.
32 Vgl. Cicero, De inventione II, 53 (160): Iustitia est habitus animi communi utili-
tate conservata suam cuique tribuens dignitatem. Bei den tibrigen Tugenden werden
einige alternative Definitionen verwendet, wie z. B. die Untertugend der prudentia,
providentia (voorsienicheit), als pars pro toto fir prudentia.



96 Krijn Pansters

1279 vollendete der Beichtvater des franzosischen Konigs Philipp IIIL
(1 1285), Laurent von Orléans (+ 1300), die Somme le r0i.*®* Jan van Rode
(f 1415), ein Laienbruder aus der Kartause Zelhelm (belgisch Limburg)
ubersetzte den ersten Teil des katechetischen Werkes 1408 als Des coninx
summe®® ins Niederlindische. Eine vollstindige volkssprachliche Ausgabe
gelangte 1478 in Delft zum Druck. Die niederlédndischen Ubersetzungen
folgen genau dem Aufbau der franzésischen Vorlage, die aus sechs Teilen be-
steht, die die zehn Gebote, die zwo6lf Glaubensartikel, die sieben Hauptsin-
den, die Tugenden, das Pater Noster und die sieben Gaben des Heiligen
Geistes behandeln.

Neben dem Vorbild der géttlichen Gerechtigkeit®® schreibt der Ubersetzer,
der die iustitia seiner Vorlage mit gerechticheit, gerechtichheit, gherechtic-
heit, rechtverdicheit, rechtvaerdicheit oder rechtvaerdichheit iibersetzt, von
menschlicher Rechtfertigung und mahnt zu menschlicher Gerechtigkeit als
Kennzeichen guten christlichen Lebens. Die Gerechtigkeit des Menschen
nach den Seligpreisungen aus Mt. 5,3-10 bleibt im Abschnitt tiber die
Tugenden unkommentiert.

Salich sijn die arme van geest, want dat rijc der hemelen is hoer.

Salich sijn die goedertieren of die vreedsamighe, want si sullen dat aertrijc besitten.
Salich sijn, die daer screyen, want si sullen ghetroest worden.

Salich sijn si, dien honghert ende dorst na rechtverdicheit, want si sullen versaedt
worden.

Salich sijn die ontfermhertighe, want hem sel bermherticheit ghescyen.

Salich sijn die reyne van herten, want si sullen gode sien.

Salich sijn die saftmoedighe van harten, want si sullen kijnder gods gheheten worden.
Salich sijn die ghene, die persecutie liden om der rechtvaerdicheit wil, want dat rijc
der hemelen is hoor.

Dit waren die woerden ons heren.*®

Das Thema der menschlichen Gerechtigkeit wird im Abschnitt tiber die
sieben Gaben des Heiligen Geistes ausfiihrlicher dargestellt. Zur Gabe des
Starkmuts heif3t es:

Mer als god den mensche dese gracie geeft ende gheeft hem mede die gave der star-
cheit, so geeft hi hem een nyewe herte ende een reyn herte, te versmaden al dat die
werlt loven of geven can ende oec een koen herte om te dogen al dat verdriet daer die

33 Frere Laurent, La Somme le roi, ed. Brayer/Leurquin-Labie. In den Niederlan-
den des 15. Jahrhunderts existierten verschiedene Handschriften des Textes.

34 Kritische Edition: Des coninx summe, ed. Tinbergen. Sie gilt als Katechese, die
alles fur ein gutes christliches Leben bereithalt. Vgl. Warnar, Biecht, gebod en zonde,
S. 39. Sie ist mehr als ein Beichtspiegel, obwohl der Beichte besondere Aufmerksam-
keit im letzten Teil geschenkt wird. Vgl. Des coninx summe, ed. Tinbergen, S. 98,
und Pleij, Dromen van Cocagne, S. 364.

35 Des coninx summe, ed. Tinbergen, S. 250 (55); S. 302 (150); S. 317 (175); S. 323
(188); S. 373 (294 f.); S. 385 (325-327 [gerechticheit]); S. 390 (339f.); S. 434 (453);
S. 446 (483 1.).

36 Ebd., S. 360 (263). Hervorhebung von Krijn Pansters. Die Seligpreisungen gehen
zuriick auf Jes. 11,2.
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werlt mede dreycht. Van deser coenheit seit Ihesus onse here: ,,Salich sijn die honghert
ende dorst na rechtvaerdicheit >’

Der Autor konkretisiert den Zusammenhang von Starkmut und Gerech-
tigkeit, als er notiert, die Grundbedingung der Gerechtigkeit liege in der Tu-
gend der Frommigkeit, die aus dem Starkmut hervorgehe:

Daer om is die zevende graet van deser duecht [vroomheit, K.P.] die onse guedertieren
meester Thesus Cristus daer toe gheset heeft, als hi seit: , Salich sijn die gheen die
hongert ende dorst na rechtvaerdicheit“. Dese sijn dan te recht salich, die in desen
zeven graden der vroemheit opgeclommen sijn ende hebben honger ende dorst totten
zevenden graet sonderlinghe op te climmen na haerre macht.*®

Den Abschnitt tiber die Tugenden ordnet nicht das bekannte Schema der
sieben Haupttugenden, der drei gottlichen Tugenden und der vier Kardinal-
tugenden. Im Zentrum der Darstellung stehen Herrschertugenden. Der gute
Regent zeichne sich durch Schonheit, Weisheit, Mannlichkeit, GroBmut,
Unabhingigkeit, edle Gesinnung und Gottesliebe aus.** Gerechtigkeit fehlt
hier tiberraschenderweise, obschon sie doch zum Kernbestand einer jeden
Herrschaftsethik gehort. Mit den tbrigen Kardinaltugenden wird sie in Des
coninx summe in den Abschnitt tiber die Gaben des Heiligen Geistes
gesetzt.** Ein wenig gebrauchlicher Vergleich umschreibt den Gegenstand

37 Ebd., S. 406 £f. (380). Es folgt: Sinte Bernaert seit, dat hij niet rechtvaerdich en
is, die niet en siet int herte ende voelt ende verstaet wat zueticheit dattet is, god te
minnen boven al. Die dese gave van gode begeert, die sal gheheellic sijn herte daer
toe geven. Ende dat is vanden genen, daer onse here of seit, dat die gene salich sijn,
dien hongert ende dorst na gerechticheit. Hi en seit niet: ,Salich sijn si die hebben
ende doen rechtvaerdicheit”, mer hi seit ,,dier na honghert ende dorst”. Want dese
rechtvaerdicheit en machmen niet houden, ende dese gifte en mach niet geschien,
noch dit weder gheven en mach niet betaelt worden in deser werelt; mer hier wert si
begheert ende in die ander werlt betaelt. Daer om seit onse guedertieren meester
niet: ,,Salich sijn sij die dese rechtvaerdicheit doen®, want hi en begheert niet dat wi
hem dus rekenen sijnen scout, mer hem genoecht dat wij hebben gueden wille ende
honger te betalen (Ebd., S. 406 £. [380 £.]).

38 Ebd., S. 410 £. (390): Ende voerwaer, ten is gheen rechtvaerdich dinc, ic en moet
geven mijn leven ende mijnen doot om den ghenen, die sijn ziel ende sijn leven voer
mij gegeven heeft; ende alsoe als hi ondenckelic beter is dan ic, also veel bin ic hem
meer sculdich na rechter gerechtichheit, als sinte Ancelmus seit (...). Siehe zur
Gerechtigkeit als Bestandteil der vroomheit: Dat eerste punct hieten si grootmoedic-
heit, dat ander betrouwen, dat derde zekerheit, dat vierde lijdsaemheit, dat vijfste
stantachtichheit, dat seste volherdinge ende dat zevende, dat onse meester daer toe
heeft gedaen, dat is hongher ende dorst na rechtvaerdicheit [Ebd., S. 407 (382)]; wei-
ter: Dit is dat eynde der rechtvaerdicheit, daer wi voer of gesproken hebben, die
coemt vander gave der starcheit overmits die duecht der vroemheit (...). Dit is die
salicheit die god belovet inder ewangelien sijnen gueden ridderen, als hi seit: ,,Salich
sijn die gene die hongert ende dorst na rechtvaerdicheit”, dat is na gode te dienen
ende te minnen, ,want si sullen versadet worden vander vrucht des boems des le-
vens“. Dit is dat eynde ende die volcomenheit deser duecht, die ghehieten is vroem-
heit, tot welke een leydet die gave der starcheit (Ebd., S. 420 [419]). Die Verbindung
von Starkmut und Frommigkeit erinnert an Het Geraardsbergse handschrift, ed. Go-
vers u. a.

39 Des coninx summe, ed. Tinbergen, S. 335-356.
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der vier Grundtugenden: want mit desen duechden regeert die mensche hem
selven in deser werlt, als die paeus regeert die heilighe kerc mit sijnen cardi-
nalen. Sie bilden die vier Teile der Liebe (caritas), die bewirkt, dass der
Mensch das Gute, d. h. Gott wahlt (Klugheit: voersienigher wijsheit), sich
Gott unterwirft (MaBigung: machticheit), Leid fir Gott ertragt (Starkmut:
starcheit) und Gott dient (Gerechtigkeit: rechtvaerdichheit). Gerechtigkeit
setzt den mensche in rechten staet onder god ende onder hem ander ding-
hen.*! Sie weist den Weg auf den Berg, das Reich Gottes.*

Auffallend ist, dass hier eine eigentlich ausgesprochen soziale Tugend der-
art stark religios ausgeformt wird. An anderer Stelle nimmt der Gerechtig-
keitsdiskurs aber eine soziale Richtung. Wahrend Klugheit, Starkmut und
Mé&Bigung den Menschen selbst ordnen, ordnet die Gerechtigkeit den Men-
schen auf seine Mitmenschen hin (den mensche in die ordinancie ende inden
rechten staet mit andere menschen; duet den mensche ordineerlic leven on-
der ander luden).*” In der ehelichen Gemeinschaft regelt sie das Zusammen-
leben von Mann und Frau.* Als soziale Grundtugend schlechthin gibt sie je-
dem das Seine (want si gheeft een ighelic dat sijn is).*®

IV. Gerechtigkeit in Systematiken der christlichen Morallehre:
Parabelen van Cyrillus und Speculum conscientiae

In den Parabelen van Cyrillus*® aus dem 15. Jahrhundert strukturieren
und gruppieren die Kardinaltugenden Fabeln, die auf den Quadrapartitus
apologetus aus dem 14. Jahrhundert zurtickgehen. Das vermutlich aus Ita-
lien stammende lateinische Original erfiillte verschiedene Funktionen; es
diente als Fiirstenspiegel, als Schulbuch im Rhetorikunterricht und als Quel-
le fiir Predigten im spaten Mittelalter.*” Im Prolog formuliert der Autor sein
eigentliches Anliegen. In der niederlédndischen Adaption heil3t es:

In dit boecxkijn dat in vierren is ghedeelt sullen wij dan voertgaende eerst segghen
ieghen die onwijsheit, ten anderen mael ieghen die houerdie, ten derden ieghens die
ghiericheit, ten viernden ieghens die onmaticheit, op dat wy ouermits die lelye ons

40 Ebd., S. 381-383 (315-321). Die Kardinaltugenden werden zusammen mit den
theologischen Tugenden behandelt, ehe der Verfasser mit der Darstellung der sieben
Gaben beginnt.

41 Ebd., S. 383 (320).
42 Ebd., S. 383 (321).
3 Ebd., S. 382 (318).
44 Ebd., S. 454 (504).
45 Ebd., S. 381 (315).

46 Edition: De Parabelen van Cyrillus, ed. Lelij. Die Edition basiert auf Hs. Ams-
terdam UB IV F 31. Einfiihrende Literatur: Schippers, Ethiek, S. 322-336; dies.,
Middelnederlandse fabels.

47 Bodemann, S. 99. Die niederlindische Ubersetzung ist allein in einer Hand-
schrift und einem Druck tberliefert.

'
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heren ithu xpi dat vieruoudige rijc der sonden, dat nabugodonosor sach inden beelde in
sinen droem, moghen slaen [ende verdriuen].*®

Den vier Siinden, auf die das vierfache Reich Nebukadnezars verweist,*
stehen vier Tugenden gegeniiber, von denen jede einem der vier Teile des
Buches das Thema gibt:

Hier om, o lieue soen —want ic di nu beghere te scriuen ewighe leeringhe der sielen, die
niet wt ons en comen mer vanden meesteren sijn ghecomen —soe wil icse di ouergheuen
ende leeren by fabulen ende ghelikenissen, op dat ghi se te claerliker verstaen mog-
heste, lichteliken leeren, soeteliken smaken, vasteliker ghedencken. Alle dat huus des
rechten leuens dats op vier principael duechden ghefondeert ende besloten, als: wijs-
heit, grote oetmoedicheit, rechtuaerdicheit ende manierlicheit. Dit sijn die vier siden
vanden tabernakel des heren. Dit sijn die vier iobs goeden, ende die vier nabuserdam
verderfde doen hi iherusalem destrueerde, als: den tempel der wijsheit ende die stat
der groter oetmoedicheit, mitten huijse der maticheit ende der manierlicheit. Een goet
mensche wort wel tot gode gheordineert ouermits wijsheit, tot sinen euen mensche
ouermits rechtuaerdicheit, dat hi in ieghen spoet niet en valt ouermits grote oetmoe-
dicheit, ende in voerspoet niet verheuen en wort ouermits maticheit.>®

Die vier Kardinaltugenden stellen das Fundament des huus des rechten
leuens dar. Literarisch gesehen sind sie die Tiirangel (cardo) der Fabelsamm-
lung. Sie sind ,darstellerisches Ordnungsprinzip zu didaktischen Zwe-
cken“.’! Die Kardinaltugenden bilden ein , konsistentes ethisches Grund-
programm: die structura morum, das aedificium rectae vitae“.’> Mit den
Stinden formieren sie ein ,integrales Lehrsystem®, in dem Moral anhand
von Fabeln gleichnis- und beispielhaft gelehrt wird.”® Eine systematische
Tugendlehre, die der Prolog vermuten lasst, bietet der Autor jedoch nicht:

»,Was in den Lehren der einzelnen Fabeln folgt, hat allerdings wenig mit der syste-

matischen Erschliefung eines festen Tugendschemas zu tun, baut nicht einmal ana-

lytisch, namlich durch separate Abhandlungen jeweils genau voneinander abzu-
grenzender Untertugenden, einen Tugendkatalog auf, sondern fiillt den durch den

Tugendquartenar vorgegebenen, inhaltlich jedoch offenen Gliederungsrahmen in
assoziativer Reihung von Morallehren nuancenreich aus.“**

Die Klammer der heterogenen Inhalte bildet die Gerechtigkeit. Sie ist —
um weiter im Bild des Hauses zu sprechen — Fundament und Schlussstein
der Moraldidaxe. Das Argument, das ihre exzeptionelle Stellung legitimie-
ren soll, ist bekannt: Die Gerechtigkeit ist das einigende Band gesellschaftli-
cher Ordnung; sie gleicht Anspriiche, die Menschen untereinander haben,

48 De Parabelen, ed. Lelij, S. 2.
49 Vgl. Dan. 2,31-45.

50 De Parabelen, ed. Lelij, S. 1. Hervorhebung von Krijn Pansters. Zu tabernakel
vgl. Ex. 25,10-22; zu iobs goeden Ijob 1,13-19; die vier nabuserdam verderfde 2
Kon. 25,9; Jer. 52,12-13.

51 Bodemann, Die Cyrillusfabeln, S. 21.
52 Ebd., S. 16.

53 Ebd., S. 14-27.

54 Ebd., S. 16.
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aus, indem sie jedem sein Recht gibt. Die Fabeln im dritten Teil des Werkes
machen den Nutzen der Gerechtigkeit anschaulich und geben ihm Uberzeu-
gungskraft.

Im Speculum conscientiae des Regularkanonikers Arnoldus Geilhoven
(f 1442) aus Rotterdam ist die Gerechtigkeit ebenfalls ein wesentliches lite-
rarisches Element.”® Der um 1424 geschriebene Gewissensspiegel, der auch
als Gnotosolitos bekannt war, wurde 1476 von den ,,Briidern vom gemeinsa-
men Leben® in Briissel gedruckt. Dort wurde er Klerikern stédtischer Kir-
chen als Handbuch der Morallehre und als Mittel der Selbsterkenntnis (da-
her die Bezeichnung Gnotosolitos) empfohlen und zuginglich gemacht.’
Der Traktat ist in 16 Rubriken unterteilt:

De VII. Peccatis mortalibus De XII. Fructibus Spiritus Sancti

De X. Praeceptis De VII. Operibus misericordiae corpor.
De XII. Consiliis evangelicis De VII. Operibus misericordiae spirit.
De V. Sensibus exterioribus De III. Virtutibus theologicis

De symbolo Fidei (XII Artic.) De IV. Virtutibus cardinalibus

De VII. Sacramentis De IX. Peccatis alienis

De VIII. Beatudinibus De VI. Peccatis in Spiritum S.

De VII. Donis Spiritus Sancti De IV. Peccatis clamant. in Deum

Die Gerechtigkeit begegnet dem Leser unter den acht Seligpreisungen
und als eine der vier Kardinaltugenden. Ihr ist dabei jeweils ein eigenes
Kapitel vorbehalten. Rein formell unterscheidet sich ihre Darstellung hier
von der in der besprochenen Des coninx summe. Sie ist strukturierendes
Element eines Textes, der in hohem Mafle vom spédtmittelalterlichen Bemii-
hen um verstirkte Systematisierung von Glaubenswissen und Morallehre
gepragt ist, an deren Ende in den Niederlanden Autoren wie Arnoldus Geil-
hoven standen.’” Formal schlug sich dies in Distinktionen, Klassifikationen
und Konkordanzen nieder; inhaltlich kam es zu Differenzierung, Rationa-
lisierung und Juridisierung christlicher Moraldidaxe. Die Gerechtigkeit
wurde davon nicht ausgespart, sondern war zentraler Gegenstand von Sys-
tematisierung und Intellektualisierung.

55 Es gibt ein Gnotosolitos parvum und ein Gnotosolitos magnum. Von beiden
Versionen existiert keine kritische Edition. Ich habe einen Frithdruck benutzt: Incu-
nabel Briissel 1476 (IDL 417).

56 Weiler, S. 12 f. Die parvum-Redaktion wurde fiir Schiiler der Stadtschule Lo-
wen geschrieben als Vorbereitung zur Beichte.

57 Weiler, S. 13.
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V. Gerechtigkeit in ,, katechetischen Kathedralen*:
Tafel van den kersten ghelove und Wech der sielen salicheit

Eine der bertihmtesten niederldndischen katechetischen Schriften des
spiten Mittelalters ist die Tafel van den kersten ghelove®® von Dirc van Delft
(f 1404) fur den Grafen von Holland, Albrecht von Bayern (1 1404), den Auf-
traggeber der scholastischen Summe, die sich stark an Thomas von Aquins
Summa theologica anlehnt.”® Als Hofkaplan war Dirc van Delft verantwort-
lich fiir die Liturgie und geistliche Unterweisung am Hofe.%° Volkssprache,
gelungene Prosa und enzyklopadischer Charakter erschlossen seinem Werk,
fir das er einen heilsgeschichtlichen Aufbau wéhlte, einen groflen Leser-
kreis.® In zwei Teilen behandelt Dirc van Delft das relevante katechetische
Material seiner Zeit.%

Das Winterstuc umfasst die Zeit von der Schopfung bis zur Erlosung
durch Jesus Christus. Das Somerstuc reicht vom Leiden des Gottessohnes
bis zum Ende der irdischen Zeit. Beschrianken wir uns hier auf den Aufbau
des Winterstuc (gekiirzte Wiedergabe):

I. God

XX. Acht salicheden

XXXIX. Marien totte
Elyzabeth

II. Boeck des levens

XXI. Twalef vruchten des
Geests

XL. Gheboort ons liefs
Heren

III. Eerste ses daghen

XXII. Bose gheesten

XLI. Besnidinge ons Heren

IV. Neghen choor der
enghelen

XXIII. Wortel der sonden

XLII Drie coninghen

V. Acht hemelen

XXIV. Val Adams ende Eva

XLIII. Marien kercganc

VI. Seven planeten

XXV. Seven hooftsonden

XLIIII. Joseph ende Maria
dolende

VII. Twalef teykenen des
hemels

XXVI. Seven duvelen

XLV. Dat kint verloren

VIII. Vier elementen

XXVII. Sonden inden h.
Gheest

XLVI. Thesus opwassede

IX. Aertsche paradijs

XXVIII. Sonden die wi
biechten

XLVII. Johan Baptista
dopede

X. Vier vloeden des a.
paradijs

XXIX. Sonden bisscop
absolveert

XLVIIIL Christus inder
woestenije

58 Edition von der Tafel: Tafel van den kersten ghelove, ed. Daniéls. Einfiihrende
Literatur: Faems, S. 1691f.; van Oostrom, Dirc van Delft, S. 152-170; ders., Het
woord van eer, S. 180-224.

59 Warnar, Biecht, gebod en zonde, S. 40. Vgl. Tafel, ed. Daniéls, S. 46-56.

60 Der Auftragsbrief von Albrecht halt Dirc van Delft an, voer ons te leren ende te
prediken (Van Oostrom, Het woord van eer, S. 181; vgl. Warnar, Biecht, gebod en
zonde, S. 48).

61 Dirc van Delft schrieb fiir Laien, aber sein Werk ist auch in geistlichen Kreisen
rezipiert worden. Vgl. van Oostrom, Dirc van Delft, bes. S. 155.

62 Warnar, Biecht, gebod en zonde, S. 41.
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XI. Vijf sinnen XXX. Sonden paeus XLIX. Twaalf apostolen
absolveert
XII. Vander zielen ende h. [ XXXI. Heilighe land L. Leven, leer, predicaci
crachten
XIII. Vier complexien XXXII. Tien geboden Gods [ LI. Transfiguracie
XIV. Phisonomie des XXXIII. Heydensche LII. Berch van Oliveten
menschen ghebode
XV. Ouderdoem XXXIV. Vier ewangelien LIII. Christus inden tempel
XVI. Seven tiden der werelt | XXXV. God mensche warden | LIITII. Maria Magdalena
XVII. Godlike duechden XXXVI. Echtscap Jozephs LV. Avontmale
Marien
XVIII. Cardinael duechden [XXXVII. Engelscher boets- [ LVI. Voeten wasschen
cap
XIX. Seven gaven des h. XXXVIII Heilighe ontfancnis | LVII. Testamente voir sijn
Gheest doot

Dirc van Delft diskutiert zuerst Gott und seine Schopfung, danach Korper
und Seele des Menschen, anschliefend Tugenden und Stinden, um mit den
Evangelien und dem Leben Jesu zu schlieBen. Die Darstellung der Schop-
fungs- und Heilsgeschichte folgt einem scholastisch ,,strukturierten Grund-
riss“®®, der in der systematischen Anordnung der Kapitel zum Ausdruck
kommt. Dies lasst sich am Beispiel der Gerechtigkeit illustrieren. Der Autor
widmet ihr breiten Raum, entweder als Gerechtigkeit Gottes, im Kontext
der Seligpreisungen oder als Kardinaltugend.®* Ich konzentriere mich hier
auf Gerechtigkeit als Kardinaltugend. Zuerst ist einiges zum Inhalt anzu-
merken. Die Definition der Kardinaltugenden offenbart eine martialische,
ritterliche“ Sprache,” in der Gerechtigkeit als Herrschaftstugend er-
scheint:

Doer dese duechden wert die mensche in sinen wercken gheleert ende yeghen die

boesheit ghewapent. Hi wert ghewapent in sinen voerspoet mit maticheit, in weder-

spoet mit starcheit. Sijn leven wart aldus ghescict: wijsheit in verkiesen, starcheit in
doghen, maticheit in ghebruken, rechtvaerdicheit in deylen.5

Die Vorlage lieferte das Compendium theologicae veritatis des Hugo
Ripelin von StraBburg (1 1270),°" ein Werk, das als ,,das spatmittelalterliche
Handbuch der Dogmatik zum Gebrauch des Laien gilt:%

63 Van Oostrom, Het woord van eer, S. 198. Vgl. auch ebd., S. 201.

64 Von Dirc van Delft tibersetzt als rechtverdicheit/rechtveerdicheit oder gerech-
ticheit/ gherechticheit.

65 Van Oostrom, Het woord van eer, S. 193 f.

66 Tafel, ed. Daniéls, S. 88, Z. 12—17. Zur Gerechtigkeit S. 92-95.

67 Die Edition des Compendium befindet sich in Bd. 34 der Werkausgabe von Al-
bertus Magnus, ed. Borgnet. Vom Compendium waren lateinische Handschriften in
den Niederlanden tiberliefert. Zudem diirfte die deutsche Rezeption einflussreich ge-
wesen sein. Vgl. Steer.

68 Ruh, Bonaventura deutsch, S. 35.



Gerechtigkeit als Strukturelement katechetischer Texte 103

Per virtutes cardinales instruitur homo in operibus, et contra vitia armatur (...) quia
homo armatur in prosperis per temperantiam, et in adversis per fortitudinem (...)
Item, dicit Augustinus, quod prudentia est in eligendis, fortitudo in tolerandis, tem-
perantia in utendis, justitia in distribuendis.®’

Andernorts greift Dirc van Delft ebenfalls auf das Compendium theologi-
cae veritatis zurick. Seinen Ausfiihrungen zu Klugheit, Starkmut und M&Bi-
gung liegen die einschlagigen Passagen Ripelins zu prudentia, fortitudo und
temperantia zugrunde. Hinsichtlich der Gerechtigkeit folgt Dirc van Delft
seiner wesentlichen Vorlage nicht. Statt auf die iustitia politica aus dem
Compendium theologicae veritatis greift er auf Augustinus, Macrobius,
Vigetius, Dat scaecspel, eine niederldndische Ubersetzung des bekannten
Liber scaccorum, und alttestamentliche Beispielerzéhlungen zuriick. Dirc
van Delft, der Gerechtigkeit klassisch als Forderung definiert, jedem zu ge-
ben, was das Seine ist und ihm zukommt (een ijghelick te gheven dat sijn is
ende dat hem toe hoort),”® wihlt Literatur, die seinem Textaufbau besser
entspricht. Gleich auf zweifache Art ist Gerechtigkeit Strukturelement der
Tafel van den kersten ghelove. Zum einen ist sie ordnender Oberbegriff un-
terschiedlicher Ausformungen von rechtvaerdicheit (...) in drien stucken,™
denen verschiedene gerechte Werke entsprechen. Zum anderen bildet Ge-
rechtigkeit nicht nur das Scharnier gerechter Werke, mit denen sich der
Mensch gut zu Gott und anderen Menschen verhélt. Sie geht tiber den engen
inhaltlichen Rahmen hinaus und bildet das moraltheologische Programm
der gesamten Tafel van den kersten ghelove. Die Gerechtigkeit ist in Versen
und Zahlen systematisch und ,,mathematisch” in der Textstruktur veran-
kert: dat achtiende capittel is vanden vier voirbaersten heydensche cardinal-
duechden, die ander cardinael deucht is, staet in drien stucken, dat eerste
deel, dat ander deel etc. Mit den tibrigen Tugenden bildet sie ein festes Sche-
ma, das mit anderen katechetischen Schemata korrespondiert. Die sinnvolle
Anordnung des Materials gilt als Widerspiegelung der géttlichen Ordnung in
den Augen des Autors.” Zur cardo seines Textaufbaus, der die Schopfungs-
ordnung symbolisieren soll, macht Dirc van Delft die alre overscoonste
duecht Gerechtigkeit als Klammer der Kardinaltugenden, die wiederum tra-
gende Siulen des gesamten Textes sind.

Nicht anders verhilt es sich im Wech der sielen salicheit aus dem frithen
15. Jahrhundert.” Der Text ist Teil einer faszinierenden Sammelhand-

69 B. Alberti Magni, ed. Borgnet, lib. V, cap. 33, S. 179 {. Zu den Kardinaltugenden
cap. 33-37. Das Zitat geht nicht auf Augustinus zuriick, sondern auf De spiritu et
anima (Migne PL 40, 794 [cap. 20, Z. 50]) — eine Schrift, die wahrscheinlich Alcherus
von Clairvaux zuzuschreiben ist.

70 Tafel, ed. Daniéls, S. 95.

" Ebd., S. 93 1., Z. 129-171.

72 Van Oostrom, Het woord van eer, S. 207.

73 Der Wech der sielen salicheit findet sich in der Handschrift Wiesbaden, Hessi-
sches Hauptstaatsarchiv 3004 B 10, folia 2—44. Eine kritische Edition wird von Kees
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schrift, die ungefdhr 60 Texte vereinigt. Katechetische Traktate (etwa eine
niederlidndische Ubersetzung des Miroir de I’dme von Jean Gerson), Predig-
ten und Bibelexegesen wechseln sich ab mit anderen moraltheologischen
Stiicken wie etwa den an Meister Eckhart orientierten Questien van eenen
goeden simpelen mensche, den oefeninghe die behoren eenen gheesteliken
toe und einer groflen Zahl an Illustrationen. Obschon alle Texte auf die eine
oder andere Weise die spatmittelalterliche Laienspiritualitiat wiedergeben,
orientiert sich im Wech der sielen salicheit die Anordnung des Materials an
den groBen theologischen Summen des spiteren Mittelalters.™

Das volkssprachliche Werk ist ganz der Katechese verschrieben, geht es
doch darum, wie es im Prolog heif}t, te bewisene den simpelen menschen diet
in latine niet en verstaen, ter moeder tonghe dat meeste ende tgrove dat alle
kerstine creatueren die vroescap hebben ende redene, wel sijn sculdich te
kennen ende te wetene.” Der Titel steht programmatisch fiir die Katechese
im Allgemeinen, geht es doch darum, der menschlichen Seele den Weg zu
weisen, der zu ihrer Seligkeit fiihrt, daher: Wech der sielen salicheit.

Ein entscheidender Schritt auf dem Weg ist die Gerechtigkeit.”® Sie tritt
wiederum im Kontext der Seligpreisungen und der vier Kardinaltugenden
auf. Dariiber hinaus représentiert sie einen der vier Zusténde, in denen sich
die menschliche Seele befinden kann. Nachdem der Mensch sein unseliges
Dasein in der BuBle abgelegt hat, gelangt er in den Stand der Gerechtigkeit,
der — um im Bild des Weges zu bleiben - letzten Etappe auf der Seelenwan-
derung zur Vollendung. Dem jeweiligen Zustand der menschlichen Seele
ordnet der Autor unterschiedliche katechetische Lehrstiicke zu:"

1. Niveau: 2. Niveau: 3. Niveau:

Vier staeten Katechetische Lehrstiicke Inhalte

A. Staet van onnoselheden | Tien gheboden 1. Was der Mensch tun soll
Seven hooftsonden 2. Was der Mensch nicht tun

soll

B. Staet van penitencien Seven sacramenten 3. Wie der Mensch der Stinde
Pater noster entkommen kann

C. Staet van gherechticheden | Seven deughden 4. Wie der Mensch leben soll,
Acht salicheiden wenn er die Stinde tiber-
Seven gheweercken van wunden hat
ontfaerm.

Schepers und Hans Kienhorst vorbereitet (erscheint 2008), deren vorlaufiges Manu-
skript ich freundlicherweise benutzen durfte. Der Autor ist anonym.

74 Schepers, Wech van Salicheit.

75 Wiesbaden, Hessisches Hauptstaatsarchiv 3004 B 10: Wech der sielen salicheit,
fol. 3r.

76 Im Wech der sielen salicheit auch: gherechticheit, gherechtichheit.
77 Schema nach Schepers, Wech van Salicheit, im Druck.
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D. Staet van volmaectheden

Drien raden der ewangelien
Seven ghiften des heilichs
gheests

Twaalf vruchten des gheests

(Eschatologie)

Uterste vonnesse
Pine vander hellen
Blischap van hemelrike

5. Was der Mensch fiirchten
muss
6. Wovon der Mensch ent-

kommen soll
7. Wonach der Mensch stre-
ben soll

Der gerechte Mensch lebt nicht mehr in Stinde, sondern ist wiahrend seiner
Wanderung bei den Tugenden, den Seligpreisungen und den Werken der
Barmherzigkeit angelangt:

Ghesien oec vanden state van penitencien ende hoemen uten zonden verrisen mach te
gracien bider medecine vanden heiligen sacramenten, nu weten besien wat wi scul-
dich sijn te kennene om inden wech van gerechticheden te levene. Ende daer toe be-
hoeven ons te kennene die vii doegden, daer na die viii salicheden, derdewerf die vii
werken van ontfermicheden. ™

Gerechtigkeit kennzeichnet nicht nur einen spezifischen Zustand der Seele.
Sie kommt auch auf einem zweiten Niveau zur Darstellung innerhalb der
katechetischen Lehrstiicke als Fundament der Morallehre. Zum einen ist
Gerechtigkeit eine der vier (von insgesamt acht) Seligpreisungen (s. Schema):

Hongher ende dorst hebben na die gerechtichede es, also Albertus seit, een neernstich
of een scerp begheeren der gherechtichede. Van deser gherechtichede staet vore geseit.
Alle menscen sijn sculdich te hebbene een scarp ende een nerenstich begheren ter
gherechtichede ende niet anders te begherene. Dat leert ons onse heere in dewangelie,
daer hi sprect aldus: Soect ierst dat rike gods, dats te verstane int werken, ende alle
andre dingen dat u noet sal sijn vanden lichame, die sullen u van gode toecomen.
Sorgen wi dan alleene hoe wi gode in gherechticheden moghen dienen, ende hi sal
vele bet voorsorghen hoe hi ons sal ghevoeden, die aldus hebben uut minnen een scerp
begeren, dats honger ende dorst na der gherechticheit. Die gherechtige sijn wel zalich,
want, also hem onse heere belovet, si sullen worden ghesaed ende ghevoed vander
spisen gods. Doen wi dan den wille gods, des vader van hemelrike, wi sullen drinken
vanden watre der fonteinen die springende es in deewelike leven. ™

Andererseits tritt Gerechtigkeit als eine der vier Kardinaltugenden auf,
die Teil der sieben Tugenden sind (s. Schema). Gerechtigkeit gibt jedem das
Seine, ldsst Menschen einander wohlverhalten und niemandem Schaden zu-
fiigen:®

78 Wiesbaden, Hessisches Hauptstaatsarchiv 3004 B 10: Wech der sielen salicheit,
fol. 17r.

79 Ebd., fol. 23r. Gerechtigkeit findet noch in der achten Seligpreisung nach Mt.
5,10, die die Verfolgung zum Gegenstand hat, Erwahnung: Dit woert es elc wel scul-
dich te merkene, dat dese persecucie ende ander dogen moet sijn ghedoecht uut min-
nen van gerechticheden (fol. 26r).

80 Vgl. Justitia est habitus animi communi utilitate conservata suam cuique tri-
buens dignitatem (De diversis quaestionibus 31 = Cicero, De Inventione II, 53 [160];
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Gherechtichede es, also sinte Augustijn seit ende andre leerraers ghemeenlike, eene
doget die elken tsine ghevende es. Ende hier bi seit sinte Augustijn: So wie hem selven
gode nemt, dats uten dienste van gode trect van wien hi ghemaect es, enten quaden
gheest dient in zonden, hi es ongherechtich. Seneca seit: ii dinghen behoren toe der
gherechticheden, dats datmen hebbe den wille van allen lieden wel te doene, ende dat
men hebben den wille van niemen quaet te doene.

Gherechticheit staet in vi dingen: in onderhoricheden, die siwi sculdich die boven ons
sijn; in disciplinen ende in correxcien, dats in begripingen van minnen sijn wi sculdich
den ghenen die onder ons sijn; in ghelijcheden, die siwi sculdich die neven ons sijn;
ende in minnen, in waerheden ende in ghetrouwicheden. Ende dese vi siwi sculdich
ghemeenlike alle menscen.

Dese gerechtichede es ghelijc enen manpade, want ghelijc dat een manpat es die rechs-
te wech ende die cortste, also ghelijc so comtmen alre sekerst ende alre ierst ten rike
gods biden weghe van gherechticheden.®

Als inhaltliches Vorbild dient die Gerechtigkeit Gottes. Gott ist in allem
gerecht: God es een gherechtich vonnisser ende sterc, ende daer toe vreed-
sam ende ontfermich sijnde, ende sparende die ghene die op anderen ontfer-
mich sijn.®

Die Tafel van den kersten ghelove und der Wech der sielen salicheit unter-
scheiden sich hinsichtlich des sprachlichen Stils, der sich nach den unter-
schiedlichen Adressaten richtet, fiir die die Autoren schrieben.?® Obschon
der Wech nicht derart komplex und inhaltlich reich wie die Arbeit des
Dominikaners Dirc van Delft fiir den Grafen von Holland ist, weisen beide
Texte dennoch viele Gemeinsamkeiten auf. Wie Dirc van Delft benutzt auch
der Autor des Wech der sielen salicheit haufig das Compendium theologicae
veritatis des Hugo Ripelin von Straburg. Wie der Dominikaner aus Delft
lehnt er sich bei den Kardinaltugenden Klugheit, Starkmut und MaBigung
eng an Ripelins Kompendium an, weicht aber in der Darstellung der Gerech-
tigkeit von seiner Vorlage ab und benutzt Martin von Bragas Formula vitae
honestae und Augustinus’ De diversis quaestionibus und De civitate Dei. Die
Motive, die sowohl Dirc van Delft als auch den Schreiber des Wech der sie-
len salicheit dazu veranlassten, von den Vorgaben Ripelins in diesem Fall
abzuweichen, bedarf weiterer Untersuchungen. Gemeinsam ist beiden nie-
derléndischen Texten eine Vers- und Zahlenarithmetik, die pastoralen In-

auch in Augustinus, De civitate Dei 19,4; Enarrationes in Psalmos 83,11, und: Hocine
est sua cuique distribuere? An qui fundum aufert ei, a quo emptus est, et tradit ei qui
nihil in eo habet juris, injustus est; et qui se ipsum aufert dominanti deo, a quo factus
est, et malignis servit spiritibus, justus est? (Augustinus, De civitate Dei 19,21). Mar-
tin von Braga (,Ps-Seneca‘): Amabis enim deum, si illum in hoc imitaberis, ut velis
omnibus prodesse, nulli nocere et tunc te iustum virum appellabunt omnes, sequen-
tur, venerabuntur et diligent (Formula vitae honestae, S. 246). Hinweise von Istvan
Bejczy.

81 Wiesbaden, Hessisches Hauptstaatsarchiv 3004 B 10: Wech der sielen salicheit,
fol. 20v.

82 Ebd., fol. 23v.
83 Warnar, Biecht, gebod en zonde, S. 43 {.
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halten Struktur gibt.** Die Form erfiillt eine Funktion, unterstiitzt die Ord-
nung der Dinge doch die Didaxe umfangreichen katechetischen Materials.®
In beiden Texten kommt dabei der Gerechtigkeit eine Schliisselfunktion zu.

VI. Epilog und Apologie:
Gerechtigkeit als Strukturelement

In den niederlandischen katechetischen Texten des 15. Jahrhunderts
bezeichnet der Begriff Gerechtigkeit unterschiedliche Inhalte. Er ist Gerech-
tigkeit Gottes, Seligpreisung oder, als eine der Kardinaltugenden, soziale
Grundtugend schlechthin. Als Ordnungsprinzip und Strukturelement der
Texte erfiillt er eine didaktische Funktion, indem er Inhalte erinnerbar und
die Moralbelehrung damit wirksamer machen soll. Uber die mnemotechni-
sche Intention hinaus verweisen Form und Struktur auf eine spatmittelalter-
liche mentale Disposition: das Bemiithen um Ordnung als Sicherheit und
Halt.® Schemata und Stufungen, wie sie in der Vers- und Zahlenarithmetik
katechetischer Texte zum Ausdruck kommen, prégten das Denken der Zeit
und wirkten — das scheint plausibel — selbst wiederum auf dieses ein. Daher
ist es wichtig, nicht allein inhaltliche Aspekte zu beriicksichtigen, sondern
auch auf formale Aspekte hinzuweisen, um dem spiatmittelalterlichen Ge-
rechtigkeitsdiskurs gerecht zu werden.

Summary

In Dutch catechetical texts of the fifteenth century, the term ‘justice’ has several
meanings. It is divine justice, a beatification, or a cardinal and pre-eminently social
virtue. As a principle of order and a structural element in texts, it has a didactical
function, making textual contents easy to remember, and, in this way, moral teaching
more effective. Beyond a mnemotechnical function, form and structure of justice point
to a late-medieval mental disposition: the need for order as security and anchorage in

84 Schepers, Wech van Salicheit, im Druck, benennt den Nutzen der divisiones im
Wech: ,In een diuisio worden de elementen die de structuur van de navolgende tekst
of het navolgende tekstdeel uitmaken, vooraf in onderling verband opgesomd. Deze
elementen worden vervolgens afzonderlijk vé6r het betreffende deel van de tekst
opnieuw genoemd. Een diuisio functioneert op drie wijzen. Ten eerste, voor de au-
teur: door het ontwerpen van een zinvolle diuisio kan hij het materiaal overzichtelijk
ordenen. Ten tweede, voor de tekst: deze is feitelijk gestructureerd door middel van
de (onderdelen van) de diuisio. Ten derde, voor de lezer: door de opsomming vooraf
van de onderdelen van de diuisio is hij voorbereid op hetgeen in het navolgende
tekstdeel uiteen zal worden gezet. Diuisiones werden gebruikt in preken, in traktaten
en colleges.“ Zum Konzept der divisio ferner: Minnis, S. 145-155 (Hinweis von Kees
Schepers).

85 Schepers, Wech van Salicheit, im Druck.

86 Siehe z. B. Krings, S. Das Sein und die Ordnung, 233-249; ders., Ordo; Wildiers,
95-97.
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a threatening world. Countless schemes and stages, as can be found in the versal and
numerical arithmetic of cathechetical texts, shaped thought and, likely, the form of
new texts. It is important, therefore, to not only consider textual contents of sources
when studying the role of justice in medieval society, but also the formal aspects of
texts, in order to grasp late-medieval discourse regarding iustitia.

Unedierte Quellen

Briissel, Bibliotheque royale de Belgique, ms. 643 -644.
Briissel, Bibliotheque royale de Belgique, IDL 417.
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strengkeit des gerichts und der straffe
mit sunderlichen gnaden gelyndert.

Theologische Grundlegung, gedankliche
Durchdringung und geschichtliche Praxis
hoch- und spiatmittelalterlicher Gnadenjustiz

Von Klaus Schreiner, Bielefeld /Miinchen

Tilman Isenheupt, ein Kolner Biirger, hatte 1566 im Kolner Dom eine
Bluttat begangen. Das Stadtgericht verurteilte ihn deshalb zum Tode. Zu
seiner Hinrichtung fand sich eine groBe Menschenmenge ein. Ein solches
Schauspiel des Schreckens wollte sich die Kolner Biirgerschaft nicht entge-
hen lassen. Eine junge Frau erklirte sich bereit, den Todeskandidaten zu
ehelichen. Auf diese Weise einen Ubeltéter vor seiner Hinrichtung zu be-
wahren, ermoglichte die so genannte , Losbitte®, ein von alters her getibter
Rechtsbrauch. Isenheupt lehnte das Angebot ab. Sich umstindehalber auf
eine pragmatische Zweckheirat einzulassen, war seine Sache nicht. Es ge-
lang ihm jedoch, die Volksmenge fiir sich einzunehmen. Vom Schafott herab
schilderte er den versammelten Manns- und Weibspersonen den Hergang
und die Motive seiner Tat. Sein blutiges Handeln, das im Blickfeld seiner
Richter ein todeswiirdiges Verbrechen darstellte, suchte er zu rechtfertigen.
Die Menge glaubte, was er zu seiner Entlastung vortrug. Um ihrer Sympa-
thie fiir Isenheupt Ausdruck zu verschaffen, rief sie dem Gerichtsvorsitzen-
den entgegen: gnade, gnade und gein recht.!

Das Votum der aufgebrachten Menge war eindeutig. Sie verlangte Straf-
verzicht, der einer Begnadigung gleichkam; sie lehnte es ab, einem Richter-
spruch zu folgen, der sich streng an den Buchstaben des Gesetzes hielt. Ein
beherzter Bauer tat, was das versammelte Volk fiir rechtens erachtete. Er
stieg aufs Schafott und trennte mit einem Messer den Strick durch, den man
Isenheupt um den Hals gelegt hatte. Vom todbringenden Strang befreit,
gelang dem todgeweihten Ubeltiter die Flucht. Mit hilf des folks, berichtet
der Chronist, sei er iiber die Felder geeilt und aus der Stadt entwichen.” Der
Fall des dem Schafott gliicklich entronnenen Tilman Isenheupt verweist auf

1 Zitiert nach: Schwerhoff, K6ln im Kreuzverhor, S. 165.
2 Ebd.
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ein Grundproblem mittelalterlicher und frithneuzeitlicher Strafjustiz: das
Spannungsverhiltnis zwischen Gnade und Recht.

Gnade z&hlt nicht mehr zu den Entscheidungsnormen heutiger Rechtspre-
chung. Gnadenhalber Strafmilderung und Straferlass zu gewihren, wider-
spricht — in der Begrifflichkeit von Max Weber ausgedriickt — dem ,,formalen
Rechtsrationalismus® rechtsstaatlicher Justiz. Ein Begnadigungsrecht be-
sitzt nur noch der Bundesprisident. Dessen Recht zu begnadigen verdankt
sich dem liberalen Verfassungsstaat des 19. Jahrhunderts. Dieser wollte,
dlteren Rechtstraditionen folgend, nur dem Monarchen ein Recht zur Begna-
digung von Straftitern zuerkennen. Im 6ffentlichen Rechts- und Gerichts-
wesen von heute gibt es Riicksichtnahme auf mildernde Umsténde, biswei-
len auch von Staats wegen gewédhrte Amnestie, aber keine Gnade, die als
Kriterium der Rechtsfindung Abweichungen von der gesetzlichen Norm
zulédsst und rechtfertigt. In rechtstheoretischen Debatten von heute ist die
Dialektik von Recht und Gnade kein Thema mehr.

I. Das Spannungsverhéltnis zwischen Recht und Gnade
in der Literatur und auf der Biihne

Als Problem von iberzeitlicher Aktualitdt wird Begnadigung im Schau-
spiel und in der Oper immer noch und immer wieder 6ffentlich zur Sprache
gebracht. Shakespeare ldsst in Maf fiir Maf; einen herzoglichen Statthalter
auftreten, der in der Abwesenheit des Herzogs die alten Gesetze gegen Un-
zucht und Unmoral in aller Schérfe wieder einfiihrt. Als sittenstrenger Tu-
gendwichter verhingt er gegen einen jungen Mann die Todesstrafe, weil er,
ohne verheiratet zu sein, eine junge Frau geschwéngert hat. Die Maxime des
Statthalters, eines Rechtseiferers, der an die , Allmacht der rechtlichen
Norm*“ (Gustav Radbruch) glaubte, lautete:

Das Recht darf nicht zur Vogelscheuche werden,

Als stand es da, um Habichte zu schrecken,

Und bliebe regungslos, bis sie zuletzt
Gewohnt, drauf ausruhn statt zu fliehn.?

Dem hielt die Schwester des zum Tode verurteilten jungen Edelmannes
entgegen:

Kein Attribut, das Mdchtige verherrlicht,

Nicht Konigskrone, Schwert des Reichsverwesers,

Des Marschalls Stab, des Richters Amtsgewand,

Keins schmiickt sie alle halb mit solchem Glanz,
Als Gnade tut.*

3 William Shakespeare, MaB} fiir MaB, in: Shakespeares dramatische Werke, Bd. 6,
S. 314.

4 Ebd., S. 325.
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Der menschenfreundliche Herzog beherzigte diesen Grundsatz. Er ge-
wihrte Gnade, verzieh und versohnte. Sein Urteil, das nicht dem Buch-
staben des Gesetzes folgte, verhalf den Liebenden zu gliicklicher Gemein-
samKkeit.

In Shakespeares Kaufmann von Venedig heilt es noch eindringlicher und
noch poesievoller:

Die Art der Gnade weifs von keinem Zwang.

Sie traufelt wie des Himmels milder Regen

Zur Erde unter ihr, zwiefach gesegnet:

Sie segnet den, der gibt, und den, der nimmt;

Am mdchtigsten in Mdchtgen, zieret sie

Den Fiursten auf dem Thron mehr als die Krone,

Das Zepter zeigt die weltliche Gewalt,

Das Attribut der Wiird und Majestit,

Worin die Furcht und Scheu der Konige sitzt.

Doch Gnad ist tiber dieser Zeptermacht,

Sie thronet in dem Herzen des Monarchen,

Sie ist ein Attribut der Gottheit selbst,

Und irdsche Macht kommt gottlicher am ndchsten,

Wenn Gnade bei dem Recht steht.”

In Billy Budd, einer Oper von Benjamin Britten, die 2001 in der Wiener
Staatsoper, 2005 in der Bayerischen Staatsoper und 2007 in der Hambur-
gischen Staatsoper aufgefiihrt wurde, geht es um einen Matrosen, der, zu
Unrecht der Meuterei bezichtigt, hingerichtet wird. Weil er stotterte, sah er
sich auBlerstande, Argumente zur Sprache zu bringen, welche die perfide
Unterstellung heimtiickischer Widersacher als blanke Verleumdung hétten
entlarven konnen. Er bediente sich deshalb seiner Fauste, mit denen er sei-
nen Vorgesetzten so ungliicklich traf, dass dieser zu Tode kam. Nur einer der
urteilenden Kriegsrichter pladierte fir ein Urteil, das der tragischen Verstri-
ckung des Vorfalls gerecht zu werden suchte. Gnade fiir seine Jugend — der
Bursche ist ohne Arg, so sein Votum. Dem fligte er hinzu: Der Himmel ist
barmherzig — lafit uns auch barmherzig sein. Lafit uns Mitleid zeigen, Mit-
leid! Die Gegenpartei hielt dem entgegen: Gerechtigkeit heifit unsere Pflicht,
das Recht ist unsere Hoffnung und Rache ist unsere Aufgabe, Rache! sowie
schlieBlich Recht muf werden! (Dritter Akt, zweite Szene).® Dieses ward
denn auch. Der Matrose, ein guter, pflichtbewusster, sittlich unbescholtener
Junge wurde hingerichtet, wie es der Buchstabe des Gesetzes gebot.

Die Frage, was Recht und Gnade miteinander verbindet und was sie von-
einander trennt, gehért zu den klassischen Themen der abendléndischen

5 William Shakespeare, Der Kaufmann von Venedig, in: Shakespeares dramatische
Werke, Bd. 5, S. 137. Vgl. dazu allgemein Kaufmann.
6 Billy Budd, Opera in Four Acts, S.54 f. Die Ubersetzung stammt von Werner

von Koppenfels. Sie ist abgedruckt im Programmbuch ,Benjamin Britten, Billy
Budd“ der Bayerischen Staatsoper, Miinchen 2005, S. 107-158, hier S. 150.
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Dichtung und Literatur. Dichter und Musiker, die sich dieser Thematik
annahmen, wollten nicht die ordnungs- und friedenssichernde Funktion des
Rechts in Frage stellen, wohl aber zum Ausdruck bringen, dass Menschen,
die in Frieden miteinander leben wollen, auf das erbarmende Verzeihen
anderer, die Katharsis verschnender, friedenstiftender Gnade, angewiesen
sind. Sie brachten einen Wertkonflikt zum Bewusstsein, dem die Einsicht
zugrunde liegt, ,,dal es neben dem Recht noch andere Werte gibt und dal3 es
notig werden kann, diesen Werten gegen das Recht zur Geltung zu ver-
helfen“.”

Dieser Sammelband ist Eberhard Isenmann gewidmet, in dessen wissen-
schaftlichem (Euvre Recht und Gerechtigkeit einen zentralen Platz einneh-
men. In den konzeptuellen Vorgaben zum Kolloquium, das dem Sammel-
band vorausging, wurde als erkenntnisleitendes Forschungsziel formuliert,
sich der facettenreichen Idee der Gerechtigkeit im ,,Zusammenspiel von
Theorie und Praxis“ zu nidhern. Durch eine solche Vorgehensweise sollten,
wie es hiel}, die ,einzelnen Blickwinkel“, unter denen man die Idee der
Gerechtigkeit betrachten konne, zusammengefiihrt und miteinander verwo-
ben werden. Am Beispiel des ,,Richtens nach Gnade* mochte ich dies ver-
suchen.

II. Fragestellungen

Zu fragen, wie sich das Wechselverhaltnis zwischen Recht und Gnade in
der schonen Literatur abzeichnet, ist eine Perspektive, unter der das kom-
plexe Phianomen ,,Richten nach Gnade“ erhellt und aufgeschliisselt werden
kann. Zu fragen, wie es sich in der Rechtstheorie und Rechtspraxis mittel-
alterlicher Gesellschaften darstellt, eine andere. Religions- soziologische
Gesichtspunkte kommen ins Spiel, wenn man der Frage nachgeht, ob das
Nachdenken tiber das Verhéltnis zwischen Recht und Gnade nicht nur in der
theologischen Traktatliteratur, sondern auch in der Religiositat des spédten
Mittelalters, insbesondere in Predigten und Weltgerichtsspielen, erkennbare
Spuren hinterlassen hat.

Um Rechenschaft zu geben, welchen Rechtsvorstellungen und welchen
politisch-sozialen Rahmenbedingungen das richterliche Handeln nach Gna-
de seinen Ursprung und seine rechtsgestaltende Genesis verdankt, bedarf es
einiger Unbekiimmertheit. Dies nicht zuletzt deshalb, weil Rechtshistoriker
von heute sich auBlerstande sehen, die Ursprungs- und Wirkungsgeschichte
rechtlich relevanter Begnadigung argumentativ plausibel zu erkliren. Fir
die Gnade und ihr rechtlich vielgestaltiges Umfeld — wie die ,,Ablésung von
Blutstrafen selbst bei schwerwiegenden Untaten, das ,Richten nach Gnade'

7 Radbruch, S. 273 f.
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oder nach billigem, statt nach strengem Recht, den Strafverzicht aufgrund
vorheriger oder verabredeter Unterwerfung®“ — sei beim derzeitigen Stand
der Forschung nicht einmal der ,,Ansatz einer Erklirung® moglich.® Unser
Wissen von dem, was Richten nach Gnade eigentlich sei und wie sich sein
Aufkommen und sein Wirken erklaren lasse, beruhe auf einem ,,geradezu
diffusen Forschungsstand“.? Begrenztes Wissen tiber einen komplexen histo-
rischen Tatbestand wiirden die bisherigen Interpretationsversuche als ,,aus-
gesprochen entmutigend® erscheinen lassen. Angesichts einer solchen For-
schungslage gehore das ,,Richten nach Gnade“ zu den ,vielen ungelosten

Fragen der mittelalterlichen Strafrechtsgeschichte®."’

Ich bilde mir nicht ein, auf Fragen, die ungeloste Probleme aufwerfen,
Antworten gefunden zu haben, die weiteres Forschen entbehrlich machen.
Nachzeichnen mochte ich Konstanten und Varianten einer epochentiber-
greifenden Problemgeschichte, die nicht iber germanische Wurzeln mittel-
alterlicher Gnadenjustiz aufklirt, sondern zur Sprache bringt, wie sich das
Richten nach Gnade im Lichte zeitgebundener Legitimationsmuster, Nor-
men und Praktiken darstellt.

III. Gnade und Recht im Lichte der dlteren
und jiingeren Forschungsgeschichte

Altere und jiingere Rechtshistoriker hielten es nicht ,,mit dem metaphysi-
schen Rest“, den Dichter und Dramatiker zu einem unverzichtbaren Be-
standteil humaner Rechtsprechung machten. Das mittelalterliche Richten
nach Gnade, so ihr Einwand, habe die Rechtsprechung subjektiver Willkiir
ausgeliefert. Fiirbitten hétten vielfach den Charakter von sozialem Zwang
und physischer Erpressung angenommen, denen die Richter erlegen seien.

Konrad Beyerle kritisierte 1910 in einer Kaisergeburtstagsrede an der
Universitat Gottingen unnachsichtig die rechtsschadlichen Fehlformen
spatmittelalterlicher Gnadenjustiz. Er meinte, ,,Gnade zu tiben®, sei ,liber-
all und stets Herrscherrecht und Herrschertugend gewesen®. Das im spéaten
Mittelalter von allen Gerichten gelibte Gnadenrecht habe jedoch die Ausbil-
dung eines unabhéngigen, von klaren Rechtsprinzipien bestimmten Rechts-
und Gerichtswesens verhindert. , Eine grobe Verwilderung der Strafjustiz,
rohe Todes- und Verstiimmelungsstrafen auf der einen Seite, ein verflachtes
Gnadenrecht in Hénden aller Gerichte auf der andern Seite, das war die Sig-
natur des ausgehenden Mittelalters.«!!

8 Weitzel, S. 61.

9 Willoweit, S. 190.

10 Ebd.,, S. 189.

11 Beyerle, S. 3 und 5. Vgl. dazu Schuster, S. 274.



116 Klaus Schreiner

Eberhard Schmidt vertrat in seiner 1965 erschienenen Einfiihrung in die
Geschichte der deutschen Strafrechtspflege die Auffassung, zur Gewahrung
von Gnade konnten Richter unstreitig auch ,sachliche Gesichtspunkte*
bewegt haben, ebenso gut aber auch ,rein gefiihlsmiaBige, unkontrollierte
Regungen und ganz unsachliche Motive“.* In seinen skeptischen Vorbehal-
ten bestarkte ihn die Tatsache, dass weder von der Carolina noch von den
Gesetzen der entstehenden Territorialstaaten das Richten nach Gnade als
legitime Form juristischer Entscheidungsfindung anerkannt und gehand-
habt wurde.

Das Richten nach Gnade abschitzig zu kritisieren, hatte Tradition. Imma-
nuel Kant schrieb in seiner Metaphysik der Sitten, in der er Metaphysische
Anfangsgriinde der Rechtslehre abhandelt:

Das Begnadigungsrecht (ius aggratiandi) fiir den Verbrecher, entweder der Milderung

oder ganzlichen Erlassung der Strafe, ist wohl unter allen Rechten des Souverdns das

schliipfrigste, um den Glanz seiner Hoheit zu beweisen und dadurch doch im hohen

Grade Unrecht zu thun. Denn: In Ansehung der Verbrechen der Unterthanen gegen

einander steht es schlechterdings ihm nicht zu, es auszuiiben, denn hier ist Straflosig-

keit (impunitas criminis) das grofite Unrecht gegen die letztern [die Untertanen].

Nur bei einem Unrecht, das dem Souverin selbst widerfahre, einem cri-
men laesae maiestatis, dirfe dieser von dem Begnadigungsrecht Gebrauch
machen. Aber auch da nicht einmal, wenn durch Ungestraftheit dem Volk
selbst in Ansehung seiner Sicherheit Gefahr erwachsen kénnte.'* Kant woll-
te es nicht hinnehmen, dass die allgemein verbindliche Geltungskraft von
Gesetzen, welche keine Ausnahme zulassen, durch Gnadenerweise aufge-
weicht und durchléchert wird. Gerechtigkeit garantieren konnten seiner
Ansicht nach Gesetze nur dann, wenn sie nach dem Princip der Gleichheit
zur Anwendung kommen. Ein Souverén, der begnadige, unterlaufe die Auto-
ritdt und den allgemeinen Geltungsanspruch von Gesetzen. Das Strafgesetz,
so sein Argument, ist ein kategorischer Imperativ, und wehe dem!, welcher
die Schlangenwindungen der Gliickseligkeit durchkriecht, um etwas aufzu-
finden, was durch den Vortheil, den es verspricht, ihn [den Rechtsbrecher]
von der Strafe, oder auch nur [von] einem Grade derselben entbindet.**

Erst in jlingster Zeit sind Gnadenbitte und Richten nach Gnade als inte-
grale Bestandteile der spatmittelalterlichen Rechtsordnung, ja geradezu als
Korrektiv martialischer Strafarten gedeutet und verstanden worden. ,Das
Richten ,nach Gnade‘ — nicht nach strengem Recht —“, so Eberhard Isenmann

12 Schmidt, S. 69 . Aus der Luft gegriffen waren solche Bedenken nicht. Schuster
beschreibt in seinem Buch iiber ,,Eine Stadt vor Gericht® die ,,Auswiichse der Gna-
denpraxis® (S. 275) und schildert Gnadenbitten, die von den Trégern der stadtischen
Gerichtsbarkeit als das begriffen wurden, was sie tatsdchlich waren: ,gleichsam
physische Erpressung” (S. 296).

13 Kant, Die Metaphysik der Sitten, in: Kant’s gesammelte Schriften, Bd. 6, S. 337.

14 Ebd., S. 331.
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in seinem Handbuch tiber Die deutsche Stadt im Spdtmittelalter, ,bot dem
Rat im Sinne eines huldreichen und milden Regiments die Moglichkeit, die
Hirte des peinlichen Strafrechts zu mildern.“*® Der Bielefelder Rechtshisto-
riker Wolfgang Schild rdumte ein: Die Gnadengewihrung von einst mogen
Birger eines Rechtsstaates als ungerecht empfinden. Nach Gnade zu rich-
ten, hatte jedoch die Moglichkeit geboten, ,den vielen Umstdnden des
Einzelfalls gerecht werden zu konnen“. Das Recht der Strafminderung und
des Straferlasses habe der jeweiligen Obrigkeit zudem Gelegenheit gegeben,
,ihr Ansehen als christliches huldreiches Regiment herauszustellen und zu
starken“. AuBlerdem habe die Gewihrung von Gnade beim Verurteilten die
Bereitschaft geweckt, das liber ihn ergangene Urteil als gerechten Rich-
terspruch anzunehmen. Dies sei dem Ansehen des Rechts, des Rechtsverfah-
rens und der urteilenden Behérde wiederum zugute gekommen.'® Schlie3-
lich: das Recht der Begnadigung bildete eine Finanzquelle, aus der Ertréige
in die Stadtkasse flossen, wenn Strafen gnadenhalber durch Geld abgelost
wurden.

Barbara Frenz erschloss in einem Aufsatz tiber Huld und Gnade als In-
strument der Herrschaft in hochmittelalterlichen Stddten des deutschspra-
chigen Raumes im Spiegel rechtlicher Quellen normative und institutionelle
Rahmenbedingungen, die zeigen, unter welchen Voraussetzungen und in
welchen Kontexten Gnade als Faktor der Rechtsprechung zur Anwendung
kam. Das Verhiltnis zwischen dem Richten nach Gnade und dem Richten
nach Recht beschreibt die Verfasserin folgendermafBen: Gnade und gratia
stehen in stiadtischen Rechtstexten des 12. und 13. Jahrhunderts fiir ,,die
ausdriickliche Nichtanwendung schriftlich fixierter Bestimmungen von Sei-
ten der Gerichte. Gratia und gnade bilden hier das Gegenprinzip zum recht,
das keine arbitrare Strafzumessung erlaubt.“ Bei der ,,Sanktionierung von
Rechtsbriichen nach gnade* hingegen hétten die Trager der Gerichtshoheit
,nach ihrem freien Ermessen sanktionieren“ kénnen.!” Gnade definiert

Frenz als das ,freie Ermessen des stadtherrschaftlichen Gerichts“.'®

Die Forschung erheblich weitergebracht haben rechts- und kriminalge-
schichtliche Arbeiten jingerer Historiker, die durch methodisch reflektierte
Frage- und Problemstellungen zu der Auffassung gelangten, dass das ,Rich-
ten nach Gnade, die Gnadenbitte und der Gnadenhandel als integraler
Bestandteil des spétmittelalterlichen Rechtssystems, ja geradezu als Ant-
wort auf die iiberharten Strafnormen verstanden“ werden miissen.'® Gerd

15 Isenmann, S. 165.
16 Schild, S. 142.

17 Frenz, Huld und Gnade, S.137. Vgl. ferner den Beitrag von Frenz in diesem
Band.

18 Frenz, Huld und Gnade, S. 138.
19 Schwerhoff, Koln im Kreuzverhor, S. 168. Vgl. dazu auch Isenmann, S. 165.
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Schwerhoff listet in seinem Buch tiber Kéin im Kreuzverhor eine Reihe
rechtlicher Ungereimtheiten auf, die sich als Erscheinungsformen einer
Strafjustiz begreifen lassen, in welcher Gnade eine mafigebliche urteilsbil-
dende Rolle spielte. Er verweist auf ,,die hohe Zahl von Freilassungen und
Turmstrafen, die flexible Handhabung von Geldstrafen, die auBlerordentli-
che Rolle der Stadtverweise seit dem spéateren 16. Jahrhundert und im Ver-
gleich dazu die quantitativ marginale Bedeutung der Hinrichtungen®.*’
Gnadenerweise, so Schwerhoff in einem eigenen Kapitel tiber ,,Exempel-
strafen und Strafverzicht®, seien keine Kolner Besonderheit, sondern ein
»zentrales Charakteristikum der Rechtsprechung® in spatmittelalterlichen
und frithneuzeitlichen Stadtgesellschaften.?!

Wie die Rechts- und Strafpraxis in der Stadt Konstanz aussah, beleuchtet
anschaulich und pragnant Peter Schuster in seinem Buch tiber Eine Stadt
vor Gericht. Recht und Alltag im spdatmittelalterlichen Konstanz. Schusters
Monographie, die ein eigenes Kapitel iiber ,Fiirbitte und Gnade* enthalt,?
vermittelt wirklichkeitsnahe Einblicke in die Strafrechtspraxis einer Stadt
im 15. Jahrhundert. Der Verfasser hat insbesondere die politischen Dimen-
sionen stadtischer Gnadengerichtsbarkeit herausgearbeitet. ,,Gnadenhan-
deln“, so eine zentrale These seiner Arbeit, ,,war Darstellung von Herrschaft;
die Abwehr auswirtiger Gnadenbitten seitens der spétmittelalterlichen
Stadte war Kampf um Herrschaft und Autonomie.“*

Untersuchungen tber das Richten nach Gnade in stddtischen und landli-
chen Gerichtsbezirken des spédten Mittelalters und der beginnenden Neuzeit
hat Andreas Bauer in seiner Arbeit tiber Das Gnadenbitten in der Straf-
rechtspflege des 15. und 16. Jahrhunderts. Dargestellt unter besonderer
Beriicksichtigung von Quellen des Vorarlberger Gerichtsbezirks Feldkirch
und des Hinteren Bregenzerwaldes vorgelegt. Aus seinen quellennahen Stu-
dien zieht er abschliefend folgende Summe: ,Hinsichtlich des Gnadenver-
fahrens entsprechen die Feldkircher und Bregenzwélder Ergebnisse zu den
verschiedenen Gnadenbittenden, dem Zeitpunkt des Gnadenbittens, der
Begriindung des Gnadenbittens und zu Art und Umfang der erfolgten Gna-
denerweise weitgehend den bisherigen Erkenntnissen fiir andere Stadte und
Gebiete.“** Bemerkenswert bleibt, dass in den vom Verfasser untersuchten
Vorarlberger Gerichtsbezirken bis in die frithe Neuzeit Gnadenbitten durch
den Hinweis auf die ,,Barmherzigkeit Gottes“ begriindet wurden.?

20 Schwerhoff, K6ln im Kreuzverhor, S. 166.

21 Ebd., S.170. Vgl. dazu auch Arlinghaus, S.139-151 (,,Gerichtsverfahren und
soziales Umfeld“).

22 Schuster, S. 273-311.
23 Ebd., S. 288.

24 Bauer, S. 206.

25 Ebd., S. 159-163.
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Dietmar Willoweit vertffentlichte tiber das Richten nach Gnade quellen-
gestutzte und theoretisch reflektierte Beobachtungen an Hand ldindlicher
Quellen vom Mittelrhein und angrenzender Landschaften.’® Eine umfassen-
de Monographie, die verschiedenartige Quellentypen auswertet und das
Richten nach Gnade auf unterschiedlichen Gerichtsebenen herausarbeitet,
ware fir deutschsprachige Rechtsrdume noch zu schreiben. Eine solche gibt
es fir Frankreich unter dem Titel ,,de grace espécial “: Crime, état et société
en France a la fin du Moyen Age. Claude Gauvard hat sie geschrieben.?’

Theo Broekmann konnte in seinem Buch tber Rigor iustitiae. Herrschaft,
Recht und Terror im normannisch-staufischen Siiden (1050-1250) zeigen,
dass unter der Regentschaft der normannischen Herrscher und des zweiten
staufischen Friedrich der rigor iustitiae zum Leitbegriff einer gnadenlosen
Herrschaftspraxis geworden ist, die Richten nach Gnade aus prinzipiellen
Erwigungen ausschloss. Seine Erkenntnisse und Einsichten beruhen auf
einem ausnehmend breiten Quellenmaterial, das er problembewusst befragt
und kenntnisreich interpretiert hat.?

Thomas Briickner machte sich Gedanken iiber die Interaktion zwischen
Gnade und Recht in der rechtswissenschaftlichen Literatur der frithen Neu-
zeit.” Typisch fiir die frithneuzeitliche Rechtsentwicklung, so sein Fazit, sei
die ,, Trennung von Richteramt und Gnadenhoheit“.** Dieser Trennungspro-
zess, eine Erscheinungsform frithneuzeitlicher Staatsbildung, habe das
Begnadigungsrecht zu einem ausschlieBlichen Hoheitsrecht des Kaisers und
jener Reichsstande gemacht, die als consortes Majestatis im Besitz der supe-
rioritas territorialis waren. Folgerichtig konnte denn auch das Recht der
Begnadigung (ius aggratiandi) als Macht der Strafmilderung und des Straf-
erlasses (potestas remittendi poenam delinquentibus) definiert werden.?' Re-
ligiose Argumente, die Gnade zu einem Kriterium legitimer Rechtsfindung
machten, sucht man in diesen Erwagungen vergeblich.

Neithard Bulst gibt in einer jingst veroffentlichten Studie tiber Richten
nach Gnade oder Richten nach Recht empiriegesiattigte Antworten auf die
Frage nach der ,,Bedeutung von ,Gnade‘ und ,Recht’ in der spatmittelalter-
lichen stadtischen Rechtsprechungspraxis®“.®* Er kann kenntlich und ein-
sichtig machen, welche rechtliche Geltung und welche politisch-soziale
Funktion dem Gnadenbitten und der Gnadengewédhrung in der Gerichtsbar-

26 Willoweit, S. 189-205.

27 Gauvard, ,de grace espécial”, 2 Bde. Vgl. auch dies., De la théorie a la pratique,
S.317-325.

28 Broekmann.

29 Briickner, S.57-179.
30 Ebd., S. 60.

31 Ebd., S. 60-62.

32 Bulst, S. 465.
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keit spatmittelalterlicher Stadte zukam. Er erortert eingehend die wider-
spruchsvolle Gleichzeitigkeit von Gnadenbitten, denen rechtliche Legitimi-
tat zugebilligt wurde, und Gnadenbittverboten, die stadtische Ratserlasse
im Interesse einer willkiirfreien Justiz dekretierten.?® ,,Gnade, so die Quint-
essenz seiner Untersuchungen, sei ,nicht als Ausnahme, sondern nur als in-
tegraler Bestandteil der Rechtspraxis richtig zu verstehen“. Gnade und
Recht seien deshalb , keine Gegensétze, sondern Gnade ist Recht und Recht
ist Gnade“.**

Michael Hohlstein entdeckte Predigten, die im spaten Mittelalter von ita-
lienischen Franziskanermoénchen gehalten wurden, als ausnehmend ergie-
bige Quellen fiir zeitgebundenes Nachdenken iiber strenge und milde
Bestrafung. Seine materialreiche Studie tiber Strenge und Milde. Zur Geset-
zesgerechtigkeit in der spatmittelalterlichen Pastoralliteratur® erschlieft in
methodischer und sachlicher Hinsicht Neuland; zeigt sie doch, wie ein unter
Juristen und Theologen umstrittenes Rechtsproblem einem breiten stadt-
biirgerlichen Predigtpublikum vermittelt wurde. Die Erkenntnisse, die der
Autor zutage forderte, tiberraschen. Franziskanische Prediger redeten nicht
gnadengewahrender Milde und strafmindernder Barmherzigkeit das Wort.
Als moralische Rigoristen plédierten sie fiir unnachsichtige Anwendung des
geltenden Rechts. Das Wechselseitigkeitsverhéltnis zwischen Gerechtigkeit
und Milde, Gesetz und Gnade geriet in ihren Predigten aus dem Gleich-
gewicht. Die Akzente verschoben sich zugunsten einer Strenge von Recht
und Gesetz. Auf die strenge Bestrafung von Rechtsverletzungen zu verzich-
ten, ruiniere ihrer Auffassung nach die soziale Ordnung der stddtischen
Gesellschaft.

Solche Befunde zeitigt das Studium hoch- und spatmittelalterlicher Quel-
len, in denen sich zeitgendssische Rechtsdiskurse und Rechtspraktiken
niederschlugen, die mit Gnade und Recht zu tun hatten. Mit den Deutungs-
und Erklarungsangeboten rechtsdogmatisch argumentierender Rechtshisto-
riker®® sind sie nicht zu vermitteln. Hilt man sich an die aus den Quellen
gewonnenen Daten, reagierte das Nachdenken tiber Recht und Gnade auf
Herausforderungen, die es Birgern und Christen zur Pflicht machten, die
Ordnungen menschlichen Zusammenlebens nach christlichen Grundsatzen
zu gestalten. Dies zu sagen, stiitzt sich auf das Zeugnis spatantiker und mit-
telalterlicher Quellen, aus denen zu erfahren ist, wie in der zeitgendssischen
Gerichtspraxis das Richten nach Gnade praktiziert und wie es von juristi-
schen und theologischen Theoretikern begriindet oder verworfen wurde.
Einschrédnkend zu bemerken ist allerdings auch dies: Nicht alles, was wir

33 Ebd., S. 474 -483.

3¢ Ebd., S. 484.

35 In diesem Band S. 177-200.

36 Vgl. dazu Krause, Sp. 1714-1719. Vgl. dazu kritisch Willoweit, S. 190.
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gerne wissen mochten, steht in den Quellen. Aus deren Exegese lassen sich
nur zeitlich und rdumlich begrenzte Teilbereiche mittelalterlicher Gnaden-
gerichtsbarkeit erschlieBen — nicht mehr, aber auch nicht weniger. Was bei
einem solchen Studium herauskommt, besitzt nicht den Status einer wissen-
schaftlichen Erkldrung, die rechtsgeschichtliche Experten in ihren for-
schungsgeschichtlichen Bestandsaufnahmen immer wieder anmahnen und
immer noch vermissen.

IV. Rechtsethische und rechtstheologische Grundlagen

Zwischen Recht und Gnade, zwei wertbesetzten Grund- und Leitbegriffen
mittelalterlicher Rechtsprechung, zu unterscheiden, entsprach der in der
kirchlichen Kanonistik gelaufigen Unterscheidung zwischen ,,Strenge des
Rechts® (rigor iuris) auf der einen, ,Barmherzigkeit® (misericordia) und
,Gnade“ (gratia) auf der anderen Seite.’” Hinter dem ,Richten nach Gnade
und Barmherzigkeit“ verbirgt sich — rechts- und ideengeschichtlich betrach-
tet — die Frage nach der rechtspraktischen und strafmildernden Bedeutung
von Billigkeit (aequitas), einem rechtsethischen Leitbegriff des rémischen
Rechts. Bereits die Kirchenviter waren darauf bedacht, der rémischen
aequitas eine christliche Dimension zu geben. Sie taten dies, indem sie den
zur offiziellen Rechtssprache gehorenden Begriff aequitas mit caritas, mise-
ricordia, pietas, gratia und religio (Liebe, Barmherzigkeit, Giite, Gnade,
Gottesfurcht) verkniipften. Der Kirchenvater Ambrosius (f397) hielt Ge-
rechtigkeit und Barmherzigkeit fiir austauschbare Begriffe. Gerechtigkeit,
so sein Argument, stiinde der Barmherzigkeit nicht im Wege, weil die Barm-
herzigkeit selber Gerechtigkeit sei (quia misericordia ipsa iustitia est).*®

Friih- und hochmittelalterliche Kanonisten bekannten sich zu einer aequi-
tas canonica, die in der Lehre Christi verwurzelt sei und ein Korrektiv zum
rigor iuris des romischen Rechts bilde. So machte etwa Alger von Liittich
(t 1131/32) zu Anfang des 12. Jahrhunderts das Wechselverhaltnis von mise-
ricordia und ustitia zum Gegenstand eines eigenen Traktats.’® In diesem
beschrieb er Ursachen und Bedingungen, die es rechtfertigten, die strengen
Bestimmungen des Kirchenrechts zu mildern oder vollig auler Kraft zu set-
zen. Das kirchliche Recht setzte sich seiner Auffassung nach aus decreta
misericordiae und decreta iustitie zusammen. MaBgebend fiir die Rechtspre-
chung kirchlicher Amtstrager sollte die richtige Mischung aus beiden
Rechtsbestimmungen sein (ex utrisque [decretis] temperamentum).*’

37 Vgl. Schreiner, ,,Got is selve recht”, S. 361-367 (,,Richten nach Gnade*).

38 Ambrosius, De obitu Theodosii 26, in: Sancti Ambrosii opera, pars septima,
S. 384.

39 Kretzschmar.
40 Ebd., S. 207.
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Die Verbindung von Gesetz (lex) und Gnade (gratia) bildete tiberdies ein
Grundaxiom frithmittelalterlicher Herrscherethik. Es sei Aufgabe des Ko-
nigs, suchte Wipo (f nach 1046) Konig Konrad II. einzuschérfen, eine gute
Mischung (bona temperies) zu finden, die lex und gratia miteinander verbin-
det. Als Vorbild verwies er auf Jesus Christus, den mediator legis et gratiae,
der durch seine Erlosungstat Gesetz und Gnade miteinander vermittelt und
verbunden habe.*! Petrus Damiani ( 1072) beschwor den alttestamentlichen
Konig David als Beispiel heiliger Konige (exemplum sanctorum regum), um
Heinrich III. bewusst und zur Pflicht zu machen, dass er Rechtsbrechern,
wenn das Urteil gefallt ist, Barmherzigkeit widerfahren lassen soll.*> Abt
Bern von der Reichenau (} 1048) schrieb 1044 an Heinrich III., in allen seinen
Handlungen moge die Barmherzigkeit dem Wortlaut des Gesetzes und dem
richterlichen Urteil vorangehen (in omnibus operibus vestris misericordia iu-
dicium transcendat).*?

Gratian (f um 1150) stellte in seinem Decretum die Abweichung von der
Norm um des Erbarmens willen der Gesetzesstrenge, dem rigor iuris, gegen-
tber und erklirte sinngemal, ,,dall die misericordia in bestimmt gelagerten
Fallen dem Buchstaben des Gesetzes vorgezogen werden diirfe, also auch
contra legem gelten solle“.** Habe ein Richter zwischen iustitia und miseri-
cordia zu wahlen, solle er sich des gréferen Gutes wegen fiir das kleinere
Ubel entscheiden: die Aufhebung der Gesetzesstrenge, des rigor canonum.*
Denn, so Gratians Begriindung, ,,wenn schon der Hausvater, der pater fami-
lias, gemeint ist Christus, mild und freigebig ist, so soll auch der Verwalter,
der Schaffner, der dispensator, gemeint ist der geistliche Richter, nicht
auf dem strengen Recht beharren. Wenn Gott giitig ist, wie soll dann der
geistliche Richter streng erscheinen?”. In Zweifelsfédllen sei es besser, ,in
der Barmherzigkeit des Vergebens zu irren“ als ,in der Strenge réchenden

Strafens®.*8

Die Belege fiir das von Theologen und Juristen des 12. und 13. Jahrhun-
derts artikulierte Spannungsverhiltnis zwischen Recht und Gnade sind
Legion. Broekmann hat in seinem Buch tiber den Rigor iustitiae fir eben
diesen Zeitraum eine Unsumme von Quellenstellen zusammengetragen und
ausgebreitet, die — unterschiedlich in der Wortwahl, doch weitestgehend
identisch in der Sache — das ,,Wechselspiel zwischen rigor iustitiae, pia cru-
delitas und herrscherlichem terror auf der einen Seite und misericordia, cle-
mentia und amor auf der anderen* zur Sprache bringen.*’

41 Keller, Das Bildnis Kaiser Heinrichs, S. 196.

42 Die Briefe des Petrus Damiani, Nr. 43, S. 4-6. Vgl. Schnith, S. 46 {.
43 Die Briefe des Abtes Bern von Reichenau, Nr. 27, S. 64.

44 Elsener, S. 175.

45 Ebd., S. 176.

46 Ebd., S. 176 f. und 177, Anm. 29.

47 Broekmann, S. 99.
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Papst Innozenz III. ( 1216) bekannte im Hinblick auf Entscheidungen
tiber kanonistische Streitfragen, die Wahlen von kirchlichen Amtstrégern
aufwarfen: Es habe Fille gegeben, bei denen er sich tiberlegte, ob er barm-
herzig (misericorditer) Dispens gewahren oder sich an die Strenge des
Rechts (juris rigor) halten solle.** Der dialektischen Verschrinkung von
Recht und Gnade war er sich bewusst. Bewusst war er sich auch, dass in der
kirchlichen Rechtsprechung ein Ausgleich zwischen Recht und Gnade ge-
sucht und gefunden werden musste. Dies beweisen die Gegenbegriffe zum
juris rigor, deren er sich bediente, um rechtsethischen und rechtstheologi-
schen Gesichtspunkten Rechnung zu tragen. Als Gegenbegriffe zum juris
rigor, die dem geschriebenen Recht seine unflexible Strenge nehmen sollten,
benutzte er insbesondere misericordia, gratuita benignitas, temperantia
aequitatis, gratuita liberalitas und favor gratiae.

Heinrich von Segusio (f 1271), der unter dem Namen Hostiensis bekannte
Kardinalbischof von Ostia, definierte unter ausdriicklicher Bezugnahme auf
den Kirchenvater Cyprian: Billigkeit ist Gerechtigkeit durch die Siile der
Barmherzigkeit gemildert (Aequitas est iustitia dulcore misericordiae tem-
perata). An anderer Stelle bezeichnete er die aequitas als relaxatio iuris, als
Verzicht auf die strenge Geltung der rechtlichen Norm. Er redete einer ae-
quitas das Wort, die sich auch gegen das Gesetz (contra legem) durchzuset-
zen vermag. Als Autoritat fir die Geltungskraft der christlich imprégnierten
aequitas zitierte er den Bologneser Glossator Martinus Gosia, einen jener
vier Doktoren, die Friedrich Barbarossa 1158 beim Reichstag auf den ronka-
lischen Feldern zu Rate gezogen hatte. Dieser, ein vorbildlicher homo spiri-
tualis, habe oftmals das gottliche Gesetz dem strengen Buchstaben des Zivil-
rechts vorgezogen (divinae legi adhaerebat contra rigorem juris civilis).**

In der Nachfolge des Hostiensis definierte der Konstanzer Konzilstheologe
und Pariser Universitiatskanzler Johannes Gerson (f 1429) die aequitas als
tustitia pensatis omnibus circumstantiis particularibus dulcedine misericor-
diae temperata, als Gerechtigkeit, die dazu verpflichtet, bei der Urteilsfin-
dung alle Umstande des rechtswidrigen Tathergangs — wie Motiv, Ort, Zeit
und Charakter der Person — zu bedenken und mit der Siile der Barmherzig-
keit zu mildern.*

Gleichwohl: Es mangelte nicht an Gegenstimmen, welche vor der Aufwei-
chung von hartem Recht durch sanfte Theologie warnten. Sie waren der
Auffassung, dass durch das Richten nach Gnade die Geltungskraft der
Gesetze Schaden nehme, und suchten deshalb die gnadenlose Strenge der
Gesetze einzuklagen. Die von Otto von Freising (1 1158) Kaiser Barbarossa

48 Innocentii III Romani Pontificis opera omnia, Appendix ad regestorum priores
libros, Sp. 1195.

49 Elsener, S. 185 f.
50 Wohlhaupter, S. 88.
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zugeschriebene Kritik am Laster der Vergebung (remissionis vitium)®" ist
symptomatisch fiir eine sich langfristig durchsetzende Richtung in der
Bologneser Rechtsschule, die gegentiiber einer allzu nachgiebigen und verge-
bungsbereiten Gnadenpraxis die Strenge des Rechts, den rigor iuris oder die
strictio legum, betonte und es ablehnte, die aequitas, geschweige denn die
misericordia, zu einem Mafistab richterlicher Urteilsbildung zu machen.
Eine aequitas ex corde, eine Billigkeit aus Herzensgiite, lehnte sie strikt ab,
um eine, wie sie versicherte, willkiirliche Handhabung des Rechts zu verhin-
dern. Sie wollte nur noch eine aequitas scripta zulassen. Unter dieser ver-
schriftlichten Billigkeit verstand sie eine Billigkeit, die es Richtern nicht
mehr gestattete, bei ihrer Urteilsfindung bestehende Ermessensspielraume
durch den Gedanken der Gnade auszuweiten, wohl aber zulieB3, bei der
Suche nach einem gerechten Urteil von strafmildernden Zugestdndnissen
Gebrauch zu machen, die in leges und canones ausdriicklich als solche auf-
gelistet waren. An den Grundsatz der aequitas sollten sich Richter nur inso-
weit halten, als sich ihre Argumente, die fiir die Gewahrung von Gnade
sprachen, aus den jeweils geltenden schriftlichen Rechtsordnungen ableiten
und begriinden lieBen.

In der verstirkten Hinwendung zur Strenge des Rechts zeigt sich der Ein-
fluss der Bologneser Rechtsschule des 13. Jahrhunderts. Zu Beginn des
13. Jahrhunderts erklarte der Glossator Azo (f 1220): Ich spreche tiber die
verschriftlichte Billigkeit oder Gerechtigkeit, nicht tiber diese, die einer aus
seinem Herzen hervorzubringen vermag (loquor autem de aequitate vel iusti-
tia scripta, non de ea, quam quis ex corde sua inveniat). Azo ist nicht mehr
bereit, als richterliche Entscheidungsnorm eine aequitas anzuerkennen, die
sich sogar contra legem durchzusetzen vermag. Aequitas als richterliche
Entscheidungsnorm will er nur insoweit zulassen, als deren Geltung und de-
ren Grenzen in den Rechtsquellen selbst beschrieben und festgehalten sind.
Billigkeit ist fir ihn nur noch als aequitas scripta denkbar, nicht mehr als
Billigkeit, die aus dem Herzen des Richters kommt (aequitas ex corde).”

Thomas von Aquin (} 1274) suchte zu vermitteln. Im Anschluss an Jesu
Seligpreisung derer, die Barmherzigkeit tiben, schrieb er: Iustitia sine mise-
ricordia crudelitas est; misericordia sine iustitia mater est dissolutionis.
Thomas bemtihte sich, wie in anderen theologischen Kontroversen auch, um
Ausgleich, um einen Weg der Mitte, der Extreme verhindert und der aurea
mediocritas Rechnung tragt. Mitleidlose Gerechtigkeit, so sein Votum,
verkommt zur Grausamkeit; tibertriebene Barmherzigkeit hingegen, die Ge-
rechtigkeit als MaBistab der Urteilsbildung génzlich ignoriert, 16st die recht-
liche Ordnung auf.”

51 Siehe unten bei Anm. 65.

52 Elsener, S. 184. Zur aequitas scripta vgl. Horn, S. 20 £., 203-220.
53 Elsener, S. 184.

54 Ebd., S. 189.
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Eine Mittelstellung zwischen den Extremen nahm auch der in Pavia leh-
rende und dort 1400 verstorbene Rechtslehrer Baldus de Ubaldis ein. Er war
der Auffassung, dass aus Griinden der aequitas ein ,,Abweichen vom Geset-
zeswortlaut“ rechtens sei.”® Eine transgressio legis, eine Durchbrechung des
Gesetzes, hielt er fir erlaubt, wenn sie aus Billigkeitsgriinden gerechtfertigt
sei. Er sprach von der rigorosa aequitas, die es rechtfertige, pro bono publico
vom Gesetz abzuweichen.”® Gebe es doch unvorhergesehene Fille (casus
emergentes), die es erforderlich machten, sich im Interesse des Allgemein-
wohles nicht an die bestehenden Gesetze zu halten. Des Baldus Bemiithen um
eine Durchdringung des geltenden Rechts mit rechtsethischen Gesichts-
punkten ist evident. Aequitas — vielfach als Synonym fiir misericordia, pie-
tas, caritas und conscientia verwendet — benutzt er als Sammelbegriff, der
»alle im Recht auftauchenden ethischen Gesichtspunkte in sich aufnimmt“
und gesetzesimmanente Wertvorstellungen zusammenfasst. Baldus betont
den ,Vorrang der aequitas vor dem rigor iuris. Gleichzeitig ist er jedoch
darauf bedacht, die aequitas in Gestalt der aequitas scripta in das Recht zu
integrieren.“’” Von religiésen Beziigen hat er den Begriff aequitas freigehal-
ten. Richten nach Billigkeit (aequitas) war fiir ihn ein rechts- und sozialethi-
sches Problem, kein Anwendungsfall von Theologie.

Spatmittelalterliche Prediger pladierten fiir die rigorose Anwendung noch
strengerer Gesetze.”® Der Franziskaner Bernardino da Siena ( 1444) tat dies
im Blick auf Wucherungen einer rechtlich ungebédndigten Gnadengerichts-
barkeit, welche die gesetzlichen Grundlagen friedfertigen Zusammenlebens
um ihre Geltung brachten.

So kommt es vor, kritisierte er in einer seiner Predigten, daf (...) der Rektor einer
Stadt ein Verbot erldfit, Gott zu ldstern, nachts auszugehen, an Gliicksspielen teilzu-
nehmen und Waffen zu tragen oder sich gegenseitig zu verunglimpfen. (...) Und wenn
die Schergen jemanden erwischen, der diese Gesetze tibertritt, wird er zur Signoria
abgefiihrt, wo er dafiir Strafe zahlen soll. Sogleich geht dann einer zum Rektor. ,,O
Jammer, ich flehe Euch an und erbitte Gnade. Man hat den vor Euch gebracht, der
nachts auf der Strafie angetroffen wurde. Ich ersuche Euch, daf3 Ihr ihn mir zuliebe
begnadigt“. ,,Gut“, sagt der Rektor, ,,die Gesetze lauten so und so: hat denn der da die
Bekanntmachung nicht gehort? Kennt er Sitte und Brauch vielleicht nicht?“ Worauf
dieser antwortet: ,,Ach, es ist doch Brauch, solche Dekrete auszurufen, und ebenso ist
es Brauch, Gnade vor Recht ergehen zu lassen “. Das kann dieser nicht ableugnen, und
so lift er den Gesetzesiibertreter laufen.”

55 Horn, S. 43.

56 Ebd., S. 44.

57 Ebd., S. 221.

58 Siehe hierzu den Beitrag von Hohlstein in diesem Band.

59 Le prediche volgari di San Bernardino da Siena, Predica XXV: Come debba
ministrare iustitia chi ha offizio, S.270-302, hier S. 297f dazu Origo, S.122-132,
mit Ubersetzung des Textes (S. 127 f.). Vgl hierzu auch den Beitrag von Keller in
diesem Band.
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V. Gnadenbitten und Gnadenerweise
in der koniglichen, stidtischen und lindlichen Rechtsprechung

Rechtsprechung mit strafmildernder Gnade und Barmherzigkeit zu ver-
binden, gehérte zu den Kardinaltugenden mittelalterlicher Herrscher. In
spatmittelalterlichen Stadten bildete Rechtsprechung nach Gnade einen
integralen Bestandteil der bestehenden Rechtsordnung. Um Gnade zu bit-
ten und Gnade zu gewéhren, gehorte zum stadtbiirgerlichen Rechtsalltag.
Stadte haben auf Grund des von ihnen beanspruchten und ausgelibten
Satzungsrechts das Recht der Begnadigung, das gemeinhin als konigliches
und fiirstliches Herrenrecht beansprucht wurde, in ihren Stadtrechten fest-
geschrieben.”” Das Stadtrecht von Wiener Neustadt dekretierte, dass der
streng der gerechtikeit soll pilleich volgen etzleich senft [Linderung] und giit
der genaden.®* Sowohl per iusticiam als auch per misericordiam urteilen zu
diirfen, zdhlten Stddte gemeinhin zu ihren angestammten richterlichen Voll-
machten. Der schwébische Edelmann Kaspar von Kiirneck entging 1447 nur
knapp seiner Hinrichtung, weil, wie es in der tiberlieferten Quelle heif3t, das
in Handen der Stadt Konstanz liegende Landgericht das recht (...) mit gna-
den und barmhertzigkait (...) gemischet habe.®

Daneben gab es aber auch Stadte, die Gnadenbitten ausdriicklich verbo-
ten und unbarmherzige Gesetzesstrenge eingeklagt haben.” Es war auch
nicht die Regel, dass in koniglichen Rechtsverfahren rechtsethische Impera-
tive den Gang der Urteilsbildung bestimmten. Konig Sigismund (7 1437)

60 Dass Kaiser Sigismund im Jahre 1433 der Stadt Luzern das Privileg verlieh, in
der Stadt und in ihrem Territorium nach Gnade richten zu diirfen, bleibt Ausnahme.
Vgl. Schuster, S. 286, Anm. 455. Schuster zitiert diese Urkunde als Beleg dafir, dass
die Gnadenpraxis der Stadte fiirstlicher Billigung bedurfte. Urkunden, in denen
Herrscher Stadten die Ausiibung des Gnadenrechts verbrieften, sind jedoch ausge-
sprochene Mangelware.

61 Zitiert nach: Krause, Sp. 1716.
62 Zitiert nach: Schuster, S. 273.

63 Bulst, S.480-483 (,Verbote des Gnadenbittens“); Frenz, Huld und Gnade,
S.139-142. Frenz verweist auf Gnadenverbote im Augsburger Stadtrecht aus der
Zeit nach 1276 und vor 1324, in denen es ausdriicklich heilt, ,,dal ohne Gnade zu
richten sei“. Das Gericht sollte sich in niher bezeichneten Deliktsfillen — wie
»Mord*“, ,,unrechtméBiges Streben eines Biirgers nach dem Burggrafenamt, Wundtat,
gewaltsame Racheakte gegen den Feind trotz empfangenen Siihnegeldes (Siihne-
bruch), unrechtméfBiges Ansprechen wegen Ehe“ und , Polygamie® — an die im Augs-
burger Stadtrecht fixierten Strafen halten, ,seien dies GeldbuBen, Stadtverweise
oder peinliche Strafen, d.h. es sollte ohne eigenen Ermessensspielraum urteilen®
(S.1391.). Frenz fiihrt die Verschiarfung der Rechtsprechung, die in diesen Gnaden-
verboten zum Ausdruck kommt, auf eine verdnderte Zusammensetzung des Augs-
burger Rates, insbesondere auf die seit dem ausgehenden 13. Jahrhundert zum Rat
gehorenden Vertreter des Zunftbiirgertums zuriick. Der aus Patriziern und Zunft-
blirgern zusammengesetzte Rat erblickte in dem Richten nach Gnade eine ,,Gefahr
fir die 6ffentliche Ordnung® (S. 141), weil sie willkiirlicher Gerichtspraxis Tir und
Tor 6ffne, und beharrte deshalb auf einer strikten Anwendung der schriftlich fixier-
ten stiadtischen Gesetze und Statuten.
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suchte 1430, als er zwischen den miteinander zerstrittenen Geschlechtern
und Zinften der Stadt Konstanz Frieden stiftete, einen Ausgleich zwischen
Recht und Gnade. Ausdriicklich betonte er, er habe die strengkeit des ge-
richts und der straffe mit sunderlichen gnaden gelyndert.®* Kaiser Friedrich
Barbarossa (f 1190) hingegen war der Uberzeugung, auch dann rechtens zu
handeln, wenn er gnadenhafte Vergebung als Laster brandmarkte. Die
Situation, in der er dies tat, ist hinreichend bekannt. Von Kennern des
12. Jahrhunderts ist sie immer wieder bemiiht worden, um anhand eines
authentischen Belegs den Nachweis zu fiihren, dass sich im 12. Jahrhundert
der Rechtsbegriff sowie die Formen der Herrschaft und des Konfliktaus-
trages grundlegend verandert haben. Was war vorgefallen? Nach seiner Sal-
bung zum Ko6nig im Dom zu Aachen im Jahre 1152 hatte sich ihm ein Dienst-
mann zu FiBlen geworfen, dem er wegen schwerer Vergehen seine Huld
entzogen hatte. Der Ministeriale suchte den Konig durch die demiitige Geste
des FuB3falles von seinem rigor iustitie abzubringen. Barbarossa aber weiger-
te sich und gewéhrte keine Gnade — eine Haltung, die Otto von Freising als
Beispiel von Standfestigkeit (constantie indicium) und Tugend der Strenge
(rigoris virtus) besonders hervorhebt. Unnachgiebigkeit in der Beurteilung
von untreuem und rechtswidrigem Verhalten tilge das Laster der Vergebung
(remissionis vitium) und entspreche der Majestit des Herrschers.®® Gedeutet
wird dieser Vorfall heutzutage gemeinhin so: ,,Nicht mehr die in ottonischer
und noch in salischer Zeit traditionellen Tugenden der Milde und Barmher-
zigkeit seien fiir den Konig verpflichtend gewesen, sondern eine strikte
Durchsetzung des Rechts.“

Die Strenge, die Barbarossa in seiner Rechtsprechung tibte (in iudicando
severitas), konnte allenthalben mit Lob und Zustimmung rechnen. Des Kai-
sers Strenge, berichtet die Kélner Konigschronik (Chronica regia Colonien-
sis), sei so groB3, daf3 er keinerlei Bitten beim Rechtsprechen zulasse und auch

64 Zitiert nach: Schuster, S. 273.

65 Bischof Otto von Freising und Rahewin, Die Taten Friedrichs oder richtiger
Cronica, II, 3, S. 286 und 288. Vgl. Broekmann, S. 108. Ferner Althoff, S. 30; Keller,
Die Idee der Gerechtigkeit, S. 127.

66 Gorich, S.311. Vgl. dazu ausfiihrlicher Keller, Die Idee der Gerechtigkeit,
S. 127 f.: Vergebung als Laster zu verwerfen, wie dies Otto von Freising tat, lasse, so
Keller, auf einen ,,Wandel der Leitbilder*“ schlieBen, der sich seit dem 11. Jahrhun-
dert im Gerechtigkeitsideal und im Rechtsbegriff der deutschen Koénige und Kaiser
vollzogen hatte. In der ,,Umgebung der Ottonen“ habe man sich an folgende Grund-
sétze gehalten: ,,Der Herrscher schafft den Frieden letztlich nicht durch Verurteilun-
gen und Hinrichtungen, auch wenn sie im Extremfall unumgénglich sind. Er stiftet
den ersehnten Frieden vor allem durch Vermittlung und, wo er selbst Konfliktpartei
ist, durch Verzeihen (venia) und giitige Wiederaufnahme in seine Huld (clementia).
Die grundlegende Herrschertugend ist die pietas. Ihr entspringt die clementia, mit
der er seinen Gegnern verzeiht und sie auch nach einer Auflehnung und Verurteilung
wieder in Amt und Wirden erhebt; ihr entspringt auch die misericordia, die ihn
zwingt, gegen die Gewaltigen vorzugehen, um die Schwachen zu schiitzen, aber die
Reumiitigen wieder in seine Gnade aufzunehmen. Auch hier ist das Erbarmen Chris-
ti, des mediator legis et gratiae, ein Vorbild wahrer Kénigsherrschaft.“
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niemandes Person beriicksichtige, in der Uberzeugung, daf3 den Guten scha-
de, wer den Bosen verschone, und dafi die Leichtigkeit, Verzeihung zu erlan-
gen, ein Reizmittel zum Sindigen biete.%”

In Fragen koniglicher Rechtswahrung hatte man sich in der Zeit der Otto-
nen an andere Grundsitze gehalten. Diese beruhten auf der Uberzeugung,
dass der Herrscher den Frieden letztlich ,nicht durch Verurteilungen und
Hinrichtungen® schafft,

»auch wenn sie im Extremfall unumgénglich sind. Er stiftet den ersehnten Frieden

vor allem durch Vermittlung und, wo er selbst Konfliktpartei ist, durch Verzeihen

(venia) und glitige Wiederaufnahme in seine Huld (clementia). Die grundlegende

Herrschertugend ist die pietas. Ihr entspringt die clementia, mit der er seinen Gegnern

verzeiht und sie auch nach einer Auflehnung und Verurteilung wieder in Amt und

Wiirden erhebt; ihr entspringt auch die misericordia, die ihn zwingt, gegen die Ge-

waltigen vorzugehen, um die Schwachen zu schiitzen, aber die Reumtitigen wieder in

seine Gnade aufzunehmen. Auch hier ist das Erbarmen Christi, des mediator legis et
gratiae, ein Vorbild wahrer Kénigsherrschaft.“®

Im Auge zu behalten ist freilich auch, dass mittelalterliche Herrscher — je
nach Situation und Interessenlage — ihre Einstellung und ihr Verhalten ver-
dndern konnten. Auch fiir Friedrich Barbarossa trifft dies zu. Als die Mai-
lander mit Schwertern im Nacken und mit Kreuzzeichen in ihren Handen
am 7. Marz des Jahres 1162 zum vierten Mal vor Friedrich Barbarossa er-
schienen und unter Tranen um Barmherzigkeit flehten, verzichtete der Kai-
ser darauf, sein unverschnliches Majestatsbewusstsein, das keine Gnade
kannte, in einem versteinerten Antlitz zum Ausdruck zu bringen, wie er das
bei der Unterwerfung der Maildnder im Jahre 1158 getan hatte. Er sagte
vielmehr: Sollte streng nach Recht verfahren werden, miissten sie alle das
Leben verlieren; nun aber gebiihre es sich, der Barmherzigkeit Raum zu
geben. Der kaiserliche Notar bemerkte: Nachdem der Kaiser die Mailander
besiegt habe, sei der Kaiser selbst von der Barmherzigkeit besiegt worden
und habe die Mailinder vom Bann befreit.*

Friedrich Barbarossa traf situationsgebundene Entscheidungen. Er be-
harrte auf der Strenge des Gesetzes und gewahrte Gnade. Die Gnade, die er
Bittstellern erteilte, erteilte er nicht im Rahmen gerichtlicher Verfahren,
sondern auf Grund seiner herrscherlichen Souverénitit. Auch rechtsethische
Gesichtspunkte, die dem Herrscher ,,Milde“ (clementia) abverlangten, mo-
gen dabei eine Rolle gespielt haben. Im Verlauf des deutschen Thronstreites

67 Gorich, S. 311 mit Anm. 55.

68 Keller, Idee der Gerechtigkeit, S. 128.

69 Gorich, S. 253 f. Zur Unerbittlichkeit und Hérte und zur Gewahrung von Gna-
de, Giite und Milde Friedrich Barbarossas, wenn die Biirger oberitalienischer Stadte
als schuldbewusste Biiler den Kaiser um Barmherzigkeit baten, auch Althoff, S. 31—
37. Vgl. ferner zum zeitgendssischen Rechtsverstidndnis Dilcher, S. 613-646, sowie
zum Zusammenspiel von Gerechtigkeit, Recht und Treue Schulte, Friedrich Barba-
rossa, S. 158-161.
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versicherte Philipp von Schwaben ( 1208) gegeniiber Papst Innozenz IIIL,
dass er seit seiner Wahl zum romischen Koénig bestrebt gewesen sei, den
Unterdriickten und an Unrecht Leidenden Gerechtigkeit widerfahren zu
lassen. In allen seinen diesbeziiglichen Entscheidungen sei er darauf bedacht
gewesen, nach der Billigkeit und Strenge des Rechts (juxta juris aequitatem
et rigorem) zu urteilen und dabei die richtige Mischung zwischen Gerechtig-
keit und Barmherzigkeit zu finden.” Indem Ko6nig Philipp dem rémischen
Papst darlegte, dass er als Helfer und Richter der zu Unrecht Unterdriickten
zwischen rechtlicher Strenge und barmherziger Billigkeit zu vermitteln
suche, wollte er zum Ausdruck bringen, dass er sich auch in seiner Recht-
sprechung an kirchliche Grundsitze halte.

Im Rechtsdenken und in der Rechtspraxis Friedrichs II. (f 1250) spielten
religiose Werte wie Gnade und Barmherzigkeit keine Rolle mehr. Die Ver-
schriankung zwischen Gerechtigkeit, einem friedenstiftenden politisch-so-
zialen Erfordernis, und Gnade, einer theologischen Tugend, 16ste er auf. In
seinen Rechtsvorstellungen gab es nur noch das Wechselverhiltnis zwi-
schen Gerechtigkeit und Strenge. Gerechtigkeit sollte nicht der Strenge,
Strenge nicht der Gerechtigkeit entbehren (a iustitia rigor et a rigore iusti-
tia non abesset).”" Rechtsprechung nach der ,Strenge der Gerechtigkeit®
folgte dem ,,Prinzip der Vergeltung fiir iibertretene Gebote und Gesetze“™
und legitimierte eine Strafpraxis, die Gnade, Nachsicht und Vergebung
ausschloss.

Traditionsbildend wirkte diese einseitige Zuspitzung des Rechts- und Ge-
rechtigkeitsbegriffs nicht. Politisch und ethisch motivierte Gnadengewah-
rung von Konigen und Fiirsten begegnet bis ins spate Mittelalter. Konig
Ludwig der Heilige von Frankreich (f 1270) nahm 1242 den Grafen de la
Marche wieder in Gnaden an, als er sich vor ihm niederwarf und bekannte:
Sehr milder Konig, vergiss deinen Zorn und erbarme dich unser, denn wir
haben falschlich und voll Hochmut gegen dich gehandelt. Herr, nach deiner
grofien Giite und Barmherzigkeit, verzeih uns unser Vergehen.”™ Noch rund
150 Jahre spater warnte Christine de Pizan (f 1429/30), die hellwache, des
Gedankens und der Schrift méchtige Gattin eines Notars am Hof des franzo-
sischen Konigs, friih verwitwet und Mutter von drei Kindern,

,vor einer allzu groBen Strenge der Justiz, die dem menschlichen Zusammenleben

abtraglich sei. Der First, der als Richter fungiere, diirfe weder zu nachléssig urteilen,

was zu einer Verachtung und Geringschétzung des Gerichts fithre, noch in aller Harte
Recht sprechen. Unerbittlichkeit zeuge nicht von Menschlichkeit, sondern entspreche

70 Innocentii IIT Romani Pontificis opera omnia, Registrum Domini Innocentii IIT
super negotio Romani imperii, Sp. 1134 /Regestum Innocentii III papae super negotio
Romani imperii, S. 320. Vgl. Krieb, S. 174.

1 Broekmann, S. 270.
72 Ebd., S. 96.
73 Moeglin, S. 255 f.
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dem Verhalten des Lowen, der tiber die anderen Tiere aufgrund seiner Kraft und mit
korperlicher Gewalt herrsche, aber glaube, rechtlich legitimiert zu sein. Barmherzig-
keit miisse einem solchen Verhalten vorgezogen werden.“™

Der Gedanke der Gnade bestimmte auch den Friedensschluss zwischen
Herzog Philipp dem Guten (f 1467) und den Biirgern von Gent im Sommer
1453. Das zwischen den Biirgern von Gent und dem Herzog ausgehandelte
Friedensritual sah vor, dass 2 000 Biirger vor dem Herzog erscheinen, vor
ihm niederknien, ihre Schuld bekennen und um Verzeihung bitten. In einer
abschlieBenden BuB3- und Unterwerfungszeremonie sollten die abgesetzten
Riate und Schoffen der Stadt barfull, nur mit Hemd und Hosen bekleidet und
gefolgt von 2 000 Biirgern dem Herzog entgegengehen und mit erhobenen
Hinden um Verzeihung bitten. Die BuBlprozession wurde angefiihrt vom Abt
des Benediktinerklosters Bavo. Der Abt war es auch, der im Namen aller die
Bitte um Vergebung und Versohnung vortrug. Er musste dies in franzosi-
scher Sprache tun. Auch das gehorte zu der den Gentern auferlegten Bufle.
Als die buBifertigen Biirger von Gent Gnade fiir die Genter riefen, iiberkam
den Herzog, wie es die zuvor getroffene Vereinbarung vorsah, menschen-
freundliches Erbarmen. Der Herzog verzieh, gewahrte Gnade und schloss
Frieden.”

In spatmittelalterlichen Stédten war das Richten nach Gnade ein Bestand-
teil der geltenden Rechtsordnung und als solche eingebunden in formelle Ver-
fahren, die tiber das StrafmaB fiir begangene Vergehen zu entscheiden hatten.
Um durch Strafminderung und Sanktionsverzicht begnadigt zu werden, be-
durfte es, wie die in K6ln gelibte Praxis des Gnadenbittens zeigt, der Firbitte
durch nahestehende, nicht unbedingt hochgestellte Personen.

,Die Ehepartner von Verhafteten nahmen einen ersten Platz unter den Fiirbitternein,
ebenso die Eltern; es ist aber auch summarisch die Rede von der ,Freundschaft’ ins-
gesamt. Wenn von der Intervention ,guter Leute‘ die Rede ist, diirfen wir meist die
Nachbarn dahinter vermuten; manchmal werden auch einflufireiche gunnere gemeint
sein. (...) SchlieBlich begegnen wir natiirlich auch in K6ln den klassischen Fiirspre-
chern, auswartigen Herren, Fiirsten und Stédten. Sie intervenieren fiir ihre Hin-
tersassen und Untertanen, aber auch fiir Kélner Biirger, die aus ihrem Territorium
stamme1176und dort wahrscheinlich noch verwandtschaftliche Beziehungen unter-
hielten.“

Ob ein Delinquent milde, hart oder tiberhaupt nicht bestraft wurde, hing
nicht zuletzt von seinem Ansehen und dem seiner Freunde und Verwandten
ab. Begnadigung, die strafmildernd wirkte oder Sanktionen génzlich liqui-

74 Schulte, ,,Oh roy de France! Prenez exemple a ...“, S. 217.

75 Moeglin, S. 2568-260. Vgl. ferner Kamp, S. 99-110.

76 Schwerhoff, Koln im Kreuzverhor, S. 170. Die Firbitte durch Verwandte, Nach-
barn und befreundete Mitbiirger, die gemeinhin eine unabdingbare Voraussetzung
fir die Gewdhrung von Gnade bildete, hatte zur Folge, ,dass in erster Linie Biirger
der Stadt in den GenuB eines Gnadenerweises kommen konnten, da in der Regel nur
sie Firbitter fanden“. Bulst, S. 472.
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dierte, galt als Indiz fiir die ,,Schwiche eines obrigkeitlichen Regiments“,
das nicht in der Lage war, gegen den Widerstand gesellschaftlicher Gruppen
— gegen zlinftige und patrizische Korporationen, gegen Nachbarn und Ver-
wandte — den Vollzug schwerer und peinlicher Strafen durchzusetzen. Des-
halb, so Schwerhoff, sei das Richten nach Gnade ein , wirksames Instru-

ment“ gewesen, ,,um Schwiche systematisch zu vertuschen.”
’

Mitunter waren es benachbarte Stadte und Adlige, die fur ihre Burger und
Untertanen um Straferlass oder Strafverzicht votierten. Als sich der Niirn-
berger Rat 1490 entschieden gegen die unkontrollierte Einflussnahme auf
die stadtische Justiz durch die tiberhand nehmenden Gnadenbitten Dritter
wehrte, verband er mit dieser Kritik keine grundséatzlichen Einwéande gegen
die rechtmifige Gewidhrung von Gnade als solcher. ,Derselbe Rat, der die
Firbitte hoher Herren zu obstruieren versuchte, gewidhrte Gnade aus eige-
nem Ermessen mit groBer Selbstverstiandlichkeit.“” Wenn der Konstanzer
Rat der Bitte einer benachbarten Stadt nachkam, die um Freilassung eines
ihrer in Konstanz straffillig gewordenen Biirgers nachsuchte, ,,so verband
sich mit der Erfullung dieser Bitte die Erwartung, dall im umgekehrten Fall
gegentiber einem Konstanzer Strafverzicht geleistet werde oder einem Kon-
stanzer Fiirbitte zuteil wurde“.” Gnadengewahrung auf Grund von Gna-
denbitten benachbarter Stadte und adliger Herren erwies sich als Mittel, mit
dem die Stadt Beziehungen und Biindnisse mit benachbarten Herren und
Stadten bestitigen, festigen oder vorbereiten konnte.

Nicht zu tibersehen ist allerdings auch dies: Es gab stadtische Statuten
und stadtbiirgerliche Praktiken, die, an Mafistiben moderner Gewaltentei-
lung gemessen, Zweifel an der Unabhingigkeit der stidtischen Strafjustiz
im spéaten Mittelalter wecken konnten. Ulrich Meier konnte in einem jlingst
erschienenen Aufsatz liber Reprdsentation und Teilhabe — Zur baulichen
Gestalt des Politischen in der Reichsstadt Dortmund (14. bis 16. Jahrhun-
dert) zeigen, dass sich in Dortmund der gesetzgebende Rat und die urteilen-
de Schoffenbank aus denselben Personen zusammensetzte.?* Gremien, die
mit unterschiedlichen Funktionen und unterschiedlichen Kompetenzen aus-
gestattet waren, sich aber aus denselben Personen rekrutierten, waren alles
andere als eine Garantie fiir unabhéngige Rechtsprechung.

Die Statuten der Stadt Dortmund wurden von ihren Verfassern als
Rechtsmittel definiert, das den Frieden stirken und durch ihre Verpflich-
tung zur Strenge der Gerechtigkeit (rigor justitie) eine Rechtsprechung
gewihrleisten wiirde, die gegen Willkiir gefeit sei.?! Die richterliche T#tig-

=

7 Schwerhoff, K6ln im Kreuzverhor, S. 172 {.
Schuster, S. 276.

79 Ebd., S. 310.

0 Meier, S. 231.

1 Dortmunder Statuten und Urtheile, S. 20.
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keit der Dortmunder Schoffen und Réte war aber nicht so organisiert, dass
dieses hehre Ziel unschwer hétte erreicht werden konnen. Dies insbesondere
deshalb, weil die Verfahrenswege, die eine unabhéngige Rechtsprechung
hitten ermoglichen und sicherstellen sollen, wirksamer Kontrollmechanis-
men entbehrten. Ubeltiter, die im Richthaus von einem Richter und acht-
zehn Schoffen verurteilt worden waren, konnten in dem nicht weit davon
entfernten Rathaus von den namlichen Schoéffen, die den Rat bildeten, wie-
derum freigesprochen werden. Ein- und dieselben Personen konnten in ihrer
Eigenschaft als Schoffen richten und verurteilen; in ihrer Rolle als Rate kam
ihnen das Recht zu, durch einen Gnadenakt ihre eigenen Urteile wieder
riickgingig zu machen. Es kam vor, dass Richt- und Rathaus durch den Voll-
zug eines Strafrituals in eine enge Beziehung zueinander traten. So hatte
sich zum Beispiel ein Totschldger aus Schiiren, einem dem Dortmunder
Gericht unterstehenden Dorf, im Jahre 1349 folgender Prozedur zu unterzie-
hen: Mit dem Schwert auf der Schulter, einem Zeichen fiir die eigentlich
verdiente Todesstrafe, musste er in Dortmund vom Richthaus zum Rathaus
gehen. Dort angekommen, bat er um Gottes und Marias willen (propter
deum et virginem Mariam) die Ratsherren um Gnade, die ihm dann auch
gewihrt wurde.* Am Ende dieser Prozedur musste er formelhaft schwdéren,
dass er der Stadt Dortmund und ihren Biirgern zeitlebens immer nur das
Bessere und niemals das Schlechtere zufiigen wolle. Die achtzehn Ratsher-
ren agierten bei diesem Vorgang zunichst als Schoffen in Verbindung mit
dem Stadtrichter im Richthaus. Dann zogen sie mit dem Delinquenten auf
ihr Rathaus und gewéhrten diesem als Appellationsinstanz huldvoll Gna-
de.®® Solche Verfahrensweisen nihrten zweifelsohne Skepsis in die Unab-
hangigkeit stadtischer Justiz. Dies ist jedoch kein Grund, einen solchen
Befund zu verallgemeinern und Urteile, die nach dem Gnadenprinzip gefallt
wurden, generell nackter Willkiir zu bezichtigen.

Auch in der Rechts- und Sozialwelt spatmittelalterlicher Grundherrschaf-
ten ist wiederholt ausdriicklich von einem Strafen nach Gnade die Rede.
Gnade als Element der Urteilsbildung kam in der Regel dann zur Sprache,
wenn ein grundhoriger Bauer sein Gut nicht bebaute. Die Belege fiir derar-
tige Rechtsfille entstammen zumeist geistlichen Grundherrschaften des spa-
ten Mittelalters. Die Gerichts- und Strafgewalt fiir das Urteil uber solche
Falle stand in der Regel dem jeweiligen Abt oder Propst zu. In den einschla-
gigen Quellen heilt es dann: Item wer sin gut nicht ast ader buwet, den mag
eyn probste straffen nach gnaden.®® Lindliche Weistiimer raumten Hinter-

82 Im urkundlichen Protokoll des am 26. August 1349 im Dortmunder Rathaus
getatigten Rechtsaktes heilit es: Petivit consules, ut sibi propter deum et virginem
Mariam zoynam darent, quod factum fuit (ebd., S.209). Der Delinquent bat, wie es
der Begriff zoyna (Sthne, Vergebung) nahe legt, nicht um vollige Straffreiheit. Er
erstrebte offenkundig, wie es in zeitgendssischen Quellen heilt, Bufie nach Gnade,
bzw. eine nach Gnade bemessene Siihneleistung.

83 Meier, S. 231.
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sassen, die sich durch die Hohe der von Rechts wegen zu leistenden Abgaben
tberfordert fithlten, das Recht ein, ad misericordiam ihrer Herren zu appel-
lieren. In einem Weistum des Klosters Einsiedeln vom Jahre 1493 heif3t es:
Der Abt von Einsiedeln, der als Grundherr in bestimmten Fillen das Gut des
verstorbenen Gotteshausmannes einziehen kann, soll gegeniiber den Kin-
dern des verstorbenen Hofmannes ,,Gnad und Barmherzigkeit“ iiben.®

VI. Kontinuitit und Diskontinuitit
des religios imprignierten Gnadenmotivs
in der Rechtsprechung des spiten Mittelalters

Gnade und Barmherzigkeit waren vom christlichen Gedanken der Verge-
bung impragnierte Begriffe. Haben Gnade und Barmherzigkeit, die Gott als
Garanten wahrer Gerechtigkeit ins Spiel brachten, im hohen und spéten
Mittelalter ihre religiosen Konnotationen abgestreift? Sind sich rechtspre-
chende Herrschaftstriger bewusst geblieben, dass Gnade, die in Rechtsver-
fahren zur Anwendung kam, ihre Geltungskraft theologischen Prédmissen
verdankte?

In einem Hymnus des 12. Jahrhunderts wird Karl der GroBe als Hiiter der
Gerechtigkeit gepriesen, der in seiner Rechtsprechung gerecht (iustus) war,
aber nicht ohne Barmherzigkeit (sine misericordia) zu iiben.’® Als kénig-
licher Gerichtsherr Urteile zu fallen, die Gerechtigkeit, Milde und Barmher-
zigkeit miteinander verbinden, galt als , Attribut einer gottgefélligen Aus-
iilbung der eigenen Herrschermacht“.®” In Urteilen, die in spatmittelalter-
lichen Stédten ,,aus Gnade eines ehrbaren Rates“ gefillt wurden, fanden
religiose Griinde fiir die einem Delinquenten gewéhrte Strafminderung oder
Freilassung keine ausdriickliche Erwahnung. Der Hinweis im Prooemium
des Stadtrechts von Ristringen, wonach Gnade als verbindliche Norm der
Rechtsprechung tiber dem Recht stehe, bleibt Ausnahme. Es hei3t da: Alle
diejenigen, die das Recht oder irgendwelches Recht verletzen — es sei denn,
daf3 man es tue, um Gnade zu iiben, weil die Gnade gréfler ist als das Recht —
die wirft Gott in die Holle.”® Der Autor wollte sagen: Rechtsverletzungen um
der Gnade willen sind legitim. Ihre RechtméaBigkeit verdanken sie einem
Gerechtigkeitsbegriff, welcher der Gnade eine groflere Geltungskraft zuer-
kennt als dem geschriebenen Gesetz.

84 Willoweit, S. 196.

85 Elsener, S. 180 f. Elsener erwihnt ebd., S. 181-183, noch weitere Beispiele fur
die Appellation von abhingigen Leuten ad misericordiam ihrer geistlichen Herren.

86 Becker, Sp. 1522.
87 Bauer, S. 78.
88 Zitiert nach: Bulst, S. 485.
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Stadtische Ratserlasse, die Gnadenbitten verboten, entbanden von der
Pflicht, sich tber theologische Begriindungszusammenhinge gnadenge-
wéahrender Rechtsprechung Gedanken zu machen. Gnade markierte in stad-
tischen Rechtsordnungen die Reichweite von Ermessensspielrdumen bei der
richterlichen Urteilsfindung; sie verwies nicht, wie dies in der mittelalter-
lichen Herrscherethik der Fall war, auf die Tugend der Milde (clementia),
die dazu verpflichtete, wie Gott barmherzig zu sein.

Dass die stadtische Gnadengerichtsbarkeit keiner expliziten theologi-
schen Begrindungen bedurfte, braucht nicht zu verwundern. Richter ent-
schieden kraft der ihnen eigenen richterlichen Souveranitiat. Wenn sie Gna-
de gewéhrten, brachten sie ihre ratsherrliche Macht zum Ausdruck. Sie hiel-
ten sich an den Grundsatz, dass diejenigen, die liber die Untaten anderer zu
Gericht sitzen, auch die Gewalt besitzen, gnade zu tun.* Aus den theologi-
schen Grundlagen der gemeinhin getibten Gnadenjustiz Legitimationsmus-
ter, Handlungs- und Entscheidungsimperative abzuleiten und zu begriinden,
fiihlten sie sich nicht mehr herausgefordert. Es waren Erwagungen politi-
scher und sozialer Art, welche die Erfiillung von Gnadenbitten als rechtens
und im Interesse des Allgemeinwohls als niitzlich erscheinen liefen. Auch
die zunehmende Ausdifferenzierung des Rechts- und Gerichtswesens, von
der auf die Rechtpraxis rationalisierende Wirkungen ausgingen, mag fiir die
Ausblendung religios gepriagter Legitimationsmuster eine maB3gebliche Rolle
gespielt haben.”

Religiose Motive fiir die Gewahrung von Gnade begegnen nur noch in den
Gnadenbitten von intervenierenden Firsprechern; nur sie insistierten auf
religiosen Motiven, an die sich Richter halten sollten, um in ihrer Rechtspre-
chung gerecht zu sein; nur sie erinnerten daran, dass Gott {iber Gute und
Bose gleichermalen seine Sonne scheinen ldsst, weswegen Richter, wenn sie
liber das Strafmal} eines Missetaters zu entscheiden haben, um Gottes und
siner lieben Mutter und allen himmlischen heers willen und durch des jiings-
ten Gerichts willen nicht nach der strenge des rechten, sondern nach gnaden
und barmherzigkeit richten sollen.”

In Feldkirch wurde 1447 ein zum Tode verurteilter Dieb dem ewigen Gott
und unser lieben frowen Sankt Maria zu Loob und zu Eeren begnadigt und
freigelassen. Von dem Bregenzwilder Gericht wurde 1461 ein Dieb dem all-

89 Schuster, S. 286, Anm. 455.

90 Damit sei nicht in Abrede gestellt, dass mit dem Hinweis auf die richterliche
Barmherzigkeit auch im spaten Mittelalter immer noch Gnadenurteile begriindet
wurden (vgl. Bulst, S. 477). Dass jedoch die Tendenz, Recht und Religion miteinan-
der zu verbinden, riicklaufig ist, machen die tberlieferten Quellen offenkundig. Zu
tiberlegen bleibt auch, ob sich hinter dieser von Richtern zitierten Barmherzigkeit
tatsdchlich ein verhaltensbestimmender theologischer Imperativ verbirgt oder nur
die Absicht, fiir den erweiterten Ermessensspielraum des Gerichts einen Grund an-
zugeben, der durch ein Synonym von Billigkeit zum Ausdruck gebracht wird.

91 Schuster, S. 277, Anm. 422.
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mechtigen gott voran und unser lieben frowen Maria und aller gotes hailigen
zu lob und eren von ernstlicher und vlissiger pette wegen begnadigt. 1501
haben Priester, zahlreiche Jungfrauen und schwangere Frauen sowie eine
ganze Gemeinde die Bregenzwilder Richter durch ihr instéandiges Bitten fiir
die Begnadigung einer Kindsmorderin bedrangt und ermahnt, der gnaden
und barmherzigkaitt gottes siner werten Mutter und der verdienste aller hai-
ligen und junckfrawe[n] dieser armen person gnad und barmherzigkaitt
mittzutailen und sy leben zu lassen. Als die Abtissin und der Konvent des
Klarissenkloster Vaalduna 1595 fir einen im Feldkircher Stadtgefingnis
einsitzenden ehemaligen Priester beim Feldkircher Rat um Begnadigung
nachsuchten, taten sie dies mit folgender Begrindung: Die Feldkircher Rite
sollen sich an der Barmherzigkeit Gottes ein Beispiel nehmen. Wie sie selber
von Gott erwarten, dass er ihnen am jlingsten Tag gnad und barmherzigkait
zuteil werden lasse, mogen auch sie dem schuldig gewordenen Priester
Gnade und Barmherzigkeit erweisen. Vom Rat gewihrte Gnade moge wegen
des liden und sterben Jesu Christy und sein grundlosse gnad unnd barmher-
zigkait die strenge gerechtigait mildern.” Vernetzungen zwischen Recht und
Religion brachte auch die Korpersprache begnadigter Delinquenten zum
Ausdruck. Als 1482 in der Stadt Dortmund drei Kupferschmiedgesellen be-
gnadigt wurden, nahmen diese die ihnen zugesprochene Begnadigung mit
Kniebeugen und gefalteten Handen entgegen.”

Seit Beginn des 16. Jahrhunderts verbanden sich mit geistlichen Gnaden-
motiven zunehmend auch weltliche Griinde, um fiir einen Delinquenten eine
strafmildernde oder strafbefreiende Begnadigung zu erreichen. Konkrete
Griunde, die in Gnadenbitten geltend gemacht und von Richtern als straf-
mildernde oder strafbefreiende Umstinde anerkannt wurden, waren das
Lebensalter und der Familienstand der jeweils Beklagten. Begnadigt w