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Der Ulrichsra.i—
das Ende des heidnischen Mittsommerfestes

Von Hubert Stolla

In England wird der 4. Juli —das ist bei uns der St. Ulrichstag - ,,old midsummer
sunday“! genannt, in Frankreich , Tag des heiflen Martin“?, in Teilen Ober-
osterreichs ,Durastag®’ (=Thorstag). Der Ulrichstag wurde besonders durch
die Ulrichsfeuer*, bei welchen man Ulrichsminne® trank, gefeiert. Beim Ein-
sammeln der Holzscheite fiir das gemeinsame Sonnwendfeuer sagten noch vor
einigen Jahrzehnten die Burschen, die von Hof zu Hof und von Haus zu Haus
zogen, Spriichlein auf, mit denen nicht nur St. Johannes der Taufer, sondern
auch St. Veit und St. Ulrich angerufen wurden®, wie z. B. im oberdsterreichi-
schen Innviertel:
Der heilige St. Veit tat bitten um ein Scheit,
der heilige St. Ulri tat bitten um ein Wied”.
Oft wurden dabei Frauen und Madchen unter der Androhung, dafl ihnen
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andernfalls die Spinnrocken verbrannt wiirden, daran erinnert, daf} bis zum St.
Johannistag der Flachs versponnen sein miisse, damit Unheil abgewendet
bleibe®. Wenn man solche und zahlreiche dhnliche Berichte mit dem Leben und
Wirken der drei Heiligen® vergleicht, dann ergibt sich, daff Johannes der Taufer
mit der Sonnenwende ebensowenig zu tun hatte, wie die Heiligen Vitus und
Ulrich, abgesehen davon, daf} letzterer 9 Tage vor seinem Tode, also gerade zur
Sonnenwende, in der von ihm erbauten und geweihten Augsburger Johannis-
kirche wie durch ein Wunder ohne Hilfe sein letztes Meflopfer feierte'®. Der
brauchtumsmiflige Zusammenhang der drei Heiligen mit der Sommersonnen-
wende!! ist aber rasch aufgeklirt, wenn man den Kalender zu Rate zieht und
bedenkt, daff nach dem im Jahre 46 v. Chr. eingefiihrten Julianischen Kalender'?
die Sommersonnenwende urspriinglich auf den 24. Juni fiel: Zahlt man namlich
vom Veitstag, dem 15. Juni, eine heidnische Woche — also neun Nichte” —
weiter, so kommt man zum Johannistag. Auf diesen aber folgte als zehnte und
nach dem Julianischen Kalender zugleich kiirzeste Nacht des Jahres, die
Johannisnacht, in der urspriinglich die grofien Sonnwendfeuer zum Lodern
gebracht wurden!®*, Riickt man nun weitere neun Nichte vor, so steht man vor
dem Ulrichstag, somit am Ende des neunzehnnichtigen Mittsommerfestes,
welches entgegen den Annahmen von Carl Weinhold und Viktor von Geramb
keineswegs ,14 Tage® dauerte, sondern 20 Tage, die ja 19 Nichte einschlieflen.
Wohl heben Weinhold und Geramb — wenngleich ohne die Tagesanzahl
verglichen zu haben — hervor, daf} der St. Veitstag ein ,vorweggenommener
Sonnwendtag* sei und dafl der erst spiter mit dem geschichtlichen Todestag St.
Ulrichs vermeintlich zusammengelegte 4. Juli den ,Kultrest des Sonnwendkrei-
ses“ dargestellt habe*.

An das heidnische neunzehnnichtige Mittsommerfest scheinen noch Namen
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von Kapellen und Ortschaften wie ,Neunzen“ bei Gopfritz an der Wild®® und
vor allem , Bosenneunzen® nérdlich von Zwettl mit dem deutlichen Hinweis auf
das Heidnische daran (Boser = Teufel = Heidengotze) zu erinnern. Rein
kalendermiflig lassen sich die Festtage der Heiligen Vitus, Johannes und Ulrich
als die einstigen drei Hauptsiulen des heidnischen Mittsommerfestes erkennen;
Anlaf genug, noch mehr von all dem zu erfassen, was sich einst an Brauchtum
um diese 3 Tage und 3 Heiligen rankte. Solches kann man nicht einfach als
Aberglauben abtun. Wenn auch nicht alles, wofiir sich nicht gleich christlicher
Sinn oder Kultzweck erkennen lafit, von vornherein als vorgeschichtlich
bezeichnet werden darf, so wird man doch dann, wenn sich entsprechende

Hinweise ergeben, vorerst einmal vermuten miissen, dafl solche Einrichtungen

und Brauche dem vorchristlichen, also heidnischen Zeitraum entstammen'®,

St. Vitus

Die Vita des hl. Vitus' liefert keine Anhaltspunkte dafiir, warum er immer
mit dem mythologischen Hahnsymbol dargestellt wird'®. Der Veitstag wurde
iiblicherweise mit Hiithneropfern sowie mit Kulttanzen, die bis zur Ekstase
fihrten (vergleiche: Veitstanzkrankheit), mit Feuern und Opferspeisen ge-
feiert!.

15 Laut Dibzesankalender der Didzese Linz war im Jahre 1303 die Ortschaft Neunzen bei
Gépfritz bedeutender, denn in einer Urkunde wird Goetfrids pei dem Neitzen erwihnt; Franz
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wegen des Frevels an dem vom Blitz gesegneten Wetterbaum (gekiirzte Wiedergabe).
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In der griechischen Mythologie war dem Sonnengott Helios der Hahn als
Verkiinder des Sonnenaufganges heilig. In Olympia befand sich am ,Heiligen
Weg“ das Denkmal der Achier, die vor Troja gekampft hatten. Eines der neun
Heldenstandbilder stellte Idomeneus dar, den aus dem Geschlechte des Helios
stammenden Konig von Kreta. Seinen Schild zierte ein Hahn®.

Besonders groff war die symbolische Bedeutung des Hahnes in der germani-
schen Mythologie. Auf dem Dach des Hel saf} ein schwarzroter Hahn. Als
Opfertier — dabei wurde besonders auf seine Farbe (weiff, schwarz oder rot)
geachtet — hielt sich der Hahn bis in die jiingste Vergangenheit. Als Wetter-
hahn®! auf Wetterkreuzen und Turmdichern fungiert er heute noch, wenngleich
nur mehr figural. Der Hahn war auch eines der Symbole des keltischen
Merkur®.

St. Vitus, einer der vierzehn Nothelfer, hat also sein weites Verehrungsgebiet
u. a. wegen seines Hahnsymboles erreicht. Vielleicht ist ihm dieses an sich
unchristliche, aber im Volk tief verankert gewesene Zeichen erst im Hinblick
auf seinen angeblichen Todestag, der zufillig mit dem Beginn des Mittsommer-
festes zusammenfiel, zugeordnet worden, was moglicherweise zur grofien Zahl
der St. Vitus-Patrozinien mit beigetragen hat. Im allgemeinen aber werden die
vielen St. Veitskirchen vor allem auf die seinerzeitige grofle Volksfrommigkeit
zuriickgefiihrt; das aber bezweifelt ein altes weitverbreitetes, nicht gerade
respektierliches Spriichlein:

Kein Mensch kennt den heiligen St. Veit,
doch dem sind die meisten Kirchen geweiht.

In Obermedlingen in Schwaben wurde am St. Veitstag auf der hochsten
Erhebung der Gegend ein mit Stroh umwickeltes Rad auf einem 12 Fufi hohen
Pfahl befestigt und verbrannt®, ein Brauch, der schlieflich polizeilich verboten
wurde, aber einst allgemein verbreitet war’* und besonders in der Johannisnacht
geptlogen wurde. Vielerorts lie man die brennenden Rider iiber Hinge
hinunterrollen. Man sagte noch im 13. Jahrhundert in bezug auf den St.
Veitstag: ,,Hier mag die Sun nit hoher“”, weil sich durch den ungenauen

Y

2 Hedwig Kenner, Athena und die Gotterwelt der Austria Romana, in: Jahreshefte des

Osterreichischen Archiologischen Institutes, Bd. 51, 1976/77, 133; Pausanias, Beschreibung
von Hellas, Eliaka, Buch V, Kapitel 25, Abs. 5, iibersetzt von Ernst Wiedasch, Miinchen 1828
21 Jande Vries, Keltische Religion, Stuttgart 1961, 44, 61 f.; Grimm a.a2.0., 1. Bd. 558, 2. Bd. 636;
Panzer, a.a.0., 1. Bd. Nr. 159, 170; 2. Bd. Nr. 225, 274
Karl Simrock, Handbuch der deutschen Mythologie mit Einschlieflung der nordischen, 3.
Auflage, Bonn 1869, 338; Grimm, a.a.0O., 2. Bd. 5581., 3. Bd. 192; Kénigs 590-593 (vgl. Anm.
17)
B Panzer, a.2.0., 2. Bd. Nr. 443; Erich Jung, Germanische Gétter und Helden in christlicher
Zeit, 2. Auflage, Miinchen—Berlin 1939, 342
24 Pangzer, 2.2.0., 2. Bd. 175ff.
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Julianischen Kalender der Veitstag — auf das astronomische Jahr bezogen — seit
dem Jahre 46 vor Christi Geburt um einen Tag in 129 Jahren, also im 12. Jh.
bereits um 9 Tage bis zur Sonnenwende verspitete. Ein anderes hier einzuord-
nendes Spriichlein lautet: ,Sanct Veit scheid’t die Zeit“*, Wenngleich es grob
gesehen den Anschein hat, daf§ die Sonne vom 15. Juni bis zum 4. Juli gleich
hohe Kulminationspunkte habe, so miissen vor allem die damaligen, kalender-
mifig bedingten und erst durch die Gregorianische Kalenderreform im Jahre
1582 weitgehend korrigierten Abweichungen in Betracht gezogen werden,
wenn man solche Spriiche richtig deuten will. Es zeigt sich, dafl man sich vor 800
Jahren mehr auf die genaue Naturbeobachtung stiitzte, als auf den damaligen
ungenauen Kalender.

Kardinal Dr. jur. Nikolaus Khrypffs (Krebs) von Cusa (Kues an der Mosel),
Bischof von Brixen und papstlicher Legat von Deutschland, schlug beim Konzil
von Basel (1431-1448) — seiner Zeit bereits um mehr als 100 Jahre voraus - vor,
einmal 10 Tage aus dem Kalender zu streichen, um die vom fehlerhaften
Julianischen Kalender verursachte Verschiebung der Festtage zu korrigieren,
das Friihlingsiquinoktium auf den 21. Mirz und so den Sonnwendtag zwar
nicht wieder auf den 24., doch auf den 21. Juni zu bringen. Er wollte damit
endlich einem Vorschlag des Konzils von Nikaia (325) folgen, bei dem man die
damalige Verschiebung des Frithlingsiquinoktiums seit der Einfithrung des
Julianischen Kalenders vom 24. auf den 21. Mirz registriert hatte.

Im Jahre 1582 hitte man bei der Einfiihrung des Gregorianischen Kalenders
13 statt blofl 10 Tage iiberspringen miissen, um den Sommersonnwendtag mit
dem St. Johannistag zusammenzulegen.

St. Jobannes der Taufer

Das jahrlich wiederkehrende Naturereignis der Sommersonnenwende war
wegen der Form, in der man es von alters her feierte?, den Kirchenlehrern ein
Dorn im Auge. Oster- und Sonnwendfeuer wurden seit eh und je feierlicher-
weise mit Hilfe von Hélzern, die bis zum Entflammen aneinandergerieben
wurden, entziindet?®, mitunter an neunerlei Holzern””. Gerade derartiges, wie
auch den Kult an heiligen Quellen und Steinen® hat die rémische Kirche - hin-

26 Panzer, 2. Bd. 41, Nr. 51 y

27 Grimm, 2.2.0., 1. Bd. 513 ff., 3. Bd. 176 f.; Panzer, a.2.0. 1. Bd. Nr. 231-249; Voragine, 58,
265 (vgl. Anm. 7)

28 7 B.im Kirntnerischen Lesachtal: M. Lexer, in: Wolf Mannhardt’s Zeitschrift fiir deutsche
Mythologie, 3, 31; Weinhold, a.a.O. 420

2 Grimm, a.2.0. 1 Bd., 505

30 Geramb, a.2.0. 132; Werner Hiille, Steinmale der Bretagne, 1965, 40
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und hergerissen zwischen Umfunktionierungs- und Verdammungsbestrebun-
gen — oft verpont. Das ergibt sich zum Beispiel aus dem Kapitulare Karlmanns
vom Jahre 743, und zwar insbesondere aus den Abschnitten XI: ,de fontibus
sacrificiorum® und XV: ,de igne ficato de ligno, id est *nodfyr’ ",

Der hl. Patrick (385-461), der Missiondr Irlands, prophezeite den Heiden,
die noch die Sonne anbeteten, Verdammung®. Auch der hl. Eligius (588-660),
ein gelernter Goldschmied und spiterer Bischof von Noyon, wetterte in einer
tiberlieferten Predigt gegen die heidnische Verehrung von Quellen und gegen
die Sonnwendfeuer, dhnlich wie schon der hl. Augustinus (354—430)*. Johan-
nes der Taufer wurde am Abend des groflen Feuers, also in der Nacht vom 24.
auf 25. Juni, gleichsam als Heiratsvermittler von heiratslustigen abergliubi-
schen Miadchen mit der Bitte angerufen, thnen im Traum den kiinftigen Gatten
erscheinen zu lassen’. Die Sonnenwendfeuer waren keineswegs auf germanisch
besiedelte Gebiete beschrinkt, sondern bei allen indogermanischen Volkern
und weit dariiber hinaus verbreitet™. Der ilteste Bericht iiber die Verschmel-
zung des Sonnwendfeuers mit dem Johannisfeuer stammt von Johann Beleth aus
dem Jahre 1162. Doch werden solche Vorginge schon in weit fritherer Zeit
stattgefunden haben™, jeweils mit Beginn der Christianisierung. Man war sich
des heidnischen Ursprungs und Sinnes der Sonnwendfeuer immer bewufit,
wovon die auch spiter wiederkehrenden Verbote zeugen, z. B. die Polizeiord-
nung des Rates der Stadt Landau vom Jahre 1564:

»Zum fiinfften sollen alle Johannsfeuer, dieweil es ein heidnisch werck, auch
das Nachtzeren, so bey den selbigen Feuern biss hierher angestelt worden,
hiemit abgethan sein“*,

Mit Mandat vom 20. Juni 1653 hat der Stadtrat von Niirnberg die Sonnwend-
feuer als bose, heidnische, abergliubische und gefahrliche Gewohnbheit fiir den
bevorstehenden Johannistag ,abgestellt“, aber ohne nachhaltige Wirkung, denn

3 = Notfeuer, hniotan = reiben; Grimm, 2.2.0., 1. Bd. 35, 505, 512 ff.; 3. Bd. 176, 177, 403,

468; Wilhelm Wigner, Germanische Gétter und Helden, Leipzig 1901, 446; Geramb, a.a.0.
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Wilhelm Teudt, Germanische Heiligtiimer, Jena 1936, 268; Jahn, a.a.0. 26-35

Confessio sancti Patricii (Nam sol iste quem videmus, propter nos quotidie oritur, sed et

omnes, qui adorant eum, in poenam miseri male devenient)

Simrock, a.a.0. 561f. (quis haec infelix consuetudo adhuc de paganorum observatione

remansit) (vgl. Anm. 22); Jahn, 2.2.0. 47
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Dominik Wélfel, Die Religionen des vorindogermanischen Europa, 1. Bd. des von Franz

Konig in Freiburg 1951 herausgegebenen Werkes: Christus und die Religionen der Erde, 459

* . M. Wolf, Beitrige zur deutschen Mythologie, Géttingen 1852/1857, 2. Bd. 387; Grimm,
2.2.0., L. Bd. 502-521, 171 ff., 403; Geramb, a.a.O. 56, 132; Jahn, 2.2.0. 34 ff, 40, 47 ff.;
Simrock, a.a.0. 161 f.
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noch 1807 sah man sich veranlafit, dieses Verbot zu wiederholen.?. Sogar der
unnétig grofie Holzverbrauch mufite als Vorwand fiir solche Verbote her-
halten.

Weil sich solche strengen Ansichten aber in den ,verstockten**® und brauch-
tumsverhafteten, noch ganz naturabhingigen und daher naturverbundenen
Volksschichten nicht durchsetzen konnten, wurden schon im Laufe der Chri-
stianisierung nicht nur die Kirchen z. B. gemifl der Anordnung des Papstes
Gregor des Grofen auf heiligen Stitten und Bergen der Heiden errichtet”. Es
gibt sogar eine ganze Reihe von kirchlichen Weisungen, wonach heidnische
Brauche mit christlichem Gedankengut und Vorstellungen durchdrungen und
weitergepflegt werden sollten®?. Deshalb ist es auch erklirlich, daf} kirchliche
Stellen gegen Verbote von Sonnwendfeuern oftmals erfolgreich auftraten, dafl
Priester solche Feuer zu Ehren des hl. Johannes segneten und dafi K6nige und
Erzherzoge die Tinze um die Sonnwendfeuer erffneten*’. Im Jahre 1609 nahm
das Stift Korneuburg das alte ,,Sonabethfewr” gegen das Verbot des Stadtrich-
ters in Schutz®.

Das Trinken der Johannisminne war ein wichtiger Brauch zur Sonnenwende;
es muflte besonders viel getrunken werden, Wein, Johannisbier und Met. Der
Minnetrunk bei den Sonnwendfeuern wurde sogar kirchlich sanktioniert, und
so entstand der zur Mittsommerzeit getrunkene ,,Johannissegen“®. Strigentri-
tius wunderte sich hieriiber, denn er schrieb: ,,Auch ist grofie Schwelgerey bey
solchem Johannis-Feuer gewesen, welches man Johannis-Trunck genennet, da

%  Grimm, 2.2.0., 1. Bd. 515

3%  Grimm, 2.2.0., 1. Bd. 513

33 Manfred Kmoch, Ortsnamenetymologie und Altreligion, in: Korneuburger Kulturnachrich-
ten, Juni 1975, S. 18

3 Grimm, 2.2.0., 3. Bd. 37; Kiihn, a.2.0. 43

40 Teudt, a.2.0. 269; Voragine, a.a.0. 179, 206, 331, 260, 390, 391, 392: Dicta sancti Priminii;
Usmar Engelmann, Der heilige Pirminius und sein Missionsbiichlein, Konstanz 1959; Hans
Koren, Volksbrauch im Kirchenjahr, Regensburg 1934; Koren, a.a.O., Bauernhimmel, Graz
1971, 69; Anton Frind, Die Kirchengeschichte Béhmens, Prag 1864, 34; Zeitschrift Mannus,
1926, S. 50; Jahn, a.2.0. 154 und 46 (iiber die kirchliche Sanktionierung der nicht unterdriick-
baren Sonnwendfeiern); Geramb, a.a.0. 113, 117; Grimm, a.2.0., 1. Bd. 5ff., 515; Hans
Pirchegger, Abrifl der Steirischen Geschichte, S 13; Walter Baetke, Die Aufnahme des
Christentums durch die Germanen, Wissenschaftliche Buchgesellschaft, Darmstadt 1973, 7-53

1 Geramb, 2.2.0. 116f.; Grimm, 2.2.0., 1. Bd. 515; Reinsberg-Diiringsfeld, Das festliche Jahr
der germanischen Vélker, Leipzig 1898, 232

42 Zeitschrift des Vereines fiir Volkskunde, Berlin, 10. Bd. 1900, 97f.

B  Grimm, 2.2.0., 1. Bd. 39, 522; bd. 31; Jahn, 2.a.0. 45, 120; Panzer, a.a.0., 2. Bd. Nr. 441; E.
Meier, Deutsche Sitten, Sagen und Gebrauche aus Schwaben, Stuttgart 1852, 427; Ignaz V.
Zingerle, Johannissegen und Gertrudenminne, ein Beitrag zur deutschen Mythologie, in:
Sitzungsberichte der Kaiserlichen Academie der Wissenschaft, Philosophisch-Historische
Classe, 40. Bd. Wien 1862, 177-229
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mancher vermeinet, hierdurch sonderbare Stircke zu trinken, da doch Johannes
der Tiuffer weder Wein noch starck Getrincke getrunken, wie der Engel
Gabriel selbst bezeuget“*.

In den Alpenlindern hat man den hl. Johannes den Taufer im Volksmund
einfach als ,Methansel“* apostrophiert. Der Zusammenhang des St. Johannis-
tages mit der Sonnenwende zeigt sich auch an manchen mittelalterlichen
Lehensurkunden z. B. des 14. Jahrhunderts, die ,am St. Johannistag zu
Sunwendten® ausgestellt wurden®. :

Auf der einst als Hexenberg verrufenen und an jedem Pfingstmontag streng
gemiedenen Stolzalpe bei Murau befindet sich {iber einem alten Steinkreuz mit
eingemeifelter Jahreszahl 1652 eine Kapelle, die seit unvordenklichen Zeiten
heute noch jihrlich am Johannistag, dem Tag des ,Lichtverkiinders®, Ziel von
Wetterprozessionen ist, und ein deutliches Beispiel der erwihnten Verflechtun-
gen bildet".

Noch um das Jahr 1880 nannten die Breitenauer die vielen von Berg zu Berg
lodernden Flammen ,,Heidenfeuer. Damals zogen sie auch noch jihrlich in der
Sonnwendnacht scharenweise als Wallfahrer hinauf zu der 1398 m hoch in den
Felswinden des Hochlantsch iiber St. Jakob in der Breitenau gelegenen,
legenden- und sagenumrankten Schiisserlbrunnkapelle®, also zur heiligen
Quelle, obgleich im Jahre 1850 die Sonnwendfeuer in ganz Osterreich fiir
immer untersagt worden waren*”. Der Acker, auf dem ein Sonnwendfeuer
abgebrannt werden sollte, freute sich schon neun Jahre darauf*°.

Das Wallfahren zu den Quellen in der Johannisnacht zdhlt auch zu den
heidnischen Briauchen: Zur Sommersonnenwende war das Wasser zum Trinken
wie auch zum Baden heilsam. Ein einziges Bad in der Johannisnacht zahlte so
viel wie neun Bider zu anderen Zeiten. Zur Mittsommerzeit wurden die
Quellen und Brunnen gereinigt, oft mit neunerlei Blumen bestreut und
bekrinzt.

Johann Adamus Fibigerus, De poculo S. Joannis, quod vulgo appellant S. Johannis Trunck,
Lipsiae 1675, § 32; Jahn, 2.2.0. 45

4 Jahn, a.a.0. 46
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118-122; Walter Brunner, 900 Jahre Geschichte der Stolzalpe in: 50 Jahre Krankenanstalt
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Der italienische Dichter Francesco Petrarca (1304-1374) beobachtete und
belauschte 1333 zu Koln Frauen, die in der Sommersonnwendnacht im Rhein
badeten, sich dann mit Ranken aus wohlriechenden Kriutern umwanden und
geheimisvolle Spriiche hersagten. Dieser mittsommerfestliche Brauch wurde
spiter verboten.”!. Benedict de Falco berichtete 1580 noch iiber dhnliche, an der
Kiiste vor Neapel gepflogenen Briuche®?. Der Straflburger Kirchenkonvent
untersagte 1584 das Baden in der Johannisnacht®. Bischof Caesarius von Arles
(470-542) hat in seiner Strafpredigt (Sermo) verboten, am Fest des hl. Johannes
des Tiufers die Quellen und Fliisse zu nichtlicher oder friihmorgendlicher
Stunde zum Baden aufzusuchen, weil dieser Brauch ein Rest heidnischen Kultes
sei”t,

So wie man das mit Tauffeierlichkeiten verbundene Fest des hl. Johannes des
Tiufers, dessen Todestag nicht bekannt ist, nur wegen des heidnischen, immer
mit kultischen Bidern verbunden gewesenen Sommersonnwendfestes auf den
24. Juni des damals schon nicht mehr ganz mit dem astronomischen Jahr
iibereinstimmenden Julianischen Kalender festsetzte™, so verlegte man z. B. um
das Jahr 336 das Weihnachtsfest auf den 25. Dezember des Gregorianischen
Kalenders, weil die Lehrer der romischen Kirche Wahrnehmungen gemacht
hatten, daf damals auch die Christen an diesem Tage, der ,dies natalis invicti
solis“ (Tag der Geburt des unbesiegten Sonnengottes) genannt wurde, noch
unbeirrt am heidnischen Treiben mitzufeiern pflegten®. Das ist nichts Auflerge-
wohnliches: Der heilige Severin z. B. beklagte sich, daf} in Cucullum (Kuchl bei
Salzburg) manche Christen heimlich an bestimmten Orten bei verbotenen
Opfern mittaten’’. Caesarius, Prior des Zisterzienserstiftes zu Heisterbach,
lamentierte in seinem Werk ,Dialogus magnus visionum et miraculorum*® iiber
die vielen heidnischen Briuche, welche die rheinische Bevilkerung das ganze
Jahr iiber pflegte®®. Der Bischof von Fulda veranlafite 1231 einen kaiserlichen

51 Erich Jung, Germanische Gotter und Helden in christlicher Zeit. 2. Auflage, Miinchen—Berlin
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Erlafl, wonach allen, die auf dem heiligen Berg der Numburg zu Thiiringen, wo
sich aber keine Kirche befand, an heidnischen Kulthandlungen teilnahmen, die
Todesstrafe angedroht wurde®’. Im Jahre 1114 fielen die Sachsen ganz offen in
ihren alten Gotterglauben zuriick.®®. Im Mittelalter gab es in abgelegenen
Gebieten sogar noch vollig unmissionierte Gemeinden®, und es pflegten die
Bauern in ihrem ,alten Irrtum* in heiligen Hainen den Géttern zu opfern, was
den Bischof Unwan von Bremen zu Ausrottungsmafinahmen veranlafite®’.

Die Sixtuskapelle bei Wald im Pinzgau an der alten Gerlosstrafie errichtete
man vor zwei Felsblocken, an denen schon immer heidnische Briuche gepflo-
gen wurden. Es krochen Kranke durch den Felsspalt, um Gesundheit zu
erlangen, und Frauen, um Kindersegen zu erbitten. Der Salzburger Erzbischof
Hieronymus Graf v. Colloredo lief zur Unterbindung dieser Brauche und der
damit verbundenen' Umtriebe einen der beiden Felsblocke im Jahre 1792
wegsprengen. Der andere lag noch lange vor der Kapelle.®.

St. Ulrich

Da der hl. Ulrich mit Sicherheit am 4. Juli 973 gestorben ist, bedurfte es
entgegen der Meinung Gerambs keines ,Zusammenlegens® seines Todestages
mit dem ,,0ld midsummer sunday“, dem Ende des heidnischen Mittsommerfe-
stes®. Dieses war vielmehr schon immer kalendermiflig fixiert. Man mufite den
Todestag des hl. Ulrich daher keineswegs zur leichteren Verchristlichung des
wichtigen heidnischen Lostages verschieben. Die beiden Feste — das heidnische
und das christliche — sind vielmehr zufillig auf den gleichen Tag zusammenge-
fallen, was aber nicht hinderte, sondern sogar ausloste, daf vorchristliche
Sonnwendbriuche alsbald auf den hl. Ulrich kraftig abfarbten.
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Das ist keineswegs verwunderlich. Zur Zeit Bischof Ulrichs verfiigten die
Landgeistlichen kaum iiber die primitivsten seelsorgerischen Voraussetzungen,
waren auch nicht selten noch von rauher Gesinnung und vom Geist des
Christentums nur gerade angehaucht®®. Um wieviel drger muf} es dann bei den
damals noch nicht vollig bekehrten Landleuten bestellt gewesen sein, die am
alten, mythologisch bedingten Brauchtum zih festhielten. Es wire auch
undenkbar, daf} sich Reste heidnischen Brauchtums bis in unsere Tage heriiber-
gerettet haben konnten, wenn die Missionierung schlagartig und total erfolgt
wire. Als die heidnische Neun-Nichte-Woche, die ja 8 Tage einschliefit, von
der Sieben-Tage-Woche lingst verdringt war, hief es aber noch lange:

Jhiute ist der ahte tac nach sunewenden, da sol daz jarzit enden.“%®

Der Ulrichstag war also auch ein Pfeiler im Jahreszeitenablauf®.

Der Ulrichstag zihlte einst wie der Leonharditag zu den sogenannten
Schwendtagen. Diese ,ungliicklichen und verbotenen Tage“ waren in den
Kalendern mit einem eigenen Zeichen (,, X ) versehen. Ein an einem Schwendtag
geborenes Kind mufite alsbald sterben oder hatte sein ganzes Leben lang zu
leiden, eine geschlossene Ehe wurde ungliicklich. An einem solchen Tag durfte
nichts begonnen werden, daher waren an Schwendtagen gleichzeitig Fest- und
Ruhetage. Um ein Ungliick zu vermeiden, mufite man sich jeglicher Arbeit
enthalten. Schwendtage stimulierten sogar zum Selbstmord®.

Unter diesen Gesichtspunkten muf man auch das im Augsburger Mirakel-
verzeichnis vom Jahre 993 unter Zahl 27 berichtete Ungliick eines Bauern sehen,
der am Geburtstag des hl. Ulrich (= Geburtstag fiir den Himmel = Todestag)
den ganzen Tag geheut hatte und dem deshalb das ganze in die Scheune
eingebrachte Heu zur Strafe tags darauf in Asche verwandelt worden war. Das
Heiligsprechungsdekret ist erst im Jahre 993 — nach der Verfassung des
Mirakelverzeichnisses — ausgefertigt worden. Der Ulrichstag war demnach
noch gar kein offizieller kirchlicher Festtag. Es gab daher keine stichhaltigen
religiosen Griinde fiir die als Wunder dargestellte Bestrafung jenes Bauern®,
dessen Mifigeschick als Folge eines Verstofles gegen die Regeln des Brauchtums
an einem Schwendtage zu deuten ist.
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Am Allerheiligentag des Jahres 1584 beklagte sich der hl. Petrus Canisius in
einer Predigt zu Freiburg in der Schweiz tiber den Kampf der Dimonen gegen
die Heiligen, iiber die Ausbreitung des Aberglaubens und dariiber, dafl man den
St. Ulrichstag zu einem Ungliickstag statuiere, an dem man sich, um Ungliick
zu vermeiden, jeglicher Arbeit enthalten miisse”. Bereits am Allerheiligentag
des Jahres 1575 hatte es Petrus Canisius in der Pfarrkirche zu Innsbruck fiir
einen Aberglauben alter Weiber hingestellt, wenn man den Ulrichstag fiir einen
unseligen Tag halte, an dem sich sogar jemand umbringen miisse”". Dabei hat
Petrus Cansisius jedoch ganz iibersehen, dafl der Ulrichstag in den Kalendern
seiner Zeit noch ganz offiziell als Ungliickstag gekennzeichnet war”.

Dem hl. Ulrich sind in St. Gallen von der hl. Wiborada Ungemach und
Miihseligkeiten prophezeit worden, wie solche seinen Vorgingern selbst von
Heiden und schlechten Christen nicht bereitet worden wiren”. Das kann man
aber nicht einfach auf die Ungarneinfille beziehen™. Diese hitten auch stattge-
funden, wenn nicht Ulrich, sondern ein anderer Bischof von Augsburg
geworden wire. Die Kampfhandlungen richteten sich ja auch nicht gegen den
hl. Ulrich personlich.

Wiboradas Prophezeiung sollte sich anscheinend erst nach dem Tode Ulrichs
erfiillen. Denn zusitzlich zum heidnischen Brauchtum wucherte um ihn alsbald
auch christlicher Aberglaube. Die Monche des Augsburger Benediktinerstiftes
St. Ulrich und Afra entnahmen dem Grab des hl. Ulrich, in dem er von 973 bis
1183 bestattet war”®, Erde, verpackten diese in winzig kleine Beutelchen,
versahen dieselben mit einer Anweisung, wie man die heilige Erde gegen
Miusefrafl verwenden konne, und versandten sie jahrhundertelang gegen
Opfergaben weithin, sogar bis nach Sachsen. Petrus Canisius berichtet in
seinem Martyrologium, es sei auch offenbar, daff von St. Ulrichs Zeiten her ,in
dem stifft Augspurg die Ratzen nit bleiben kénnen.“”” Die Erde von Kirchhéfen
um Ulrichskirchen gilt als Rattengift, berichten unter anderem Weinhold und
Geramb”®,

Auch die Weihe der ,Ulrichsschlissel® entstammt dem wverstandlichen
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Bestreben, abergliubisches Brauchtum in fromme christliche Vorstellung zu
lenken. Der Schliissel galt schon immer als ein Abwehrzauberamulett.”.

Der hl. Ulrich wurde auch lange nach seinem Tode mit Hilfe eines gefilschten
Briefes verdichtigt, er habe sich beim Papst gegen den Zélibat ausgesprochen.
Das Sonderbarste aber, was dem heiligen Ulrich im Sinne der Prophezeiung
Wiboradas sogar bis heute angetan wird, ist, daff man in Schwaben, Bayern und
Osterreich von einem, der erbricht, sagt, er rufe den hl. Ulrich an®®, Das
Ritselraten iiber den Ursprung dieser iiblen Redensart kann man beenden,
wenn man bedenkt, dafi mancher unbedachte Zecher am Ende des neunzehn-
nichtigen Mittsommerfestes, also gerade am Ulrichstag, von Ubelkeit befallen
wurde, Sollte dem hl. Ulrich tatsichlich einmal von einem verdorbenen Fisch
iibel geworden sein, dann war dies bestimmt nicht der Rede wert und schon gar
kein verstindlicher Anla zu einer Fischlegende®, von welcher die iltesten
Berichte ohnedies nichts enthalten.

In dem im Jahre 993 auf der Lateransynode anlifllich der Heiligsprechung
Ulrichs verlesenen Augsburger Mirakelverzeichnis wurde bereits vermerkt, dafl
Heilung suchende Wallfahrer am Grabe des hl. Ulrich Birkenstibe als Weihga-
ben niederlegten. Waren diese Symbole einer Wiinschelrute, wie solche schon
immer zum Aufspiiren von Quellen und Wasseradern verwendet wurden? Es
sind ja den Legenden nach manche der vielen Ulrichsbrunnen durch den Stab
des hl. Ulrich hervorgerufen oder durch Versenken von Kreuzen vom heidni-
schen Fluch befreit und so geheiligt worden®. Die Heiden glaubten, dafl Gétter
und Helden lebenswichtige und heilskriftige Quellen entspringen lassen kén-
nen, eine Vorstellung, die im Zuge der Christianisierung auf manche Missionire
und Heilige, so auch auf den hl. Ulrich iibertragen wurde®. Aus dem
Augsburger Mirakelverzeichnis ergibt sich keineswegs, daff ,,baculum® mit
Kriicke® iibersetzt werden diirfe. Dort wird nimlich u. a. erzéhle, dafl der
fieberkranke Reginwalch zum Probst Wicfred gekommen und von diesem
angewiesen worden sei, sich einen Stab zu holen und diesen dann auf das
Ulrichsgrab zu legen, um so vom Fieber zu genesen. Diese Aufforderung wurde
also nicht an einen auf Kriicken angewiesenen Gehbehinderten gerichtet. Fiir
Kriicken wire es auch gleichgiiltig gewesen, ob diese aus Birken oder aus
anderem Holz hergestellt waren. Im Jahre 1700 hielt der Jesuit Reifenstuel in

7 Handworterbuch des deutschen Aberglaubens und die dort angefiihrte umfangreiche weitere
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Graz eine Predigt mit dem Titel ,,Gleich der Ruthen Moysis wunderbarer Edl-
Schwab, heiliger Udalricus.“ Der Hinweis auf die Wiinschelrute Moses’ zeigt,
dafl man damals die Zusammenhinge weit besser verstand®, denn der hl. Ulrich
wurde immer auch als Quellen- und Wasserheiliger verehrt.

Neben der St. Ulrichswallfahrtskirche in Stanz im Miirztal entspringt eine nie
versiegende Quelle, tiber der noch vor 70 Jahren die Ulrichsbrunnkapelle stand
und von wo man heilkriftiges Wasser auch mit nach Hause trug, um Kranke
damit zu waschen oder ihnen Tee und Suppe zu bereiten. In Zeiten der Diirre
zogen die Wetterprozessionen mit Fahnen und Glockengelaute zur Ulrichska-
pelle, oft sogar Tag fiir Tag, bis endlich der Regen kam.%.

Manche Autoren wollen nicht gelten lassen, daf} viele Ulrichsbrunnen die
Tradition heidnischer Kultquellen fortsetzen. Dazu sei aber beispielsweise auf
die Ausfithrungen des bischéflichen Notars und Gymnasialdirektors von Eger,
des spiteren Bischofs von Leitmeritz, Dr. P. Anton Frind hingewiesen, der
einige einstige heidnische Kultquellen Bohmens aufzihlt, die vom hl. Adalbert
in Gnadenquellen umgeweiht wurden und seither den Namen ,,Adalbertibrun-
nen“ fithren. Er meint auch, dafl kluge Missionare alte, den fritheren Géttern
geheiligte Quellen nach einem Heiligen umbenannten, um so die gewohnte
Verehrung des Ortes auf den rechten Gegenstand hinzuleiten®. Selbst dort, wo
im Laufe der Zeit Kultquellen plotzlich versiegten, erlosch die Tradition in
vielen Fillen nicht, weil man das Verschwinden des Wassers auf Entweihung,
Freveltaten und Miflbrauch zuriickfiihrte, wie zahlreiche Legenden bekunden.

Vielleicht sollten die Birkenstibe, die als Opfer- und Votivgaben auf das Grab
des hl. Ulrich getiirmt wurden, an die ihm zugedachten Anteile an den fiir das
gemeinsame Sonnwendfeuer eingesammelten Birkenholzscheiter erinnern.
Jedenfalls gibt es aus blof§ christlicher oder auch nur aus liturgischer Sicht keine
Anhaltspunkte fiir eine Deutung dieses ,héchst fremdartigen Kultverhal-
tens“Y. Aus dem im Jahre 1183 bei der Offnung des Ulrichsgrabes gefundenen
Kelch wurde die Ulrichsminne, ein unter Anrufung des hl. Ulrich geweihter
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Wein, als Sakramentale zum Trunke gereicht®, wodurch sich eine weitere
Parallele zum Sonnwendfest, und zwar zur Johannisminne, ergibt.

Lostagmifig auffallendes Kultverhalten mischt sich hier deutlich mit der
christlichen Heiligenverehrung. Der Minnetrunk gilt als eine aus der Megalith-
zeit stammende Form der Kultausiibung®. Dieser Verschmelzungsprozefl im
kleinen ist ein, wenngleich bescheidenes Abbild der fiir die europdische
Kultwelt und Geschichte bedeutungsvollen Synthese zwischen den beharren-
den Kriften des Heidentums und den Anstofen des Christentums™. Das
erweist sich besonders auch an dem Symbol des hl. Ulrich, nimlich dem Fisch,
mit welchem er ja fast immer dargestellt wird”'. Eine erst 1480 aufgetauchte und
in der Folge erweiterte und ausgeschmiickte Legende sollte den Grund fiir
dieses Symbol plausibel machen. Die ilteste und eine spitere Fassung lauten:

,Item sant Ulrich saf an einem donnerstag iiber das nahtmal mit sant Cunrat
do redten sy von got die gantzen nacht. ze morgens am freytag stund der tisch
also gericht. do gab sant Ulrich einem poten ein diech von einem proten hon. das
behielt der pot und wolt es zeygen. do er das auft seinem sicklin zoch do was ein
visch, darumb malet man im ein visch in sein hand“%.

Einmal besuchte der fromme Bischof Konrad von Konstanz den hl. Ulrich.
Beide setzten sich an einem Donnerstag zum gemeinsamen Abendmahl und
fithrten dabei so eifrig ein geistiges Gesprich iiber die gottlichen Geheimnisse,
dafl sie ganz das Essen vergaflen und der Freitagmorgen anbrach, wahrend sie
noch immer am gedeckten Tisch saflen. Da trat ein Bote des Herzogs von
Bayern in das Gemach und iiberbrachte dem Bischof Ulrich einen Brief seines
Herrn. Ulrich iibergab dem Boten zum Lohn ein Stiick Fleisch, das noch auf
dem Tische lag. Der Bote aber, ein boswilliger Mensch, eilte sofort zum
Herzog, um ihm zu sagen, daf} Ulrich ein arger Heuchler sei, der am Freitag
Fleisch esse und ihn selbst damit beschenkt habe. Als der Verleumder seinem
Herrn zum Beweis das erhaltene Fleisch vorzeigen wollte, war es zu seiner
grofien Beschimung in einen Fisch verwandelt worden®. So rettete Gott durch
ein Wunder die Ehre seines Dieners.
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Jung, a.a.0. 252-255; Jahn, a.2.0. 44 {f., 120; Dorn, a.2.0. 129-132; Gugitz, 2.2.0., 2. Bd.

27, 145

Alois Closs, Die Religionen des Semnonenstammes, in: Institut fiir Volkerkunde, die

Indogermanen- und Germanenfrage, Regensburg 1936, 550, 664

% Ritz, 2.2.0. 30

91 Friedrich Zoepfl, Das Fischattribut des heiligen Ulrich, in: Christliche Kunstblitter 81, Heft
11/1940, 2-31; Sauerteig, a.2.0. 99ff.; Weinhold, a.2.0. 423

92 Sonderdruck Bimler, Augsburg 1480

93 Melchers, a.a.0. 414; Dorfler, a.2.0. 181-183, 233; Weinhold, a.2.0. 423 {.; Sauerteig, a.2.0.
47 ff.
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Diese Legende kann aber allein schon aus theologischen Erwigungen nicht
auf historischen Tatsachen beruhen. Selbst ein gottgewollter Zweck heiligt nicht
einfach alle Mittel. Deshalb kann Gott nicht eine Verleumdung durch eine,
wenngleich wunderbare Tduschung — namlich, das aufgetischte Brathuhn wire
ein Fisch gewesen — entkriftet haben. Mit der Legende vermag man daher das
Fischsymbol des hl. Ulrich auch nicht anndhernd zu erkliren. Sie lenkt nur vom
einstigen allgemeinen Wissen um die Symbolkraft des Fisches ab. Uraltem
mythischen Volksglauben zufolge lebte der heilige Fisch, das Symbol der
Sonnenwenden und der Lebenserneuerung, in der Kultquelle, dem Lebenswas-
ser, das Krankheiten und Gebrechen heilen sollte. An der Quelle stand der
Kultbaum, der Lebensbaum™, spiter an seiner Stelle das Fanum, der Tempel.

Hier lassen sich die iltesten Zusammenhinge zwischen dem Quellen- und
Wasserheiligen Ulrich, dem Fischsymbol und den Ulrichsbrunnen einerseits®,
mit dem heiligen Wasser, den Kultquellen und der Sonnenwende andererseits
erkennen. Solche mythologischen Vorstellungen wurden vom Christentum
eben nur teilweise und nur nach und nach ausgerottet, zum Teil aber blieben sie
in abgeschwichter Form in profanen Volksbriuchen und im Aberglauben
erhalten, zum Teil wurden sie in kirchliche Feste umgewandelt.

Als besonders geeignetes Beispiel fiir die tiber Volker und Zeiten hinweg
immer wieder nachweisbare Kult- und Kultstittenkontinuitit soll der Kirntner
Ulrichsberg angefithrt werden. Die in die illyrische Epoche einzuordnende
Tempelanlage auf dem 1015 m hohen Plateau fillt durch ein 30 m* grofles
Wasserbecken auf, welches nicht bloff als Ersatz fiir fehlende Quellen angesehen
werden darf. Die Kelten haben als Zuwanderer die hallstattzeitliche Bevélke-
rung tiberschichtet, jedoch manches vom Kulturgut, Sprachgebrauch und Kult
des Altvolkes iibernommen. So diente der Tempel auf dem Karnberg, wie
friither der Ulrichsberg genannt wurde, in keltisch-romischer Zeit dem Kult der
Sonnengdttin Noreia Isis und dem des Wassergottes Belenus. Als sich in
Noricum das Christentum durchzusetzen begann, stand man vor der Alterna-
tive, das Heiligtum in eine christliche Kirche umzuwandeln, oder aber es zu
zerstoren und alle Spuren zu vertilgen. Auf dem Karnberg wihlte man vorerst

% Handbuch des deutschen Aberglaubens; Melchers, a.a.0. 414; Hermann Wirth, Die heilige
Urschrift der Menschheit, Leipzig 1936, 1. Bd. 393 und Bildbandtafel hierzu Nr. 135-137;
Alter Bauernkalender, Steirischer Mandelkalender, Graz 1979; Franz Josef Délger, Ichthys
(IXOYZ), Miinster/Westfalen 1928, 2. Bd., Der heilige Fisch in den antiken Religionen und im
Christentum

% Dérfler, a.2.0. 229-232; Geramb, 2.2.0. 132 f.;Weinhold, a.a.O. 423f.
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die zweite Moglichkeit, vermutlich deshalb, weil man fiir die betrichtlichen
Miihen und Kosten eines vom seelsorgerischen Standpunkt aus gesehen keines-
wegs notwendigen Umbaues auf dem so entlegenen Platz nicht aufkommen
konnte. Man hat daher die heidnischen Tempelanlagen mit einer Akribie
sondergleichen gemaf} den tiblichen kirchlichen Anweisungen zerstort, bis auf
die Grasnarbe abgetragen und alle heidnischen Steine und Gerite in das 2,6 m
tiefe Kultbecken geworfen, das man dann auffiillte und einebnete, um die
heidnischen Spuren moglichst zu vernichten.

Mit der Aufnahme des Christentums waren die heidnischen Briuche in der
Bevolkerung aber bei weitem nicht ausgerottet. Schon lange war der Karnberg
eines der Ziele des Vierbergelaufes. Dieser schon verboten gewesene, aber heute
noch lebendige und an jedem Dreinagelfreitag gepflogene, teilweise in die Form
einer Wallfahrt umgewandelte Brauch, wurzelt eindeutig im Heidnischen.
Selbst wenn der Karnberg in frithchristlicher Zeit nicht oder nur tiber den
Sommer als Alm besiedelt war, erwies sich ein Kirchenbau schlieffllich zum
Auffangen und Umformen der zihlebigen heidnischen Briuche doch als
notwendig. Ca. 45 m nordlich des einstigen Tempels errichtete man also aus
seinen Steinen um 200 n. Chr. eine frithchristliche Kirche. Diese aber wurde
schon um das Jahr 500 ein Opfer der awarischen Plinderungs- und Zersto-
rungswut. Man darf nicht annehmen, jene Horden hitten auch das Mauerwerk
abgetragen und das Baumaterial weggeschafft. Dieses sollte vielmehr fast 1000
Jahre lang in der Kirchenruine bewahrt bleiben.

Um die Tradition des von den Kelten ibernommenen Vierbergelaufes weiter
pflegen zu konnen, haben spitere Einwanderer — die Slawen oder erst die
Bayern — auf dem Karnberg bei der Kirchenruine wahrscheinlich eine Ulrichs-
kapelle aus Holz errichtet. Im 15. Jahrhundert schritt man etwa 70 m weiter
stidlich an weithin sichtbarer Stelle schliefllich zum Bau der Ulrichskirche. In
ithrem Mauerwerk aber kénnen die Bausteine vom einstigen Tempel festgestellt
werden. Besonders hervorgehoben werden soll der der nordischen Géttin Isis
Noreia gestiftete Weihestein, welcher tiber dem Hauptportal der Kirchenruine
— wenngleich gestiirzt — heute noch als Uberlage eingemauert ist. Allein die
Grofe der Ulrichskirche und ihres michtigen Turmes lassen es verstindlich
erscheinen, dafl die Ruine der frithchristlichen Kirche sogar einschliefilich der
Fundamente fiir die Gewinnung des notwendigen Steinmaterials herangezogen
wurde. Der totale Abbruch ist auch die Erklarung dafiir, daff der Platz und die
Anlage der frithchristlichen Kirche so schwer auszumachen waren. Die Kirche
des Wasser- und Sonnwendheiligen Ulrich auf dem Karnberg weist 6rtlich und
kultisch eine etwa 2700 Jahre lange Tradition auf. Thre Bausteine wurden vom
zerstorten keltisch-romischen Tempel zum Bau der frithchristlichen Kirche
geschleppt und etwa 1300 Jahre spiter von deren Ruine ahnungslos iiber die
Tempelfundamente und das zugeschiittete Kultbecken hinweg zum Bau der
jetzt ebenfalls schon wieder zur Ruine gewordenen Ulrichskirche. Diese wird
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noch immer wie der Magdalensberg, der Veitsberg und der Lorenziberg beim
einzigartigen Vierbergelauf aufgesucht®.

Wenn man versucht, Zusammenhinge zwischen den Lostagen des heidni-
schen Mittsommerfestes und den Festen der heiligen Vitus, Johannes d. T. und
Ulrich aufzuzeigen, so werden Ubereinstimmungen nachweisbar, die trotz
einer langen Christianisierung und véllig anderer Glaubensvorstellungen zwi-
schen den mythologischen Wurzeln der Naturreligion und liturgischen Gepflo-
genheiten bestehen”.

% Rudolf Egger, Der Ulrichsberg, ein heiliger Berg Kirntens, Carinthia, 14. Jg., 1950, Heft 1;
Grell, 2.2.0. 146, 151, 152 (,Vom zerfallenen Ulrichskirchlein auf dem Ulrichsberg in
Kirnten, der eine Wetterscheide ist, nehmen heute noch die Wallfahrer Steinchen mit, da der
Ort, an dem sie aufbewahrt werden, vor Blitzschlag gesichert sein soll“). Trotzdem wurde die
Ulrichskirche vom Blitz getroffen und ein Raub der Flammen; DEHIO Kirnten, Schroll
Verlag 1976, S. 12 und 725; Rudolf Noll, Frithes Christentum in Osterreich, Wien 1954, S. 106;
Grimm, a.2.0., 1 Bd., S. 70 (,In den meisten fillen ist ausdriicklich bemerke, daf an der stelle
des heidnischen baums oder tempels eine kirche errichtet wurde. auf solche weise schonte man
der angewGhnungen des volks, und machte ihm glaublich, daf die alte heiligkeit der Stitte nicht
gewichen sei, sondern fortan von der gegenwart des wahren gottes abhinge. Zugleich entdeckt
sich hier die ursache des fast ginzlichen mangels an iiberbleibseln heidnischer monumente nicht
allein im inneren Deutschland, sondern auch im norden, wo doch sicher solche tempel, und
hiufiger, vorhanden waren“). Bd. 3, 36 (,heidnische cultstitten blieben auch nach der
bekehrung hofstitten und stifter, die mit heidnischen tempelgiitern ausgestattet waren®);
Geramb, 2.2.0. 76 ff.; Georg Graber, Die Vierberger, Beitrag zur Religions- und Kulturge-
schichte Kirntens, Carinthia I (Mitteilung des Geschichtsvereines fiir Karnten, 103. Jg.
Klagenfurt 1912), 1-97; Karl Lukan, Herrgottsitz und Teufelsbett, Wien 1979, 207-220
Dieser Aufsatz will Gedankenanstofe geben. Der Verfasser bittet um weitere Anregungen und
kritische Stellungnahmen. Diese sind zu richten an: Dr. Hubert Stolla, Salzackerstr. 10, A-8650
Kindberg

97



