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Vorwort.

Mehr als fiinfzig Jahre sind verstrichen, seitdem die Kénig-
lich ddnische Gesellschaft der Wissenschaften Wildas Buch iiber
»Das Gildenwesen im Mittelalter# mit ihrem Preise gekront hat.
Threm Urtheil hat sich die wissenschaftliche Literatur der folgenden
Zeit angeschlossen, unbekiimmert um die in vielem Einzelnen zu-
treffenden, im Ganzen aber iibertriebenen Vorwiirfe, welche Ger-
vinus (Historische Schriften Bd. 7 S. 457 ff.) gegen jenes Buch er-
hoben hat. Freilich hat die neuere Forschung, welche sich ja
der Geschichte des Gildewesens von verschiedenen Ausgangs-
punkten mit Eifer zugewendet hat, in zahlreichen Beziehungen
die Ergebnisse Wildas weiterfithren oder auch berichtigen miissen.
Allein ein Blick in die gesammte Literatur lehrt doch, dass die
Grundlage, welche Wilda gelegt hat, beinahe durchgingig noch
jetzt als zuverlidssig angesehen wird. Die Wenigen, welche sich
in beachtenswerther Weise gegen Wildas Anschauung erklirten,
haben Positives an ihre Stelle nicht zu setzen gewusst. Die
vorliegende Schrift versucht die vorhandene Liicke auszufiillen,
indemsie ein der dltesten germanischen Rechtsbildung angehsrendes
Institut als unmittelbare Quelle des Gildewesens nachzuweisen und
somit einen besonders wichtigen Theil germanischer Genossen-
schaftsbildung auf eine nationale Basis zu griinden bestrebt ist.
Das Quellenmaterial, welches dabei benutzt wurde, gehért in-
dessen nur nordgermanischem, ja sogar — von Einzelnem ab-
gesehen — nur dinischem Gebiete an, und es ist selbstverstindlich,
dass nicht ohne Weiteres generalisirt und als germanisch iiber-
haupt ausgegeben werden darf, was aus diesem Material ge-
schopft wurde. Gleichwohl diirfte es nicht ungerechtfertigt sein,
wenn eine Schrift iiber die ddanischen Schutzgilden sich als
Beitrag zur Rechtsgeschichte der germanischen Genossenschaft
bezeichnet. Es gibt, soweit sich nach dem gegenwiirtigen Stande
der Forschung erkennen lisst, kein Land, fiir welches die Quellen
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gerade zur dltesten Geschichte des Gildewesens so reichlich flossen,
wie tir Danemark. Das ist nicht zutillig, sondern m. E. nament-
lich dadurch herbeigefiihrt, dass eben hier die Entstehung zahl-
reicher stddtischer Gremeinwesen in eine Zeit fiel, welche einer-
seits ein enges Sichzusammenschliessen der Bevilkerung im Inter-
csse der allgemeinen Sicherheit gebieterisch verlangte und anderer-
seits die Traditionen der heidnischen Vorfahren noch lebendig
genug erhalten hatte, um ihnen die Form fiir jenes Sichzusammen-
schliessen deutlich erkennbar entlehnen zu konnen. Aus diesem
Grunde wird, wie ich glaube, aut dem Gebiete der Geschichte
der Schutzgilden den Verhiltnissen, die wir in Dinemark
als vorhanden feststellen kénnen, jederzeit eine die Grenzen
dieses Landes weit iiberschreitende Bedeutung beizumessen sein.
Sicherlich wird durch die andere germanische Rechtsgebiete
betreffende Forschung das aus dédnischen Quellen zu gewinnende
Bild in manchen Punkten vervollstindigt, in anderen als nur
dinische Verhiltnisse wiedergebend erwiesen werden, Allein
um Vieles reicher wird der Beitrag sein, den die dénischen
Quellen zar Authellung nichtdinischer Zustinde lietern konnen,
und in den die Entstehung des Gildewesens angehenden Punkten
wird aller Wahrscheinlichkeit nach Dinemark auch fernerhin
das Prototyp fiir germanische Verhiltnisse iiberhaupt abgeben.
Wohl sind diese fiir jedes Qnellengebiet noch selbstindig zu
untersuchen, aber es darf mit Destimmtheit gesagt werden, dass
es den beziiglichen Untersuchungen zu besonderem Vortheil dienen
wird, wenn sie sich die reichen Mittheilungen, die uns fiir Déne-
mark zur Verfiigung stehen, jederzeit behutfs rationeller Benutzung
vor Augen halten werden. Falls der vorliegende Versuch, diesen
Mittheilungen das richtige Verstindniss abzugewinnen, sich nicht
als ginzlich misslungen erweisen sollte. wiirde dies zu nicht
geringem Theile der freundlichen Forderung zuzuschreiben sein,
welche mir von vielen Seiten geworden ist. Ich sage allen den
Herren im Inlande und im Auslande, welche wmir bei meiner
Arbeit mit Rath und That zur Seite gestanden haben, dafiir
herzlichen Dank.

Breslau, im Oktober 1885.
Max Pappenheim.
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I. Buch.

Die Entstehung der altdfnischen
Schutzgilden.



§ 1. Stand der Frage.

OVobald nur wissenschaftliche Forschung die Ermittelung
der Urspriinge des altdénischen Gildewesens sich zum Ziele
setzte, musste sie nahezu von selbst zu einem zeitlich sehr fern-
liegenden Ankniipfungspunkte gelangen. Gilden als Ver-
einigungen von Menschen lassen sich ja aus den dltesten
Quellen nordgermanischer Sittengeschichte nachweisen, und es
war gewiss nur correct, dass ihrer Betrachtung die erste Stelle
angewiesen wurde. Jene iltesten Gilden waren unzweifelhaft
im Wesentlichen Trinkgelage, und auch bei den jiingeren Gilden,
den Gildegenossenschaften, spielte das Trinkgelage eine nicht
unwichtige, namentlich aber eine sehr in das Auge fallende
Rolle. Daraus erklirt es sich, dass lange Zeit hindurch beide
Arten von Gilden seitens der Wissenschaft fiir identisch erklirt
wurden und sonach jene altgermanischen Gelagsgemeinschaften
nicht nur als Ausgangspunkt des Gildegenossenschaftswesens,
sondern als die ersten Gildegenossenschaften selbst erschienen.!)
Eine tiefer eindringende Forschung konnte sich indessen bei
diesem Resultate nicht beruhigen. Sie deckte den frither allein
beachteten ~Aehnlichkeiten gegeniiber die Verschiedenheiten
beider (Gebilde auf und musste erkennen, dass dieselben zu be-
deutend waren, um nicht der Ausdruck innerer Unterschiede
zu sein. Namentlich fand sich — von anderem abgesehen —
bei den heidnischen Gilden keine Spur von einem dauernden,
engeren Verhiltniss der Gelagsgenossen zu einander mit einer
darauf beruhenden Verpflichtung zu gegenseitiger Unterstiitzung
im Falle der Noth.?) Gerade das Bestehen eines solchen Ver-

1) Vgl. namentlich die von Wilda Gildenwesen S.3 Anm.1 bis 6
citirten Schriftsteller.
2) Vollig aus der Luft gegriffen ist die Behauptung A. Thierrys
(Recits des temps Meroving. Paris 1840 tom. I p. 269), dass bei den alten
Puppenlwim, altdin, Schutzgiddon. 1
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hiltnisses aber ist den jiingeren Gilden — wir mdigen sie schon
hier Schutzgilden nennen — wesentlich. Es galt daher eine
weitere Quelle aufzufinden, welcher das spitere Gildewesen ent-
sprungen, und gleichzeitig damit den Antheil der heidnischen
Gilde an der Entstehung der Schutzgilde auf das rechte Mass
zuriickzufiihren.  Das Letztere war das Leichtere.  Schon
Kofod Ancher?) deutete an, was Wilda?) ausfiihrlicher
begriindete, dass es im Wesentlichen®) nur das Gelage ist,
welches der heidnischen und der Schutzgilde gemeinsam ist.
Das Gelage bildet nach Wilda ,das heidnische Element“ der
Schutzgilde. Die Bedeutung dieses Elements hat Wilda aber
unzweifelhaft iiberschitzt. Er selbst weist*) darauf hin, dass
die verschiedensten Umstinde und Ereignisse die Veranstaltung
eines Gelages zur Folge haben konnten. Letzteres ist demnach
der Schutzgilde nicht eigenthiimlich. Andererseits ist selbst-
verstindlich zu keiner Zeit und an keinem Ort jedes Gelage die
Veranlassung zur Entstehung einer Schutzgilde aller oder etwa
eines Theiles der Trinkgenossen geworden. Auf ganz anderen
Umstinden®) beruhte die innere Zusammengehorigkeit der
Gildebriider, welche in deren fester Organisirung als Genossen-
schaft ihren Ausdruck fand. So wenig, wie das Gelage allein
an die Schutzgilde, ist daher die Schutzgilde allein an das Ge-
lage gekniipft. Sie bedient sich vielmehr desselben nur in
regelmissiger Wiederkehr, um dadurch auf das Deutlichste die
Fortdauer des die Briider vereinigenden Genossenschafts-
verhiltnisses zu bekunden. Dass das Gelage der Schutzgilde
sich periodisch wiederholt, kann nicht aus seiner eigenen Natur,
sondern nur von aussen her, aus seinem Zwecke, erklirt werden,

Opfergilden ,tous les cosacrifiants promettaient, par serment, de se defendre
I'un lautre et de s’entr’aider comme de freres.“

1) Om gamle danske Gilder S. 140 ff. (in P. K. Anchers samlede
juridiske skrifter Kjobenhavn 1811 3die del).

J

?) Das Gildenwesen im Mittelalter (Halle 1831) S. 28.

8) Ueber den Namen ,Gilde“ vgl. unten § 3.

Mit dem Gelage steht noch Einiges in Verbindung, was an anderer
Stelle zu beriihren ist. Vgl. unten S. 5. 6.

¢) Gildenwesen S.5 ff.

Vgl. auch Hartwig in den Forschungen zur deutschen Geschichte
Bd.1 S. 148 ff.

5 Vgl. dariiber unten § 3.
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Das gemeinsame Trinken der Gildebriider ist nur die An-
wendung eines allgemeinen Brauchs in einem besonderen Fall,
und eben seiner Allgemeinheit wegen ist dieser Brauch nicht
geeignet, iiber das Wesen und die Entstehung der Genossen-
schaft, welche sich seiner bedient, Licht zu verbreiten. Ist es
demnach ein Verdienst Wildas, entschieden darauf hingewiesen
zu haben, dass das Gelage allein nicht der Ursprung der Gilde
gewesen sein kann, so ist ithm doch darin nicht beizustimmen,
dass das Gelage das eine der beiden Elemente gewesen sei,
aus welchen sich die Schutzgilde gebildet habe.

Das andere dieser beiden Elemente, welchem gerade die
gegenseitige Unterstiitzungspflicht der Gildebriider, d. h. der
Kern des Gildewesens seine Entstehung verdanken soll, ist nach
Wilda bekanntlich ein specifisch christliches. Der Gedanke
der allgemeinen Briiderlichkeit der Menschen habe sich in den
Gilden einen Verband von Genossen geschaffen, welchem nur
in den (Gelagen ein heidnisches Ueberbleibsel anhaftete. ,Aus
der Verbindung christlicher Ideen mit urgermanischer Sitte und
Lebensweise sind die Gilden hervorgegangen. Vereine, die
eine briiderliche Verbindung ihrer Mitglieder begriinden und sie
zur gegenseitigen, stets bereitwilligen Hilfe, zur Erreichung und
Sicherung der ewigen, wie der zeitlichen Wohlfahrt verpflichten
sollten; Vereine, die mit dem Fortschreiten der Zeit eine
festere und geregeltere Gesellschaftsverfassung erhielten, aber
bei der ganzen Weise und Einrichtung ihrer Zusammenkiinfte
jenen heidnisch-volksthiimlichen Sitten treu blieben und sie
lange, wenigstens in Resten, bewahrten. Man konnte daher
sagen, es gehdre die Form dieser Verbriiderungen mehr jenem
volksthiimlichen Wesen, der Geist der dieses in allen seinen
Theilen durchdringenden Lehre an.«?)

Schon die Gegeniiberstellung der beiden Elemente des
Gildewesens als des die Form und des den Geist sich mehr an-
eignenden ldsst erkennen, dass in der That die Wilda’sche
Theorie dem Wesen nach christliche Verbriiderungen in den
Gilden erblickt. Es ist wohl nur dem Einfluss der friiher all-
gemeinen, eben von Wilda namentlich bekidmpften Lehre zuzu-
schreiben, dass er gerade dem heidnischen Element eine viel
ausfiithrlichere Behandlung hat zu Theil werden lassen, als dem

e
1) Wilda a. a. O. S. 32, 33.
1*
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christlichen.’) Den Spuren und der Bedeutung des letzteren
haben wir nunmehr nachzugehen.

Da kann es nun zunichst keinem Zweifel unterliegen, dass
bereits die #ltesten der uns erhaltenen Gildestatuten mannigfache
Merkzeichen christlichen Einflusses tragen. Dahin gehéren
namentlich die Benennung der Gilde nach einem Heiligen ?)
nebst dem, was dessen Verehrung anbetrifft®), die Anrufung
gottlichen Schutzes fiir die Gilde*), die Pflicht, der Leiche des
verstorbenen Bruders zur Kirche zu folgen®), sowie fiir die Seel-
messe beizusteuern ¢) u. s. f. Deutlich ist darnach, dass zur Zeit
der Abfassung der Gildestatuten die Gilden mit der Kirche in
Verbindung getreten sind und sich in verschiedenen Beziehungen
die Tendenzen der Kirche zu eigen gemacht haben. Aber
weder ist ein derartiger Einfluss der Kirche auf die Ent-
stehung der Gilden selbst, welche der Abfassung ihrer Statuten
unzweifelhaft voranging ?), nachgewiesen, noch ist ohne Weiteres
anzunehmen, dass die Beriicksichtigung jener kirchlichen I1deen
seitens der bestehenden Gilden eine Aenderung des Wesens
der letzteren enthalten habe.

Es zerfallen ndmlich alle jene specifisch christlichen Normen
des Gilderechts®), welche uns in verschiedenem Zusammenhange

1) Der erste Abschnitt des Wilda’schen Buches handelt von dem
heidnischen Element auf 25, der zweite von dem christlichen auf 8 Seiten.

2) Hasse (Schleswiger Stadtrecht S.95) behauptet: ,Den Gilden des
dreizehnten Jahrhunderts ist das geistliche Element noch durchaus fremd
in Folge davon auch die Benennung nach dem Heiligen.“ Sehen wir davon
ab, dass Letzteres nicht durchaus die Folge des Ersteren zu sein brauchte
— Karl der Grosse stellt die ,coniurationes per sanctum Stephanum‘ denen
,per nos aut per filios nostros‘ ganz gleich (Capit. ed. Boret. p. 64 c. 26), und
sie. werden daher auch wohl kaum einen kirchlichen Charakter gehabt
haben —, so steht und fillt doch Hasses erste Behauptung selbst mit
seiner Annahme, dass die Datirungen aller uns erhaltenen, dinischen
Schutzgildestatuten gefilscht sind. Diese Annahme kann aber erst an
anderer Stelle gepriift werden.

8) Vgl. Malmo 4. Kallehave 48.

*) Flensburg Einl. Vgl. auch Reval am Ende.

t) Flensburg 45. Odense 20. Reval 41. Store Hedinge 21.

¢) Flensburg 45.47. Odense 20.21. Store Hedinge 21.

) Vgl. dariiber vorliufig Wilda S. 93. 94.

®) Die sonstigen Spuren gliubiger Gesinnung der die Statuten ab-
tassenden Gildebriider bleiben hier, wo es sich um die Feststellung des
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noch weiter beschiiftigen werden, in zwei Klassen: solche, in
denen die Verehrung eines bestimmten Heiligen als Schutz-
patrons der Gilde zu Tage tritt, und solche, die eine An-
wendung des Princips gegenseitiger Unterstiitzungspflicht der
Gildebriider auf Christenpflichten darstellen. Beide Klassen von
Normen haben aber verschiedenen Ursprung. Derjenige der
ersten Klasse ist unschwer zu erkennen.

Schon die altheidnischen Gilden waren regelmissig mit
gottesdienstlichen Handlungen verbunden. Auch wenn diese
nicht den eigentlichen Zweck der Zusammenkunft bildeten,
pflegte man doch beim Becher der Gotter zu gedenken und ihre
wMinne* zu trinken.!) Als die christlichen Bekehrer diesen
Brauch beseitigen wollten, ohne allzusehr Anstoss zu erregen,
liessen sie das Minnetrinken bestehen, aber an die Stelle der
Asen die Heiligen treten, Dies geschah, wie die viel citirte *)
Erzibhlung vom Traume des Konigs Olaf Tryggvason beweist,

dem Gildeverbande Wesentlichen handelt, fiiglich ausser Betracht, so die
Androhung gottlicher Strafe neben irdischer und die Klausel ,was Gott
verhiiten mdge“ bei Unterstellung eines von einem Gildebruder etwa be-
gangenen Verbrechens.

') Vgl. w.a. Finn Magnusen Om de oldnordiske Gilders Oprindelse
og Omdannelse (Serskilt aftrykt af Tidskr. f. nord. oldkynd.) 8. 3 fi.

Wilda a.a. 0. S. 6 ff.

K. Maurer, Bekehrung des norweg. Stammes zum Christcnthum
Bd. 2 8. 200. 201.

Auch N. M. Petersen, Danmarks Historie i Hedenold 3dic de\
s. 455 fi.

2) Sie lautet nach der Flateyjarbok (Bd.1 S. 283):

A neestu nott adr Dingit skyllde
vera, dreymdi konung at honum
potti koma at ser uirduligr madr
ok biartr yfirlitz. Konungr fretti,
huerr hann veeri. Hinn suarar: ek
hizeiti Martinus Turonis borgar erki-
byskup. Konungr (m:elti): hui synd-
i gud g mer. Martinus suarar:
sa hefir verit hattr her j landi sem
vijda annarsstadar bar, sem hieidit
folk er, at Dor ok Odni er &1 gefuit
ok Asum eru full ignut par sem
samdrykkiur edr gilldi eru halldin.
en nu uil ek at pu latir hinn ueg
skipta at weitzlum ok samkundum

In der letzten Nacht, bevor das
Thing sein sollte, triumte der Konig,
es erschiene ihm ein stattlicher Mann,
leuchtend von Aussehen. Der Konig
fragte, wer er wire. Er antwortet:
Ich heisse Martinus, Erzbischof von
Tours. Der Konig (sprach): Wess-
wegen zeigte Gott dich mir? Mar-
tinus erwidert: Der Brauch ist hier
zu Lande gewesen, wie weithin ander-
wirtig, wo heidnische Bevolkerung ist,
dass dem Thor und Odin Bier ge-
weiht und den Asen Vollbecher ge-
eignet wurden, wenn Gelage oder
Gilden gehalten wurden. Nun aber
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vollbewusst. Dass die Minne der Heiligen getrunken wurde,
blieb daher nunmehr bei Gelagen in derselben Weise iiblich,
wie vorher das Minnetrinken zu Ehren der Gétter: Das Gelage
bildete die Hauptsache, an welche sich jener Brauch nur an-
schloss. Lesen wir nun in dem Statut der St. Erichsgilde zu
Kallehave (Art. 48):
Haec sunt constituta de minnis a fratribus sancti Erici:
Primo cantanda est beati Erici, postea salvatoris domini,
deinde minnae beatae Mariae virginis. Et ad quamlibet
illarum minnarum trium debent confratres recipere bicaria
sedendo et bicariis singulis receptis debent unanimiter
surgere et inchoare minnam cantando
o werden wir in dieser Art der Verehrung des Heiligen nicht eine
neue, der Gilde als Genossenschaft eigenthiimliche, sondern eine
alte, von der Gilde als Gelage herstammende Einrichtung erblicken.
In derselben Weise lisst sich naturgeméss auch die Annahme der
Bezeichnung der Gilde nach ihrem Schutzpatron (regelmissig dem
Localheiligen) erklaren. Die Beziehung der Gilde zu dem
Heiligen ist nur eine Consequenz der Aufnahme des Gelages als
Ausdrucks der Zusammengehorigkeit, nicht eine Consequenz
dieser Zusammengehorigkeit selbst.  Konnte daher, wie wir
sahen, das Gelage zur Erklirung des Wesens der Schutzgilde
nicht benutzt werden, so ist von eincm blossen Annex dieses
Gelages die Losung des Problems, welches uns beschiftigt, um
s0 weniger zu erwarten.

Fiir die soeben dargelegte Auffassung von dem Verhilt-
niss der Heiligenverehrung zu dem Organismus der Schutzgilde
spricht aber namentlich noch der Umstand, dass dem Anschluss
der Genossenschaft an einen Heiligen in #lterer Zeit nicht soviel
Bedeutung beigemessen wurde, wie spiter. Schon im Flens-
burger Knutsgildestatut wird die Genossenschaft wiederholt mit

dem Namen ihres Schutzpatrons bezeichnet.?)

bar er firir minnum er mallt at sa
uuandi er adr hefin verit se nidr
lagdr eu pu latir nefnna til minna
med gudi ok hans helgum monnum
mik fystan....

Da zwar das

will ich, dass du es anders einrichten
lasst bei Festen und Gesellschaften,
wenn Minnebecher getrunken werden
sollen, dass die friihere Unsitte be-
seitigt werde, du aber zur Minne
nennen lisst mit Gott und seinen
Heiligen mich in erster Reihe .. . .

Vgl Avt. 1.3. 9. 11, 14. 15. 45— 47. 49. 52, 53. 56,



Statut etwa dem Jahre 1200%), die Handschrift aber erst der
zweiten Hilfte des vierzehnten Jahrhunderts?) angehort, so ist
die Moglichkeit nicht ausgeschlossen, dass ein Abschreiber den
zu seiner Zeit iiblichen Namen eingesetzt hat. Auffillig ist es
jedenfalls, dass in dem Statut der Odenseer Knutsgilde, welches
inhaltlich jiinger und auch in etwas jiingerer Handschrift er-
halten ist, immer nur von der Gilde, niemals®) von der St. Knuts-
gilde die Rede ist. Das stimmt vortrefflich zu dem Sprach-
gebrauche des jiitischen Lovs*) und der ilteren siidjiitischen
Stadtrechte®), welche zwar der Gilden gedenken, sie aber
niemals nach Heiligen benennen. Im #lteren Schleswiger Stadt-
recht®) wird die Gilde als summum oder maius convivium
bezeichnet, woraus hervorgeht?), dass hier bereits das Gelage
zum Bestandtheil der Gildeorganisation geworden ist. Es wiirde
demnach auch bereits zu dieser Zeit d. h. im Anfang des
dreizehnten Jahrhunderts®) eine Verehrung des Heiligen zum
Mindesten bei Gelegenheit der Gildefestlichkeiten anzunehmen
sein. Wihrend aber das Gelage selbst schon genug Bedeutung
gewonnen hat, um der Genossenschaft ihren Namen zu geben,
ist dics hinsichtlich der Beziehung zu dem Heiligen noch nicht
der Fall. Hier scheint gerade das dreizehnte Jahrhundert die
massgebende Entwicklung zu enthalten. Will man daher bei

1) Wilda S.113f. An anderer Stelle wird darauf ndher einzugehen
sein.

2) Vgl. Sejdelin Diplomatarium Flensborgense Bd.I S. 1.

%) Von der spiter hinzugefiigten Einleitung wird natiirlich abgesehen

4 L. L. B.II § 114 (Thorsen: CXXVIII).

%) Aelt. Schlesw. St.-R. §§ 2—4. 27. 65. 66.

Jiing. Schlesw. St.-R. Art. 2. 8. 35.

Flensb. St.-R. (ddn. Text) Art. 69. 78.

%) §§ 2—4.

7) Dies wird weiter unten zu erweisen sein.

8) Das Alter des Schleswiger Stadtrechts hat bekanntlich neuerdings
Hasse (Schleswiger St.-Recht Kiel 1880) erheblich herabzusetzen versucht.
Dieser Versuch ist indessen als misslungen zu betrachten. Den unwider-
legten Ausfilhrungen A.D.Jargensens Aarbeg. f. nord. Oldkynd. og Hist.
Aarg. 1880 s. 1 ff.) und V. A. Sechers (Historisk Tidsskrift 5t¢ Raekke 2det
Bind 1880/1 s. 196 ff.) gegeniiber, denen sich auch H. Schjoth (Jahres-
berichte der Geschichtswissenschaft, 3. Jahrg. III 311 ft.) angeschlossen hat,
bleibt Hasse (Quellen des Ripener Stadtrechts 1883 S.2 Z.4 v.o.) auch
jetzt noch bei jener Ansicht stehen.
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der Authenticitit der Bezeichnung ,St. Knuts Gilde* im Flens-
burger Statut stechen bleiben, so wird man annehmen miissen,
dass die Benennung der Gilde nach dem Heiligen frither von
der Gilde selbst und in internen Angelegenheiten angewendet
wurde, als von dem Landrechte und von den Stadtrechten.
Auch dies aber wiirde immer noch gegen eine Ansicht sprechen,
welche in dem Anschluss an einen Heiligen ein wesentliches
Element der Gildeorganisation erblicken wollte.

Es bleibt demnach noch jene zweite Klasse specifisch christ-
licher Normen des Gilderechts zur Betrachtung iibrig, welche
die Erfiillung christlicher Bruderpflichten unter den Gilde-
genossen erheischen. Sie sind im Sinne der Wilda’schen An-
sicht, diejenigen Bestimmungen, welche am deutlichsten den
Stempel ihres Ursprungs tragen; denn eben die Idee der christ-
lichen Bruderliebe ist es ja, welche nach Wilda den Grund-
gedanken der Schutzgilden bildet. Um diesen Gedanken klarer
hervortreten zu lassen, hat Wilda auf ein anderes Product
desselben hingewiesen, welches ebenfalls in der Gestalt einer
Verbriiderung den durch die Religion auferlegten Pflichten voll-
kommener zu geniigen strebt, die Verbriiderungen der Kloster.
Dass Wilda in ihnen wirklich die Anfinge der Gilden und
nicht vielmehr nur eine auf derselben Idee wie diese beruhende
Institution erblickt habe ), ist nicht wahrscheinlich, obwohl aller-
dings Wildas Darstellung hier nicht recht klar ist. Die
positiven Argumente aber, auf welche Wilda seine ganze
Theorie stiitzt, sind, dass bei allen Gilden sich wie bei den
Corporationen christlicher Geistlicher der Name der Briider-
schaft finde, welcher aus der Idee der christlichen Bruderliebe
hervorgegangen sei?), und dass dies in manchen Gildestatuten
durch Anfiihrung bekannter Ausspriiche der Bibel in der That
als der leitende Gesichtspunkt bezeichnet werde.?) Diese Ar-

') Ersteres nimmt Hartwig (in den Forschungen zur deutschen Ge-
schichte Bd. I 8.151fl.) an und polemisirt auf Grund dieser Annahme
gegen Wilda, welcher indessen seine Theorie auch sehr wohl hitte auf-
stellen konnen, ohne die Kldsterverbriiderungen iiberhaupt zu erwahnen.
Hartwigs Autfassung der Wildaschen Ansicht ist adoptirt von Gross
Gilda Mercatoria (1883) S, 18 N. 2.

2) Wilda a.a. O. 8. 30.
Wilda a.a. 0. 8,32,
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gumente aber erweisen sich bei niherem Zusehen als nicht
geniigend. Die beiden von Wilda angezogenen Gildestatuten,
welche die Griindung der Gilden durch Bezugnahme auf Bibel-
worte) einleiten und erkldren, entstammen dem fiinfzehnten
Jahrhundert — das eine ist von 1476 —, also einer Zeit,
welche von derjenigen der Entwickelung des Gildewesens in
Déanemark durch mindestens drei Jahrhunderte getrennt ist.
Ueberdies sind die betreffenden Gilden nicht einmal Schutz-,
sondern nur Gewerbsgilden, von den #ltesten Gilden daher nicht
nur der Entstehungszeit, sondern auch der inneren Natur nach
verschieden. Und dazu kommt, dass die Bedeutung der religiosen
und kirchlichen Bestrebungen innerhalb der Gilden zu ‘jener
Zeit nachweislich eine grossere war, als etwa zwei Jahrhunderte
frilher. Von dieser Seite aus diirfte daher schwer zu einem
sicheren Resultate zu gelangen sein.

Bevor wir auf Wildas zweites Argument eingehen, fassen
wir die Umstinde ins Auge, welche gegen die Zugrundelegung
der christlichen Bruderliebe als Princips der Gildeorganisation
zu sprechen scheinen. In dieser Hinsicht muss namentlich die
Richtung Bedenken erregen, in welcher sich nach den Be-
stimmungen des Gildeskraen die briiderliche Liebe zu bethitigen
hat. Allen Statuten von Schutzgilden nicht nur eigen, sondern
sogar eigenthiimlich sind eingehende Vorschriften dariiber, in
welcher Weise die Gildebriider den von einem Nichtgenossen
erschlagenen Genossen zu rdchen und den an einem Nichtgenossen
zum Todtschlager gewordenen Genossen vor der Rache zu
schiitzen haben. Beides diirfte sich mit den Grundsitzen des
Christenthums gleich schwer vereinigen lassen, Noch mehr muss
es befremden, wenn das Statut einer angeblich auf der Basis
christlicher Ethik ruhenden Genossenschaft die Duldung eines
Unrechts seitens eines (Genossen mit Bussen belegt und iiberdies
noch bei Vermeidung schimpflicher Ausstossung aus dem Ver-
bande die Racheilibung verlangt. Dies thut in Uebereinstimmung
mit allen iibrigen bekannten Schutzgildestatuten?) die Skra der
Odenseer Knutsgilde in Art. 17:

1) Némlich: ,Wie schén und erfreulich ist es, wenn Briider ein-
trichtig bei einander wohnen* und ,Gott ist die Liebe, und wer in der
Liebe bleibt, der bleibt in Gott und Gott in ilm.“

2) Flensburg 14. Malmé 27. Reval 26, Store Hedinge 15.  Kalle-
have 24.
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De verberato non conquerente.

Hosom vorder slauen och Wer geschlagen wird und
ikkwe kwerer thet torme alderman | sich dariiber nicht vor Alder-
och brugdrze, han skal bede en | mann und Briidern beklagt, der
mark veth bregdree och en | soll eine Mark an die Briider
mark veth alderman; siden | und eine Mark an den Alder-
hefnwe, om han vil, allers ' mann biissen; darnach riche
mgsta brodraskap. er sich, wenn er will, oder
gehe der Briiderschaft ver-
lustig.

Dass bei dieser Rachenahme wiederum die iibrigen Briider
zur Hilfeleistung verpflichtet sind, wird von einigen Statuten
ausdriicklich erwihnt, Art. 20 der Skra der Kallehaver Erichs-
gilde bestimmt:

si congilda ab aliquo dehonestatus fuerit verbis et factis

et si vindicare noluerit cum auxilio fratrum, sit

extra gildam.

Vergleichen wir nun die Rolle, welche diese unzweifelhaft
nicht auf christlichen Idecn beruhenden Pflichten der Gilde-
briider innerhalb der Gilde spielen, mit derjenigen, welche der
Erfiillung christlicher Bruderpflichten zugewiesen ist, so schen
wir die letzteren den ersteren gegeniiber in mehrfacher Hinsicht
zuriicktreten,

Schon #usserlich finden wir in allen Statuten — mit Aus-
nahme des nach Wildas eigener Annahme?) jiingsten, des-
jenigen der Knutsgilde zu Malmé — die unchristlichen Pflichten
im Eingang und sehr ausfiihrlich, die christlichen aber am Ende
und minder genau behandelt. Dieser Umstand ist desshalb
nicht unwichtig, weil im Allgemeinen die Fortentwickelung des
Statutarrechts der Gilden in der Weise vor sich ging, dass
jingere Zusitze einfach am Ende der Skra hinzugefiigt wur-
den.-) Die Stellung eciner Bestimmung gegen das Ende eines
Gildestatuts zu ist daher ein unterstiitzendes Moment, wenn es

1) Vgl. Wilda a. a. O. S. 115.

%) Am deutlichsten sieht man dies beim Flensburger Knutsgilde-
Statut. Artikel 46 hildete urspriinglich seinen Schluss (vgl. Wilda S.114);
gerade Artikel 47 und 48 aber enthalten die Bestimwungen iber die Al-
haltung des Hochamts und die Pflicht der Briider und Schwestern, dem-
selben heizuwohuen.
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sich darum haudelt, jingeren Ursprung der betreffenden Vor-
schrift nachzuweisen,

Dass aber auch noch nach der Auftassung zur Zeit der
Redigirung der Statuten in der uns vorliegenden Gestalt die
unchristlichen Pflichten der Rettung des Todtschligers vor der
Rache u. s. f. als wichtiger fiir das Bestchen der Gilde galten,
als die christlichen Pflichten der Leichenfolge, des Opferns zur
Seelmesse, der Anwesenheit beim Hochamte, das erhellt klar
aus dem Verhiltniss der Strafen fiir die Verletzung beider
Kategorien von Pflichten. Wer, obwohl er es verméchte, seinem
Gildebruder, der einen Nichtgildegenossen crschlug, nicht die
Mittel zur Flucht vor den Erben des Erschlagencn gewiihrt,
wird nach dem Flensburger Statut!) als Niding, also in schimpf-
lichster Weise, aus der Gilde ausgestossen. Wer mit dem Nicht-
genossen, der einen Gildebruder erschlug, bevor dies gebiisst
ist, irgend ecine Gemecinschaft hat, zahlt eine Busse von zwélf
Mark an die Gilde.2) Wer aber sich der Krankenwache bei
cinem Bruder zu entziehen sucht, biisst neun Ore3), wer bei
der Beerdigung oder dem Hochamte fehlt, gar nur neun Ortug?)
d. h. Betrdge, wie sie sonst nur als Ordnungsstrafen zu zahlen
sind.?) Es ist nicht nothig, diese eben dem #ltesten Statut ent-
nommenen Beispiele durch jingerer Zeit angehérende zu ver-
mehren: sie lassen zur Geniige erkennen, dass jedentfalls zur
Zeit der Entstchung der ersten Statuten fiir die Werthschitzung
der verschiedenen Bruderpflichten nicht deren Uebereinstimmung
mit den Dogmen des Christenthums den Massstab bildete. Sollten
gleichwohl diese die Grundlage des Gildeverbandes gewesen
sein, so wire anzunchmen, dass sich dies bereits vor Beginn
des dreizehnten Jahrhunderts gedndert habe. Aber was wir
von den dinischen Gilden des zwdélften Jahrhunderts wissen,
dient nicht dazu, diesec Annahme wahrscheinlich zu machen.

1) Art. 16.

2) Flensburger Statut Art. 3.
3) Ebend. Art. 14,

4) Ebend. Art. 45. 47.

%) Dies wird in der Lehre von den Delicten niher zu behandeln sein.
Die Mark hat 8 Ore, die Ore 3 Ortug.



12

Schon im Jahre 1130 ist von den Schleswiger Biirgern bekannt’),
dass sic districtissimam legem tenent in convivio suo, quod appel-
latur hezlagh, nce sinunt inultum esse, quicumque alicui
convivarum illorum damnum sive mortem intulerit. Eben in
diesem Jahre erschlugen sie ja den Konig Niels, weil derselbe
sich der Begiinstigung seines Sohnes, des Morders Knut Lavards,
schuldig gemacht hatte. Auch hier tritt uns die Gilde keines-
wegs als eine auf dem Princip der christlichen Bruderliebe be-
ruhende Vereinigung entgegen. Jene Nachricht der seelidndischen
Chronik ist aber die erste Nachricht von dénischen Gilden iiber-
haupt; sie ist vermuthlich nicht viel jiinger, als diese Gilden
selbst?), und wir werden daher annehmen diirfen, dass die aus
der Idee der christlichen Bruderliebe zu erklirenden Pflichten
der Gildebriider von vornherein nicht die dem Gildeverbande
wesentlichen waren,

Und wenn wir nun diese Pflichten selbst ndher betrachten,
so sehen wir leicht, dass auch sie nicht ganz den Lehren des
Christenthums entsprechen.  Eigenthiimlich ist ihnen die Ex-
clusivitdt: Nicht allein sind nur Gildebriider verpflichtet sie zu
erfiillen, sondern diese sind auch nur insoweit verpflichtet, als
es sich darum handelt, bei einem Gildebruder Krankenwache
zu halten, einem Gildebruder das letste Geleit zu geben, fiir
eines Gildebruders Seelenheil zu opfern. Nicht die Férderung
guter Werke iiberhaupt, sondern nur die Forderung guter Werke
an einander ist demnach die Absicht der Gildebriider. Diese
Beschrinkung des Wirkungskreises aber, welche jeden nicht zu
der Genossenschaft Gehdrenden jener guten Werke nicht theil-
hattig werden lisst, widerspricht der die gesammte Menschheit
umtfassenden Idee der allgemeinen Bruderliebe. Diese Be-
schriinkung ist daher auch den rein christlichen Briiderschaften
tremd.?) Selbst in denjenigen Pflichten der Gildebriider, deren

1) Chronica Danorum et praccipue Sialandiae in Scriptores verum
Danicarum t. IT p. 611.

Ueber die Zuverlissigkeit des Berichts vgl. vorliufig die freilich nicht
vollkommen befriedigenden Bemerkungen Jergensens in den Aarbeg. 1880
p. 32. 33,

%) Vgl. Wilda 8. 72. An anderer Stelle mehr davou.

3) Vgl. die Aufzihlung der einzelnen Zwecke dieser Briiderschaften
bei Gierke Genossenschattsrecht Bd. 1 8. 238, Auch Concil von Nar-
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Aufnahme in das Gilderecht unzweifelhaft kirchlichem Einflusse
zuzuschreiben ist, hat demnach die urspriinglich christliche Idee
Modificationen erfahren. Die ganze bisherige Ausfiihrung diirfte
es unwahrscheinlich machen, dass gleichwohl jene Idee der
Grundgedanke des Gildewesens, diese Modificationen aber erst die
Folgen einer spiteren Entwickelung gewesen seien. Es scheint
vielmehr bei Erwigung aller in Betracht gezogenen Umstinde
die Annahme geboten zu sein, dass die specifisch christlichen
Pflichten der Gildebriider erst nachtriglich, wenn auch friih-
zeitig, in das Recht der Gilden Eingang fanden und dass sie
diesen Eingang durch ein theilweises Aufgeben ihres Grund-
gedankens (der Universalitit) erkaufen mussten. Ist diese An-
nahme zutreffend, so sind die christlichen Pflichten der Gilde-
briider in der Gestalt, wie sie uns die Statuten vorfiihren, nur
eine Anwendung des den nichtchristlichen Pflichten der Gilde-
briider zu Grunde liegenden Princips. Dieses ist deutlich aus-
geprigt namentlich in den Bestimmungen iiber die Pflicht, den
erschlagenen Bruder an dem nicht zur Gilde gehorigen Todt-
schliger zu richen, dagegen den Bruder, der einen Nicht-
genossen erschlagen, vor der Rache der Verwandten desselben
zu schiitzen. Die Pflicht der Gildebriider, einander und nur
einander behilflich zu sein, ist unter dem Einfluss der Kirche
von weltlichen auf religiose Zwecke iibertragen worden. Die
wichtige kulturhistorische Mission zu wiirdigen, welche die
Kirche mit dieser Beeinflussung erfiillt hat, ist hier nicht der
Platz,

Dem Resultate unserer Untersuchung wiirde die von Wilda
hervorgehobene Thatsache, dass die Gilde den Namen Briider-
schaft, die Gildegenossen den Namen Briider tragen, dies aber
gerade auch die bei den christlichen Korporationen iiblichen
Bezeichnungen sind, fiir sich allein nicht widersprechen. Denn
da jene Namen erst aus einer Zeit iiberliefert sind, in welcher
das Christenthum in Dinemark bereits die allgemeine Religion
war, so wiare es immerhin denkbar, dass man sie nach dem Vor-
bilde der christlichen Vereinigungen auf solche Genossenschaften
iibertragen habe, welche unter den zu ihnen Gehdrenden ein

bonne (1609), citirt von van Espen Jus ecclesiast. univers. tom. [1 sect. IV
tit. VI cap. VI N. 15.
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dem briiderlichen #hnliches Verhiltniss herstellten, Dass die
Sache thatsichlich sich anders verhielt, dass Wildas Irrthum
in der Annahme besteht, die Idee ciner kiinstlichen d. h. iiber
die natiirliche hinausgchenden Bruderschaft sei eine aus-
schliesslich christliche, wihrend in Wahrheit nur die Aus-
dehnung dieser Idee auf die gesammte Menschheit dem Christen-
thum eigenthiimlich ist, das wird sogleich eingehender gezeigt
werden miissen. Zunichst ist jedoch hier eine wichtige Frage
zu erledigen, deren Beantwortung Wilda selbst in unmittel-
barem Anschluss an scine Theorie vom Ursprung des Gilde-
wesens versucht hat, die Frage, ob das ddnische Gildewesen
einheimischen Ursprungs ist oder nicht.

Wilda?) argumentirt, wie folgt: Da die Gilden erst im Ge-
folge des Christenthums entstanden und in anderen Lindern
dlter sind, als die Verbreitung dieser Religion in Dénemark,
kann letzteres nicht das Vaterland des Gildenwesens sein. Dies
ist vielmehr England?), von wo aus das Gildenwesen etwa zur
Zeit Knuts des Grossen nach Dinemark verpflanzt wurde.

Auffillig muss es nun allerdings dieser Ansicht Wildas
gegeniiber scheinen, wenn derselbe gleichwohl, wie friither be-
merkt wurde, die beiden Elemente des Gildeorganismus, das
heidnische und das christliche, aus altskandinavischen Quellen
nachzuweisen sucht. Das war weder nothwendig, noch zweck-
missig. Nothwendig nicht, weil mit der Annahme einer Ueber-
tragung aus England der Ursprung des d#nischen Gilde-
wesens zur Geniige festgestellt wire, zweckmissig nicht, weil
die Elemente des angelsichsischen Gildewesens nicht ohne
Weiteres aus nichtangelsichsischen Sitten und Gebrduchen ab-
geleitet werden konnen. Sehen wir aber hiervon ab, so haben
wir doch zuvérderst noch gegen Wilda zu bemerken, dass der-
selbe zwei verschiedene Fragen als eine einzige behandelt hat.
Daraus, dass in England Gilden frither vorkommen?), als in

1) Wilda a.a. O. S. 63—65.
?) So auch Brentano bei Toulmin Smith English Gilds und ,Zur

Geschichte der englischen Arbeitervereine.“

%) Dies vorliufig als bewiesen angenommen. Hartwig (Forschungen
Deutschen Gesch. Bd. 1 S. 135 f.) bestreitet es, jedoch nicht mit zwin-
genden Argumenten.
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Dénemark, folgt an sich keineswegs, dass die dinischen Gilden
von den englischen abstammen. Die Behauptung, dass England
zuerst Spuren des Gildewesens oder auch das fertige Gildewesen
aufweist, ist cine andere, als die Behauptung, dass England das
Vaterland des Gildewesens sei, dass also von ihm die Gilden
anderer Linder ausgegangen scien. Gerade das Recht der
germanischen Stimme ist ja reich an Beispielen dafiir, dass
Uebereinstimmung der Normen noch nicht Ableitung der einen
von der andern bedeutet. Noch weniger aber, als bei einzelnen
Rechtssiitzen, diirfte dies bei einem grossen, einheitlichen Com-
plex von Rechtsinstituten der Fall sein, wie er uns in dem
Organismus der Gilde entgegentritt. Je umfangreicher ein
solcher Complex war, um so geringer musste die Neigung sein,
ihn dem heimischen Rechtssysteme als einen fremden Bestand-
theil einzufiigen. Dass aber das Gildewesen in die ver-
schiedensten Seiten des offentlichen und privaten Lebens ein-
griff, darf als bekannt vorausgesetzt werden. Dazu kommt,
dass schon im Allgemeinen die Uebernahme fremder Ein-
richtungen in jener Zeit, um die es sich hier handelt, an sich
unwahrscheinlicher ist, als in der Gegenwart. Der Stolz auf das
angeborene Recht, welcher auch in dem Princip der Personalitiit
zu Tage tritt, konnte auch die Einfiibrung fremder Institutionen
nicht gleichgiltig mitansehen. Wo eine solche gleichwohl an-
genommen werden wird, kann dies daher immer nur auf Grund
eines zwingenden Beweises geschehen. Es ist zu priifen, ob
dieser im vorliegenden Fall gefiihrt worden ist.

Kénig Knut der Grosse fiihrte eine bedeutende Zahl englischer
Geistlicher nach Dénemark, er selbst war, wie sein Bruder
Harald, Mitglied der Briiderschaft bei der Christi-Kirche zu
Canterbury, einer seiner Ritter, Namens Orc oder Orcy, griin-
dete in England eine Briiderschaft St. Petri, welche an ein
Kloster angeschlossen wurde. Dies sind die von Wilda?) an-
gefiihrten Thatsachen, welche in Beriicksichtigung der friiher
beriihrten allgemeinen Griinde und des Umstandes, dass vor
Knut dem Grossen Spuren des Gildewesens in Dinemark nicht
nachweisbar sind, die Verpflanzung desselben aus England
wahrscheinlich machen sollen. Dass diesen Thatsachen ein so
grosses GGewicht beigemessen wird, ist zunichst eine Consequenz

Wilda a.a. 0. S. 64—66. 69.
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der Ansicht, bei der Entstehung oder ersten Entwickelung des
Gildewesens hitten die Geistlichkeit und die von ihr ver-
tretenen Ideen eine wesentliche Rolle gespielt. Wenn diese An-
sicht durch unsere vorangegangenen Ausfiihrungen erschiittert
ist, kann der Umstand, dass ecin Freund Knuts eine geistliche
Briiderschaft stiftete, ebensowenig die Entstehung der Schutz-
gilden in Dénemark erkliren, wie die Ueberfilhrung der
englischen Geistlichen mit derselben etwas zu thun haben kann.
Richtig ist, dass die (von Wilda angefiihrten) Vorschriften der
Orcyschen Bruderschaft in den dénischen Schutzgildestatuten
Analoga haben. Allein da Oreys Gilde eine rein geistliche war,
haben jene Vorschriften nur religiose Pflichten der Briider zum
Gegenstande. Sie beriihren sich demnach nur mit solchen Be-
stimmungen der dinischen Statuten, welche dem Einflusse der
Kirche ihre Aufnahme verdanken und, wie wir sahen, nicht die
dem Gilderecht wesentlichen sind. Es ist aber ganz natiirlich,
dass die Kirche, die iiberall einheitlich organisirt war und aller-
dings von Dinemark nach England vielfache Beziehungen hatte,
die kirchlichen Bestimmungen der Schutzgildestatuten moglichst
gleichmissig mit denjenigen der rein kirchlichen Bruderschaften
und auch nach dem Vorbilde derselben zu gestalten suchte.
Auch die Thatsache, dass Knut der Grosse in eine geistliche
Bruderschaft eintrat, ist, von unserm Standpunkte aus betrachtet,
fir die vorliegende Frage ohne Bedeutung. Ueberdies ist es zwar
richtig, dass vor Knut dem Grossen von dem Gildewesen in
Dénemark nichts zu bemerken ist, aber andererseits finden sich
doch auch keineswegs zur Zeit jenes Koénigs oder bald nachher
Spuren davon. ,Erst zu Anfang des zwolften Jahrhunderts sind
Gilden in Dinemark historisch-erweislich vorhanden“ bemerkt
Wilda an anderer Stelle!) mit Recht. Das erste Auftreten
einer dinischen Schutzgilde fillt in das Jahr 1130. Die Um-
stinde, welche dieses Auftreten begleiten, deuten darauf hin,
dass die Entstehung der betreffenden Gilde, wenn auch nicht im
Gegensatz zu dem Konigthum, so doch keinesfalls in Anlehnung
an dasselbe stattgefunden hat. Denn Konig Niels wusste damals
noch nichts von der Existenz und dem Grundprincip der
Schleswiger Gilde. Das beweist zur Geniige die Thatsache,
dass er sich in die Stadt wagte, obwohl sein Sohn den Alder-

1 Wilda a.a. O. 8.70.
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mann der dortigen Gilde, den Herzog Knut Lavard, ermordet,
er selbst aber durch Zuriickberufung des Morders aus der Ver-
bannung sich zum Mitschuldigen gemacht hatte. Es ist aber
gewiss nicht wahrscheinlich, dass ein dinischer Kénig von einer
Einrichtung nichts gewusst habe, welche nicht allzulange Zeit
vor ihm durch seine Vorginger ins Leben gerufen wire. Wir
glauben nicht, dass das Gildewesen in Dinemark eingefiihrt
worden ist, sondern wir nehmen an, dass es sich daselbst ent-
wickelt hat. Gerade, dass es so schwer ist, seine Entstehung
nachzuweisen, spricht zu Gunsten dieser Annahme. Auch in
dem Jugendleben der Violker sind diejenigen Schritte auf dem
Wege der Kulturentwickelung deutlicher erkennbar, welche
einem positiven Willensakte entsprungen sind, als diejenigen,
welche vollstindig oder beinahe unbewusst gethan wurden. Eine
Einfiihrung des Gildewesens in Dinemark durch Kénig Knut
wiirde daher vermuthlich von irgend einer unserer Quellen
einmal angedeutet worden sein. Dies um so mehr, als die
meisten dieser Quellen von Geistlichen herriihren, welche im
Uebrigen die engen Beziehungen Knuts zur Kirche eingehend
behandeln und es gewiss nicht verschwiegen hitten, wenn das
diinische Gildewesen aus der Initiative des kirchenfreundlichen
Knut hervorgegangen wire. Auch die ganze spitere Geschichte
der dénischen Gilden lisst dieselben iiberall als ein echt
nationales Institut erscheinen.!) Dies spricht ebenfalls gegen
Wilda; denn da das Gildewesen an zahlreichen Punkten un-
zweifelhaft dinisches Recht und unzweifelhaft dinische Sitten
beriihrte, so wire es sonderbar, wenn es mit diesen so eng ver-
wachsen wire, dass irgend welche Kennzeichen der kiinstlichen
Aufpfropfung nicht zuriickgeblieben sind.

Nach alledem werden wir sagen miissen, dass Wilda die
Behauptung, dass das dinische Gildenwesen aus England stamme,
nicht bewiesen oder auch nur wahrscheinlich gemacht hat, dass
vielmehr eine erhebliche Anzahl von Wilda nicht beriick-
sichtigter Umstinde die einheimische Entstehung der dinischen
Gilden vermuthen ldisst. Wir haben jetzt weiter nachzuforschen,
ob diese Vermuthung sich zu einer Wahrscheinlichkeit erheben
léisst.

1) Dies gilt auch gegeniiber der spiter genauer zu priifenden Ansicht
Hasses, welcher den Einfluss Deutschlands auf die didnische Entwickelung
weit iiberschitzt.

Papperheim, altdin, Schutzgilden. 9
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§ 2. Gilde und Blutsbriiderschaft.

Als Wilda seine Theorie von der Entstehung des dénischen
Gildewesens entwickelte, war ein ernsthafter Versuch, die
schwierige Frage zu beantworten, noch nicht gemacht worden.
Kofod Ancher hatte in seiner im Jahre 1780 erschienenen,
noch jetzt sehr werthvollen Abhandlung #hnliche Ansichten ge-
dussert, wie Wilda selbst sie hatte, ohne dadurch des letzteren
Ausfiihrungen vorzugreifen. Dasselbe gilt von Schlegel, der
iiberdies die Frage nach der Entstehung der dinischen Gilden
nur fliichtig streifte.’) Neben Anchers und Schlegels Be-
merkungen hatte Wilda nur noch eine Hypothese zu beriick-
sichtigen, welche beziiglich jener Frage aufgestellt war #), nidmlich
die, dass die Gilden aus den altgermanischen Blutsbriiderschaften
hervorgegangen seien. Hinsichtlich dieser auf Leben und Tod
geschlossenen Freundesbiindnisse bemerkt Miinter?): ,,Aus
diesen Verbriiderungen einzelner Menschen, die der Blutrache
immer neuen Antrieb und neue Opfer gaben, wurden allmihlich
Verbriiderungen von Mehreren zum gegenseitigen Beistande.
Nach nordischer und germanischer Sitte konnte aber keine
Zusammenkunft stattfinden, keine Berathschlagung gepflogen
werden ohne Mahlzeiten und volle Trinkhorner. Die Mahlzeiten
nahmen nun einen religiosen Charakter an; denn die Hérner
wurden zur Ehre der Gotter ausgeleert, und so entstanden all-
mihlich, so weit sich dieser dunkle Gegenstand bis zu seinem
Ursprunge verfolgen lisst, die Gilden, die unleugbar ilter sind,
als die Einfiihrung des Christenthums; denn es geschieht auch
der Opfergilden Erwéhnung.* Miinter schliesst sich der Ver-
muthung an, dass die Gilden von Skandinavien aus nach
Deutschland gelangt seien: Die christlichen Lehrer hitten zuerst
gegen sie geeifert — , die Sachsen mussten bei ihrer Taufe allen
Diaboli Gildis entsagen“?) —, dann aber habe sie die Kirche

) Schlegel Om de gamle Danskes Retssedvaner og Autonomie
(Vidensk. Selsk. philos. histor. Athdl. IIT s. 283).

%) Die Herleitung von den Gelagen schlechthin (vgl oben 8.1 ff) wird
hier nicht mehr beriicksichtigt.

8) Miinter Kirchengeschichte von Dinemark und Norwegen I S. 182,

%) Gegen die Beweiskraft dieses Arguments, welches auf einem sprach-
lichen Irrthum beruht, iibrigens aber auch noch bei Winzer (die deutschen
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mit Riicksicht auf die private Sicherheit, vielleicht auch auf das
Armenwesen in ihren Schutz genommen; ,,anstatt einer heidnischen
Gottheit, unter deren Schutz solche Lokalvereine bisher gestanden
hatten, ward nun ein Heiliger Patron der Gilde, und anstatt der
Gesundheiten Odins und Thors wurden jetzt die Horner zur
Ehre Gottes und Christi ausgeleert.*

Wilda erkldart sich?) gegen Miinter. Er vermisst den
Nachweis, wann und wo die Umbildung der Blutsbruderschaften
in Gilden stattgetunden habe, und eine Erklirung fiir die Aus-
dehnung dieser engen Freundschaftsbiindnisse einerseits auf eine
grosse Zahl von Menschen, andererseits auf die Frauen. Er
macht endlich geltend, dass in den historischen Sagen des
Nordens Gilden nicht nachgewiesen seien, wihrend man doch,
falls sie existirten, hiufig hitte Veranlassung haben miissen,
ihrer zu gedenken.

Insofern werden wir Wilda unbedenklich zustimmen
konnen, als er Miinters Ansicht fiir nicht geniigend begriindet
erklirt. Die hierauf beziiglichen Bemerkungen Wildas werden
uns daher an anderer Stelle?) beschiftigen. Nicht lediglich
gegen die Begriindung, sondern gerade gegen die Richtigkeit
der Miinter’schen Hypothese richtet sich nur Wildas letztes
Argument. Dieses aber ist nicht zwingend. Freilich Miinter
irrt, wenn er die Gilden schlechthin als ein nordisches d. h. nord-
germanisches Institut bezeichnet. Im Wesentlichen sind die
Schutzgilden auf Dinemark einschliesslich des im Mittelalter
zu ihm gehorigen Schoonen beschrankt. Eingehende Forschung
wird erst feststellen konnen, inwieweit das Wenige, was wir
von mnorwegischen Gilden wissen, fremde Einflisse wiederspiegelt.
Jedenfalls fillt auch dieses Wenige in eine Zeit, welche nicht
mehr in dem Bereich der Sagen liegt. Sagen, welche speciell
ddnische Verhiltnisse behandeln, sind aber bekanntlich iiber-
haupt nicht zahlreich.?) Da sie nicht von Dinen nieder-
geschrieben sind, kann die Nichterwihnung der Gilden um so
weniger auffallen, als auch sic nicht weiter, als etwa bis zu der

Briiderschaften des Mittelalters 1859 S. 6) wiederkehrt, ist das von Hartwig
(a. a. 0. S.153) Angefiihrte zu verwerthen.

) Wilda a.a. 0. S.29. 30.
2) Vgl. unten S. 45 ff.
3) Vgl. . Storm Snorre Sturlasstns historieskrivning s. 65 ff.

2*
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Entstehungszeit derselben reichen. Endlich ist zu beachten,
dass das Gildenwesen von Anfang an mit der Stidtegeschichte
in engem Zusammenhange stand!), dass aber diese letztere nur
selten von den Sagen gestreift wird.

An die Stelle des von Wilda erhobenen, u. E. nicht be-
griindeten Einwandes gegen die Miinter’sche Theorie miissen
wir nun freilich einige andere treten lassen. Unerkldrt bleiben
von Miinter die ,Zusammenkiinfte.* Wenn die Gilden lediglich
Blutsbriiderschaften mehrerer waren, so erhellt nicht, warum
diese Blutsbriiderschaften regelmiissige Gelage veranstalteten
und nach ihnen sich benannten, wihrend dies bei allen iibrigen
Blutsbriiderschaften nicht der Fall war. Mit den ,,Zusammen-
kiinften“ wird daher von Miinter bereits ein zweites Element
der Gildenentwickelung eingefiihrt. Dessen ist sich aber Miinter
nicht klar bewusst. Sonst hiitte er nicht aus dem Vorkommen
heidnischer Gilden d. h. Opfergelage folgern kénnen, dass die
von ihm behandelten Gilden d. h. Schutzgilden ,,unleugbar
ilter seien, als die Einfiihrung des Christenthums. Auf jene
Opfergilden ist aber auch schon die Einsetzung der Heiligen
an die Stelle der Gotter beim Minnetrinken zuriickzufiihren 2);
sie kann daher mit der Stellung der Kirche zu den Schutz-
gilden nichts zu thun haben. Unerklirt durch Miinters Theorie
bleibt ferner die gesammte, korporative Gestaltung der Gilde,
die unverdndert tfortbesteht trotz des Eintritts neuer, des Aus-
tritts alter Genossen. Unerklirt bleibt schliesslich das Ver-
hiltniss der Gilde zur Stadt und zur Stadtverfassung, welches
aus den Bestimmungen der Gildestatuten und der Stadtrechte zu
erkennen ist und welches zum Theil auch in einem der Land-
rechte zu Tage tritt. Diese letzteren Bemerkungen richten sich
wie gegen Miinter, so auch gegen Fant, dessen dissertatio
historica de conviviis sacris, svet. Gilden, in Svecia3) von Wilda
nicht beriicksichtigt worden ist.

1) Vgl. unten 8. 54 ff. (§ 3).
?) S. oben S. 5. 6.

3) Erschienen zu [psala 1782.

Kemble, welcher (The Saxons in England II, p. 310) die ancel-
sichsischen Gilden aus ,sworn brotherhoods between man and man, esta-
blished and fortified upon ,26 and wed‘, oath and pledge® hervorgeganoen
sein lisst, hat eine Begriindung dieser Ansicht nicht gegeben.
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Aus dem Bisherigen ergibt sich, dass in keinem Falle die
Blutsbruderschaft die einzige Quelle des Gildewesens gewesen
sein kann. Ob und in welcher Weise sie ein Element der Gilden-
entwicklung bildete, wird einer genauen Priifung bediirfen.

Schon in der ilteren Edda finden sich Spuren von einer
kiinstlichen Schaffung eines Bruderschaftsverhiltnisses durch
Vermischung des Blutes der Betheiligten. In der Lokasenna?)
spricht Loki:

Mantu pat, Opinn!

er vid i ardaga

blendom blopi saman:

olvi bergia

letztv eigi mvndo,

nema ocr veri bapom borit?

Denkst du daran, Odin!
wie wir beim Anbeginu
Blut zusammen mischten:
Bier zu trinken
liessest du dich nicht bereit finden,
wenn uns beiden nicht vorgesctat
wiirde.
in dem Bruchstiick der Sigurdarkvida®?) Brynhild:
| Denkst du nicht, Gunnarr,
| dessen genau
wie Thr Blut in die Spur
beide mischtet...

Mantattv Gvnnarr!

til gorva bat,

er pit blopi i spor

badir rendvt...

Dieses renna blédi1 spor des Gunnar und Sigurd wird von

der jlingeren Edda®) durch sverjast 1 breedralag (sich in ein
Bruderschattsverhéltniss schworen) wiedergegeben, Gunnarr uud
Hogni werden von ihr als eidsvarar Sigurdar (solche, die dem
Sigurd einen Eid geschworen haben) bezeichnet. Die iltere
Edda deutet die iibliche Form an, die jiingere giebt den iiblichen
Namen der Handlung.  Niheren Aufschluss gewihren die
Berichte der Sagen.*) Die Gisla saga Surssonar schildert den
Vorgang des sverjast 1 téstbradralag, wie folgt:
Sie gehen nun hinaus auf die
Spitze des Eyrarhiigels und

Ganga ni 1t 1 Eyrarhvols-
odda ok rista par upp tur jorou

jardarmen, svo at badir endar
voro faster 1 jorou, ok settu par
undir mdlaspjét, pat er madr

schneiden aus der Erde einen
Erdstreifen auf, so dass beide
Enden fest in der Erde blieben,

) Locas. v. 9 (Seemundar Edda hins fréda udg. af S. Bugge S. 113).

%) Brot af Sigurdarkvidu v. 17 (Bugge S. 240).

8) Skaldskaparmal (Ausgabe der jiingeren Kdda von Sveinbjérn

Egilsson, Reykjavik 1848 5. 75).

4) Zum Folgenden vgl. insbesondere J. Grimm, Rechtsalterthiimer
S, 118, 119, 192, 193; K. Maurer, Bekehrung d. norw. Stammes Bd. 2



22

matte taka hendi sinni til geir- und sctzten einen Spiess?) da-
nagla.) Deir skyldu par fjérir = runter, so gross, dass ein Mann
undir ganga, Dorgrimr, Gusli, | mit seiner Hand an den Ger-
Dorkell ok Vesteinn; ok ni | nagel fassen konnte. Die vier
vekja peir ser bléd ok lata | sollten nun darunter gehen,
renna saman dreyra sin 1 peirre | Dorgrimr, Gisli, Dorkell und
moldu, er upp var skorin und- | Vesteinn, und nun wecken sie
an jardarmeninu?), ok hrara | sich Blut und lassen ihr Blut
saman allt, moldina ok blodit; | zusammen fliessen in die Erde,
enn sidan fellu peir aller 4 kne | welche aufgeschnitten war unten
ok sverja pann c¢id, at hverr | weg von dem Erdstreifen, und
skal annars hefna sem brédur | riihren alles zusammen, die
sins, ok nefna 6ll godin 1 vitni, | Erde und das Blut; darnach
aber fielen sie alle auf die Knie
und schworen den Eid, dass
jeder den andern richen soll,
| wie seinen Bruder, und rufen
alle Gotter zu Zeugen auf.

Drei Akte sind es, aus denen sich nach dieser Darstellung,
mit der alle iibrigen!) im Wesentlichen iibereinstimmen, der
Formalismus des sverjast 1 fostbradralag zusammensetzt: 1) das
Gehen unter den Evdstreifen, 2) das Trdufelnlassen des Blutes
in die durch das Emporheben des Rasens entstandene Aus-
hohlung des Bodens und das Vermischen des Blutes mit der
Erde, 3) der Schwur. Die Bedeutung der beiden letztgenannten
Bestandtheile des feierlichen Actes ist klar: Die Blutsvermischung
soll dic Blutsgemeinschaft herbcifithren, bez. die Herbeifiihrung
der Blutsgemeinschaft darstellen. Das solenne Versprechen, dem
die Gotter als Zeugen beiwohnen sollen, ist die Form der gegen-

S.170. 171; K. Maurer ,Das Gottesurtheil im altnordischen Rechte* in
der Germania Bd. 19 S. 139 f
Der lingere Text der Sage (.93 der Ausgabe von Konrad Gis-

lason, Kjebenhavn 1849) hat: til fals, bis zur Speerhiille (d. h. dem hohlen
Theile, der in die Spitze auslduft und mittelst des Gernagels am Holz De-
festigt wurde).

2) Df;r lingere Text hat: er upp var skorit jararmenit i midju, wo der
Rasenstreiten in der Mitte ausgeschnitten (genauer: empor geschnitten) war,

%) Ueber malaspjot s. K. Maurer, Bekehrung II S.170 N.80 nebst
Citaten. (Vgl. auch Gull-Doris saga S. 33 N. 6.)

%) Vgl. namentlich die bei Grimm a. a. O. citirten Stellen.
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seitigen Zusicherung briiderlichen Beistandes. Zweifelhaft ist
nur die Bedeutung des Gehens unter den Rasenstreifen.!) Jacob
Grimm erblickt in dieser Handlung ,eine Demiithigung des
schworenden Menschen vor der Gottheit 2), eine feierliche Reinigung
vor der Welt“, Konrad Maurer sieht darin ein Gottesurtheil
eigenthiimlicher Art, welches dazu bestimmt sei den Eid zu ver-
stirken. Beide Deutungen sind gegeben mit Riicksicht auch
auf zwei andere Anwendungsfille des ganga undir jardarmen,
die deswegen ebenfalls ins Auge gefasst werden miissen.

Die Laxdala?®) erzihlt folgenden Vorfall: Bei einem Schiff-
bruche, der an der Westkiiste Islands stattfand, ertranken alle
auf dem Schiffe Befindlichen mit Ausnahme eines gewissen
Gudmund. Da vier von den Verstorbenen mit einander ver-
wandt sind, so wird Gudmunds Aussage iiber die Aufeinander-
folge, in der sie gestorben sind, den Ausschlag geben, ob Dorkell
trefill oder die Verwandten des mitverstorbenen Dorarin die
ganze Erbschaft erlangen sollen. Dorkell versichert sich Gudmunds
und lernt thm die fiir ihn selbst giinstige Aussage ein. Darauf
verlangt er in Gegenwart zahlreicher Leute von ihm, dass er
den Hergang bei dem Schiffbruche erzihle. Gudmundr trigt
das Verabredete vor. Dorkell und seine Anhidnger verbreiten
die Nachricht, dass Gudmundr zu Dorkels Gunsten ausgesagt
habe. Friiher aber d. h. in der Zeit, die zwischen Gudmunds
Ankunft und seiner Verabredung mit Dorkel gelegen, hatte
jener seinen Bericht etwas anders erstattet.

Nu pétti peim freendum Dor- | Nun schien diese Erzihlung
arins nockut efanlig sjd sag- l den Verwandten Dorarins etwas
a, ok kolludust peir el mundu , zweifelhaft, und sie erklirten
trunat 4 leggja raunarlaust, ok ’ nicht geneigt zu sein, ihr ohne
toldu peir ser fe halft vid | weiteres Glauben zu schenken,

1) Der Verfasser der einzigen uns bekannten Monographie iiber die
Blutsbriiderschaft, Johannes Hermansson, folgert (in seiner diss. de
amicitia devota veter. Hyperboreorum vulgo Fosthrwedralag Upsala 1721
p. 24 ff) aus den Worten des Torfwus ,subitoque cespite in fornicis modum
erecto hastzque pro fulcro subnixo contrahebant“: tumulum erectum fuisse,
ut in eo, tanquam loco editiori eo auspicatius foedus iceretur idemque in
perpetuam rei memoriam duraret!!

2) Aehnlich auch N. M. Petersen, Danmarks Historie 1 Hedenold
IIT 455.

3) Laxdala c. 18 (p. 36— 61 der Kopenhagener Ausgabe von 1826).
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Dorkel, en Dorkell pykist einn | und sie verlangten fiir sich das
eiga ok bad gera til skirslu at | Vermégen mit Dorkel zu theilen,
sid peirra. Dat var par skirsla | Dorkell aber gedachte es allein
1 pat mund at ganga skyldi und- | zu erlangen und verlangte die
ir jardarmen, par er torfa var | Vornahme eines Gottesurtheils
ristin or velli, skyldu endarnir | nach ihrem Brauche. Das war
torfunar vera fastir 1 vellinum, | damals Gottesurtheil in der
en s& madr er skirsluna skyldi | Weise, dass man unter einen
fram flytja, skyldi par ganga | Erdstreifen gehen sollte, da wo
undir....... Ecki pottust heidn- | Rasen aus dem Boden ge-
ir menn minna eiga i abyrgd, | schnitten war, die Enden des
pa er slika luti skyldi fremja, | Rasenstreifens sollten fest in
en ni pykjast eiga kristnir | der FErde sein, der Mann
menn, pa er skirslur eru gerv- | aber, der das Gottesurtheil her-
ar. Da vard sa skirr, er und- | beifiihren sollte, sollte darunter
ir jardarmen geck, ef tor- | gehen...... Nicht glaubten die
fan fell ei a hann. ...... Heiden eine geringere Gewihr
zu haben, wenn solche Probe
angestellt werden sollte, als jetzt
die Christen zu haben glau-
ben, wenn Gottesurtheile herbei-
gefiihrt sind.  Da wurde der ge-
reinigt (term. techn.= dessen Un-
schuld bewiesen), der unter den
Erdstreifen ging, wenn der
Rasen nicht auf ihn fiel.
Dorkell, welcher gegen die Gerechtigkeit seiner Sache be-
griindete Bedenken hegt, ist zwar gliubig genug, um darnach
cine ungiinstige Entscheidung durch das Gottesurtheil zu er-
warten, aber nicht gliubig genug, um sich selbst unlauterer
Einwirkung auf den Ausfall der Probe zu enthalten. Auf seine
Veranlassung beginnen zwei Minner eine Scheinrauferei. In dem
Augenblick, wo derjenige, welcher das Gottesurtheil herbeifiihren
soll (s er skirsluna skyldi af hndum inna) unter den Erd-
streifen gekommen ist (jamskjott sem hann var kominn undir
jardarmenit), dringen sie sich an den Rasenbogen (torfubugi)
und bringen ihm zum Einstiirzen. Die Streitenden werden mit
leichter Miihe auseinander gebracht. Dorkell aber und sein
Anhang erkliren, das Gottesurtheil wiirde gelungen sein, wenn
dies nicht gewaltsam verhindert worden wire, und (was immey-




hin noch sonderbar genug ist) Dorkell bleibt in dem Rechtsstreite

der Sieger.,

In ganz anderer Anwendung begegnet uns das ganga undir
jardarmen in der Vatnsdela.!) Bei einem Hochzeitsgelage hat

Jokull den Berg mit dem Schwerthefte geschlagen.

Jokuls

Bruder Dorsteinn bietet Geldbusse in solcher Héhe, dass Bergr
grosse Ehre davon hitte.?) Bergr erklirt aber, er brauche kein
Geld und werde selbst Rache nehmen,

Bergr  lysti  higginu il
Hinavatnspings ok bjé pangat
til malit. Sidan kvému menn
til pings ok leitudu um swttir.
Bergr kvadst eigi mundu febeetr
taka ok pvi at eins swettast, at
Jokull gangi undir (IIT) jaro-
armen, sem bar var sidr eptir
storar afgerdir ok syna sva
litileeti vid mik. Jokull kvad
fyrr mundu hann troll taka en
hann lyti honum svd. Dorsteinn
kvad petta vera dlita mal, ok
mun ek ganga undir jardar-
menit. Bergr kvad pa goldit.
Hit fyrsta jardarmen tok 1 6xl,
annat 1 broklinda, pridja 1 mitt
leer.  Da gekk )orsteinn undir
hit fyrsta. Bergr melti pa:
svinbeygda ek nu pann, sem

Bergr verkiindete den Schlag
zum Hunavatnsthing und machte
dortdie Sacheanhiangig. Darauf
versammelte man sich zam Thing,
und man suchteeinenVergleichzu
stiften.  Bergr erklirte Geld-
bussen nicht nehmen zu wollen
und nur daraufhin sich zu ver-
gleichen, dass Jokull ginge
unter (drei) Erdstreifen, wie es
damals Sitte war nach grossen
Delicten ,und so sich vor mir
demiithige.« Jokull sagte, eher
sollte ihn der Teufel holen, als
er sich vor jenem so erniedrige.
Dorsteinn sagte, es sei doch
eine Sache, die man sich iiber-
legen konne, und ,,bin ich be-
reit unter den Erdstreifen zu
gehen.  Bergr sagte, dann sei

eztr var af Vatnsdelum. Dor- 1 gebiisst. Der erste Erdstreifen
steinn svarar: petta purftir preigi | reichte bis an die Achsel, der

at mela, en pat mun fyrst 1

zweite bis an den Giirtel, der

1) Vatnsdwla ¢. 33 (in den Fornsdgur herausgeg. von Gudbrand

Vigfiasson u. Th. M6bius Leipzig 1860 8. 53). Vgl auch den kurzen Be-
richt der Melabok ebendaselbst S. 19333, 1941 3 (in den Islendinga sdgur
Bd. T 8. 139).

2) Da durch die Busse die Rache abgewendet wird, enthiilt die Bewilligung
einer hohen Busse das Zugestindniss, dass der Zahlende auf ein friedliches
Verhiltniss zu dem Empfinger Gewicht legt. Insofern ist jenc Bewilligung
nicht nur cin Gewinn, sondern auch eine Ehre, obwohl im Allgemeinen
diese Seite in den Quellen nicht hervortritt.
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mot koma pessum ordum, at ek | dritte bis an die Mitte des
mun eigi gangaundirfleiri... ... Schenkels. Da ging Dorsteinn
unter den ersten. Bergr sprach:
In den Staub gebeugt habe ich
nun den, der der erste war von
den Vatnsthdlern.  Dorsteinn
erwidert: Das hittest du nicht
zu sagen brauchen, denn das
ist zundchst die Entgegnung
auf diese Worte, dass ich nicht
unter mehr (Erdstreifen) gehen
will......

Das Verhiltniss, in welchem diese drei Anwendungsfille des
ganga undir jardarmen?') zu einander stehen, kann unter der
Voraussetzung einheitlichen Ursprungs dieses Brauches ein dop-
peltes sein: Entweder das Gehen unter den Rasenstreifen ist
auf alle drei Fille gleichmissig angewendet, indem es iiberall
auf demselben Gedanken beruht und demselben Zwecke dient,
oder es ist seine Anwendung nicht in allen Fillen eine ur-
spriingliche, daher auch seine Bedeutung nicht nothwendig immer
dieselbe. Die erstere dieser beiden Moglichkeiten sucht Konrad
Maurer als wirklich nachzuweisen, Jakob Grimm fiir zwei
der erwdhnten Fille (Blutsbriiderschaft und Bussleistung). Wir
wiirden an dieser Stelle das Verhiltniss der drei Anwendungs-
tille zu einander nicht zu erértern haben, wenn dasselbe nicht
fir das Verstindniss jedes einzelnen von ihnen unmittelbar von
Bedeutung wiire.

Die Idee der Demiithigung vor der Gottheit, der feierlichen
Reinigung vor der Welt, welche nach Grimm’s Ansicht dem
ganga undir jardarmen zu Grunde liegt, hat zur Folge, dass
dasselbe auch durch den Kliger von dem schuldigen Beklagten
vor Gericht erzwungen werden konne. Das soll aus der Er-
zihlung der Vatnsdela hervorgehen. Unrichtig hieran ist zu-
nichst die Annahme, dass in diesem Falle das Gehen unter den
Rasenstreifen erzwungen worden sei. Vielmehr hatte Bergr
dasselbe nur als den Modus der Busse bezeichnet, und gerade
der eigentliche Schuldige Jokull war nicht darauf eingegangen.

1) Auch die Njila gedenkt bekanntlich dieser Formalitit. Vgl. aber
dariiber unten S. 39.
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Nicht von ihm (dem ,,schuldigen Beklagten), sondern von seinem
Bruder wird die Handlung vorgenommen. Den Zweck einer
Reinigung vor der Welt vertolgt sie nicht. Dorsteinn hatte sich
tiberhaupt nicht zu reinigen, und Jokull verweigerte den Gang
unter den Rasen. Auch ecine Demiithigung vor der Gottheit
seitens des nur mittelbar an der ganzen Angelegenheit betheiligten
Dorsteinn ist nicht recht verstindlich, Endlich kann Grimm
darin nicht beigestimmt werden, dass er dhnlich, wie vor ihm
P. E. Miiller?), aus dem hier Erzihlten ohne Weiteres nicht
nur einen allgemeinen Brauch, sondern sogar ein Rechtsinstitut
macht. Die blossen Worte des Sagenschreibers ,,wie es damals
Sitte war reichen zur Begriindung dieser Annahme nicht aus.

Die Verwendung des ganga undir jardarmen zur Erlangung
eines Gottesurtheils kniipft bei Grimm nur lose an die anderen
Fille an: ,,Der Rasen konnte losbrechen und den darunter
Stehenden beschidigen, insofern war es gefihrlich und einem
Gottesurtheil zu vergleichen. Aber doch nicht alles, was getihr-
lich war und (desshalb schon?) einem Gottesurtheil verglichen werden
konnte, wurde thatsichlich zur Erlangung eines solchen benutat.
Gerade dariiber suchen wir Aufschluss, warum das Gottesurtheil
eben durch das Gchen unter den Erdstreifen gewonnen wurde,
welches doch an und fiir sich betrachtet nicht gerade das néchst-
liegeude Mittel zur Erforschung des Willens der Gétter gewesen
zu sein scheint.

Maurer dringt tiefer, als Grimm es gethan. Das Gehen
unter den Rasenstreifen, sagt er, ist eine cigenthiimliche Art der
Bestirkung eines zuvor abgelegten Eides und zwar eben so wohl
eines assertorischen, wie eines promissorischen: eines asser-
torischen beim Zeugeneid der Laxdwla, eines promissorischen
beim tryggodar- oder (wahrscheinlicher) jatnadareid der Vatnsdwla
und beim Treueeid im Falle der Eingehung einer Blutsbriider-
schaft. In allen Fillen ist also nach Maurer der Eid die
Hauptsache, das ganga undir jardarmen nur da, um ihn zu be-
stirken. Der Gang unter den Rasenstreifen ist von Bedeutung
nur in Beziehung auf den Eid, selbstindigen (Gehalt hat er nicht.

Dieser Auffassung gegeniiber muss es befremden, dass weder
die Laxdela den Zeugeneid, noch die Vatnsdewela den jafnadar-Eid

1 In einem Anhang zur Laxdwla in der Kopenhagener Ausgabe von
1826 . 396.
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erwihnt. Das Bestirkungsmittel tindet eingehende Beschreibung,
der zu bestirkende Eid aber keine Beriicksichtigung. Dieses
sonderbare Verfahren lasst sich auch nicht etwa dadurch recht-
tertigen, dass der Eid als selbstverstindlich unerwihnt
bleiben konnte, wihrend das ganga u. j. nicht mehr allgemein
bekannt war und iiberdies zu einer interessanten Schilderung
Gelegenheit gab. Die Darstellung der Laxdwmla ldsst vielmehr
vermuthen, dass in ihrem Falle das Gehen unter den Rasen-
streifen mit einem Eide nichts zu thun hatte. Es kann dahin
gestellt bleiben, ob zu der Zeit, welcher der von jener Sage ge-
schilderte Vorgang angehort, tiberhaupt die Beeidigung der
Zecugenaussage auf Island bereits iiblich war. Zuvérderst muss
daraut hingewiesen werden, dass aus der ganzen Darstellung
nicht hervorgeht, wer eigentlich unter den Rasenstreifen ging,
ob Dorkell oder Gudmundr. Dariiber scheint sich der Sagen-
schreiber selbst nicht klar gewesen zu sein. Waihrend er im
ganzen Verlauf der Erzihlung sich der Personennamen bedient,
spricht er bei der Vornahme des Gottesurtheils selbst nur von
dem, der dasselbe gewinnen sollte. Innerlich wahrscheinlich ist
es nicht, dass dies GuOdmundr war. Das Gottesurtheil wird auf
Dorkels Antrag vorgenommen; dasselbe entscheidet endgiltig
tiber den Rechtsstreit. Die Aussage Gudmunds ist als unglaub-
hatt!) verworfen, es erhellt iiberhaupt nicht, dass sie mehr als
eine privatim, wenn auch vor vielen Zeugen gethane Aeusserung
war; von einem wirklichen Gerichtsvertahren wird nichts gesagt,
cs scheint sich vielmehr um eine nicht prozessualische Erledigung
der Sache zu handeln. Aus anderen Quellenzeugnissen ist uns
ein Gottesurtheil, welches ausschliesslich iiber die Richtigkeit
einer eidlichen Zeugenaussage von dem Zeugen selbst herbei-
getiihrt werden soll, nicht bekannt. Eine Erklirung, aus welchem
Grunde das ganga undir jardarmen zur Erlangung eines Gottes-
urtheils geeignet schien, ist von Maurer nicht gegeben. Obwohl
wir die Moglichkeit einer anderen Autfassung zugeben miissen,
halten wir es doch nicht fiir wahrscheinlich, dass das Gehen unter

1 Will man die Worte pressen, so ldsst sich hiergegen einwenden :
die Erben Dorarins haben erklirt den Worten Gudmunds raunarlaust
nicht glanben zu wollen. Lediglich als raun (Probe, Priifung) seiner Aus-
sage ist das Gottesurtheil aufzufassen. Indessen wiirde sich auch daraus
die Vornahme der crforderlichen Handlung durch ihn selbst noch nicht mit
Nothwendigkeit ergeben.
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den Erdstreifen in dem Berichte der Laxdwla nur als Bestirkungs-
mittel eines Zcugeneides gemeint sei.

Klarer liegt die Sache in dem von der Vatnsdala mitge-
theilten Falle, in welchem Maurer an einen ebenfalls still-
schweigend vorausgesetzten jafnadar-Eid denkt. Der Inhalt eines
solchen ,,Gleichheits-Eides*?) ist bekanntlich der, dass unter Ab-
leistung desselben, wer ein bestimmtes Delict biisst, erklirt, dass,
falls ein gleiches Delict von dem Verletaten gegen ihn selbst
begangen wiire, er sich mit gleicher Busse zufrieden geben wiirde.
Der Zweck des Rechtsinstitutes ist dem Busseleistenden die
Moglichkeit zu benehmen, spiterhin dem Empfinger aus der An-
nahme etwa einen Vorwurf zu machen.?) Dem Schwérenden
gereicht die Leistung des Gleichheitseides selbstverstindlich nicht
zur Schande, da sie ja nur seine Bereitwilligkeit bekundet, gleiche
Thaten gleich zu beurtheilen. Wenn wir all dies im Auge be-
halten, sehen wir sogleich, dass in der frither mitgetheilten Stelle
der Vatnsdela unméglich ein von Dorstein geleisteter Gleich-
heitseid subintelligirt werden kann. Dorsteinn, welcher unter
den Rasenstreifen schreitet, ist nicht der zur Bussleistung Ver-
pllichtete, kann also auch nicht den Gleichheitseid schworen. An
eine etwaige Vertretung seines Bruders in diesem Eide ist um
so weniger zu denken, als Jokull die Zumuthung, unter den Rasen
zu gehen, entriistet zuriickweist. Dazu hitte er keinen Grund,
wenn von ihm damit nur die Bestiirkung des Gleichheitseides
verlangt worden wire. Ebenso wenig aber konnte Bergr Ver-
anlassung dazu und Interesse daran haben, diese Bestirkung dem
Jokul schwer zu machen, indem er sie von vornherein fiir eine
Form der Demiithigung (syna svd litileti vid mik) erkldrte: an
der Leistung, somit auch an ciner besonders verstirkten Leistung
des Gleichheitseides ist ja nur der Bussempfinger interessirt.
Das gewichtigste Moment aber ist: Der Gleichheitseid setat be-
grifflich eine neben ihm geleistete oder zu leistende Busse voraus,
in dem Falle der Vatnsdzla aber besteht die zu leistende Busse

1) Vgl. iiber ihn namentlich Schlegel in Det skandinaviske Litteratur-
selskabs Skrifter Bd. X VII 8. 331 ft.

Ferner von Amira, Altnorweg, Vollstreckungsverfahr. S. 64. 65;
von Amira, Altschwed. Obligationenrecht S. 712.

Auch Steenstrup, Danelag (Kjbnhvn 1882) S. 316 —318.

2) Aehnlich Schlegel a. a. . S. 345,



30

gerade in dem ganga undir jardarmen. Letzteres kann daher
unmdglich die Bestirkung ecines jafnadar-Eides zum Zwecke
haben,

Die Beobachtung, dass der von Grimm und Maurer cin-
geschlagene Weg der Forschung zu ecinem befriedigenden Er-
gebniss nicht gefiihrt hat, ldsst den Versuch angebracht erscheinen,
den anderen Pfad zu betreten, welcher bereits friither?) jenem
gegeniiber abgegrenzt wurde. Wir wollen zuniichst nicht nach
einer allgemeinen, fiir alle Fille passenden Erklirung des ganga
undir jardarmen fragen, sondern dasselbe speciell bei dem uns
besonders interessirenden sverjast i braeedralag ins Auge fassen.
Grimms und Maurers Erklirungen sind fiir diesen Fall an
sich sehr wohl denkbar, wenn sie auch iiber den Grund der
Formalitit keinen Aufschluss gewihren. Gegen Maurer wire
nur etwa als auffillig hervorzuheben, dass der Eid auf das Gehen
unter den Rasenstreifen folgt.?) Er wird sogar erst nach der
Blutsvermischung und zwar augenscheinlich von den noch in der
Grube Stehenden geleistet. Es ist aber nicht ersichtlich, warum
das Gehen unter den Rasenstreifen schon vor der Blutsvermischung
stattfindet, wenn dasselbe nur den bestirkenden Formalismus
der Eidesleistung bilden soll. Ausgeschlossen erscheint jeden-
falls, dass diese Bestirkung in der Gewinnung eines Gottes-

Vgl. oben S. 26.

2) Die Worte der Fostbredra saga c. 2 (Konrad Gislasons Ausg. S. 6):
ba skyldu peir ganga under 3 jarS- i Da sollten sie unter drei Rasen-
armen, ok var pat eidr beira | streifen gehen, und war das ihr Eid
wiirden u. E. weniger Maurers Ansicht Destitigen, als bedeuten, dass
eine Eidesleistung nicht stattfand, sondern fiir die Heiden (als heidnisch
gibt auch die Fostbradra saga den ganzen Brauch aus) durch das Gelen
unter die Erdstreifen ersetzt wurde. Dafiir spricht auch die Ausdrucksweise
der saga Kgils ok Asmundar e. 6 (Fornald. sog. Nordrl. III. S. 376):
vokva ser sidan blod ok letu remna | sie (se. Aran und Asmund) wecken
saman, heldu menn pat pa eida. | sich darauf Blut und liessen es zu-

samen fliessen, das hielten die
Leute damals fiir Eide.

Ausgeschlossen ist wohl die Annahme, dass in der Fostbradrasaga die
Worte ,,var bat eidr peirra“ auf die vorangegangenen
settu pat 16gmal sin i milli, at si | bestimmten das unter einander, dass
skyldi aunars hefna, er lengr lifdi, der den andern richen sollte, der

linger lebte,

zu beziehen sind und nur bedeuten: ,und das beschworen sie.“



31

urtheils in der Art des von der Laxdela erwihnten bestanden
habe. Der Gedanke, dass das Nichteinstiirzen des Erdbogens
die Zustimmung, das Zusammenfallen aber die Missbilligung der
Gotter bedeutet habe, kann jedenfalls nicht auf die Form der
Eidesleistung eingewirkt haben. Denn da der Eid ein durchaus
freiwillig eingegangenes Biindniss nur fiir die Zukunft festigen
sollte, hiitte die Erlangung eines Gottesurtheils doch nicht mehr
als die Aufrichtigkeit der Schworenden feststellen kénnen. Dessen
aber bedurfte es augenscheinlich nicht. In der That sehen wir
bei niherer Betrachtung der Schilderung der Gisla saga'), dass
dieselbe in einem nicht unwesentlichen Punkte von der der
Laxdala abweicht: Die letztere spricht nicht davon, dass die
emporgehobenen Rasenstreifen gestiitzt worden wiren, wihrend
die erstere dies vorschreibt und in alterthiimlicher Weise die
Lénge des dazu zu verwendenden Speeres normirt. Bei Ein-
gehung einer Blutsbriiderschaft soll daher nicht die Gottheit durch
das Einfallen- oder Nichteinfallenlassen des Rasens ihren Willen
zu erkennen geben, sondern es werden von vornherein Vor-
sichtsmassregeln getroffen, um dieses Einfallen zu verhindern.

Es ist zwar mdglich, dass das ganga undir jardarmen im
Formalismus des sverjast 1 bredralag zu dem Eide in einer bisher
nicht aufgekldrten Beziehung steht, aber es ist nicht nothwendig.
Nach dem Berichte der Gislisage geht das Schreiten unter den
Erdstreifen der Blutvermischung eben so voran, wie der Eides-
leistung. Die Dorsteins saga Vikingssonar nennt zwar zuerst
das Wecken des Blutes?), sie ist indessen weniger zuverlissig
und schildert speciell die Eingehung der Blutsbriiderschaft weniger
ausfithrlich: Die Vermischung des Blutes erwihnt sie gar nicht,
obwohl gerade sie von besonderer Wichtigkeit ist.

Das ganga undir jardarmen ist der erste der drei Akte,
welche den Formalismus des sverjast 1 fostbredralag bilden. Die
beiden anderen Akte beziehen sich unmittelbar auf den Inhalt
der Eingehung einer Blutsbriiderschaft. Der Eid enthilt das
Versprechen der Schworenden, einander kiinftighin als Briider

1) Vgl. oben Seite 21. 22.

?) Dorst. s. Vikgssnr, c. 21 (Fornaldar sdgur Nordrlanda II 8. 445):
peir voktu ser blod i lofum ok gengu | sie weckten sich Blut in den Hand-
undir jardarmen ok soru bar eida... | flichen und gingen unter Erdstreifen

und schworen dort Eide ..
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oder wie Briider behandeln zu wollen. Der Eid zieht die Con-
sequenz aus der Eingehung des Bruderschaftsverhiltnisses, er
ist nicht selbst die Grundlage fiir das letztere. Diese muss viel-
mehr in der Blutvermischung gesucht werden, welche unmittelbar
dazu bestimmt ist, die Gemeinschaft des Blutes, welche den
Briidern von Natur eigen ist, fiir die kiinstlich zu Briidern Wer-
denden kiinstlich darzustellen, Aber nicht nur das Blut des
einen wird vermischt mit dem Blute des andern, sondern beider ')
Blut fliesst in die Erdgrube und wird dort auch mit der Erde
vermischt. ,,Sie riihren alles zusammen, die Erde und das Blut.“
Soll nun die Mischung der Blutstropfen die Gemeinschaft des
Blutes als Grundlage des Bruderschaftsverhiltnisses versinn-
bildlichen, so kann die Mischung des Blutes mit der Erde nur
die Bedeutung haben, jene Gemeinschaft zu erkliren als die
Folge der Abstammung von einer gemeinsamen Mutter. Die
Erde ist die hohere Einheit, auf welche alle Menschen ihren
Ursprung zuriickfiihren konnen, wie Sohne auf ihre Mutter. Von
der Verchrung der Erde als Mutter bei germanischen Stimmen
berichtet ja schon Tacitus. In unserm Zusammenhange ist von
besonderer Wichtigkeit die schon von G rimm?) hervorgehobene
Wendung falla 1 médurett (in das Muttergeschlecht fallen) fiir
psterben®; sie beruht unmittelbar auf der Vorstellung einer Ab-
stammung der Menschen von der Erde, zu welcher sie im Tode
wieder zuriickkehren.

Die Blutsgemeinschaft, welche zwischen zwei Briidern be-
steht, ist die physiologische Folge ihrer urspriinglichen Eigen-
schaft als Theile eines und desselben Leibes. Nirgends wird die
Blutsgemeinschaft ein so starkes Gefiihl der Zusammengehérigkeit
erzeugen, wie bei Zwillingsbriidern. Eine kiinstlich zu schaffende
Blutsgemeinschaft wiirde daher die deutlichste Erklirung finden,
wenn die kiinftigen Blutsbriider zeitweise auch #Husserlich als
Theile derselben Mutter erscheinen konnten. Dies herbeizufiihren
ist u. E. der Zweck des ganga undir jardarmen. Dafiir spricht
namentlich auch die ausdriickliche Vorschrift, der Rasen solle
in der Weise emporgehoben werden, dass beide Enden in der
Erde fest haften blieben:

1) Die Gisla saga spricht von der Kingehung der Blutsbruderschaft
unter vier Minnern. Fiir die Erklirung der Symbolik ist die Zahl
natiirlich irrelevant.

2) Deutsche Mythologie (3. Ausg.) S. 608.
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nsta skyldi 3 torfur or jordu, | Drei Streifen sollte man aus der
langar; peira endar skyldu aller | Erde ritzen, lange; ihre Enden
fastir 1 jordu sollten alle in der Erde fest sein
schreibt die Fostbraedrasaga vor, und auch die Gisla saga er-
wihnt besonders, dass dies so geschehen sei. Das kann nur so
erkldart werden, dass der Erdstreifen fortdauernd einen Theil der
Erde bilden sollte; seine Zugehorigkeit zu ihr bildete die Vor-
aussetzung dafiir, dass die, welche unter ihn getreten waren,
wirklich sich im Schosse der Erde befanden, desshalb durfte
diese Zugehorigkeit nicht unterbrochen werden.?)

In der angedeuteten Art verstanden, stimmt das Gehen unter
den Erdstreifen vortrefflich zu den iibrigen die Eingehung der
Blutsbriiderschaft begleitenden Formalititen. Andererseits ist
klar, dass wir nun darauf verzichten miissen, fiir alle Anwendungs-
fille des ganga undir jardarmen demselben die gleiche Be-
deutung zuzuschreiben. Bei der Eigenthiimlichkeit des ganzen
Brauches wird aber eine selbstindige Entstehung in den ver-
schiedenen Fillen nicht angenommen werden konnen. Es bleibt
demnach nur die Moglichkeit iibrig, dass der bei der Bluts-
briiderschaft entwickelte Gebrauch nachtriglich erst anderen
Zwecken dienstbar gemacht wurde. Beziiglich des Gottesurtheils
kann man sich dies in folgender Weise denken: Bei Eingehung
einer Blutsbriiderschaft wurden die Gétter zu Zeugen angerufen.
Oft genug mochte es vorkommen, dass trotz der getroffenen
Vorsichtsmassregeln (der Aufrichtung des mélaspjots) der Rasen-
bogen wihrend der Ceremonie zusammenstiirzte.”) Die Vor-
stellung, dass sich darin die Missbilligung des neuen Bundes

1) Eine andere Frage, welche hier wenigstens aufgeworfen werden soll,
ist die, wie das von der Gislasaga Mitgetheilte thatséchlich vor sich ging.
Die Bemerkung iber die Linge des malaspjot zeigt, dass von dem Boden
der Grube bis zu der Spitze des Rasenbogens eine Entfernung von etwa
zehn Fuss lang war. Nehmen wir nun auch an, dass sieben Fuss hiervon
auf den Theil von dem tiefsten Punkte bis zur Erdoberfliche kamen, so
musste noch immer der Rasenstreifen bis zur Hohe von drei Fuss empor-
gehoben werden, also selbst erheblich linger als drei Fuss sein. Nur unter
der Voraussetzung des sehr starken Aneinanderhaftens der Rasentheilchen
wird ein Emporrichten des Rasenbogens ohne Zerreissen desselben gedacht
werden konnen.

2) Man braucht nicht eben mit Grimm (R.-A.S.119) an eine Be-
schidigung des darunter Stehenden zu denken.
Puppenheim, altdiin. Schutzgilden. 3



34

oder iiberhaupt die Aeusserung einer feindlichen Gesinnung durch
die Gottheit zeige, lag nahe, und von ihr aus war nur noch ein
geringer Schritt erforderlich, um zu der Verwendung des Unter-
den - Rasen-Gehens behufs Gewinnung eines Gottesurtheils zu er-
langen.”)

Sich vor einem andern zu beugen, galt altgermanischer An-
schauung fiir entehrend. Einen Beleg dafiir enthilt schon die
jingere Edda.?) Als Hrolfr kraki auf der Flucht von Konig
Adils fast erreicht war, warf er ihm den Ring Sviagns vor die
Fiisse und forderte ihn auf, den als Geschenk anzunehmen.
Konig Adils hob den Ring mit der Speerspitze auf.?)

D4 veyk Hrolfr kraki aptr ok | Da wandte sich Rolf Krake um

s4, er hann laut nidr; pa
melti hann: svinbeygt hefi ek
nt pann, er med
Svium,

rikastr er

und sah, wie er sich nieder-
biickte*); da rief er: In den
Staub gebeugt habe ich nun
den, der der méchtigste ist unter

den Schweden.

In geradezu frappirender Uebereinstimmung hiermit sagt
Bergr, wie wir sahen?®), als er den Dorstein unter dem Rasen-
streifen erblickt: svinbeygda ek nu pann, sem @ztr var af Vatns-
deelum. Das beygja des einen durch den andern ist es, worauf
es ankommt. Das ganga undir jardarmen ist nur eine besonders
deutliche und solenne Form des Sichbeugens, ganz dhnlich dem
Gehen unter das Joch bei den Romern. Das Sichbeugen hatte

1) Hierbei wurden vielleicht zuerst die drei Erdstreiten aufgeschnitten,
da es zu leicht und ohne gottliche Einwirkung moglich gewesen wire,
unter einem Bogen hindurchzugehen, ohne dass derselbe einfiel. Von
dem Gottesurtheil scheint dann eine Riickwirkung auf die Eingehung der
Blutsbriiderschaft ausgeiibt und scheinen in Folge dessen auch bhei ihr an
die Stelle des urspriinglichen einen drei Rasenstreifen getreten zu sein.
Dies diirtte das Verhiltniss der in diesem Punkte abweichenden Angaben
der Gisla saga und der Fostbradrasaga sein.

%) Skaldskaparmal p. 83 der Ausgabe von Sveinbjorn Egilsson; ebenso
Hrolfs saga kraka c. 45 (Fornald. sog. Nordrl. I p. 93).

%) Vgl. hierzu J. Grimm, Ueber Schenken und Geben S. 21 des
Separatabdrucks (aus d. Abhandl. d. Berlin. Akad. d. Wiss. v. 1848).

%) Die Rolfssage bemerkt noch besonders:
beygist nit mjok & hestinum, er hann | er beugte sich nun sehr auf dem

stakk nidr spjotinu i buginn 4 hringn- |

um

5) Vgl. oben S. 25. 26.

Pferde, als er mit dem Speere her-
unter stach in die Biegung am Ringe.
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naturgemiiss da nichts Erniedrigendes, wo es nicht geschah vor
einem andern und auf Verlangen eines andern. Das ganga u.j.
darf desshalb weder bei der Eingehung der Blutsbriiderschaft,
noch bei der Gewinnung des Gottesurtheils als Ausdruck einer
sich demiithigenden oder gar sich erniedrigenden Gesinnung ver-
standen werden.') Indessen seine Form war eine solche, dass
es unter anderen Umstéinden sehr wohl zu solchem Ausdruck
verwendet werden konnte. Wie das Sichbeugen schlechthin, so
galt auch das Sichbeugen in Gestalt des Gehens unter den
Rasenstreifen nur da als ein Sichdemiithigen, wo es vor einem
andern und auf Verlangen eines andern geschah, Die Eingehung
der Blutsbriiderschaft und die Erklirung, sich zu demiithigen,
bedienen sich beide der Ceremonie des ganga u. j. Aber die
Gleichheit der Form beruht nicht auf der Gleichheit und spricht
desshalb nicht fiir die Gleichheit der Idee, welche in ihr zu
Tage tritt.

Das Ergebniss der vorangegangenen Untersuchung ist, dass
das Ceremoniell, welches die Eingehung der Blutsbriiderschaft
begleitet, in allen seinen Theilen der symbolischen Darstellung
eines werdenden Bruderschaftsverhiltnisses gewidmet ist. (erade
insofern ist eine genaue Priifung jenes Ceremoniells unentbehrlich,
als sie den Beweis liefert fiir die Behauptung, dass der (Gedanke
einer kiinstlichen Schaffung eines dem briiderlichen #hnlichen
Verhiiltnisses ein urspriinglich germanischer, nicht erst durch
das Christenthum eingefiihrter ist. Eben die Ceremonien. welche
diesen Gedanken bei Eingehung der Blutsbriiderschaft wieder-
geben, werden in den Quellen als der heidnischen Zeit ent-

1) Allerdings die Njala (Kopenhagener Textausgabe von 1875 Seite 236
55. 56) erblickt in dem ganga undir jardarmen an und fiir sich eine
schimpfliche Handlung. Skarphjedinn wirft dem Skapti Doroddsson vor:
keyptir pa at preelum at rista upp | du liessest Sklaven fiir Geld Rasen-
jardarmen ok skreitt bu par undir | streifen aufrichten und schrittst bei
um nottina. Nacht darunter.

In dieser Gestalt kann aber der Vorwurf nicht am Anfang des elften
Jahrhunderts erhoben und verstanden worden sein. Er ldsst sich nur aus
der Auffassung einer Zeit erkliren, die von dem ganga u. j. nicht mehr
oder nicht viel mehr wusste, als dass es ein heidnischer Brauch sei, der
sich nicht mehr an das Tageslicht wagte. Auch dieser Passus der Sage
bestiitigt daher das Resultat der Untersuchung von Lehmann und
Schnorr von Carolsfeld (die Njalssage Berlin 1883).

3*



stammend bezeichnet.

In hochst charakteristischer Weise leitet

die Fostbradrasaga ihre Beschreibung des sverjast 1 fostbradralag

ein mit den Worten:

En o at pa veri menn kristnir
kallader, p4 var po 1 pann tid
ung kristni ok mjok vanger,
sva at margir gneistar heidn-
innar voro po ba eptir.

Aber obwohl damals die Minner
Christen genannt wurden, so
war doch in jener Zeit das
Christenthum noch jung und
unvollkommen, so dass doch

noch viele einzelne Ueberreste
(eigentlich: Funken) des Hei-
denthums vorhanden waren.
Auch die Auffassung des Verfassers der Njala') wird in
diesem Zusammenhang bedeutungsvoll. Von Gewicht ist ferner
der Umstand, dass mit der Einfithrung des Christenthums der
alte Brauch verschwand.?) Es blieb nur einer von den drei
Theilen der Ceremonie zuriick und zwar naturgemiss derjenige,
welcher auch als ein christlicher angesehen werden konnte, die
Eidesleistung. Um bei ihr den heidnischen Ursprung zu ver-
wischen, bedurfte es nur der Beseitigung der Anrufung einer
Mehrheit von Gottern zu Zeugen. Der Eid war aus einem
wesentlichen Theile der Formalitit zu der Formalitit iiberhaupt
geworden, die Bezeichnung sverjast 1 bredralag umfasste nun-
mehr gleichmissig Form (sverjast) und Inhalt oder Zweck
(bradralag) der Handlung. Das Gleiche gilt von der Bezeichnung
derer, welche diese Handlung vorgenommen haben, als eidbreedr
(Eidbriider) oder svarabreedr (Schwurbriider).?) Die Zeit, in

1) Vgl. oben 8. 35.

?) Diese Thatsache hebt bereits Grimm (R. A. S. 119) hervor.
Vgl. auch Miiller notae uberiores ad Sax. Gramm, hist. Dan. p. 58,

3) Ueblicher und namentlich dem christlichen Einflusse weniger unter-
legenen Quellen geldufiger ist der Ausdruck fostbrodir, als eidbrodir und
svarabrodir, so dass man geneigt sein konnte, ihn fiir den dlteren zu halten.
Indessen sind doch unzweifelhaft die Bezeichnungen fostbrodir fiir Bluts-
briider, fostbredralag fiir Blutsbriiderschaft selbst nicht die urspriinglichen.
Der ganze Symbolismus des sverjast i fostbreedralag, wie wir ihn im Bis-
herigen kennen gelernt haben, beruht auf der Fiction einer Bruderschaft,
nicht einer Pflegebruderschaft (fostbreedralag im eigentlichen Sinne). Die
Gpl. 239 bezeichnen als fostbradr zwei Personen, welche sind feddir upp
saman oc hava druckit bader speina einn (zusammen aufgezogen und beide
eine Brust getrunken haben). Neben ihnen werden die Blutsbriider, ei3-
brcedr, genannt. Aber nicht ein gemeinsames Auferzogen- und Genihrt-
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welcher diese Umwandlung unter dem Einfluss des Christen-
thums sich vollendete, wiirde fiir Danemark etwa in das Ende
des ersten oder den Beginn des zweiten Jahrtausends zu setzen
sein.

Obwohl die Gemeinsamkeit bedeutungsvoller Sitten und Ge-
brituche, wie wir sie bei den verschiedenen nordgermanischen
Staimmen namentlich in #lterer Zeit vorfinden, es in unserem
Falle als entbehrlich erscheinen lassen konnte, soll nichtsdesto-
weniger im Interessc einer strengen Beweisfilhrung hier noch ge-
zeigt werden, dass auch speciell fir Dinemark und durch
dinische Quellen die Existenz der Eingehung der Blutsbriiderschaft
in ihrer urspriinglichen Gestalt bekundet und die spitere Modi-
ficirung angedeutet ist. Was Saxo Grammaticus aus der Fiille
des ihm zu Gebote stehenden Quellenmaterials ausgewéhlt hat,
reicht aus, um den Gang der Entwickelung erkennen zu lassen.

Als einen allgemeinen Brauch der ,Alten“ beschreibt Saxo
die Eingehung der Blutsbriiderschaft da, wo er ihrer zum ersten
Male gedenkt'), in folgender Weise:

Siquidem icturi foedus veteres vestigia sua mutui san-
guinis aspersione perfundere cruoris commercio firmaturi.

Genau stimmt diese Schilderung iiberein mit dem, was das
kiirzere renna blodi i spor der Edda?) besagt. Nur die Ver-
mischung von Blut und Erde wird erwihnt, vom Eide (aber
auch vom Gehen unter den Rasenstreifen) hioren wir nichts. Es
hiesse zu weit gehen, wollte man daraus schliessen, dass eine
Eidesleistung nicht stattfand.?) Nur sehen wir, dass sie jedenfalls

werden, sondern ein gemeinsames Weilen im Mutterleibe wird in dem
ganga undir jarSarmen sinnbildlich dargestellt. Augenscheinlich ist daher
der Name der Pflegebriiderschaft fostbredralag nur desshalb nachtriglich
auch auf die Blutsbriiderschaft angewendet worden, weil erfahrungsmissig
gerade von Pflegebriidern eine Blutsbriiderschaft besonders hiufig ein-
gegangen wurde. Ein besounders interessantes Beispiel fiir die dadurch
moglichen Complicationen des Sprachgebrauchs s. unten S. 46 Anm. 3.

1) Saxo Grammaticus Hist. Dan. p. 40 (Ausg. von Miiller u. Velschow).

2) Vgl. oben S.21.

%) Auch die Volsunga saga setzt voraus, dass mit dem renna blodi i
spor seitens Gunnars, Hagens und Sigurds eine Kidesleistung verbunden
war. Sie lisst Brynhild zu Gunnar sagen (c.31. Fornald.sog. Nordrl. T's.202):
6l1 @ttt ydr man illa fara, er Der 1 curem ganzen Geschlechte wird cs
erud eidrofa, ok mundir pu pat | iibel ergehen, da ibhr eidbriichig
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nicht den wichtigsten, wie auch nicht den am meisten ins Auge
fallenden Theil der Ceremonie bildete. In der That wird bald
darauf an anderer Stelle!) die arctissima voti nuncupatio als
das Bindemittel bei Eingehung einer Blutsbriiderschaft genannt.
In der besonders interessanten FErzihlung von Hamlets Tod,
welcher durch Hamlets Schwiegervater in Ausiibung seiner Pflicht
als Blutsbruder von Hamlets Stiefvater herbeigefiihrt wird, wird
von eben diesen beiden gesagt, dass sie ,ut alter alterius ultorem
ageret, mutua quondam pactione decreverant.“ Dass diese mutua
pactio eine durch Eidesleistung bekriftigte war, sehen wir dar-
aus, dass nachher die firmitas iurisiurandi und die fides iura-
toria als ihre Folge erwdhnt werden. Und so heisst es denn
schliesslich in einem anderen Falle: Hoginus filiam suam Hithino
despondit, coniurato invicem, uter ferro perisset, alterum alterius
ultorem fore. Das klingt wie eine Uebersetzung der Worte der
Dorsteins saga Vikingssonar: soro par eida, at hverr skyldi annars
hefna, ef nokkurr peirra yrdi med vopnum veginn (sie schworen
da Eide, dass jeder den andern ridchen sollte, wenn einer von
ihnen mit Waffen getédtet wiirde). Fiir die historische Zeit
Dénemarks sind besonders bemerkenswerth die Schwurbriider-
schaften, welche von dénischen Konigen mit fremden Fiirsten
eingegangen wurden. Die Knytlinga saga-) nennt Magnus den
Guten von Norwegen den svarabrédir Horda-Knuts (Sohnes
Knuts des Grossen). Auch von Erich Emune von Dinemark
und Harald Gille von Norwegen (Sohn des Magnus Barfuss)
erzdhlt der islindische Geschichtsschreiber Snorri Sturluson %),
dass peir hofdu svarizt i breedralag (dass sie sich in ein Bruder-
schaftsverhiltniss geschworen hatten). Damit sind wir aber be-
reits in eine Zeit gelangt, aus welcher auch die ersten Nach-
richten iiber das dinische Gildewesen herriihren, Es diirfte
darnach erwiesen sein, dass in Dinemark noch im Anfang des

ugldgt, er hid blondudud blodi saman | sei, und wenig eingedenk warst du
Sigurdr ok pa... dessen, da ihr Blut zusammen
mischtet, Sigurd und du.
1) Saxo p. 89.

%) Cap. 21 (Fornmanna ségur Bd. XI s. 206).

Vgl. dazu Snorris Heimskringla Saga Magnus goda c. 7. (Ungers Ausg
8. 519).

%) Heimskringla Saga Magnus blinda ok Haralds gilla ¢. 3 (Unger p. 706).
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zwolften Jahrhunderts die eidliche Eingehung eines briider-
schaftlichen Verhiltnisses vorkam, welche nicht auf christliche
Ideen zuriickzufiihren ist, sondern ihrem innersten Wesen nach
altgermanischer Anschauung angehort, und dass somit die Mog-
lichkeit einer Ankniipfung des Gildewesens an altgermanische
Briiderschaften vorhanden ist. Es gilt jetzt, an die Stelle der
Moglichkeit Wahrscheinlichkeit treten zu lassen.

Die erste Stiitze gewihrt uns hier gerade derjenige Umstand,
welcher das Hauptargument Wildas fiir dessen Theorie vom
christlichen Ursprunge des (ildewesens bildete, ndamlich die Be-
zeichnung der Gildegenossen als Briider. Es wird nach dem
Vorangegangenen bereits zulédssig sein, dies von einem der
Blutsbriiderschaft entsprechenden Verhiiltniss zu verstehen,
aber als geboten diirfte sich diese Auffassung erweisen, wenn
beachtet wird, dass die Gildegenossen regelmissig!) nicht Briider
schlechthin, sondern namentlich hiufig?) geschworene Briider
genannt werden. Frater coniuratus in lateinisch, sornz broder
(geschworener Bruder) in dénisch geschriebenen Quellen sind
durchaus iibliche Bezeichnungen. Der ,sornz broder“ aber
entspricht genau dem ,svarabrédir“, welchen wir frither kennen
gelernt haben. In der Knytlinga saga heisst, wie bereits be-
merkt, Magnus der (Gute der svarabrodir Hardeknuts. Die
Knytlinga saga aber stammt aus der Mitte des dreizehnten Jahu-
hunderts®), also aus einer Zeit, in die gerade die Bliithe des
didnischen Schutzgildenwesens fillt. Demjenigen, der die Sage
in ihrer jetzigen Gestalt verfasste*), muss daher bekannt ge-
wesen sein, dass unter geschworenen Briidern zu jener Zeit eben
in Dianemark die Gildebriider verstanden wurden. Dass er trotz-
dem unbedenklich den Ausdruck svarabrocir fiir Blutsbruder
anwendete, ldsst darauf schliessen, dass thatséichlich auch die
(rildebriider als Blutsbriider angesehen wurden. Noch mehr aber

1) Naturgemiiss wird innerhalb der Statuten, wo die hestindige Wieder-
holung von gildebrothir oder sornz hroder iberfliissig ist, ott vom broder
schlechthin gesprochen.

2) Aelt. Schlesw. Stadtr. 27. 65. 66.  Jiing. Schlesw. Stadtr. 35.  Flensh.
Stadtr. (din.) 75 (lat.) 77 und sonst.

%) Storm Snorre Sturlassens Historieskrivning s. 68.

4) So auch gewiss schon dem Vertasser der Knuts saga, die vor 1220
entstanden ist. Vgl. Storm a. a. O,
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spricht hierfiir, dass die Gildebriider selbst sich der Bezeichnung
,geschworene Briider® bedienten. Hitten sie ihren Verband als
einen neuartigen betrachtet, so wiirden sie sicherlich nicht einen
Namen gewihlt haben, der ihn nur als die Nachbildung eines
lingst bekannten, der grauen Vorzeit entstammenden, aber immer
noch praktischen Verhiltnisses erscheinen liess. Dieses Ver-
hiiltniss selbst wird bei der Blutsbriiderschaft mit gleichem Namen
bezeichnet, wie bei der Gilde, es heisst bredralag in isldn-
dischen!), brgdraeskap in dénischen?) Quellen; in lateinischen
entspricht genau fraternitas®), und wenn sonach dieses Wort
auch nicht auf christliche Auffassung zuriickdeutet, so zeigt es
uns doch wiederum einen Punkt, an welchem die Kirche ein-
setzen konnte, um aus der zufilligen Uebereinstimmung der
Namen zu einer zielbewussten Uebereinstimmung der durch sie
bezeichneten Dinge zu gelangen.

Indessen werden wir uns mit der blossen Namensgleichheit
nicht begniigen diirfen, wo es darauf ankommt, die Blutsbriider-
schaft als die Grundlage des Gildeverbandes nachzuweisen.
Hierzu bedarf es einer Priifung der inneren Bedeutung beider
Verhiltnisse.

Als die praktisch wichtigste, in den Sagen regelmissig allein
hervorgehobene Folge und Absicht der Eingehung einer Bluts-
briiderschaft erscheint die Herbeifilhrung einer gegenseitigen
Rachepflicht der fostbreedr nach Analogie der Rachepflicht der
natiirlichen Briider. Der Inhalt des Eides beim sverjast i bre-
oralag ist nach der Gusla saga, wie wir sahen,
at hverr skal annars hefna sem

| dass jeder den andern réchen
’ . |
brédur sins. (

i soll, wie seinen Bruder.
‘Weitere Beispiele brauchen nicht angefiihrt zu werden.?)

Das letzte von denjenigen, die Saxo bietet?®), bezeichnet die Ein-

gehung des fostbredralag als ein ,coniurare invicem, uter ferro

1) Z. B. Snorra Edda p. 75.

2) S. Odenseer Statut Art. 17. 46.

%) Fraternitas fiir ,Gilde“ s.z B. Store Hedinge 15. 33.

%) Vgl. Saga af Higli einhenda ok Asmundi berserkjabana (Rain Forn-
aldar sigur Nordrlanda IIT) c. 6; Illuga s. Gridarfostra (ibid.) c. 1. Dattr

Orms Stordlfssonar ¢. 6 (Fms. ITT s. 213; Flateyjarbok T e. 415) und manche
andere,

%) Vgl oben S, 38,
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perisset, alterum alterius ultorem fore.“ Damit stimmt villig
iiberein, was von den Genossen der zuerst in den Quellen er-
wihnten!) Schutzgilde, derjenigen von Schleswig, gesagt wird:
districtissimam  legem tenent in convivio suo, quod
appellatur hezlagh, nec sinunt inultum esse, quicunque
alicui convivarum illorum damnum sive mortem intulerit.

Dass Konig Niels im Jahre 1130 diesem Grundsatze der
Gilde zum Opfer fiel, ist bekannt und auch schon beriihrt. Eben
so ist bereits darauf hingewiesen?), dass in den Statuten fast
aller danischen Schutzgilden die erste und wichtigste Rolle die
Bestimmungen iiber die Rachepflicht und das damit Zusammen-
hingende spielen. Dass auch die Schleswiger Gilde eine Schwur-
briiderschaft war, erhellt aus ihrem Namen. Das Wort hezlag
ist nach der allgemein herrschenden, zuerst von Wilda als
Vermuthung gedusserten Ansicht?) aus dem Stamme het‘ in ,at
heita‘ (geloben, schworen) und dem Worte ,lag (Rechtsgemein-
schaft) zusammengesetzt. KEs ist aber noch nicht bemerkt worden,
dass ,at heita‘ gerade auch von dem ,sverjast 1 fostbredralag® ge-
sagt wird. Dorsteinn Kuggason, der Blutsbruder des Bjorn
Hitdwelakappi, erkliart von sich,
at hann er heitbundinn at hefna | dass er durch seinen Eid (sein
Bjarnar . . .. Geliibde) verpflichtet sei, Bjorn

zu réchen.?)

Dass auch die innere Gestaltung dieser Rachepflicht fiir
Blutsbriider und fiir Gildebriider durchaus die gleiche ist, kann
hier nur angefiihrt, erst an anderer Stelle bewiesen werden.

Die Rachepflicht der Blutsbriider ist eine sehr wichtige, aber
nicht die einzige Folge des von ihnen eingegangenen Biindnisses.
Regelmissig war mit demselben eine Giitergemeinschaft (felag)
verbunden, zu deren Eingehung hiufig die der Blutsbriiderschaft

1) S. oben Seite 12. 16. 17.
2) Oben Seite 9.

%) Wilda, Gildenwesen S.73; sodann Lingby in den Anmal for
oldnord. Oldk. 1859 p.262; Kinch, Aarbeg. f. nord. Oldkynd. 1875 s. 270,
n. 1; Jargensen, ebendas. 1872 s. 304 n. 2.

4) Bjarnar s. Hitdwelakappa s. 71, Vgl. auch ebendaselbst: hann vissi
at Dorsteinn hafdi pessu heitid Birni, at mala eptir hann (er wusste, dass
Porsteinn dem Bjérn gelobt hatte, nach ihm zu klagen).
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erst die Veranlassung war.!) Auf den von ihnen gemeinsam
unternommenen Kriegsziigen hatten die Blutsbriider einander
selbstverstandlich in jeder Weise Beistand zu leisten. So waren
sie aber auch, wenn sie nicht dauernd zusammen waren, ver-
pflichtet einander vorkommendenfalls in besonderem Grade Gast-
freundschaft zu erweisen. Snorri Sturluson erzihlt ®), dass Konig
Erich Emune von Danemark, als ihn sein Blutsbruder Harald

Gille nach der ungliicklichen Schlacht bei Fyrileif aufsuchte,

tok vel vid honum ok mest
fyrir pvi, at peir hofou
svarizt 1 broedralag. Hann

veitti Haraldi at veizlu ok yfir-
ferd Halland ok gaf honum 8
langskip reidalaus.

ihn  gut bei sich aufnahm
und zwar besonders deshalb,
weil sie sich Blutsbriider-
schaft geschworen hatten.
Er gewidhrte dem Harald Be-
wirthung und Ueberfahrt nach
Halland gab acht

ungetakelte Langschiffe.

und ihm

Sehr beachtenswerth ist auch die Verptichtung des Bluts-
bruders, dem verstorbenen Bruder ein gebiihrendes Begribniss

zu Theil werden zu lassen.
Blutsbruders Vestein Nachricht
sa madr er par latinn, er
ver erum allir skyldir til vird-
ing at veita ok gjora hans
utferd sem siemiligasta ok heygja
hann ...

Als Dorgrimr von dem Tode seines
erhalt, spricht er?):

der Mann ist da gestorben, dem
wir alle schuldig sind Ehre zu
erweisen und seine Beerdigung
auf das prachtigste zu gestalten
im Hiigel beizu-

und ihn

setzen...

Aran und Asmundr schworen sich bei Eingehung ihrer
Blutsbriiderschaft noch ausdriicklich zu*t),

at  hvorr, sem lengr lifir,
skyldi lata verpa haug eptir
annan ok lata par i sva mikit
fe, sem peim Detti soma; sidan

skal sd, sem lengr lifir, sitja

dass derjenige, welcher linger
lebte, einen Hiigel nach dem
andern aufwerfen und so viel
Gut darin lassen sollte, wie ihm
geziemend schiene; darauf soll

") Von der Frage, oh die Giitergemeinschaft durch Eingehung eines
fostbreedralag nothwendig bedingt war, wird spéter zu handeln sein.

?) Heimskringla ed. Unger p. 706, vgl. oben S. 38.

#) Gisla s. Surssonar ed. Konrad Gislason p. 23.

') Saga Egils ok Asmundar c. 6 (Fornald. sog. Nordrl, 111 p. 375,
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hja hinum dauca 3 netr i haugi | der, welcher linger lebt, bei

ok fara sitan burt, ef hann | dem Todten 3 Nichte im Hiigel

vildi. ., sitzen und darnach fortfahren,
wenn er wollte?)...

Das Verhiltniss der Blutsbriider zu einander ist ein durch
den Eid geheiligtes Treueverhiltniss. Einen Treuebruch begeht
und eidbriichig gescholten?) wird, wer die ihm als Blutsbruder
obliegenden Pflichten verletzt. Threr Erfiillung gegeniiber muss
selbst das Wohl der néchsten Angehorigen in den Hintergrund
treten. Schon schildert Saxo3) den Seelenkampf, den die Liebe
zu Hamlet und die Treue gegen den von ihm erschlagenen
Blutsbruder in seinem Schwiegervater hervorrufen, einen Kampf,
in welchem schliesslich doch die letztere den Sieg davontrigt.

Vergleichen wir nun mit dem eben Bemerkten die Grund-
ziige des Verhiltnisses unter den Briidern einer Schutzgilde, so
wird uns die Identitdt nicht entgehen. Die schrofte Exclusivitit
nach aussen hin, auf welche schon frither gelegentlich hingewicsen
wurde, und das feste Zusammenhalten nach innen zu gehen
Hand in Hand mit einander. Auch die Gildestatuten machen
bei der Verpflichtung des Gildebruders, den erschlagenen Ge-
nossen zu riachen, keinen Unterschied darnach, ob der Todt-
schlager Verwandte unter den Gildebriidern hat oder nicht. Un-
bedingt sind die letzteren zur Rache verpflichtet, wie eben ge-

1) Dieser letzte Theil der Ausmachung ist nur dann recht zu ver-
stehen, wenn er als ein Ueberbleibsel einer fritheren wirklichen Pflicht des
Blutsbruders, sich mit seinem verstorbenen Blutsbruder begraben zu lassen,
aufgefasst wird. Diese Pflicht sehen wir in der That noch bestehen in
einem von Saxo (p. 243. 244) mitgetheilten Fall. Asmund, Sohndes Alf von
Hethmarchia, und Asuitus, Sohn des Bjorn von Wick ,convictu paulisper
habito ad confirmandam inter se amicitiae cultum omnibus coniurare votis,
quemcunque eorum vita prolixior excepisset, mortuo contumulandum fore:
Tantus enim societatis eorum atque amicitiae vigor extabat, ut neuter,
altero fatis absumpto, lucem prorogare statueret.* KEin Beispiel aus der
Sage dafiir, dass es als Austandspflicht galt, nach dem Tode des Bluts-
bruders nicht weiter zu leben, hat Maurer (Bekehrung II S.183 N.122)
angefiihrt. Diese Anschauung wiirde die dritte Stufe einer allmahlichen
Entwickelung darstellen, deren zweite wir in dem Scheinbegrdbniss der
Egilssage, deren erste wir in der Erzdhlung Saxos erkennen konnten.

2) Vgl. oben S. 37 a.3 (Brynhilds Worte). 8. anch K. Maurer, Be-
kehrung Bd. 11 S.171 N. 83.

3) Saxo p. 155. 156.
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schworene Briider es sind. Aber auch im Gildeverband erschdpft
sich in dieser Pflicht keineswegs das Verhiltniss der Briider
iiberhaupt. Ganz allgemein bestimmt das Statut der Flensburger

Knutsgilde (art. 7):

Hwer gildebrother skal were | Jeder Gildebruder soll seinem
hielplig sin brother til allze | Bruder zu allen seinen rechten
sine rete sage. Sachen behiltlich sein.

Die einzelnen Anwendungsfille dieses allgemeinen Princips
machen den wesentlichsten Bestandtheil des Inhalts aller Statuten
aus. Sie werden in ihrer Natur bestimmt durch den Zweck, zu
welchem, und die Verhiltnisse, unter welchen dic Gilden ge-
stiftet sind, und werden an anderer Stelle eingehend zu erdrtern
sein. Dass unter ihnen, dank dem Einflusse der Kirche, auch
specifisch christliche Pflichten der Gildebriider gegen einander sich
finden, hatten wir bereits zu bemerken Gelegenheit. Es wird
aber an dieser Stelle besonders darauf hinzuweisen sein, dass auch
sie zum Theil nicht der Ankniipfung an die Pflichten der heid-
nischen Blutsbriider zu entbehren brauchten. Die Leichenfolge
das Opfern zur Seelmesse, die Theilnahme am Hochamt bedeuten
fiir den christlichen Gildebruder eben dasselbe, was das Auf-
werfen des Grabhiigels, das Legen von Werthsachen in denselben,
das zeitweise personliche Verweilen darin fiir den heidnischen
Blutsbruder. Die Pflicht, auch dem verstorbenen Bruder seine
Dienste zu erweisen und ihm ein ehrenvolles Begribniss zu Theil
werden zu lassen, ist unverdndert dieselbe geblieben, nur ihr
Inhalt ist den verinderten religidsen Anschauungen ent-
sprechend umgestaltet worden, Es liegt auf der Hand, dass
der Einfluss der Kirche auf die Entwickeluno des Gildewesens
gerade unter Benutzung solcher Ankniipfungspunkte sich in
nicht schroffer, dafiir aber um so nachhaltigerer Weise Bahn
brechen konnte.

Insofern die Unterstiitzung, welche die Gildebriider einander
im Nothfalle zu gewihren schuldig sind, sich als Vermdgens-
aufopferung darstellt, bildet dieselbe ein Seitenstiick zu dem unter
Blutsbriidern regelmiissig bestehenden felag (Giitergemeinschaft),
dessen Folge ebenfalls die gemeinsame Tragung pekuniirer
Schiden durch die Genossen ist. Dass aber auch, wo ein felag
unter den Blutsbriidern nicht bestand, der cine dem andern mit
seinem Vermdgen beizustehen hatte, kann, wenn cs noch eines
besonderen Beweises bedarf, aus dem geschlossen werden, was
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frither ') iiber Harald Gilles Aufnahme durch Erich Emune
mitgetheilt wurde.

Und wie der Inhalt der Pflichten der Gildebriider und der
Blutsbriider, so ist auch die Auffassung derselben als beschworener
Treuepflichten die gleiche. Die schwerste Strafe, die den Gilde-
genossen treffen kann und die ihn trifft, wenn er den Bruder
verrieth, ist die Ausstossung als Niding. Die Wahl dieser Strafe
aber beweist, dass nicht nur eine widerrechtliche, sondern auch
eine ehrlose Gesinnung als einer solchen That zu Grunde liegend
angesehen wurde. —

Die angestellte Vergleichung zwischen der Blutsbriiderschaft
und der Gildebriiderschaft diirfte den Beweis dafiir erbracht
haben, dass die leitenden Principien der ersteren in den Normen,
die fiir die letztere gelten, im Wesentlichen unverindert zu Tage
treten. Inhaltlich, wie sprachlich, ist der sornz broder ein
svarabrodir. Die Blutsbriiderschaft war, ohne sich innerlich zu
verindern, der Form nach zu einer Schwurbriiderschaft ge-
worden.?) Diese Schwurbriiderschaft bildet die Grundlage und
den Kern der Schutzgilde.

Es diirfte jetzt an der Zeit sein, die beiden Einwendungen
in Betracht zu ziehen, welche Wilda gegen die Ableitung der
Gilden von den Blutsbriiderschaften erhoben hat und welche,
wenn sie begriindet wiren, nicht nur die Miintersche, sondern
auch die von uns entwickelte und zu entwickelnde Ansicht
trifen. 3)

Zunichst, was die Zahl der Gildegenossen anbetrifft, so
wiirde es allerdings Bedenken erwecken, wenn diese zwar von
Anfang an eine gréssere, andererseits aber, wie Wilda still-
schweigend annimmt, die Beschrinkung auf zwei Personen der
Blutsbriiderschaft begrifflich eigenthiimlich gewesen wire. In-
dessen lisst sich diese Annahme Wildas an der Hand der
Quellen leicht als eine irrige nachweisen. Regelmissig und wohl
auch urspriinglich waren es allerdings nur zwei Ménner, die sich
durch Blutsbriiderschaft einander verbanden, aber Beispiele von
einer grosseren Zahl sind nicht selten. Gerade die Gisla saga
Suresonar, deren eingehende Darstellung des sverjast i fost-

1) Vgl. oben Seite 42.
2) Vgl. oben Seite 36. 37.
8) Vgl. oben Seite 19.
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breedralag wir unserer Betrachtung dieses Aktes zu Grunde
legten, fiihrte uns eine Blutsbriiderschaft unter vier Minnern
vor.l) Eine solche unter zehn Miinnern finden wir bereits im
Anfang des zehnten Jahrhunderts nach dem Berichte der Gull-
Doris saga?):
par rezt til Dorir ok peir IX | Da begaben sich dorthin Dborir
fostbredr, ok svorbust allir 1 | und die 9 Pflegebriider®) und
fostbraeoralag :skyldihverr peirra | alle schworen sich in ein Bluts-
annars hefna, peir skyldu sa- | briiderschafts-Verhiltniss: Es
man eiga fengit fe ok ufengit | sollte jeder von ihnen den an-
pé er Deir fengi, jafnt ok til | dern riichen, sie sollten ge-
ynni. .. meinsam haben erworbenes Gut
und unerworbenes dann, wenn
sie es erwiirben und gewinnen.

Wir sehen aus dem Inhalt des Eides in dieser Stelle, dass
unter der grosseren Zahl der Schwurbriider die Innigkeit ihres
Verhiltnisses nicht gelitten und die Art ihrer Verpflichtungen
gegen einander keine Aenderung erfahren hat. Bemerkt sci
auch gleich noch, dass es in der Sage weiter heisst:

ok var Dorir firirmadr peirra | und es war Dorir ithr Anfiithrer
dass also mit dem Gleichheitsverhiltniss der Blutsbriider die
Bestellung eines von ihnen als Leiters der Unternehmungen
wohl vereinbar zu sein schien.

Eine Verbindung, welche gerade den Uebergang von den
Schwurbriiderschaften zu den Schutzgilden darstellt, ist die der
Jomsvikinger, jener kiihnen Schaar von Abenteurern, welche
unter Palnatékis Fiithrung auf der Jomsburg hausten. Hat man
ihre Vereinigung zuweilen als die erste Gilde bezeichnet, so
wird man andererseits — und dies diirfte ein neuer Beleg fiir
unsere Ansicht sein — in den uns iiberlieferten, statutarischen
Vereinbarungen eben dasjenige wiederfinden, was auch den

1) Oben Seite 22.

2) C.1I (8.46 in Konrad Maurers Ausgabe).

%) Das Pflegebruderverhiltniss bestand bereits unter den jungen Leuten,
das Blutsbruderverhiltniss wird von ihnen eingegangen. Beides aber wird
fostbreedralag genannt, Obwohl daher im Eingang des Capitels gesagt ist:
var med peim mikit fostbradralag (es bestand unter ihnen ein enges Pflege-
bruderverhiltniss), kann doch nun noch das sverjast i fostbriedralag ge-
schildert werden.
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wesentlichen Inhalt des sverjast 1 fostbraedralag ausmachte. In-
dem wir uns den ausfithrlichen Nachweis hierfir an anderer
Stelle zu erbringen vorbehalten, wollen wir hier nur hervor-
heben, dass jeder der Jomsvikinger bei seinem Eintritt in die
(Genossenschaft zu schwéren hatte, dass er den Tod jedes Ge-
fihrten wie den seines Bruders riichen wolle.?) Der Ueberlieferung
nach?) waren es aber vierzig wohlbemannte Schiffe, mit deren
Besatzung Palnatoki sich auf der Jomsburg niederliess.

Unzweifelhaft hatten die iltesten Schutzgilden nicht mehr
Genossen, als Palnatoki Krieger um sich versammelte; wenn
also die Eingehung einer Blutsbruderschaft unter den letzteren
unbedenklich war, so diirfte aus der Zahl der Gildebriider ein
Einwand gegen die Herleitung der Gilden von den féstbreoralog
kaum entnommen werden konnen. Diese Zahl wird aber iiber-
dics regelmissig wohl iiberschitzt. Wenn man sich die Biirger
einer ,,Stadt“ zu einer Gilde vereinigt denkt, so mischen sich
leicht moderne Vorstellungeu iiber den Umfang der Stddte in die
Beurtheilung jener primitiven Verhéltnisse. Wir haben u. W,
nur ein indirectes Zeugniss iiber die Anzahl der Briider einer
altdinischen Schutzgilde. Artikel 11 des Statuts der Flensburger
Knutsgilde bestimmt, dass Nichtgildebriider nur dann als
Eideshelfer zu dem Eide eines Gildebruders unbedingt zugezogen
werden diirften, wenn zu der Ausloosung der Eideshelfer sich
nicht so viele Briider einfinden, wie erforderlich seien. Auf dem
Loosungstermin zu erscheinen ist eine Pflicht aller Gildebriider,
deren Nichterfiillung, falls eine béswillige Absicht nicht vorliegt,
mit einer Geldbusse von einem halben Pfund Wachs bestraft
wird. Das Flensburger Statut stammt aus einer Zeit, in welcher
das Gefiihl der Zusammengehorigkeit und der Nothwendigkeit
des Zusammenhaltens unter den Briidern noch sehr rege gewesen
sein muss. Es wird daher nicht leicht anzunehmen sein, dass
jenc Ausloosungstermine nur spirlich von den Gildegenossen be-
sucht worden seien. Ein jeder von ihnen war zu sehr auf die
Unterstiitzung der iibrigen angewiesen, als dass er ihnen die
seinige hiitte versagen konnen. Regelmissig diirfte daher die
Gesammtheit der Briider sich zur Erfiillung ihrer Pflicht ein-
gefunden haben. Da nun Flensburg dem Gebiete des jiitischen

1) Vgl. dazu Miillenhoff, Deutsche Alterthumskunde V.1 S.313.
2) Jomsvikinga s. ¢. 22 (Fms. XI p. 71).
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Rechts angehért, konnte der Fall nicht eintreten, dass ein Ei.d
mit mehr als elf Eideshelfern geleistet werden musste. Die
Zusammenkunft brauchte daher nur von dreizehn Briidern (die
Parteien eingerechnet) besucht zu sein, um die Leistung des
Eides nur mit Genossen als Eideshelfern zu erméglichen. Nur
wenn weniger als dreizehn anwesend waren, trat der Fall ein,
dass

ware ei so mannyg brgther | nicht so viele Briider zugegen
hos, ens til log burdes. waren, wie zum Eide erforder-

lich waren.

Ziehen wir nun alle Umstinde in Betracht, wie z. B. Krank-
heit oder sonstige echte Noth, Nachlissigkeit, Boswilligkeit u.s. f.,
die einen Genossen vom Erscheinen zuriickhalten konnten, so
werden wir, wenn die Bestimmung des Statuts irgend einen
praktischen Zweck hatte, die Zahl der Gildebriider doch kaum
auf mehr als vierzig anschlagen diirfen. Die untere Wahr-
scheinlichkeitsgrenze dagegen fiir diese Zahl wiirde etwa zwanzig
sein, wihrend allerdings die Moglichkeit einer noch geringeren
Betheiligung als durch nichts ausgeschlossen erscheint. Sehen
wir aber in der Gullpdrissaga bereits bald nach dem Jahre 900
eine Blutsbriiderschaft von zehn Minnern eingegangen, so wird
es kein Bedenken erregen, wenn — auch ganz abgesehen von
der Vereinigung der Jomsvikinger — zwei Jahrhunderte spiter
etwa dreissig in der Gestalt der Gilde eine Schwurbriider-
schaft bildeten.

Die Behauptung, dass durch die Zahl der Gildebriider die
Auffassung ihrer Vereinigung als einer Blutsbriiderschaft aus-
geschlossen werde, konnte nur auf Grund der Annahme auf-
gestellt werden, dass das sverjast 1 féstbra:dralag allein zwischen
zwei Minnern stattfinden durfte. Genauere Betrachtung der fiir
die Erkenntniss des féstbraedralag in Betracht kommenden Quel-
len zeigte sogleich die Irrigkeit dieser Annahme. Nicht so ein-
fach liegt die Sache hinsichtlich des aus dem Geschlechte der
Gildegenossen oder vielmehr der Irrelevanz des Geschlechtes
derselben entnommenen Argumentes gegen die Herleitung der
Gilde aus der Blutsbriiderschaft. In den Gildestatuten sind neben
Gildebriidern auch Gildeschwestern erwihnt.’) Ein Fall der

) Hasemann (in Ersch und Grubers Encyclopidie Sect.I Bd. 67
S. 2481) hemerkt gegen Wilda, dass ,die Theilnahme von Frauen Dhei allen
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Betheiligung des weiblichen Geschlechts an der Eingehung einer
Blutsbriiderschaft dagegen ist aus den Quellen nicht nachzuwei-
sen. Eine solche Betheiligung wiirde auch mit dem Wesen des
fostbradralag, dessen Hauptzweck die Sicherung der Blutsbriider
gegen die Gefahr, ungeriicht erschlagen zu werden, bildete, nicht
vereinigt werden konnen. Wenn wir von der Voraussetzung
ausgehen, dass die Blutsbriiderschaft durch die friihere Unter-
suchung als Grundlage der Gilde nachgewiesen ist, so wird die
Betheiligung der Frauen an der letzteren als ein der Gilde
nicht wesentliches, anderen Verhiltnissen seine Entstehung ver-
dankendes Accedens zu betrachten sein. Dem Ursprunge des-
selben haben wir weiter nachzugehen.
Die Fille, in welchen die Gildestatuten neben den Briidern
auch die Schwestern erwihnen, sind die folgenden:
Flensburger Knutsgildeskra
Art. 34:
Wenn die Gilde bereitet ist, so sollen alle anwesenden
Briider und Schwestern kommen; wer nicht kommen
will, zahle u. s. w.
Art. 36:
Alle Briider und Schwestern sind schuldig, sich
héflich und geziemend bei der Gilde zu betragen.
Art. 44:
Ist ein Bruder oder eine Schwester im Krankenbett,
so soll man loosen, wer iiber den Kranken wachen soll
u. 8. w.

Art. 45:

Sobald einer von der St. Knuts-Gilde stirbt, so sollen
alle Briider und Schwestern der Leiche zu Grabe
folgen und einen Pfennig zur Messe fiir sein Seelenheil
opfern u.s. w.

Gilden nicht® — will sagen: nicht bei allen Gilden — ,nachgewiesen ist.“
Aus den erhaltenen Statuten geht sie unwiderleglich hervor. Uebrigens
ist Hasemanns Artikel, soweit er Dinemark betrifit, nicht mehr als ein
an Ungenauigkeiten reiches Referat iiber Wildas Arbeit.

C. J. Fortuyn (Specim. histor.-polit. inaug. de Gildarum historia
Amstelod. 1834 p. 22) dagegen schliesst sich auch hier, wie iiberhaupt,
Wildas Ausfiihrungen vollstindig an.

Puppenheim, altdin, Schutzgilden. 4
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Art. 47:

Am nichsten Tage nach Abhaltung der Gilde sollen
wir ein Hochamt halten lassen fir Briider wund
Schwestern, die gestorben sind aus der St. Knuts-Gilde
und dazu sollen Schwestern und Briider kommen u. s. w.

Art. 48:

Geht jemand frither fort, so erhalte sein Bruder oder

seine Schwester einen Pfennig zum Opfern fiir ihn.
Art. H0:

Eine Jungfrau oder Frau soll zwei Mark Wachs
bei ihrem Eintritt in die Gilde zahlen. (Ein Mann nach
Art. 49 einen englischen Schilling.)

Odenseer Knutsgildeskra:
Einleitung:

Konig Erich habe alle Briider und Schwestern der
Gilde in seinen besonderen Schutz genommen. Sie alle
sollen aber auch genau die Statuten beobachten u. s. f.

Art. 24:

Zur Gilde haben alle Gildegeschwister zu kommen, so-
bald sie bereitet ist, sowohl Weiber, als Manner u. s. w.

Art. 25 (enthilt im Wesentlichen Vorschriften fiir die Auf-
rechterhaltung der Ordnung beim Gelage):

Briider oder Schwestern, die es verschmiithen Gesetz
und Skra zu beobachten, biissen 2 Schillinge und werden
aus der Gilde gestossen.

Art. 30:

Sobald die (Gilde beendet ist, sollen alle zur Kirche
kommen und eine Messe halten lassen fiir aller verstorbenen
Briider und Schwestern Seelenheil, jeder mit seinem
Pfennig u. s. f.

Das Statut der Erichsgilde zu Kallehave bestimmt in Art. 21
fiir Injurien, dass der Beleidiger

emendet ei III marc et fratribus III marc (eadem autem

pena consorores de convivio puniendae sunt) aut cum sex

fratribus expurget se.

Hier ldsst schon die #ussere Form in dem die Schwestern
erwithnenden Passus einen spiteren Zusatz erkennen, wozu noch
kommt, dass den sonst iibereinstimmenden Statuten von Malmg
und Store Hedinge jener Passus fehlt.

Es wiire iiberfliissig, wollten wir hier auch die einschliigigen
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Stellen der anderen, jiingeren Gildestatuten anfiihren.’) Sie be-
stitigen nur das Resultat, welches schon die Betrachtung der
von uns beriicksichtigten ergibt. Mehreres ist hier zu beachten.

Die ausdriickliche Erwihnung der Schwestern neben den
Briidern beweist, dass nicht etwa ein Sprachgebrauch fiir
die Statuten bestand, nach welchem von selbst unter den Briidern
stets die Schwestern mitverstanden wurden. Der Schluss freilich,
dass, weil in jenen Fillen die letzteren bezeichnet sind, sie
iiberall nicht gemeint seien, wo das nicht geschieht, wiirde zu
weit gehen. Eine Priifung der Umstinde des einzelnen Falles
wird nicht leicht entbehrt werden konnen. Da ist denn aber
deutlich, dass die Pflichten der Gildegenossen, eben so wie die
der Blutsbriider, gerade in ihrem wesentlichen Theile von
selbst auf Weiber keine Anwendung finden konnten und finden
wollten. Die Theilnahme an der Blutrache, der Eideshilfe, der
Entscheidung von Rechtsstreitigkeiten stand dem minnlichen
Geschlechte allein zu, die sie betreffenden Bestimmungen aber
bilden den Kern der Gildestatuten. Damit ergibt sich, dass
zwar beide Geschlechter zu den Gilden Zutritt haben, dass aber
ihre Stellung innerhalb derselben keineswegs die gleiche ist.?)
Streng genommen passt dies schon nicht zu der Idee der Bruder-
schaft auf der Basis der Gileichberechtigung, welche die Grund-
lage der Gilde bildet. Charakteristisch ist, dass die alterthiim-
lichen Namen der DBriider, wie sornz brgdre, fratres coniurati,
kein Seitenstiick in der Bezeichnung der Schwestern haben,
Diese werden eben schlechthin mit dem verblassten, die Schwur-
briiderschaft nicht mehr zum Ausdruck bringenden Namen syster,

1) Auffallend ist, dass der Gildeschwestern in den jiingeren Statuten
viel seltener Erwihnung geschieht, als in dem Flensburger und Odenseer.

?) Gierke (Genossenschaftsrecht Bd. I S.231) unterscheidet denn auch
mit Recht Vollgenossen und ,nur passiv berechtigte Schutzgenossen, zu
denen Frauen und Kinder, spiter auch Gesellen und Lehrlinge oder #hn-
liche Stufen gerechnet werden miissen.“ Ueber die Frage, ob dies von An-
fang an so gewesen, wie es aus den Statuten zu entnehmen ist, hat sich
Grierke damit natiirlich nicht ausgesprochen. In der gerade von ihm be-
tonten Richtung lisst sich jener Gegensatz fiir Dinemark besonders deut-
lich aus der Einleitung zum Statut der Odenseer Knutsgilde erkennen: die
Gildebriider werden redend und publicirend eingefiihrt, ihre Vorviter
haben die Statuten verfasst, die Gildebriider und die Gildeschwestern
geniessen den Schutz des kdniglichen Privilegs und haben den Vorschriften
der Skra nachzukommen.

1*
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consorores bezeichnet. Alles dies spricht nicht dafiir, dass die
Zugehorigkeit von Frauen zu Gilden den letzteren von vorne-
herein eigen gewesen wire.

Betrachten wir nun die Fille selbst, in welchen der
Schwestern von Seiten der Statuten Erwihnung geschieht, so
konnen wir sic in zwei Kategorien theilen. Die eine derselben
enthiilt Ordnungsvorschriften, die meist auf das Gildegelage
Bezug haben, die andere umfasst diejenigen Verpflichtungen der
Gildegenossen, in welchen sich der Gedanke des briiderlichen
Zusammenhaltens in dem Dienste des Christenthums wirksam
zeigt. Die erstere Kategorie kann nicht wohl die dltere sein.
Die Aufnahme von Ordnungsvorschriften fiir die an dem Gilde-
gelage theilnehmenden Schwestern setzt voraus, dass diese als
solche anerkannt sind, also in irgend einer Hinsicht an den
Rechten und Pflichten der Gildebriider Antheil erlangt haben.
Die altgermanische Auffassung von der Stellung, die dem weiblichen
Greschlechte gebiihre'), und die Rechtssitze, in denen diese Auf-
fassung zu Tage trat, gestatteten eine Betheiligung der Frauen
eben bei den wichtigsten und urspriinglichsten Functionen der
Gilde am wenigsten. Als aber die Kirche das fiir sie verwerth-
bare Moment der gegenseitigen Unterstiitzungspflicht der Gilde-
briider mit sicherem Tacte von seiner altheidnischen Umgebung
losloste und ihm einen neuen Wirkungskreis durch die An-
wendung auf speciell christliche Pflichten zu geben wusste, lag
es fiir sie nahe, neben der Erweiterung des Zweckes auch eine
Erweiterung des Kreises der ihm Dienenden herbeizufiihren.
Hatten doch auch diejenigen Vereinigungen, welche ausschliess-
lich der Verwirklichung christlicher Ideen ihre Thitigkeit
widmeten, von jeher gleichmissig beiden Geschlechtern offen
gestanden! Das Bestreben der Kirche musste dahin gehen, die
Vereinigung der fratres coniurati so viel wie méoglich in das
Fahrwasser einer fraternitas schlechthin, einer kirchlichen Briider-
schaft, einlenken zu lassen. Gelang es ihr auch nicht, das
egoistische Princip der Beschrinkung aller Rechte und Pflichten
auf den Kreis der Genossen zu beseitigen, so hatte sie doch
schon einen wesentlichen Erfolg zu verzeichnen, als sie dem
weiblichen Geschlecht die Moglichkeit eroffnet hatte, ihm An-

‘ ) Vgl. statt vieler anderer Engelstoft, Qvindekjonnets Kaar
(Kjobenhavn 1799); Weinhold, Deutsche Krauen im Mittelalter. 2. Ausg
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gehorende in jenen Kreis eintreten zu lassen. So weit freilich
reichte der Einfluss der Kirche nicht, um der von ihr befiirworteten,
gleichméssigen Behandlung beider Geschlechter iiber die Grenzen
des ihr selbst innerhalb der Gilde zugewiesenen Wirkungsgebietes
hinaus Anerkennung zu verschaffen. Nur diejenigen Rechte und
Pflichten, die unter kirchlichem Einflusse in das Gilderecht Ein-
gang gefunden hatten, waren daher Briidern und Schwestern ge-
meinsam, nicht aber diejenigen, welche auf der in der Gilde herr-
schenden, weltlichen Idee der Bruderschaft beruhten. Nur die
Theilnahme an dem Gelage, dagegen nicht die Betheiligung an der
berathenden und beschliessendenVersammlung der Gildegenossen ist
den Schwestern durch die Statuten gestattet. Es scheint uns nicht 1)
zutallig zu sein, dass das Flensburger Statut im Artikel 33 sagt:
Zu welcher Zeit eine Gildeversammlung (gilde-
steeven) angesagt ist, da sollen alle Briider kommen....
dagegen in dem unmittelbar folgenden Artikel:
Wenn das Gelage (gilde) zubereitet ist, da sollen alle
Briider und Schwestern, die anwesend sind, sich
einfinden . ...

Gerade diese Ausschliessung der Schwestern von der Gilde-
versammlung im Verhaltniss zu ihrer Zuziehung zum Gildegelage
charakterisirt die Stellung des weiblichen Geschlechtes innerhalb
der Gilde sehr deutlich: Trotz seiner gesellschaftlichen (Gleich-
stellung sind ihm die politischen Rechte versagt. Die Beriick-
sichtigung der Gildeschwestein seitens derjenigen Bestimmungen,
welche die Aufrechterhaltung der Ordnung bei den Gildegelagen
betreffen, war eine nothwendige Folge ihrer Zulassung zu den
letzteren.

Das Ergebniss unserer Untersuchung ist dahin zusammen-
zufassen: Unleugbar ist, dass die dénischen Schutzgilden zur
Zeit der Entstehung der uns erhaltenen Statuten auch Frauen
zu Mitgliedern hatten. Indessen sind Gildebriidder und Gilde-
schwestern einander nicht gleichberechtigt. Den letzteren fehlen
vielmehr die der Gilde urspriinglichen und eigenthiimlichen
Rechte und Pflichten, sie haben Theil nur an dem kirchlichem
Einflusse entsprungenen. Da aber ein Zuriickweichen des weib-
lichen Geschlechts in diese beschrinkte Stellung aus einer frither

1) Vgl. auch Odense 13. 24 —31,
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freier gewesenen mit dem gesammten Entwicklungsgange un-
vereinbar gewesen wire, kann nur angenommen werden, dass
die Frauen frithestens mit dem Beginn der Einwirkung der
Kirche auf die Gilden zu den letzteren Zutritt erlangten. So
wenig wie die Thatsache jener Einwirkung selbst, kann daher
die der Zulassung der Frauen zu einer iiberdies unvollkommenen
Mitgliedschaft ein Argument gegen die Herleitung der Gilde
von der Blutsbriiderschaft ergeben.

§ 3. Gilde und Stadt.

Die Gilde ruht auf der Grundlage der Blutsbriiderschaft.
Aber wir wiirden das Wesen der Gilde nicht erschopfend be-
zeichnen mittelst des Satzes: Die Gilde ist eine Blutsbriider-
schaft. Besondere Umstinde mussten hinzutreten, wenn die
letztere zu der ersteren werden sollte. In der fertigen Gilde-
formation pragt sich die Wirkung dieser Umstdinde in der Ge-
stalt von Modificationen der als Basis dienenden Blutsbriiderschaft
aus. Nicht gehoren hierher diejenigen Abweichungen der Gilde
von der Blutsbriiderschaft, welche nur eine Fortentwickelung der
der letzteren eigenen Ideen, wenn auch in einer neuen Richtung,
darstellen. So namentlich die Anwendung des Gedankens der
gegenseitigen Unterstiitzungspflicht auf die Leistung der Eides-
hilfe und auf die Erfillung der Christenpflichten. Diese An-
wendung steht zu der Entstehung der Gilde nicht in einem
ursidchlichen Verhéltnisse. Wenn sie auch wohl — namentlich
in jlingerer Zeit — regelmissig sogleich bei Stiftung der Gilde
stattfand, so kann doch die letztere an sich auch ohne sie als
fertig gedacht werden. An dieser Stelle, wo es gilt, die fiir die
Entstehung des Gildewesens massgebenden Factoren zu ermitteln,
kénnen nur solche Umstéinde in Betracht gezogen werden, die
in einer von derjenigen der Blutsbriiderschaft principiell un-
abhéingigen Richtung wirksam wurden. Dass solche Umstinde
vorhanden gewesen sein miissen, ist schon oben angedeutet
worden.')  Wir haben eine Reihe von Momenten hervorzuheben

1) Vgl. oben Seite 20,
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gehabt, welche der Gilde eigen sind, ohne aus der Blutsbriider-
schaft erklart werden zu konnen. Namentlich die korporative
Organisation der Gilde, deren Existenz nicht mehr von vorn-
herein an diejenige bestimmter Genossen gebunden ist, und das
Verhiltniss der Gilde zur Stadt und zur Stadtverfassung waren
zu nennen. Hier ist noch auf eine Thatsache hinzuweisen, welche
lediglich auf Grund der Annahme, dass die Gilde von der Bluts-
briiderschaft abstammt, nicht erklart werden kann und welche
daher von Miinter hitte beseitigt werden, von Wilda aber der
Hypothese Minters hitte entgegengehalten werden miissen.

Die Blutsbriiderschaft, welche die Grundlage der Gilde
bildet, haben wir aus altnordischen und altdinischen Quellen
gleichmissig als bestehend nachweisen konnen. Von den Gilden
selbst aber berichten uns die Island betreffenden Quellen nichts;
von norwegischen Gilden wissen wir ebenfalls nur wenig. Zwar
ein werthvolles (ildestatut ist uns erhalten, aber dasselbe steht
nahezu vereinzelt da unter der Fiille sonstiger Rechtsaufzeich-
nungen. FEine eingehendere Untersuchung wird die Bedeutung
der altnorwegischen Gilden erst gehorig klarstellen konnen?), aber
so viel kann schon jetzt gesagt werden, dass ein derartig ver-
breitetes Schutzgildewesen, wie in D#nemark, in Norwegen nicht
bestanden hat. Das Gleiche gilt fiir Schweden abgesehen natiir-
lich von Schoonen.?) Der wichtigste oder vielleicht alleinige
Grund fiir diese eigenthiimliche Stellung Dénemarks mit Bezug
auf das Schutzgildewesen diirfte aber im Zusammenhange mit
einer anderen Thatsache stehen, die ebenfalls aus der Ab-
stammung der Gilde von der Blutsbriiderschaft allein nicht er-
kldrt werden kann,

1) Das erwihnte Gildestatut ist das einer St. Olatsgilde. Es ist uns
in einer Abschrift von der Hand Avni Magnussons in Band X p. 273 ff. der
Bartholinschen Collectaneen (Kgl. Univers.-Biblioth. zu Kopenhagen) erhalteu.
Eine Abschrift hiervon wiederum findet sich unter No.9 in den Danske
Samlinger des Kgl. Geheimen Archivs zu Kopenhagen nr. 563; sie riihrt
von Langebek her und ist sorgfiltiz gemacht; nur ist die Angabe irrig,
dass sich die Vorlage in t. VIIT der Bartholinschen Handschriften befinde.
Das Statut ist nach Arnis Abschrift in ganz ungeniigender Weise von
Thorkelin in Theil II des Diplomatarium Arna-Magnaanum herausgegebeu.
Die zahlreichen Irrthiimer kdnnen nur bei Gelegenheit einer von uns ins
Auge gefassten, neuen Edirung berichtigt werden.

-} Vgl. im Ganzen Hildebrand DMedeltids Gillena i Sverige in dem
Historiskt bibliotck tredje del 1877.
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Die Blutsbruderschaft ist ein Verhiltniss, welches zwischen
zwei oder mehr Personen in Folge freiwilliger Einigung derselben
besteht ohne Riicksicht auf ein friiheres oder spéteres Zusammen-
leben oder gar Zusammen-Ansissigsein derselben. Zwar ist eine
vorangegangene Lebensgemeinschaft hiufig die Ursache, einc
spitere Lebensgemeinschaft hiufig die Folge der Eingekung einer
Blutsbriiderschaft, indessen gehdrt beides nicht zum Wesen der
letzteren, und gerade unter den Beispielen fiir das sverjast 1
fostbraedralag seitens dinischer Konige waren mehrere, welche
mit einer Lebensgemeinschaft der Blutsbriider nicht verbunden
waren.

Ganz anders verhiilt es sich bei den Gilden. Es giebt keine
Gilde, welche sich aus Bewohnern beliebiger Gegenden, sei es
auch nur in Dinemark oder einem seiner griosseren Theile selbst,
zusammensetzte. Die Gilde hat stets den Charakter einer localen
Vereinigung. Die Gilde ist an einen bestimmten Ort gebunden,
sie darf anderwarts Wohnende nicht aufnehmen; aber andererseits
sind auch die Ortsbewohner an die bestimmte Gilde gebunden,
sie finden anderswo keine Aufnahme. Es ist demnach nicht mehr
ausschliesslich die personliche Neigung der Betheiligten, welche
ihnen gestattet und sie veranlasst, in das briiderliche Verhiltniss
zu einander zu treten, sondern dieses ist zugleich der Ausdruck
einer Zusammengehorigkeit der Genossen ihrem Wohnsitze nach.

Schreiten wir weiter vor, so stellt sich uns nun die Frage
in den Weg, ob das Zusammenwohnen iiberhaupt oder nur das
Zusammenwohnen an bestimmten Orten unter bestimmten Um-
stinden eine geniigende Basis fiir die Gildenentstehung abgebe.
Die herrschende Ansicht beantwortet diese Frage im ersteren
Sinne, jedoch so, dass sie als den ,Hauptsitz* des Gildewesens
die Stidte bezeichnet.!) Wir glauben im Gegensatz hierzu die
Gilden als urspriinglich ausschliesslich in den Stiddten bestehend
betrachten zu miissen, von denen aus dann wohl gelegentlich
eine Uebertragung der Einrichtung auf Dérfer (Landsbyer)
stattgefunden haben mag. Was Schlegel in dieser Beziehung
an Material beigebracht und  ilda unbedenklich angenommen
hat, ist allerdings auch zum Beweise einer solchen Uebertragung
nicht ausreichend. Namentlich fehlt der Nachweis dafiir, dass

1) Vgl. Wilda a.a, 0. 8,55 im Anschluss an Schlegel Retsseedvaner
5. 282.
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die betreffenden Gilden Schutzgilden waren, was beziiglich einiger
von ihnen’) entschieden in Abrede gestellt werden muss.

Ein zwingender Beweis wird sich fiir unsere Ansicht nicht
leicht erbringen lassen; wir werden uns damit begniigen miissen,
moglichst viele Momente zu ihren Gunsten zusammenzutragen,
deren Summe einen hohen Grad von Wahrscheinlichkeit re-
préisentiren diirfte.

Die sammtlichen Schutzgilden, von welchen wir sichere
Nachrichten oder gar Statuten besitzen, haben Stidten angehort.
So auch namentlich die in den Quellen zuerst erwihnte, dic
Gilde von Schleswig. Da ihre Existenz und ihre Principien im
Jahre 1130 dem Konig Niels noch nicht bekannt waren, diese
Principien aber gleichwohl allen Gilden gemeinsam sind, so darf
angenommen werden, dass die Gilde zu Schleswig eine der
dltesten iiberhaupt, besonders aber dass das Gildewesen damals
nicht eine allgemeine, auch ausserhalb der Stadt vorkommende
Einrichtung war. Die Quellen, aus denen wir unsere Kenntniss
des Gildewesens schopfen, sind ausser den Statuten und den
gelegentlichen Mittheilungen historischer Schriften namentlich die
Stadtrechte. Umgekehrt erwéhnen die Landrechtsquellen die
Gilden fast gar nicht. Die einzige Stelle, welche ihrer gedenkt,
thut dies in einer Weise, die aus dieser Stelle das wichtigste
Argument zu Gunsten unserer Ansicht macht. Das jiitische
Lov bestimmt ?):

Of man s®l annen noket at

gomea.
S@l @nnen man annen noket at
gome @thae setter ath waeth oc
kummaereld 1 hus ocbrinnarmeth
andrze bondens koste, of witna
@r til, at bondan tapxthze sine
kostee meth hans, tha «r han
skildugh at weerw angerlgs. Aen
wil han ei at orums wfter witna,
tha ware han with nafnd 1
kyn, at han galt ham ikki at?);

Wenn jemand einem andern

etwas zu bewahren iibergicbt.
Uebergiebtjemand einem andern
etwas zu bewahren oder setzt
er zu Pfand und kommt Feuer
in das Haus und verbrennt es
mit andern Sachen des Bauern,
wenn Zeugen da sind, dass der
Bauer seine Sachen mit denen
des andern verlor, so soll er
frei von Sorgen scin. Will aber
der andere sich nicht nach dem

1) Niamlich der von Schlegel a.a. O. nach Langebek crwilnten.

2) B. II Cap. 114 (citirt nach Kolderup Rosenvinge).
3) No ist unzweifelhaft gegen das ,alt‘ der KFlensburger Handschrift
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#n @r han kgpiugs man, tha | Zeugniss zufrieden gebeu, so0
weere with nefud afhans hggh- | vertheidige er mit Kjonsniftn,
wxste lagh. dass er nicht Schuld daran hatte;
ist er aber Kaufstadtmann, so
vertheidige er mit Niffn von
| seiner hochsten Rechtsgemein-

| schaft.

Diesc ,,hochste Rechtsgemeinschaft des Stadtbewohners ist
aber einem feststehenden Sprachgebrauch zufolge nichts anderes
als die Gilde. Hier sehen wir also die letztere dem Stddter
denselben Dienst leisten, welchen dem Bauern der (eschlechts-
verband zu leisten hat. Daraus folgt nun freilich nicht?), dass
der Bauer nicht Mitglied einer Gilde hitte sein konnen. Nur
eben hinsichtlich der Eideshilfe wurde diese vielleicht bei dem
Bonden durch das Geschlecht vertreten. Aber andererseits ist
doch zu beachten, dass gerade die Gewahrung der Eideshilfe
cine der wichtigsten Functionen der Gilde ist. Wie diese Func-
tion auf dem Lande durch einen anderen Verband, den des Ge-
schlechtes, ausgeiibt wurde, sv konnte dies auch beziiglich anderer
Functionen der Fall gewesen sein. Da iiberdies die politischen
und okonomischen Verhiltnisse der Stadt und des Landes friih-
zeitig verschiedene wurden, so bedurften vielleicht manche von
den Zwecken, denen in der Stadt die Gilde diente, auf dem
Lande gar keiner Vertretung. Es muss daher die Frage auf-
geworfen werden, ob bei den Bauern Bediirfniss und Neigung
zur (Gildenorganisirung in gleichem Masse vorauszusetzen sind,
wie bei den Stidtern. Diese Frage aber ist mit Nein zu beant-
worten. Was zunidchst die Neigung anbetrifft, so miissen wir
beriicksichtigen, dass der Eintritt in eine bestehende Gilde oder
die Griindung einer neuen Gilde stets den Verzicht auf einen
erheblichen Theil personlicher Unabhingigkeit seitens der Be-
theiligten in sich schloss. Der straffe Zwang, welcher hinter

zu lesen. Vgl die entsprechenden Stellen aus altschwedischen Rechts-
biichern, welche Schlyter (Corpus iur. Suco-Gothor. antig. Tom. XIII
p- 50 s. v. giwlda) gesammelt hat. Lund (Det wldste danske skriftsprogs
ordforrad s. v. gialdw) hehilt die Lesart des Flensburger Codex bei, ohne
aber eine Erklirung hinzusufiigen.

) Das ist von Wilda (8. 57) nicht beachtet.
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den Bruderptlichten stand und deren Nichterfilllung mit der
Ausstossung als Niding bedrohte, widersprach den Lebens-
anschauungen und Gewohnheiten der auf ihre Freiheit stolzen
Bauern. Wenn sie daher auch auf Grund freien Entschlusses
eine an die Lebensdauer der wenigen Betheiligten gekniipfte
Blutsbriiderschaft einzugehen bereit waren, so muss ihnen doch
eben alles dasjenige, was die Gilde von der Blutsbriiderschaft
unterschied, unsympathisch gewesen sein, Ihre Abneigung hitten
sie indessen vielleicht iiberwunden?), wenn das Bediirfniss,
Gilden zu besitzen, sich herausgestellt hiitte. Dass dies geschehen
sei, ist nicht zu erkennen. Die Zwecke, welchen die Gilden
dienen, wurden ausserhalb der Stidte zum Theil auf andere
Weise errcicht, zum Theil aber iiberhaupt nicht verfolgt. Es
lag daher gar kein Grund vor fiir ein festes und auf lingere
Zeit bercchnetes Sichzusammenschliessen der Bewohner cines
bestimmten Bezirkes in der Gestalt einer Gilde.

Nehmen wir demnach an, dass Gilden wenigstens urspriinglich
nur in Stidten, nicht auf dem Lande vorkamen, so finden wir sogleich
cine Bestédtigung dieser Annahme (und somit ein weiteres Argument
fiir ihre Richtigkeit) darin, dass von ihr aus die Abweichungen der
Gildeorganisation von der alten Blutsbriiderschaft sich nahezu
von selbst erkldaren. So zunichst die friiher hervorgehobene
Thatsache, dass gerade Dinemark in der Geschichte des Gilde-
wesens eine so bedeutende Rolle spielt. Um dies zu erméglichen,
musste ein Zusammenwirken verschiedener Umstinde stattfinden,
welches eben nicht iiberall eintreten konnte. Da nun die Bluts-
briiderschaft nicht speciell danisch, sondern nordgermanisch iiber-
haupt ist, werden wir in der Gilde ein anderes Element suchen
miissen, welches die Ankniipfung einer dédnischen Entwickelung
an eine nordgermanische Sitte erkldrt. Als cin solches Element
erscheint aber gerade die Verbindung der Gilde mit der Stadt.
Eine friih beginnende, reiche und constante Entwickelung des
Stidtewesens ist Dinemark gegeniiber den anderen skandinavischen
Lindern eigenthiimlich.?) Es wird der Nachweis datiir nicht

1) Dies thaten z B. die Jomsvikinger im Interesse einer straffen
Disciplin.

2) Gegen Hasses (Schleswiger Stadtrecht 8. 8. 9.) Austihrungen,
welche ein solches friihzeitiges Autblithen der Stidte in Dinemark in Ab-
rede stellen, sci auf Jorgensens Erwiderung (Aarbeger 1880 s. 2 ft) ver-
wiesen,
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erbracht werden konnen, dass diesc Entwickelung von Antang
an fremdcm Einflusse unterworfen gewesen wiére. Dadurch aber,
dass dieselbe in eine frithe Zeit hinauf reichte, wurde es in erster
Linie bewirkt und erméglicht, dass sie sich in der Gestalt der
Gilde an die alte Blutsbriiderschaft anschloss.

Das Gildewesen niamlich, wie es uns in den dinischen Stadt-
rechten und Statuten als eine fest begriindete, lingeres Bestehen
verrathende Einrichtung entgegentritt, gehorte in seinen Anfingen
einer Zeit an, in welcher die Selbsthilfe der Einzelnen auch in
dem politischen Leben noch eine wichtige Rolle spielte, Das
erhellt nicht nur aus zahlreichen Bestimmungen jener Quellen
iiber Todtschlagsrache, Rechtsprechung, Eideshilfe, Armenpflege,
sondern auch aus dem ganzen Organismus der Gilde selbst.
Sie war ja nichts anderes als eine freiwillige Vereinigung von
Einzelnen zu gegenseitiger Unterstiitzung und zwar zunichst in
Verhiltnissen, welche nicht neu geschaffen, sondern aus dem all-
ocemeinen Verbande der Landbewohner iibernommen waren.
Schon die Blutsbriiderschaft war u. a. dazu bestimmt, die Uebung
der Rache in noch hoherem Grade zu gewihrleisten, als dies
durch Pflicht und Recht des Geschlechtes geschah. Hitte eine
starke Regierungsgewalt innerhalb der neu entstehenden Stiadte
diese Racheiibung, bez. eine an ihre Stelle gesetzte Bestrafung
des Todtschligers garantiren konnen, so hitte es der Eingehung
einer Schwurbriiderschaft zu diesem Zwecke nicht bedurft. Ganz
analog verhilt es sich mit den iibrigen, der Gilde wesentlichen
Bestrebungen. Schon hier haben wir Gelegenheit zu erkennen,
dass die Entstehung der Gilden, der Ankniipfung an die Schwur-
briiderschaft entsprechend, weniger als eine Neubildung, denn
als die Modificirung und reichere Entwickelung einer alther-
gebrachten Institution unter eigenthiimlichen Verhiltnissen auf-
gefasst werden muss, Ein dauerndes Zusammenleben nicht
verwandter Personen bildete auf dem Lande nur einen Aus-
nahmetall.’) So konnte es daher auch nur hinsichtlich des

Island betreftend bedarf es keiner Ausfiihrungen.

Fiir Schweden sind zu vergleichen die kurzen, aber inhaltsreichen Be-
merkungen von Amiras (Nordgerman. Obligationenrecht T S, 13, 14), fir
Norwegen namentlich dic Untersuchungen Yngvar Nielsens (Bergen fra
de wldste Tider indtil Nutiden u. a.). '

1) Ein solcher, und zwar nicht seltener, war der, dass Jemand den
Sohn eines andern in Ptlege nahm (bekanutlich bei den Nordgermanen ejne



61
Bediirfnisses zur Eingehung einer Blutsbriiderschaft sein. Die
Stiadte dagegen wurden sicherlich nicht nach dem Princip der
Geschlechtsgenossenschaft besiedelt. Unter ihren Bewohnern be-
stand demnach an sich nicht von vornherein eine rechtlich wirk-
same Zusammengehorigkeit. Sollte eine solche hergestellt werden,
so konnte dies nur im Wege freiwilliger Verbindung geschehen
d. h. durch Eingehupg der Schwurbriiderschaft. Das Bediirfniss
einer solchen musste sich aber mit dem Augenblicke einstellen,
wo die Stadtbewohner den Zusammenhang mit den auf dem
Lande angesessenen (reschlechtsgenossen verloren hatten, wo aus
der factischen Trennung eine rechtliche, aus der #usserlichen
eine innerliche geworden war. Dies war selbstverstindlich nicht
in allen Stiddten gleichzeitig der Fall. Die Art der Ansiedelung
musste hier von massgebendem Einfluss sein. Je nach der
Zusammensetzung ihrer Bevolkerung konnte eine Stadt ldngere
oder kiirzere Zeit darauf verzichten, ihre Bewohner als solche
durch eine Schwurbriiderschaft einander verbunden zu sehen.
Es kann daher nicht angenommen werden, dass die Eingehung
einer solchen, das heisst die Entstehung der Gilde, regelmissig
oder auch nur hdufig mit der Entstehung der Stadt selbst un-
gefihr gleichzeitig stattfand.  Aber allerdings mit der Zeit
musste die Gemeinschaft der Interessen, welche die Stadt-
bewohner unter einander verband, den Wunsch erzeugen, fiir
diese Interessen auch eine gemeinsame Vertretung zu gewinnen.
Es waren dieselben aber theils jene dem Landrechtsverbande
entstammenden, welche bel dem Fehlen oder Schwinden des
Zusammenhangs der Stiadter mit den auf dem Lande angesessenen
Geschlechtern nicht mehr geniigend geschiitzt schienen, theils
jedoch neue, den Stadtbewohnern als solchen eigene, die ohnehin
in dem Rahmen der Geschlechtsverfassung keine Beriicksichtigung
gefunden hatten. In der Stadt wurde nun die Schwurbriider-
schaft ihrer Bewohner zum Horte aller jener Interessen. Damit
ist von selbst ein weiterer Unterschied erkldrt, welcher zwischen
(Filde und Blutsbriiderschaft zu constatiren war, nimlich die
Art, in welcher sich die Zugehorigkeit, bez. die Aufnahme be-

besonders beliebte Ehrenbezeigung) und nun zwischen dem PHegesohn und
dem Sohn oder den Séhnen seines Pflegevaters ein Freundschaftsverhiltniss
sich entwickelte, welches durch Eingehung einer Blutsbruderschaft seine
rechtliche Weihe empfing. Vgl. auch oben Seite 46 N.3.
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stimmte, bei der Blutsbruderschaft lediglich durch die personliche
Freundschaft, bei der Gilde wesentlich durch die mit dem Zu-
sammenwohnen in der Stadt gegebene Interessengemeinschaft.

Diese letzte aber blieb begreiflicherweise nicht auf diejenigen
Stidter beschriankt, welche zuerst die Schwurbriiderschaft ein-
gingen, sie umfasste ebenso alle, die erst spiiter, sei es durch
Zuzug oder durch Geburt, zu der Stadtbevélkerung hinzutraten.
Sie von der Gilde auszuschliessen, wire thoricht gewesen. Sie
hiitten dann, wie dies bei den Gewerbsgilden der spiteren Zeit
genau verfolgt werden kann, sich selbstiindig zu Genossenschaften
vereinigen miissen, und die damit gegebene Zersplitterung der
Kriifte im Innern der Stadt wiirde von den nachtheiligsten
Folgen fiir die Bedeutung derselben nach aussen hin begleitet
gewesen sein. Hier ergab sich daher die Nothwendigkeit einer
Modificirung der Principien der Blutsbriiderschaft. An die
Stelle eines auf die urspriinglich Betheiligten der Regel nach?)
beschriinkt bleibenden Verhiltnisses trat in der Gilde eine Ver-
einigung, welche elastisch genug war, um alle durch die Gleich-
heit der Interessen auf sie Hingewiesenen in sich aufzunehmen.
Es ist deutlich, dass ein gleicher Vorgang, wie hinsichtlich des
Fortbestehens der alten Schwurbriiderschaft trotz Aufnahme neuer
Grenossen, stattfinden musste hinsichtlich des Fortbestehens der alten
Schwurbriiderschaft trotz Ausscheidens urspriinglicher Genossen.
Von den drei moglichen Arten des letzteren durch Tod, Aus-
stossung und Austritt war die erste gegeben und ist die zweite
sicher seit den dltesten Zeiten des Gildewesens als zulissig anerkannt
gewesen; denn sie ist nicht eine Eigenthiimlichkeit der Gilde, sondern
eine von der letzteren nicht zu entbehrende Anwendung eines
allgemeinen Gedankens. Mit der Lioslosung der Gilde von der
Personlichkeit bestimmter Genossen in der angedeuteten Weise
hatte zuerst ein wichtiges, corporatives Element in die Ver-
bindung Eingang gefunden: Aus der Vertreterin der Stidter war
die Gilde zur Vertreterin der Stadt geworden.

Die Gilde ist eine Schwurbriiderschaft, aber eine eigen-
thiimlich geartete, weil eigenthiimlichem Zwecke, dem der Wahrung
stidtischer Interessen, dienende Schwurbriiderschaft. Dieser Satz
enthiilt, wie im Vorangegangenen gezeigt wurde, die Erklirung

') Schlechthin ausgeschlossen war die Aufnahme eines neuen Bluts-
bruders in ein bestehendes fostbreedralag nicht.
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fir alles, was der Gilde in ihrer urspriinglichen Gestalt wesent-
lich ist. Hierzu rechnen wir nicht, was der Gilde ihren jetat
allgemein iiblichen, friihzeitig schon vorkommenden Namen ver-
lichen hat, das Gelage.

A.D. Jorgensen meint!), dass die Benennung ,,Gilde“ fiir
die stadtischen Einungen erst gegen Ende des dreizehnten Jahr-
hunderts in dénischen Quellen vorkomme und wahrscheinlich
von Deutschland her eingefiihrt sei. Beiden Behauptungen ver-
mogen wir nicht zuzustimmen. Auch angenommen, dass erst in
der von Jorgensen angegebenen Zeit der Name ,,Gilde* iiblich
geworden wire, stiinde doch nichts im Wege, ihm einheimischen
Ursprung zu vindiciren. Von gemeingermanischem Stamme
abgeleitet ist das altnordische Wort gildi schon friith die
Bezeichnung fiir ein feierliches, regelmissig mit gottesdienstlichen
Handlungen verbundenes Gelage gewesen.?) Ein solches Gelage
wurde, soweit uns iiberhaupt die Statuten einen Riickblick
gestatten, auch beil den stidtischen Schwurbriiderschaften in
Didnemark von jeher in regelmissiger Wiederkehr abgehalten.
Wiederum zeigt die Vergleichung ilterer Statuten mit jiingeren,
dass im Laufe der Zeit und in Folge einer ganz naturgemissen
Entwickelung mit dem allmihlichen Schwinden der politischen
Bedeutung der Genossenschaft das (ielage immer mehr in den
Vordergrund tritt. Diese Entwickelung ist gegenwirtig ganz
consequent in der Weise abgeschlossen, dass bei den noch be-
stehenden Knuts-Gilden von Lund und Malmé das Gelage in
zeitgemiisser Umgestaltung als Ballfestlichkeit u. dgl. einen
wesentlichen Theil des Gildeorganismus bildet.3) Die Benennung
der Genossenschaft selbst nach dem von ihr veranstalteten Ge-
lage war eine der ersten Concessionen, welche man der wach-
senden Bedeutung des letzteren machte. Auch wenn dies erst
am Ende des dreizehnten Jahrhunderts geschehen wére, ist nicht
ersichtlich, wozu es deutscher Einfiilhrung des Namens ,,Gilde‘
bedurft hiitte. In Wahrheit diirfte jener Vorgang indessen schon

1) In den Aarbeger Aarg. 1872. 8. 300. 301 Anm.

) Vgl. K. Maurer, Bekehrung I S. 528. 529.

Ferner meine Anzeige der Schrift von Salvioni Le gilde inglesi in
der Rivista critica delle scienze giuridiche e sociali tom. I p. 232.

% Fiir Lund vgl. G. Ljunggren St. Knuts Gillet i Lund (Separat-
abdruck aus den Samlingar till Skanes polit. histor.) s. 36 ff., fiir Malma stiitze
ich mich auf persénliche Krkundigung am Orte selbst.
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einer fritheren Zeit angebéren. Zwar auf den Sprachgebrauch
des Flensburger Statuts, welches sente knuts gilde, gildebrather,
gildehus, gildegorth, gildesteeven nennt, soll kein Gewicht gelegt
werden, da die Skra in ihrer gegenwirtigen Gestalt erst der
letzten Hilfte des vierzehnten Jahrhunderts angehért!) und eine
Verinderung gerade in diesen Bezeichnungen sehr wohl statt-
gefunden haben konnte. Bedenklicher wiire es schon, dies be-
ziiglich der der Skra angehdngten Schutzurkunde des Kénigs
Knut (V oder VI*) annchmen zu wollen, welche an alle knuts
gilde brother gerichtet ist und allen, welche i s@nte knuts
gilde seien, den koniglichen Schutz verspricht. Voll beweisend
aber ist der Sprachgebrauch der lateinisch geschriebenen Quellen.
Schon im alten Schleswiger Stadtrecht wird die Gilde iiberall
als convivium (summum convivium art. 2, 3; maius convivium
art. 4 ; convivium coniuratorum art.27) bezeichnet. Convivium aber
ist lateinisch, was gildi altnordisch, gilde altdinisch, das Gelage.
In dieser Bedeutung findet sich das Wort sehr hiaufig auch bei
Saxo, dessen Lebensende etwa in die Zeit der Entstehung des
Schleswiger Stadtrechts fillt. Von einer anderen Bedeutung des
Wortes convivium, bez. conviva, wie sie Hasse gelegentlich ?)
vorauszusetzen scheint — er spricht sich nicht klar dariiber aus
— ist in den uns zuginglichen Rechtsquellen nichts zu ent-
decken. In den Statuten werden die Worte gilde und convivium
zur Bezeichnung sowohl des Gelages, als der Genossenschaft
gebraucht*), ein deutlicher Beleg dafiir, dass der doppelten An-
wendung eine und dieselbe Anschauung zu Grunde liegt. Gerade
dass gilde durch convivium wiedergegeben wird, zeigt, dass die
Genossenschaft unmittelbar von dem Gelage ihren Namen erhielt
und dass man, um ihn zu erkliren, nicht auf den Stamm des
Wortes gilde selbst zuriickzugehen hat.?) Auch wenn das Gelage
urspriinglich Gilde hiess nachder Pflicht der Genossen, ihren Beitrag
zu demselben zu entrichten, wurde es jedenfalls spiter allgemein
auch ohne Riicksicht auf eine solche bestehende und selbst im Falle

') Vgl. Sejdelin Diplomatar. Flensburg. I p. 1.

<) Ueber diese Urkunde vgl. Wilda 98. 99.

3) Schleswiger Stadtrecht S. 86 Z.5 v. o.

9) Vgl fiir die Bedeutung ,Gelage* z. B. Flensb. Stat. art. 47. 51. 52,
94, 56. Odens. 12. 22—25. 27. 28. 30. ,Gilde“ als Genossenschaft kommt fast
eines der didnisch abgefassten Statuten vor.

® So neuerdings wieder Salvioni p.4. sgg. der oben S.63 Anm. 2
citirten Schrift. Vgl dagegen meine Anzeige S.232. 233 a. a. O,
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des Nichtbestehens einersolchen Pflicht ebenso genannt. Indieser ganz
allgemeinen Bedeutung fand die ,,Gilde* Eingang in die stidtische
Schwurbriiderschaft. Thr bot sich das Gelage als das beste Mittel
dar,um die innere Zusammengehérigkeit der Genossen zu sichtbarem
Ausdruck zu bringen. War doch ohnehin auch die lindliche
Bevilkerung von Alters her gewohnt, sich zur Abhaltung gottes-
dienstlicher Gelage!) zu versammeln. Wurden solche Versamm-
lungen in der Stadt und seitens der Stidter abgehalten, so
vereinigten sie von selbst die Schwurbriider. Wir kénnen uns
daher zwar die stidtische Schwurbriiderschaft an sich sehr wohl
ohne die Einrichtung der ,,Gilde* denken, aber wir sehen auch,
wie nahe es lag, die letztere zu einem Bestandtheil der Briider-
schaftsorganisation zu machen. Das Wesen dieser Organisation
wurde dadurch nicht beeinflusst; denn nicht der Herstellung des
Verhiltnisses der Schwurbriider zu einander, sondern nur der
Darstellung desselben diente das Gelage.

Die ihrem Wesen und ihrer Entstehung nach von dem Ge-
lage durchaus unabhingige Schwurbriiderschaft nahm dasselbe
in sich auf, indem sie es ihren Interessen dienstbar machte,
Dies geschah aber nicht auf Kosten des Gelages, welches dabei
von seiner eigenen Natur nichts einbiisste. Wie im weniger ent-
wickelten Rechtszustande iiberhaupt die thatséichlichen Beziehungen
der Individuen zu einander hiufig wichtige rechtliche Beziehungen
zur Folge haben, so verhilt sich dies auch mit dem Zusammen-
treffen verschiedener Menschen beim Gelage. Zwischen den
Gelagsgenossen besteht fiir die Dauer ihres Zusammenseins und
ohne Riicksicht auf ihr sonstiges Verhiltniss eine auch rechtlich
anerkannte engere Zusammengehorigkeit, welche sie mit einem
hoheren Frieden umgiebt und daher gegen sie begangene Delicte
strenger geahndet wissen will. Ferner trigt die Gelags-Ver-
sammlung, wie die Dingversammlung selbst ?), den Charakter der
Qeffentlichkeit, und auch desshalb wird, was auf ihr geschieht,
oft anders beurtheilt, als was iibrigens in gleicher Weise an
anderer Stelle geschieht. Dies ist nun bei der von der Schwur-
briiderschaft aufgenommenen (3ilde eben so der Fall, wie bei der

1) Vgl. die Citate oben S.5 Anm. 1.

?) Dieser tritt sie daher auch rechtlich an die Seite, wo es sich darum
handelt, einem Akte durch Vornahme vor ihr volle Oeffentlichkeit zu ver-
leihen. Vgl Gbl 71.198.292 u. a.

Puppenheim, altdin. Schutzgilden 5
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Gilde iiberhaupt. In sofern hat daher das Gelage allerdings auch
auf die Gestaltung gewisser Normen des Gilderechts wesent-
lichen Einfluss gehabt. Fassen wir das Statut der Gilde in das
Auge in der Gestalt, wie dasselbe uns vorliegt, so werden wir
in seinem Inhalt ein ,heidnisches Element* in Wildas Sinne
so wenig iibersehen diirfen, wie wir es in dem Namen der
,Gilde# iibersehen konnen. Aber dieses Element ist nicht ein bei
der Entstehung der Gilde in massgebender Weise betheiligtes,
sondern nur ein von der entstandenen (ilde aufgenommenes.

Vollstindig dasselbe ist nun hier von dem christlichen Ele-
ment zu sagen. War es frither unsere Aufgabe, die Entstehung
der Gilde als von 1thm nicht beeinflusst darzustellen, so miissen
wir hier nach Losung dieser Aufgabe nochmals auf die Be-
deutung jenes Elements innerhalb der entstandenen Gilde hin-
weisen. Es wurde bereits gezeigt, in welcher Richtung sich der
Einfluss christlicher Ideen in den Gilderechtsnormen bemerkbar
macht. Nicht nur in dem Anschluss an den Heiligen und dem
was mit ihm zusammenhingt, sondern auch in der Schaffung
wichtiger Rechte und Pflichten der Gildebriider, ja sogar in der
Zulassung der Frauen zu der Verbindung haben wir jenen Ein-
fluss kennen gelernt. Wollen wir nicht in den Fehler verfallen,
iber den urspriinglich wirksam gewesenen Factoren der Gilde-
entwickelung die spiter wirksam gewordenen zu iibersehen, so
werden wir das Ergebniss der bisherigen Untersuchung, wie folgt,
formuliren:

Bei Behandlung der Frage nach der Entstehung der Gilden
darf der Inhalt der Statuten nicht als ein einheitlicher betrachtet
werden. Vielmehr sind die in den Statuten gleichmiéssig neben
einander erscheinenden, verschiedenen Elemente als Bestandtheile
einer lingeren, historischen Entwickelung aufzufassen und ist
mit Riicksicht hierauf ihr Verhiltniss zu einander zu bestimmen.
In dieser Weise erforscht ergeben die Statuten im Einklang mit
den iibrigen zu benutzenden Quellen, dass der Kern der Gilde
die Schwurbriiderschaft ist und zwar die in der Stadt unter
Stidtern zur Wahrung ihrer Interessen als solcher begriindete
Schwurbriiderschaft. Die so entstandene Genossenschaft nimmt
als naheliegendes Mittel fiir den Ausdruck der Zusammen-
gehorigkeit ihrer Mitglieder das Gelage, die ,Gilde* in deren
althergebrachter Gestalt, in sich auf und dann den Namen des
Gelages fiir sich an. Theils im Gefolge des letzteren, theils in



Verwerthung urspriinglich weltlicher Gedanken der Blutsbriider-
schaft gewinnen christliche Ideen in dem Gildeorganismus Raum.?)
Die Zeit, zu welcher dieser Process begonnen hat, ldsst sich
naturgeméss nicht mit Sicherheit angeben. Die Statuten aber
zeigen ihn insgesammt bereits vollendet.

§ 4. Abgrenzung des Gildeverbandes anderen
dhnlichen Verbénden gegeniiber.

Die Gilde beruht, wie wir gesehen haben, ihrem Wesen
nach nicht auf einem neuen Gedanken, sondern sie ist nur die
Verwerthung eines bereits vor ihr in der Blutsbriiderschaft zum
Ausdruck gelangten in einer eigenthiimlichen Richtung. Es
wird jetzt erforderlich sein festzustellen, ob nur in der Gilde
dieser Gedanke verwerthet worden ist oder etwa auch sonst,
und es wird einer Abgrenzung der Gilde etwaigen &#hnlichen
Gebilden gegeniiber bediirfen, welche gleichfalls auf der Idee
der Schwurbriiderschaft zu basiren oder doch von derselben be-
einflusst zu sein scheinen. Solcher Gebilde gibt es aber zwei,
die selbst einander sehr nahe stehen?), die Verbindung der Joms-
vikinger und das Witherlag Knuts des Grossen.

Nachdem er sich mit seiner Schaar auf der Jomsburg nieder-
gelassen, erzihlt die Jomsvikinga saga®) von Palnatoki:

1) Es bedarf kaum der ausdriicklichen Hinweisung darauf, dass die im
Texte dargelegte Ansicht nicht fiir die Entstehung jeder einzelnen Gilde,
sondern nur fiir die Entstehung der Gilde {iberhaupt gelten will. Sehr wohl
mit ihr vereinbar wére es daher, dass einzelne, namentlich jlingere Gilden
sogleich bei ihrer Begriindung, die ersten Stufen der Gesammtentwickelung
iberspringend, das Gelage und das christliche Element als Bestandtheil
ihrer Organisation aufnahmen. An dem inneren Verhdltniss der ver-
schiedenen Elemente zu einander wiirde dadurch nichts gedndert sein.

2) Das heben mit Recht hervor F. Wedel Gilder og Laug i Flensborg
(Xjbnhvn 1874) S. 4 ff. und Kinch Den danske Adels Udspring fra Thinglid
(Aarbeger f. nord. Oldkyndighed Aarg. 1876. 8. 264 ff.)

) (. 24 (Fms. XI s.75. 76.) Vgl Flateyjarbok 1 p. 166.
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pa setr Palnatoki log vid hygg-
inna manna rad par i Jomsborg,
til pess at par skyldi gerast
meiri afli, enn pa var enn ordinn.

1. Dangat skyldi engi madr
radast til foruneytis vid Palna-
toka sa er ellri veri enn fimmt-
ugr at aldri, ok engi yngri,

enn 18 vetra gamall; par a
medal skyldu allir vera at
aldrinom.

2. Alls engi madr skyldi sa
par vera, er rynne fyrir jafn-
vigligum manni, ser jafnbtinom.

3. Hverr madr, er pangat
redsk 1 peirra foruneyti, skyldi
pvi heita fastliga, at hverr
peirra skylde hefna annars, sem
motunauts sins eda brodur sins.?)

4. Ok alls engi skylde par
rog kveikja a mille manna, sva
ok hott pangat spyrdist tidendi,
pa skylde engi madr sva hvatvis
vera, at pau skylde segja, pviat
Palnatoki skyldi par fyrst tio-
endi segja.

5. Ok sa er fundinn yrdi at
pesso, er nli var upptint, ok af-
brygoi pessom lsgum, pa skylde
sa pegar rmkr ok rekinn or
16gum peirra.

Da gibt Palnatoki Gesetze mit
verstindiger Minner Rath dort
in Jomsburg, damit mehr Kraft
daraus erwachse, als bis dahin
gewesen war.

1. Dorthin sollte sich kein
Mann begeben zur Fahrtgemein-
schaft mit Palnatoki, welcher
alter wire als fiinfzig Jahre an
Alter, und kein jiingerer, als
ein achtzehn Winter alter; da-
zwischen sollten alle an Alter
sein.

2. Durchaus kein solcher
Mann sollte dort sein, der ge-
flohen wire vor einem eben so
kampftiichtigen Manne in glei-
cher Riistung, wie er selbst.

3. Jeder Mann, der sich
dorthin begtbe in ihre Fahrt-
gemeinschaft, sollte feierlich das
Geliibde ablegen, dass jeder
von 1hnen den andern richen
sollte, wie seinen Tischgenossen
oder seinen Bruder.

4. Und keineswegssollte man
bose Geriichte verbreiten unter
den Mannen; so auch wenn
man Neuigkeiten erfuhr, so
sollte niemand so unbesonnen
sein sie zu verbreiten, weil
Palnatoki dort zuerst sie mit-
theilen sollte,

5. Und der, welcher iiber
dem ertappt wiirde, was eben

1) Cod. A. M. 510, 4° (vgl. Jomsvikinga saga utg. af Carl af Petersens

Lund 1879 p. 29):
Huer sa madur, er pangat reids,
skylldi hefna huer annars sem fodur
sins edur brodur.

Jeder Mann, der sich dorthin begab,
sollte jeden andern réchen, wie sei-
neu Vater oder Bruder.



6. Sva ok Pé at vid veri
tekit vid peim manni, er vegit
hafoe brodur eda fodur pess
manns, er par var 4dr fyrir,
eda mnokkorn allskyldan hans
frenda, ok keemi pat upp sidan,
er vid honum veri tekit, pa
skylde Palnatoki pat deema.

7. Alls engi madr skylde
par kono hafa innan borgar,

8. ok engi skylde a braut
vera padan 3 néttum lengr or
borginne, nema Palnatéka rad
veeri til ok leyfi.

9. Allt pat, er peir fingl I
herforum, pa skylde til stanga
bera meira hlut ok minna ok
allt pat er femett veeri, ok ef pat
reyndist 4 hendr nokkorum,
at eigi hefdi sva gert, pa skylde,
hann i braut fara or borginne,
hvart sem til hans keemi meira
eda minna.

10. Engi madr skyldi par
ccOroord mala ne kvida, hvegi
ovent sem peim hyrfoe.?)
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aufgezihlt ist, und diese Ge-
setze briche, der sollte dann
zu verweisen und verwiesen
sein aus ihrer (Gremeinschaft.

6. So auch obgleich
Mann aufgenommen wire, der
Bruder oder Vater eines dlteren
Mitglieds getddtet oder einen
andern diesem nah Verwandten,
und dies spiter bekannt wiirde,
nachdem jener aufgenommen
wire, so sollte Palnatoki da-
ritber urtheilen.

7. Durchaus kein Mannsollte
dort ein Weib haben innerhalb
der Burg,

8. und keiner sollte linger
als drei Néachte von der Burg
fortbleiben ohne Palnatokis Zu-
stimmung und Erlaubniss.

9. Alles, was sie auf Heer-
fahrten erbeuteten, sollte man zur
Vertheilung bringen, grosseres
und geringeres und alles, was
von Werth sei, und wenn je-
mandem bewiesen wurde, er
habe nicht so gethan, so sollte
er aus der Burg fahren, gleich-
viel ob thm mehr zukomme oder
weniger.

10. Kein Mann sollte dort
Worte der Furcht sprechen oder
in Bangen gerathen, wie un-

ein

1) Darum sagt einer der Jomsvikinger angesichts des nahen Todes

(Jomsvik. s. ¢. 47 Fms. XI p. 148):

eigi man ek pa 16g Jomsvikinga, ef
ek kvidi vid bana eda mela ek
w®druord; eitt sinn skal hverr deyja.

nicht wire ich dann eingedenk der
Gesetze der Jomsvikinger, wenn ich
in Bangen geriethe vor dem Tode
oder Worte der Furcht spriche;
einmal muss jeder sterben.
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11. Engi blut skylde pann | giinstig auch je ihre Sache
atbera med peim innan borgar, | stiinde.

er eigi skyldi Palnatoki pvi 11. Nichts sollte sich unter
6llo setja ok rdda, eptir pvi sem | ihnen in der Burg ereignen,
hann vildi. woriiber nicht Palnatoki voll-

12. Ekki skylde pvi rada | kommen bestimmen und ver-
frendsime eda vinfengi, poat | fiigen sollte nach seinem Willen,
menn vildi pangat raast, Deir 12. Nicht sollte Verwandt-
er eigi voro i pessom légum; | schaft oder Freundschaft ent-
ok ]6 at peir menn, er fyrir | scheidend sein, wenn Méinner
varo, badi peim pannig, er eigi | sich dorthin begeben wollten,
voro tilfeldir pessara laga, pa | die nicht zu diesem Verbande
skylde peim pat ckki tja. gehorten, und wenn auch die
Minner, die an der Spitze
stinden, fir solche den Eintritt
erbiten, die fiir diesen Verband
nicht passten, so sollte das den
| letzteren nichts niitzen.

Wir haben geglaubt, die Statuten der Jomsvikinger in ihrer
ganzen Ausfiihrlichkeit hier mittheilen zu diirfen, da dieselben
uns eins der wichtigsten und zugleich wenigst beachteten
Zwischenstadien in der Entstehungsgeschichte der Gilden vor-
fiihren. Die frither') von uns gebrauchte Bezeichnung des
Jomsvikingerbundes als einer Uebergangsstufe von dem eigent-
lichen fostbraetralag zu der Gilde diirfte sich durch eine Be-
trachtung der angefithrten Bestimmungen rechtfertigen. Sie sind
zum Theil dem Rechte der Blutsbriiderschaft durchaus ent-
sprechend, so namentlich die Pflicht zur Ableistung des Rache-
eides und das felag, welches mit Bezug auf die zu erlangende
Beute eingegangen wird. Palnatoki erscheint als fyrirmadr, wie
Dorir in der Gull-Déris-saga.?) Der Gilde nahegeriickt wird
die Verbindung insbesondere durch ihre korporative Gestaltung,
die in der Zulissigkeit des Eintritts neuer und des Aus-
scheidens fritherer Genossen bei unverindertem Fortbestehen
der Genossenschaft selbst zum Ausdruck gelangt. Die Aufnahme

1) Vgl oben Scite 46.

) Oben 8. 46. Die Jomsvikinga saga bezeichnet Palnatoki gelegent-

lich tc. 33 Fms. X1 98) als héfSingi; das ist zu allgemein, um Aufschluss
geben zu kdnnen.
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neu hinzutretender war auch hier, wie ein Beispiel beweist ),
im Princip an die Zustimmung aller Genossen gebunden, wenn-
gleich diese wohl regelmiissig, wie in dem uns iiberlieferten
Fall?), anf ihr Recht zu Gunsten des Anfiihrers verzichtet haben
mogen. Tritt hierin das briiderschaftliche Verhiltniss unter den
Gefiahrten hervor, so darf doch auf der anderen Seite nicht
iibersehen werden, dass schon vor der Organisirung der Ge-
nossenschaft Palnatoki der Fiihrer der kriegerischen Schaar war
und dass seine Stellung thatsichlich auch innerhalb der Ver-
bindung eine andere war, als die eines primus inter pares.
Mochte er auch immerhin dem Selbstbewusstsein seiner Krieger
Rechnung tragen, er gab doch das Heft seiner Gewalt nicht aus
Hénden. Mit verstindiger Manner Rath stellt er das Recht
der Jomsburg fest, und ihm allein kommt darnach auch das
Rechtsprechen in Streitfillen zu. Das ist zweckmissig, insofern
die Aufrechterhaltung der Disciplin unter der Kriegerschaar da-
durch erméglicht wird, aber es widerspricht durchaus dem Grund-
satz der Gleichberechtigung aller Briider, der in der Gilde nament-
lich hinsichtlich der Rechtsprechung niemals bei Seite gesetzt wird.
Der grosste Theil der einzelnen Vorschriften, welche wir kennen
gelernt haben, widerspricht zwar nicht der Idee der Schwur-
briiderschaft, steht aber andererseits auch nicht in innerem Zu-
sammenhang mit ihr. So die Normirung der Altersgrenze fiir

1 Dic Sohne des Jarls Stratharald, Sigvaldi und Dorvkell, bitten
Palnatoki um Aufnahme unter die Jomsvikinger (Jomsvik. s. ¢. 27)
Palnatoki svarar vel um petta mal | Palnatoki antwortet giinstig mit Be-
ok leitar bo rads undir Jomsvikinga | zug auf diese Angelegenheit, wendet
felaga sina ok kvad ser kunnigt vera | sich aber doch an die Jomsvikinger,
kynferde beirra, ok segir at bpeir voro | seine Genossen um deren Zu-
vel bornir. En Jomsvikingar bado | stimmung und erkldrte, er kenne das
Palnatoka fyrir sja, sem honum | Geschlecht jener, und sagt, sie seien
synest, ok kalla bat sitt rad, sem | wohl geboren. Die Jomsvikinger aber
hann vill. forderten Palnatoki auf, die Sache
zu besorgen, wie ihm gut scheine,
und erkldrten das fiir thre Ansicht,
was er wollte.

Das Aufnehmen selbst heisst taka 1 16g (vgl Jomsvik s. ebendas. p. 80. 89.
96) oder leida i 16g (ebendas. p.81), das Eintreten ganga i 16g (vgl. Eyr-
byggja s. c. 29, p.52 der Ausgabe von Gudbrandr Vigtusson,)

?) Vgl. auch den Bericht iiber dic Aufnahme der Sihne des Veseti von
Bornholm, Biai hinn digri und Sigurdr kapa. (Jomsvik. s. ¢, 30 Fms. XT

p- 88. 89.)
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die Aufnahmefihigkeit, das Verbot, Geriichte in Umlauf zu
setzen, die Vorschrift, wichtige Nachrichten zuerst dem Fiihrer
mitzutheilen, die Ausschliessung der Weiber aus der Burg, die
Untersagung lingerer Abwesenheit ohne vorgéngige Einholung
der Erlaubniss Palnatokes, das Verbot ,Worte der Furcht zu
sprechen. In alledem erkennen wir einfach Vorschriften von
rein militarischem Charakter, Ausfliisse einer um die Sicherung
der Truppenschaar und ihrer Kraft besorgten Feldherrnkunst.
Und auch das Geliibde der Rachenahme fiir den erschlagenen
Genossen ist hier wesentlich unter demselben Gesichtspunkt auf-
zufassen. Die Idee der Schwurbriiderschaft ist in den Dienst
der Gefolgschaftsidee gestellt. Schon ehe die Jomsvikinger
diesen Namen trugen und ehe sie auf der Jomsburg ihre straffe
Organisation erlangten, bildeten sie die einheitliche Kriegsmacht,
das Gefolge, wenn man so will, Palnatokis, Schon insofern sie
alle unter seiner Fiihrung standen, war ihr Verhidltniss zu ihm
ein fest normirtes, wenn auch nicht durch ausdriickliche Ver-
einbarung oder Bestimmung, so doch durch den Brauch und die
Natur der Sache. Dieses Verhdltniss wurde nun in seinen
wesentlichen Consequenzen bei der Organisirung der Verbindung
auf der Jomsburg, wie wir sahen, nicht verindert. Nur so weit
es mit ihm vertriglich war, wurde der neue Gedanke der
Bruderschaft praktisch durchgefiihrt; er hat daher niemals den
Jomsvikingerverband schlechthin beherrscht, wie er jederzeit
den Gildeverband schlechthin beherrscht hat. Wahrend der
letztere formell und materiell ein bruderschaftlicher ist, ist der
erstere zwar formell ecbenfalls ein solcher, materiell aber ein
gefolgschaftlicher. Das bestitigt sich auch durch die Betrachtung
der Stellung, welche die mit ihren Schaaren nachtriiglich in den
Jomsvikingerverband aufgenommenen Hiuptlinge inne haben:
Nachdem Strutharalds S6hne sich demselben angeschlossen haben,
erscheinen sie neben Palnatoki, der freilich de facto der erste
bleibt, ohne Weiteres ebenfalls als hofdingjar?!) und als dann
noch Vesetis S6hne mit ihrer Mannschaft hinzugetreten sind,
begegnen uns wiederum ,]eir hofdingjar borgarinnar Palnatéki
ok Sigvaldi, Dorkell ok Bui ok Sigurdr Daraus ergibt sich,
dass durch die Aufnahme unter die Jomsvikinger das Verhilt-
niss der Fihrer zu ihren Mannen nicht geindert ist, wie dies

) Jomsvik. s. c. 30 (Fms. XI p. 88.)
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doch bei einem wahren Bruderschaftsverhiltniss hitte der Fall
sein miissen.

Ein gleiches Verhiltniss waltet, wie zum Theil schon
Wilda®) bemerkt hat, bei dem Witherlag ob 2), dem Verbande
der Leibwachetruppen Knuts des Grossen. Auch hier ist den
Kriegern innerhalb gewisser Grenzen eigene Mitwirkung in An-
gelegenheiten der Genossenschaft gewihrt. Die Auffassung des
Verhiltnisses der Gefihrten als Briider dagegen tritt in dem
eigentlichen Witherlagsrecht?®) nicht hervor, wihrend sie aller-
dings, wie Kinch mit Recht bemerkt, von Sven Aggesen in seiner
historia legis castrensis 1egis Canuti Magni*) mehrfach geltend
gemacht wird. Wenn es indessen dort®) heisst, die emsige
Sorge der Vorzeit sei eifrig bestrebt gewesen, jeden Streit vom
Hof des Fiirsten fern zu halten,

ne vel minima litigii causa inter commilitones existeret, sed

potius, ut eorum animos, qui eodem pugnandi desiderio

aestucbant, fraterna quaedam dilectionis compago
uniret,
so darf doch hierin zunidchst nicht mehr gefunden werden, als
der Ausdruck des Wunsches, dass gleichsam ein Band briider-
licher Liebe die Genossen umschlinge. Mit der Schaffung eines
Bruderschaftsverhiltnisses in der Art des beim sverjast i fost-
briedralag oder beim Eintritt in die Gilde entstehenden hat jene

1) Wilda a. a. O. 8.67.

%) Vgl. iiber dasselbe namentlich A. D. Jergenscn Aarbeg. 1876 s. 56 ff.
Kinch a.a. O. So auch Steenstrup Danelag Kjbnhvn 1882 s. 127 fi).
Sie alle beschiftigen sich auch mit der Erklirung des Namens. Steenstrup
eignet sich dabei Kolderup Rosenvinges Irrthum an zu glauben, die
Formen witherloghin und witherlagit bezeichneten zwei verschiedene Worter
und ersteres wire Femininum, letzteres Neutrum. Selbstverstdndlich liegt
hier aber nur ein Wort vor, ein Neutrum, dessen Singular witherlaghit,
dessen Plural witherloghin heisst. Vgl. Jergensen a.a. O., gegen dessen
Ausfiihrung Steenstrup nichts Zwingendes beigebracht hat. Dass ein
aus dem Plural gebildeter, neuer Singular vorhanden ist, soll selbst-
verstindlich nicht bestritten werden (vgl. Wimmer Navneordenes bejning i
®ldre Dansk (Kebenhavn 1868, S. 37).

3) Abgedruckt bei Kolderup-Rosenvinge Samling V S.2—7,
4) S.bei Kolderup-Rosenvinge cbendas. S, 8—22,
) Sven Aggesen c. 4 i, f.
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allgemeine Wendung nichts zu thun.’) Das erhellt auch deutlich
daraus, dass die wichtigste Consequenz jenes vermeintlichen
Bruderschaftsverhiltnisses von Sven Aggesen so wenig, wie vom
Witherlagsrecht und von Saxo mit einem Worte erwihnt wird:
Allen drei uns erhaltenen Berichten iiber das Witherlag fehlen
die fiir die Blutsbriiderschaft und die Gilde so charakteristischen
Bestimmungen iiber die gegenseitige, durch den Eid bestirkte
Pflicht zur Blutrache an dem Morder des erschlagenen Schwur-
bruders. Dagegen wird gerade in dem Witherlagsrecht der
Gegensatz zwischen dem Konig einerseits und den Kriegern
andererseits sehr scharf betont. So schon in dem ersten Satze,
der die Pflichten beider Theile keineswegs unter dem Gesichts-
punkt einer Gleichstellung derselben regelt:

Der Konig und anderc ehrenwerthe Minner, welche cine
Gefolgschaft um sich versammeln, sollen ihren Mannen gegen-
tiber hold und giitig und gerecht beim Urtheilen sein, die
Mannen aber ihrem Herren Treue und Dienste erweisen
und jedem seiner Gebote nachzukommen bereit sein.

Der folgende Artikel bedroht dann mit strenger Strafe den-
jenigen, der Treubruch und Judaswerk ,,gegen seinen Herrn«
begeht: der iibrigen Gefihrten geschieht nicht Erwdhnung. Der
Austritt aus dem Witherlag wird als ein ,skillies af sins herre thieniste#
(sich trennen von seines Herrn Dienst) bezeichnet, dessen Folge
ist, dass der Ausgeschiedene ,ma sithin annan herra thiena* (dar-
nach einem andern Herrn dienen mag.) Dieser Wechsel des
Dienstes ist durchaus frei und erfordert lediglich ein Aufsagen
zu bestimmter Zeit; das spricht gewiss nicht dafiir, dass er die
Losung eines der Blutsbriiderschaft #hnlichen, wie diesc regel-
missig erst mit dem Tode des (Genossen zu voller Bedeutung
gelangenden Verhiltnisses enthalte.  Augenscheinlich  fand
auch jene Aufkiindigung nur dem Konig gegeniiber statt, nicht
etwa, wie man beim Ausscheiden aus einer Bruderschaft er-
warten diirfte, in der Genossenversammlung. Sven und Saxo
sagen das ausdriicklich. Das Witherlagsrecht stimmt mit ihnen
iberein; denn es verlangt die Aufkiindigung mit zwei Wither-

') Ganz eben so verhilt es sich mit der ,fraterna unio* (Sven Aggesen
c. VIII Z. 2). Vgl iibrigens auch die sonderbare Bemerkung Saxos (p. 526
Z. 8 v.o.): (Kanutus rex) leges severissime cavendo seditiosum militiae
spiritum veluti fraterna quadam caritate coercuit. Jedenfalls ergiebt
sich daraus, welcher Art die ,briiderliche Liebe“ war.
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lagsminnern’), deren Zuziehung den Schluss auf privaten Cha-
rakter der Aufkiindigung rechtfertigt. Und wie so die Losung
des Bandes zwischen dem Konig einerseits, den Mannen an-
dererseits erfolgt, so heisst es auch umgekehrt, dass das Wither-
lag treu gehalten worden sei ,zwischen den Herren und ihren
Mannen.* Immer stehen die letzteren auf der einen, die ersteren
auf der anderen Seite. Zwar haben beide Theile Rechte und
Pflichten gegen einander, aber die Natur derselben bestimmt
sich nicht nach dem Princip der Bruderschaft, sondern nach
dem der Gefolgschaft. Sven Aggesen, der das ganze Verhiltniss
ziemlich kiihl betrachtet?), stellt Huldgewdhrung und Sold-
zahlung auf Seiten des Konigs, Treue und Gehorsam auf Seiten
der Truppen einander gegeniiber.

Und gleich wie die innere Gestaltung, ist auch der Zweck
der beiden von uns ins Auge gefassten Verbande ein durchaus
anderer, als der der Gilde. Wir haben gesehen, dass gerade
durch die Ankniipfung an die Stadt die Schwurbriiderschaft
wichtige Modifikationen erfuhr; eben dadurch wurde sie zu
einem politische Bedeutung erlangenden, dauernden Organismus.
Nur den Zwecken der Disciplin dienen Jomsvikingerbund und
Witherlag. ,Til pess at par skyldi gerast meiri afli enn pa var
enn ordinn“, wird jener gestiftet, wegen der Unmdoglichkeit, sonst
die Masse der aus aller Herren Léndern zusammengestrémten
Truppenschaar im Zaume zu halten, das Witherlag.?) Dieses
hatte daher, eben so wie jener, weder die Tendenz, noch die
Fihigkeit, eine Bedeutung nach aussen hin zu gewinnen; sie
waren nicht mehr als die zweckmissige Form, welche einem
bereits bestehenden Verhiltniss nach innen gegeben wurde; sie
schufen nicht einen neuen Gegensatz zwischen den ihnen Unter-
worfenen und allen Anderen, sondern sie fanden diesen Gegen-
satz bereits vor und hatten sich ihm nur ihrerseits anzupassen.

1) Nicht etwa die Aufrufung von zwei solchen in der Versammlung.

2) Er meint (¢. VI), Knut habe auch vorgeschrieben, der Sold solle
den Truppen ohne Verzug und ohne Kiirzung ausgezahlt werden, ,ut illi
censu stipendiario percepto, benignitatis vicem dominis suis reddentes,
omnimodis fideles existerent, eorumaue iussis parati obtcmperarent prae-
ceptisque parerc non supersederent., Frustra mamque exigit, qui,
quod debet, non impendit.

3) So berichten iibereinstimmend das Witherlagsrecht (Einleitung)
Syen Aggesen c. II, Saxo Grammaticus p. 525. 526,
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Dagegen, was die Gildeorganisation betrifft, so ist deren erste
und wichtigste Consequenz gerade die Entstehung des Gegen-
satzes zwischen Genossen und Ungenossen. Von diesem Gegen-
satz werden gleichmissig beherrscht die Grundsitze des Gilde-
rechts iiber Blutrache, Rechtsprechung, Eideshilfe, gegenseitige
Unterstiitzung iiberhaupt. Ein erheblicher, vielleicht der wich-
tigste, jedenfalls der #lteste Theil der Gilderechtsnormen ist
lediglich mit Riicksicht auf das durch die Gildebildung neu
geschaffene Verhiltniss der in der Gilde Stehenden zu den
ausserhalb der Gilde Stehenden geschaffen worden.

Gegen die Auffassung des Witherlags als einer Gilde,
welche zuerst von Schlegel?) begriindet wurde, machte Wilda
namentlich noch den Mangel der regelmissigen Gelage und das
Fehlen des Zusammenhanges mit der Kirche geltend. Darin
konnen wir ithm selbstverstindlich nicht beitreten, da wir diese
beiden Bestandtheile der spiteren Gildeorganisation ja nicht als
urspriingliche und wesentliche anerkennen. Von diesem unserem
Standpunkte aus erscheint daher als iiberfliissig der von Kinch
gemachte Versuch, ein geistliches Element als auch dem Wither-
lag nicht fehlend zu erweisen. Dieser Versuch konnte natur-
gemiss nicht gelingen.?)

Die Annahme, dass das Witherlag keine Gilde sei, schliesst
nicht aus die Annahme, dass das Statut des Witherlags den

") Om de gamle danske Retsseedvaner og Autonomie (Vid. Selsk. hist. og.
phil. Skr, ITI1. Deel S. 99 flg.

?) Kinchs Argumente sind:

1. In einem bis zum Jahre 1317 reichenden Jahrbuche heisse es von
Kénig Knut dem Grossen beziiglich seiner Witherlagsmannen: quibus,
quasi religiosis, statuta dederat honestatis. Dieses Argument beweist
nichts, weil die Bemerkung zu fliichtig ist, weil die Worte quasi religiosis
nur einen Vergleich mit Riicksicht auf die statuta honestatis enthalten und
weil statuta honestatis keineswegs mit der Kirche in Zusammenhang
stehen miissen.

2, Wir besissen das urspriingliche Witherlagsrecht nicht mehr voll-
stindig, gerade in dem verlorenen Theile kinnten aber die geistlichen Be-
stimmungen gestanden haben. Dass dies mdoglich wire, ist nicht zu be-
streiten, aber auffallend ist doch einerseits, dass eben alle diese
Bestimmungen verloren gegangen sind, und andererseits, dass Sven Aggesen
und Saxo Grammaticus, von deren Berichten nichts verloren ist, ihrer
ebenfalls nicht gedenken,

3. Das norwegische Hirdwesen stehe auch zu der Kirche in Be-
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Statuten der Gilden als Vorlage oder doch als eine ihrer Vor-
lagen gedient habe.!) Wedel und Kinch haben eine Reihe von
Uebereinstimmungen zwischen dem Witherlagsrecht und den
Gildeskraen hervorgehoben, welche eine Benutzung des ersteren
seitens der letzteren erwiesen. Indessen ist von den beiden ge-
nannten Schriftstellern zuweilen eine Uebereinstimmung ange-
nommen, wo dies nicht zuldssig war, namentlich aber nicht
beriicksichtigt worden, dass die wirklich vorhandene Ueberein-
stimmung nicht ohne Weiteres die Benutzung des Witherlagsrecht
durch die Gildestatuten beweisen wiirde, sondern an sich eben so gut
auf dem Schépfen aus einer gemeinsamen Quelle beruhen konnte.
In ersterer Hinsicht ist insbesondere gegen Kinch zu bemerken,
dass die Bezeichnung der Truppenschaar Knuts als Witherlag,
zusammengehalten mit der Bezeichnung der Gilde als hpgaste
lag u. dgl., fiir eine innere Gleichheit oder gar fiir die Ableitung
der Gilde vom Witherlag nichts beweist. Das Wort ,lag“ hat
eine sehr allgemeine Bedeutung, unter anderem bezeichnet es
auch jedes rechtlich geordnete (remeinschaftsverhiltniss. Ein
solches ist allerdings die Gilde, wie das Witherlag, aber eben
so auch das fostbreedralag (Blutsbriiderschaft), das felag (Giiter-
gemeinschaft), das bylag (Gemeinschaft der Stddter) u. s. f,
welche alle unzweifelhaft weder Gilden sind, noch von dem
Witherlag abstammen. Von den iibrigen von Kin ch angefiihrten
Uebereinstimmungspunkten gehdren unstreitig dem allgemei-
nen Rechte an die Ausstossung als Niding als die hirteste
Strafe, das Geleit zu Wasser und Wald (bei welchem indessen
in mehrfacher Hinsicht die Uebereinstimmung fehlt?), die Be-
strafung des Verdringens eines Gefihrten von dem ihm zu-
kommenden Platz am Tisch. Dass Witherlag und Gilde in
eigenen Angelegenheiten selbst Recht sprechen, diirfte ebenfalls

ziechung. Aber der Schluss von ihm auf das Witherlag ist nicht ohne
Weiteres zuldssig, die Quellen fiir die Erkenntniss des norwegischen Hird-
wesens sind um 1Y,, bez 2, Jahrhunderte jiinger als das Witherlag, und
es ist durch nichts ausgeschlossen, dass erst im Laufe dieser Zeit die
Kirche auf das Hirdwesen auch in Norwegen Einfluss erlangte.

1) Umgekehrt kann daher auch nicht, wie dies von Wedel (8. 6) ge-
schieht, der Beweis der zweiten Annahme zugleich als Widerlegung der
ersten angesehen werden.

2) Zum Theil hebt dies auch Kinch hervor.
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nur eine Anwendung des allgemeinen Princips der Selbstver-
waltung sein, welches, wenn irgend wo, im altgermanischen
Recht eine weit gehende Anerkennung fand. So bleibt nur
noch die Uebereinstimmung der Normen, welche das Beweis-
verfahren betreffen; auf sie soll wohl vorzugsweise Kinchs
Bemerkung Bezug haben, dass die Uebereinstimmung um so
bedeutungsvoller sei, als sie gemeinsame Abweichung vom all-
gemeinen Rechte darstelle. Ob letzteres in Wahrheit der Fall,
kann an dieser Stelle nicht gepriift werden. Jedenfalls aber
diirfte diesem Argument nur eine geringe Beweiskraft beizu-
messen sein, da das Beweisverfahren des dinischen Rechts vor
der Zeit der Rechtsbiicher nicht mit Sicherheit festgestellt und
die alte Streitfrage, ob die Normen des Witherlagsrechts eine
Anwendung oder eine Ausnahme von den Principien des all-
gemeinen Rechts bilden, wnoch keineswegs als endgiltig ent-
schieden angesehen werden kann.!) Ein zwingender Beweis
dafiir, dass das Witherlagsrecht den Gildestatuten als Vorlage
gedient habe, ist daher nicht erbracht.

Kinch zieht in seiner sorgfiltig geschriebenen Abhandlung
zur Beantwortung der Frage, ob Witherlag und Gilde gleich-
artige Verbdnde seien, auch noch die norwegische Hird heran,
tiber deren Einrichtung wir bekanntlich durch den Konigsspiegel
und die Hirdskra gut unterrichtet sind. Kinch hat nun eine
Anzahl von Bestimmungen der Hirdskra zusammengestellt -),
aus welchen er eine gleiche Gestaltung der Hird und der Gilde
folgern zu miissen glaubt. Indessen beweisen auch von diesen
Bestimmungen manche nichts, weil sie der Hirdskra so wenig,
wie der Gilde -eigenthiimlich sind. Hier ist wiederum die
Strafe der Ausstossung aus dem Verbande zu nennen. Dahin
gehdrt auch, dass die Hirdskra beginnt: pat er uphaf hirdlagha
vara (das ist der Anfang unseres Hirdrechtes). Kinch ver-
werthet dies ebenfalls in seinem Sinne, aber unzweifelhaft mit
Unrecht; denn schon die Gulapingsldg beginnen: Dat er upphaf

') Hier sei vorldufig nur verwiesen auf Kolderup-Rosenvinge
(Dissertatio de usu iuramenti) einerseits, auf Larsen (Samlede Skrifter
I p.532) und Stemann (Retshistorie S. 204 ft.) als Vertreter der herrschenden
Ansicht andererseits. Wir werden auf dic Frage noch zuriickkommen
miissen.

) Kinch a.a. 0. S.343 ff,
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laga varra, ohne dass daraus doch ein Schluss auf eine gilden-
artige Organisation des Thingverbandes gezogen werden diirfte.
Unerheblich ist es mit Riicksicht auf die uns hier beschiftigende
Frage, dass die Hirdminner als lsgunantar?), ihr Verband als
loguneyti ?) bezeichnet wird; denn dass die Hird ein ,lag® dar-
stellt, wie die Gilde, rechtfertigt eine Identificirung beider log
nach dem friiher Bemerkten in keiner Weise. Die Hirdskra
enthilt gleich den Gildestatuten Bestimmungen iiber die Be-
theiligung der Verbandsgenossen bei Beerdigung ihrer Kame-
raden und an Seelmessen fiir sie. Diese Uebereinstimmung ist
desshalb unwesentlich, weil die Erfiillung dieser Christenpflichten
dem Grundgedanken der Hird (Gefolgschaft) an sich ebenso
fremd ist, wie dem der Gilde. Dass auch die Hirdmannen in
den Angelegenheiten der Genossenschaft ein gewisses Mitwirkungs-
recht haben, ist aus den friiher?®) bereits angegebenen Griinden
ohne Gewicht in unserer Frage. Eben so kann auch der Um-
stand, dass die Hirdmannen in mancher Hinsicht einander zu
gegenseitigem Beistande verpflichtet sind, nichts beweisen; denn
allerdings kann dies die Folge eines unter ihnen als Kameraden
bestehenden, engeren Verhiltnisses sein, ohne dass dieses dess-
wegen demjenigen von Gildebriidern zu gleichen braucht. Ge-
wiss ldsst sich ein genossenschaftliches Element in der Hird-
verfassung nicht verkennen. Aber wenn auch jede Gilde eine
Genossenschaft ist, so ist doch nicht jede Genossenschaft eine
Gilde. Hierzu gehort, was die altdinischen Schutzgilden angeht,
dass die Genossenschaft begriindet ist durch gemeinsame und
gegenseitige Eidesleistung der Betheiligten und dass sie zum
Zwecke hat die Herbeifiihrung eines kiinstlichen Bruderschafts-
verhiltnisses unter ihnen. Beides ist bei der Hird nicht der
Fall. Der wesentliche Theil der Aufnahmeformalititen?) spielt
sich hier durchaus zwischen dem neu Eintretenden und dem
Kénig ab und zwar in einer Weise, welche die Annahme vorab
ausschliesst, dass der letztere etwa nur als Vertreter der Ge-

1) Hirdscra cc. 29. 31. 34. 37. 39. 40. 41. 44 und sonst; Konigsspiegel
97 9722 9838 9912

?) Hirdscra c. 47 (Norg. gml. Love III p. 444 Z. 12 v. 0.)

3) Vgl. oben Seite 77. 78. 71.

1) Sie werden im Capitel 31 der Hirdskra unter der Ueberschrift:
»Wie der Konig Hirdminner machen soll“ ausfiihrlich dargestellt.
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sammtheit fungire. Der, welcher ,,zum Hirdmann gemacht wer-
den* soll, kniet vor dem sitzenden Konig nieder und kiisst ihm
die Hand. ,,Darauf soll er aufstehen und das Buch ergreifen,
welches ihm der Kénig darreicht, und einen Eid leisten in fol-
gender Fassung: ,Darauf lege ich die Hand auf das heilige
Buch und dafiir rufe ich Gott zum Zeugen an, dass ich hold
und treu sein werde meinem Herrn N., Norwegens Konig, offen-
barlich und im Geheimen. Folgen werde ich ihm innen Lands
und aussen und mich nirgends von ihm trennen ausser mit
seiner Erlaubniss oder wenn rechte Noth mich hemmt. Halten
werde ich auch die Eide, die er allem Landsvolke geschworen
hat, nach dem Verstindniss, das Gott mir verleiht. So sei mir
Gott hold, wie ich wahr spreche, und dies sein heiliges Wort,
gram, wenn ich liige!* Darauf soll er vor dem Konig auf das
Knie fallen und seine beiden Hinde zusammen legen und der
Kénig seine beiden um jenes Hidnde. Darauf kiisse er den
Konig selbst. Darauf soll der wachthabende Tischknappe ihm
zum Handschlag folgen zuerst zu den Lehnsménnern, wenn
solche zugegen sind, dann aber zu den iibrigen Hirdméannern.
Zu der Zeit aber, wo der Hirdmann zum Handschlag schreitet,
da soll der Lehnsmann aus Hoflichkeit und Herablassung auf-
stehen, ihm entgegengehen und ihn kiissen. Eben dasselbe sollen
alle iibrigen Hirdménner thun.“ Von diesem Handschlag, den
der neu Aufgenommene mit seinen nunmehrigen Genossen tauscht,
wird weiteres nicht berichtet, und es kann nach der ganzen
Darstellung nicht zweifelhaft sein, dass in ihm das wesentliche
Bindemittel fiir die Gefihrten nicht erblickt wurde. Auch wird
der Handschlag nur mit denjenigen Hirdménnern gewechselt,
welche eben ,drinnen‘ beim Konig sind. Es wird im weiteren
Verlaufe der Schilderung als passend bezeichnet, wenn der
Tischknappe den neuen Hirdmann dahin fiihre, wo die grosse
Menge seiner Genossen sich aufhalte, und so ihr Bekanntwerden
mit einander vermittele. Dieses erscheint eben so wie der
Handschlag nur als Consequenz der Aufnahme durch den Kénig.
Zwar ein Eid ist das Bindemittel, aber nicht ein wechselseitiger
und die Herbeifiihrung gleicher, gegenseitiger Rechte und
Pflichten bezweckender und bewirkender Eid, sondern ein solcher,
der die Person des Schworenden an die des Konigs kniipfen
soll mittelst eines Verhéltnisses der Unterordnung des ersteren
unter den letzteren. Und dieses Verhiltniss zeigt sich denn
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auch massgebend fiir alle Bestimmungen, welche die Beziehungen
des Fiirsten zu seinen Hirdménnern betreffen. Auch &dusserlich
erscheint im Konigsspiegel, wie in der Hirdskra das Verhéltniss
des Konigs zu den Hirdmannen durchaus als das, was es ist,
nidmlich als sein Verhiltniss zu der Leibwache. Von einer ihn
selbst und die Truppen gleichmiissig umfassenden Briiderschaft
ist nicht die Rede. Nicht einmal der Ausdruck hirdbradr (Hird-
briider) schliesst den Konig in sich.!) Dieser wird neben der
Hird stets besonders genannt?®), die Hirdmannen befinden sich
in seiner pjonusta (seinem Dienste)?), sie sind auch der Be-
zeichnung nach nur des Konigs eidsvarar?), er ist ihr Herr?)
oder Lavard.®) Ein gildeartiger Verband konnte somit ohne die
gewaltsamsten Fictionen nur in dem Verhiltnisse der Hird-
mannen mit Ausschluss des K&nigs erblickt werden. Das hiitte
aber wieder nicht geringe Bedenken gegen sich. Denn die ge-
nossenschaftliche Beziehung der Hirdmdnner zu einander ist, wie
bereits bemerkt wurde, nur herbeigefiihrt durch Vermittelung
und als Folge ihrer gemeinsamen Beziehung zum Kénig. Wir
hitten demnach mit einer Gilde zu thun, deren Entstehung
nicht, wie sonst allgemein, das Werk freier, eben auf sie ge-
richteter Willenseinigung wire, sondern die sich nur darstellte
als eine Art Reflexwirkung der verschiedenen, von vornherein
nur auf Herbeifiihrung eines ganz anders, zum Theil geradezu
entgegengesetzt gearteten Verhiltnisses gerichteten Willens-
dusserungen der KEinzelnen. Wir hétten mit einer Gilde zu
thun, welcher eben dasjenige Element fehlte, welches sich uns
aus der Geschichte, wie aus den Statuten der dinischen Gilde
gleichmissig als das Fundament der ganzen Gildeformation er-
geben hat, die durch den Eid herbeigefiihrte und in erster Linie
die Sicherung der Blutrache anstrebende, kiinstliche Schaffung
des Bruderschaftsverhiltnisses.

Alle diese Erwidgungen sprechen gegen Kinchs auf einzelne

1) Vgl. Hirdskra c. 29 (Norg. gml. Love III 420 Z. 3 v. u.), c. 41 (ebd.
S.437 Z. 4 v. o).

3) Z. B. Hirdskra cc. 20 (p. 408). 39 (p. 435).
%) So c. 29 (p. 420).
4) C. 34 (p. 425).
§) S. z. B. Ueberschrift des c. 40 (p. 435).
8) C.40 (p. 436 Z.2 v. 0.).
Papperheim, altddan, Schutzgilden, 6
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Aebhnlichkeiten der Hirdskra und der Gildestatuten gegriindete
Ansicht. Allgemein aber soll noch darauf hingewiesen werden,
dass die Hirdskra doch eine norwegische Quelle und dass
ihre Entstehung noch nicht geniigend aufgehellt?) ist, um ohne
Weiteres den Schluss zu gestatten, dass im Falle einer nicht
zufilligen Uebereinstimmung ihrer Bestimmungen und derer der
dinischen Gildestatuten die letzteren die Entleiher und nicht
vielleicht die Darleiher gewesen seien.

§ 5. Gildeverband und Geschlechtsverband.

Eine hergebrachte, von zahlreichen Schriftstellern wiederholte
Behauptung ist die, dass die Gilde eine ,kiinstliche Familie
gewesen sei, dazu bestimmt und dazu dienend, den in den
Stidten besonders friith verschwundenen oder kraftlos gewordenen
Geeschlechtsverband zu ersetzen.?) Zweierlei ist mit dieser Be-
hauptung gesagt: Einmal, dass die Zwecke oder doch die
wichtigsten Zwecke oder doch die urspriinglichen Zwecke der
Gildeorganisation denen des Geschlechtsverbandes glichen, so-
dann, dass das Mittel zur Erreichung dieser Zwecke in der
kiinstlichen Schaffung eines dem Geschlechtsverbande nachge-
bildeten Organismus bestand. Es hat zu grossen Irrthiimern
Anlass gegeben, dass diese beiden Seiten jener Behauptung
nicht von einander getrennt gehalten worden sind. Diesen
Fehler beging schon Wilda, welcher zur Begriindung jener
Ansicht auf die Bestimmungen jiitischer Rechtsquellen verwies,
welche in gewissen Fillen einen Eid seitens eines Bonden mit
Kjonsnifn?®), seitens eines Stidters aber mit Gildebriidern ge-

1) Vgl. K. Maurer Udsigt over de nordgerm. Retskilders Historie
S. 49. 70.

?) Vgl. z. B. Wilda S.57. Cronholm Skines politiska historia I
8.289. Brentano Zur Gesch. d. engl. Gewerkvereine S. 15. A.D.Jer-
gensen Den nordiske kirkes grundleggelse og forste udvikling IT s. 755.

%) Dies sind bekanntlich Eideshelfer, welche die Gegenpartei des
Schwurpflichtigen aus der Zahl der nach Verwandtschaft und Domicil

niichsten Geschlechtsgenossen desselben zu ernennen hat; J. 1.1 1. Vol.
unten S. 103 ff.
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leistet wissen wollen. Die Stellen beweisen nun, wie deutlich
ist, etwas von dem, aber nicht alles, was Wilda behauptet. Sie
beweisen, dass in Jiitland die Function des Greschlechtsverbandes,
die qualificirten Eideshelfer dem Bonden zu liefern, in den
Stadten durch die Gilde ausgeiibt wurde. Sie beweisen aber
einerseits nicht, dass Aehnliches auch ausserhalb Jiitlands und
Entsprechendes innerhalb Jiitlands auch hinsichtlich anderer
Functionen des (Geschlechtsverbandes der Fall war; sie be-
weisen andererseits nicht, dass die Gilde, um in jene Function
des Geschlechtes einzutreten, einer gleichen Organisation bedurfte
und eine gleiche Organisation erlangte, wie jenes. Soll ein
weiter gehendes Resultat, sei es nun fiir oder gegen Wilda, in
wissenschaftlich zuverldssiger Weise erlangt werden, so wird die
Untersuchung zun#chst von der Beschriinkung auf eine der
Functionen von Geschlecht und Gilde abzusehen und vielmehr
die Gesammtheit der Functionen beider Verbéande in Betracht
zu ziehen haben. Wir werden uns jedoch damit nicht begniigen
diirfen. Da wir in der Gilde nicht einen vollkommen neuartigen
Verband, sondern nur eine den Umstéinden angepasste Anwendung
der Blutsbriiderschaft erblicken, so wird uns naturgemiss zu-
vorderst die Frage beschiftigen, in welchem Verhiltniss diese
zum (eschlechtsverbande gestanden hat.

Hier kann nun soviel als unbestreitbar angenommen werden
— und schon darin liegt ein Argument gegen die herrschende
Ansicht iiber das Verhiltniss von Gilde und Geschlecht —, dass
die Eingehung einer Blutsbriiderschaft keineswegs durch den
Mange!l eines Geschlechtsverbandes oder das Vorhandensein eines
bereits geschwichten Geschlechtsverbandes bedingt ist. Die Be-
richte der Sagen enthalten zahlreiche Belege dafiir, dass das
fostbreedralag nicht an die Stelle des Geschlechts, sondern neben
dasselbe zu treten bestimmt ist. Die wiederholt vorkommenden
Fille!) von Collision der Pflichten gegen den Blutsbruder und
gegen den Geschlechtsgenossen werden in diesem Zusammenhang
betrachtet besonders bedeutungsvoll. Fiir das rein rechtliche
Gebiet sind die Nachrichten nicht so reich, als wir es wiinschten.
Indessen scheint doch soviel klar, dass die Eingehung eines
fostbredralags nicht etwa den Geschlechtsgenossen des friiher
sterbenden Blutsbruders zu Gunsten des iiberlebenden das ihnen

1) Vgl. K. Maurer Bekehrung IT S.171.  Auch oben S.44.
6*
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zukommende Erbe ecntziehen konnte. Lediglich ein felag ist
regelmissig mit der Blutsbriiderschaft verbunden'), und dieses
kann hier wie sonst bei Auflosung der Gemeinschaft durch Tod
des einen Genossen nur zur Theilung, nicht aber zur Beerbung
seitens des Ueberlebenden fithren. KEine Bestitigung hiervon
enthélt es, wenn nach der Floamannasaga?) bei einem Gelage
Ingolf das feierliche Geliibde (die heitstrenging)®) ablegt, mit
keinem anderen Manne Erbe zu theilen, als mit seinem Bluts-
bruder Leif; das musste etwas sehr Ungewdhnliches und Schwie-
riges sein, sonst hdtte es nicht den Gegenstand einer heit-
strenging bilden konnen. Wir sehen demnach, dass mit Bezug
auf das Erbrecht, sei es dem Blutsbruder oder Dritten gegen-
iiber, der fostbrodir keineswegs an die Stelle der Geschlechts-
genossen seines Blutsbruders tritt. Ganz analog verhilt es sich
aber mit dem Recht und der Pflicht zur Blutsrache, bez. zum
Empfang und zur Zahlung des Wergelds, welche uns an dieser
Stelle ganz besonders interessiren.

Die ihrer Abfassung nach der zweiten Hilfte des dreizehnten
Jahrhunderts angehorende?) Bjarnar saga Hitdelakappa be-
richtet von der KEingehung einer Blutsbriiderschaft zwischen
Bjorn und Dorstein Kuggason, welche auf Island nicht lange
nach der gesetzlichen Einfiithrung des Christenthums stattfand.
Bjorn macht den Vorschlag:
vilda ek til pess m=la, at hvarr | ich wiirde den Wunsch aus-
okkar hefndi annars, sa er | sprechen, dass jeder von uns
lengr lifdi, ef vit héfum hflat | den andern richte, der, welcher
af vipnum edr mannavoldum, | linger lebte, wenn wir durch

Waften oder Minnerwerk unser
Leben verlieren.

K. Maurer Bekehrung II S.171 A. 80 scheint uns darin zu weit zu
gehen, dass er die Giitergemeinschaft nicht als regelmissig, sondern als
nothwendig mit der Kingehung der Blutsbriiderschaft verbunden denkt.
Eine specielle Erorterung dieser Frage wiirde indessen hier zu weit fiithren
und fiir unsere Zwecke keine Bedeutung haben.

%) C.2 (Fornsgur herausgegeben von Gudbrand Vigfasson und Th.
Mébius Leipzig 1860 S. 121 Z. 15—17 v. o.)

8) Ueber die heitstrengingar vgl. Wilda Gildenwesen 8.6 ff K.
Maurer Bekehrung 1T 201.

) Vgl. G. Storm Snorre Sturlasséns Historieskrivning §. 51,
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Dorsteinn ist damit einverstanden

»en gorum par a grein nokkura,
er pu redir um hefndirnar; pwi
at ni vita menn gorr, en fyrr,
hvat gora skal; ok vil ek pat
um mela, at hvarr okkar taki
eindemi eptir annan, edr sektir
ok febeetr, pott eigi se mann-
drap, ok somir pat betr kristn-
um monnum.“

In der That
toku peir petta fastmmlum, at
hvarr peirra skal hefna annars
edr eptir mela, sva sem )eir
se sambornir breedr.

n,aber machen wir hinsichtlich
dessen eine Abweichung, was
du betreffs der Rache sagst,
desshalb, weil jetzt die Manner
genauer, als frither, wissen, was
man thun soll; und so will ich
vorschlagen, dass jeder von uns
das Einurtheil nach dem andern
nehme oder Friedlosigkeit oder
Mannbusse, so dass kein Todt-
schlag stattfindet, und geziemt
das besser fiir Christenminner.*

machten sie das fest aus, dass
jeder von ihnen den Andern
richen oder nach ihm klagen
sie leibliche

soll, als wdren

Briider.

Wir sehen, dass in dieser Stelle!), welche namentlich auch

wegen der Beleuchtung, die sie dem Einfluss des Christenthums
zu Theil werden ldsst, sehr bemerkenswerth ist, die Pflicht der
Blutsbriider zur Blutrache (oder Klage) genau so, wie sonst, als
eine unbedingte hingestellt, dagegen des Verhiltnisses derselben
zu der gleichen Pflicht und zu dem gleichen Rechte der Ge-
schlechtsgenossen mit keinem Worte gedacht wird. Der weitere
Verlauf der Erzihlung ldsst aber erkennen, dass dieses Still-
schweigen keineswegs durch die Annahme, ein Geschlechts-
Verband sei nicht vorhanden gewesen oder das vorhandene Ge-
schlecht sei durch die Blutsbriider zuriickgedringt worden,
erklirt werden darf. Bjorn wird nédmlich in der That erschlagen.
Sein Bruder Asgrimr theilt dies dem Dorstein mit. Dieser

tekr . vid malum af Arngeiri
karli ok bua peir pat um varit
til alpingis, Dorsteinn ok As-
grimr ok vinir Bjarnar?)

1) Bjarnar s. Hitdzlak. p. 58,
2) Ebd. p. 69.

iibernimmt die Klage von dem

alten Arngeir, und sie bereiten

sie vor um den Friihling zum

Althing, Dorsteinn und Asgrimr
| und Bjorns Freunde.
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Arngeirr ist der Vater Bjorns und Asgrims. Schon hier
muss auffallen, dass Dorsteinn die Fiithrung des Prozesses von
ihm iibernimmt und zusammen mit Asgrim die Sache vorbe-
reitet, obwohl er doch nach dem Wortlaute des Berichtes iiber
die Eingehung der Blutsbriiderschaft als aus eigenem Rechte
und fiir sich allein zur Klaganstellung befugt und verpflichtet
erscheint. Mit grossem Gefolge begeben sich die Kliger zum
Thing, so dass der Hauptbeklagte Dordr Kolbeinsson iiber den
Ausgang der Sache besorgt wird. Er veranlasst daher den
Asgrim sich insgeheim mit ihm in Vergleichsverhandlungen ein-
zulassen und weiss den mit solchen Angelegenheiten nicht Ver-
trauten so zu iibertélpeln, dass er mit jenem einen fiir Dord
iiberaus giinstigen Vergleich abschliesst.  Dieser Vergleichs-
abschluss ohne Zuziehung Dorsteinns konnte nur dann einen Sinn
haben, wenn Dorsteinn nicht als der eigentlich zur Klage Be-
rechtigte (der sakaradili) galt. In der That erkldrt auch Dorsteinn
auf die Nachricht von dem Vergleiche nicht, dass Asgrimr den-
selben unbefugt geschlossen habe; er meint nur, dieser habe
wohl eine grosse Uebereilung gezeigt, und sagt, es sei nicht
angenehm, Ménnern Beistand zu leisten, die so auf eigene
Faust handelten
»en po ma enn eigi vita, fyr-
ir hvat Dordi kemr petta®

wsaber man kann doch noch
nicht wissen, was es dem Dord
niitzt,*

Es heisst nun in der Sage weiter, niemand hitte das voraus-
gesehen, dass Asgrimr mit keinem in der Sache Rathes pflegen
wiirde, auch nicht mit Dorsteinn, ,der mit ihm an der Angelegen-
heit betheiligt war.*

Dvi var Dorsteinn ok Asgrimr
fyrir eptirmali um Bjorn, at .

Desshalb fiihrten Dorsteinn und
Asgrimr die Klage nach Bjorn,

adilinn, sa er fyrir Ondverdu
var, Arngeirr karl, fadir Bjarn-
ar, (var) na hrumr af alli, ok
let pvi malin undir pa koma,
at hann pottist eigi mega fara
til pings fyrir elli ok hafdi ekki
vi0 at vanizt at fylgja malum,
pa er hann var yngri, en vissi
at Dorsteinn haféi )essu heitid
Birni, at mela eptir hann, ef

weil der Berechtigte, der, wel-
cher es urspriinglich war, der
alte Arngeirr, Bjorns Vater,
jetzt altersschwach war und sie
den Prozess iibernehmen liess,
weil er glaubte seines Alters
wegen nicht zum Thing fahren
zu konnen und weil er, als er
jiinger war, nicht gewohnt war,
Rechtssachen zu verfolgen, aber
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pess pyrfti, edr sa eptir | wusste, dass Dorsteinn dem

annan, er lengr lifdi. | Bjorn gelobt hatte, nach ihm
zu klagen, wenn es dessen
bediirfte, oder der nach dem
andern, der linger lebte.

Dorsteins Aktivlegitimation beruht nach dieser Darstellung
lediglich auf der an ihn von Arngeir erfolgten Klageaufgebung.
Nicht eine unbedingte, von der der Geschlechtsgenossen unab-
hangige Pflicht zur Rache hat Dorstein durch Eingehung der
Blutsbriiderschaft iibernommen, sondern nur fiir den Bediirfniss-
fall hat er sich zur Anstellung der Klage verpflichtet.!) Zwar
er selbst steht nicht an, zu erkliren, dass er sich um den von
Arngeir geschlossenen Vergleich nicht kiimmere, aber er wagt
doch nicht zu behaupten, dass das Recht dabei auf seiner Seite
stehe, und nur weil die Gegner seine gewaltthitige Natur
kennen, gewdhren sie ihm nachtriiglich noch giinstigere Be-
dingungen. Das wichtige Resultat der gesammten Erzédhlung
ist, dass die Eingehung einer Blutsbriiderschaft Racherecht und
Rachepflicht, bez. Klagerecht und Klagepflicht der Geschlechts-
genossen nicht beseitigt, dass sie vielmehr selbst nur als subsididr
fir den Fall der Unzulinglichkeit des Geschlechtsverbandes
stattfindend angesehen wird.

Das hier gewonnene FErgebniss bestitigt sich nun durch
Betrachtung der einzigen Stelle unserer Rechtsbiicher, welche
der Blutsbriider gedenkt. In der dlteren Wergeldstafel der
norwegischen Gulapingslog (c. 239) heisst es
Nu ero eidbradr. peirra tecr | Nun sind Eidbriider; von denen
hvdrr a 60rom XII aura af | nimmt jeder nach dem andern
viganda. 12 Unzen von dem Todt-

schlager.
Die an den Blutsbruder zu zahlende Todtschlagsbusse ist dem-
nach die der sakaukar, und erheblich geringer als die an Vater,
Sohn und Bruder des Erschlagenen zu zahlenden Bussen (bau-
gar).?) Die Todtschlagsbusse aber ist der gesetzlich fixirte
Preis fiir den Loskauf von der Rache. Sie ist um so héoher, je

1) Ein solcher Bediirfnissfall tritt insbesondere stets dann ein, wenn
eben der nichste, eigentlich selbst zur Rache in erster Linic verpflichtete
Verwandte der Todtschlager ist; so z. B. bei Hamlet. Vgl. oben S.43.

%) Vgl. K. Maurer in der Krit. Vierteljahrsschrift Bd. 25 S. 243,
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niher der Empfinger dem Erschlagenen verwandt, je mehr er
schuldig?) ist, Rache fiir jhn zu iiben. Wie daher die
Nihe der Verwandtschaft auf die Hohe des Bussantheils, so
wird auch die letztere auf die erstere schliessen lassen. Dass
der Schwurbruder erst mit den sakaukar seinen Antheil am
Manngelde empfingt, beweist, dass auch nach dem Rechte der
Gulapingslég durch Eingehung einer Blutsbriiderschaft die Ge-
schlechtsgenossen der Blutsbriider ihres vorziiglichen Racherechts
nicht verlustic gehen. Von dem ihnen eigentlich zukommenden
Wergelde wird nicht etwa jetzt ein Theil an den eidbrodir ge-
zahlt, sondern es erhoht sich, wie Konrad Maurer in anderem
Zusammenhang mit Recht hervorhebt, durch die Eingehung der
Bundbriiderschaft der Gesammtbetrag des Wergelds selbst um
die an den iiberlebenden Schwurbruder zu zahlende Summe.
Insofern ist das Ergebniss der bisherigen Untersuchung von
unmittelbarem Werthe fiir die Beantwortung der Frage nach
dem Verhiltniss der Gilde zum Geschlechtsverbande, als durch
dasselbe wahrscheinlich gemacht sein diirfte, dass die Grundidee
der Gilde nicht die der Schaffung eines kiinstlichen Geschlechts-
verbandes an Stelle des verschwundenen natiirlichen gewesen ist.
Zwar als die Nachbildung des Verhiltnisses, in welchem zwei
Geschlechtsgenossen eines gewissen Grades zu einander stehen,
ist ja die Blutsbriiderschaft schon an ihrer urspriinglichen
Symbolik erkannt worden, aber wesentlich ist, dass diese Neu-
bildung nur eine accessorische ist, welche neben einem be-
stehenden Geschlechtsverbande stattfinden und das Fortbestehen
eines solchen neben sich dulden kann. In noch hoherem Grade,
als dies auch durch den noch ungeschwicht bestehenden Ge-
schlechtsverband méglich wire, wollen diejenigen, welche eine
Blutsbriiderschaft eingehen, die Ausiibung der Rache fiir den
Todesfall gesichert wissen. Allein die Neuschdpfung, welche
diesem Zwecke dient, trigt im Verhiltniss zu dem Geschlechts-
verbande nur einen subsididren, nicht einen privativen Charakter.
Méglich und von dem Standpunkt unserer Gegner aus noth-
wendig wire nun die Annahme, dass der Eintritt der Gilde an
Stelle des Geschlechtsverbandes zwar nicht in der Natur der
Schwurbriiderschaft, wohl aber in der der stiadtischen Schwur-

) Wer jemandem verwandtschaftlich am nichsten steht, ist »skyldastr
seinen Tod zu ridchen. Vgl z B. Vatnsdewelasaga c. 44 (S.73 22 2 der Forn-
sogur von Gudbrand Vigfisson und Th. Msbius).



89
briiderschaft begriindet liege, somit, wenn auch nicht die Grund-
idee des Verbandes, doch Zweck und Veranlassung seiner
Verwendung in der Stadt gebildet habe. Den Nachweis, dass
auch diese Annahme eine irrige wire, ermdglichen die Be-
stimmungen der Gildestatuten.

Vier Combinationsformen ergeben sich als méglich fiir den
Fall, dass ein Todtschlag begangen wird, wenn wir den Unter-
schied von Gildebruder und Nichteildebruder auf die Person
des Todtschligers und des Erschlagenen Anwendung finden
lassen. Der eine der moglichen Fille, dass ndmlich ein Ungenosse
von einem Ungenossen erschlagen wird, findet begreiflicherweise
in den Gildestatuten keine Erwdhnung; er tangirt weder die
Gesammtheit der Gildebriider, noch einzelne derselben als
solche. Im Falle der Tédtung eines Genossen durch einen Un-
genossen wiirde nach der herrschenden Ansicht die Gilde rache-
(bez. wergelds-) berechtigt und zur Rachenahme verpflichtet sein,
wie nach allgemeinem Landrecht das Geschlecht. T&dtung eines
Ungenossen durch einen Genossen wiirde nach der herrschenden
Ansicht die Haftung der Gilde fiir einen Theil des von dem
Gildebruder zu entrichtenden Wergelds nach sich ziehen, wie-
derum entsprechend und an Stelle der gleichen Pflicht des Ge-
schlechts im Rahmen des Landrechts. Complicationen wiirden
erst eintreten im Falle der Todtung eines Genossen durch einen
Genossen ; hier wire indessen -— eine ausdriickliche Erklarung von
Seiten eines der Anhinger der geltenden Ansicht liegt freilich
nicht vor — anzunehmen, dass wegen der Concurrenz von Recht
und Pflicht in einer Person, bez. ein und derselben Mehrheit von
Personen die Zahlung nicht stattfinde.!) Wir betrachten die
drei Fille gesondert.

) Im Rahmen des Landrechts schlechthin behandelt den entsprechen-
den Fall der Identitit der Verwandten des Erschlagenen und der Erben des
Todtschligers das Schoonische Rechtsbuch (c. 96 vgl. aber auch Andreas
Sunesen c¢. 45 1. f.):

Uarper man drepin oc @gho m:en  Wurde ein Mann getddtet und sind
alt @m neer kynni wiper hin draeepne | Minner eben so noch verwandt mit

oc hin er drap. bote maep hin | dem Getddteten, wie mit dem Todt-
w#r drap oc taki mep annar wagh | schliger, so biissen sie mit diesem

swa mikit sum bote. @llr pe | und nehmen mit der andern Seite so
jatna: swa sin j mellin, at pen sal | viel, wie sie biissen oder sie gleichen
leeggiacs nipwr ar be sculu b6tw.... | es so unter einander aus, dass der

Theil, den sie hiissen sollten, nieder-
geschlagen wird . . . .
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Erster Fall:
bruder erschlagen worden.
gilde bestimmt (art. 1)

@r gilde brgther hos, tha
skule the ham hmzfnz meth
@rving, af the muge. Aer

erving ey hos, tha skule the
then mandreber hinder?) at
bether then dgthe man efter.
og fyrityve mark yver rat
manbod. Men haver han ey
at bather m=oeth, tha skal lif
bae(r)thaers for Lif.

Ein Gildebruder ist von einem Nichtgilde-
Das Statut der Flensburger Knuts-

sind Gildebriider zugegen, so
sollen sie 1hn ridchen mit den
Erben, wenn sie wollen. Sind
Erben nicht zugegen, so sollen
sie den Todtschliger zwingen,
nach dem Erschlagenen
biissen und vierzig Mark iiber
rechte Mannbusse. Hat er aber
nichts, um damit zu biissen, so

i soll Leben gebiisst werden fiiv

zu

! Leben.

Hier ist zundchst zu beachten, dass die Racheiibung seitens der
Gildebriider in erster Linie an die Anwesenheit der Erben ge-
bunden ist; mit diesen zusammen sollen sie den Erschlagenen
rachen.  Keinesfalls haben sie demnach ein durchaus selb-
stindiges Recht auf Rache, sondern sie haben nur die Pflicht,
die Erben, wenn diese von dem ihnen zustehenden Rechte Ge-
brauch machen wollen, darin zu unterstiitzen.?) Das erinnert
lebhaft an das ganze Auftreten des Dorstein Kuggason nach der
Ermordung seines Flutsbruders Bjorn Hitdeelakappi.?) Wilda
meint nun, falls Verwandte nicht ,da gewesen“ seien, habe sich
nach dem Statut der Flensburger Gilde anscheinend diese selbst
an ihre Stelle gesetzt. Es ist nicht ersichtlich, ob Wilda unter
dem ,Dasein“ ein Vorhandensein oder ein Anwesendsein ver-
standen wissen will. Wir glauben, dass nach dem sonstigen
Sprachgebrauch unseres Statuts*) nur das letztere gemeint sein
kann. Auch wire es sehr inconsequent, wenn die Gildebriider
bei dem Vorhandensein von Erben mit diesen die Rache voll-
ziehen, dagegen bei dem Nichtvorhandensein von Erben statt

") Hier ist unaweifelhaft ein Wort von gegentheiliger Bedeutung ein-
zusetzen.

) Vgl auch Wilda S. 130.
%) Vgl. oben Seite 85 ff.

) Vgl namentlich in dem ersten Satze unseres Artikels selbst die
Worte ,wr gilde brothwr hos.“ Ferner Artt. 11. 34,
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threr die Mannbusse nehmen sollten. Mit Recht miisste gefragt
werden, warum die Gildebriider nicht auch den vorhandenen
Erben zur Erlangung des Wergelds verhelfen oder an Stelle der
nicht vorhandenen Erben Rache zu nehmen verbunden sein
sollten.  Diese Bedenken fallen bei unserer Auffassung der
Stelle fort. Die Gildebriider sollen nur in Gemeinschaft mit den
Erben Rache nehmen; sie sollen daher nicht Rache nehmen,
wenn diese nicht anwesend sind.!) Wohl aber sollen sie im
letzteren Falle die Rechte der Erben insoweit wahrnehmen, als
sie den Todtschliger zur Zahlung der Busse anzuhalten haben.
Davon, dass diese Zahlung an die Gilde selbst stattfinde, ist
nichts gesagt. So gedenkt denn auch Art. 3 des Statuts ledig-
lich einer Busspflicht des Todtschligers den Erben des er-
schlagenen Gildebruders gegeniiber, obwohl sich Gelegenheit
bot, ja sogar Veranlassung gegeben war, auch auf den etwaigen
Wergeldbezug seitens der Gilde einzugehen:
skal engyn sentz Knutis gild- | es soll kein St. Knutsgilde-
brothar drikke wlder zzde math | bruder trinken oder essen mit
then mandreber antyg o land | dem Todtschliger entweder zu
alder 1 kib, ferre han havar | Land oder zu Schiff, bevor er
bethereeth vith erving.... gebiisst hat gegen die Erben ....
Wir haben frither gesehen, dass das Flensburger Statut die
Racheiibung seitens der Gildebriider abhingig macht von der
Anwesenheit und Mitwirkung der Erben des Erschlagenen.
Hier haben wir das Gegenstiick vor Augen: Die Wiederaus-
sohnung der Gildebriider mit dem, der ihren Genossen erschlug,
ist bedingt durch die vorgingige Befriedigung der Erben durch
den Todtschliger. Bedingt durch sie, aber auch nur durch sie.
Von einer Befriedigung des Bussanspruchs der Gilde ist nicht
die Rede, weil ein solcher Anspruch nicht existirt.

Das Odenseer Statut?) bestitigt, was das Flensburger
uns lehrte:
Om gildbroder vorder ihielslauen af | Wenn ein Gildebruder er-

1) Auf einen ilteren abweichenden Rechtszustand deutet eine noch
in dem Statut erhaltenc Ausnahme von dem im Texte ausgesprochenen
Satze hin: Ist der Todtschliger durch Vermogenslosigkeit an der Buss-
leistung verhindert, so tritt auch in Abwesenheit der Verwandten des
Erschlagenen das Racherecht und die Rachepflicht der Gildebriider ein,

2) Art. 3.
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then som ikke wr i gildet, tha | schlagen wurde von dem, der
skulze gildbrgdrae hielpa then | nicht in der Gilde ist, so sollen
dodes arving tel ath the muwm | die Gildebriider den Erben des
fangz tak af hin som hanom Verstorbenen dazu helfen, dass
ihiel slo sosom wr forloven foree | sie Tak (Biirgschaft) erhalten
XL mark; @n om han ikke | von dem, der ihn erschlug, wie
setter then loven form segh, | es gesetzlich ist, fiir vierzig
tha ma thet vendes hanom tel | Mark; aber wenn er diese ge-
lifs vod. setzliche Biirgschaft nicht fiir
sich bestellt, so mag es ihm an
das Leben gehen.

Ein milderer Rechtszustand tritt uns hier entgegen, als in
den Bestimmungen des Flensburger Statuts. Es steht nicht mehr
im Vordergrund die Pflicht der Gildebriider, den Erben des er-
schlagenen Genossen beim Suchen der Rache behilflich zu sein.
Nur der Fall wird in Betracht gezogen, dass die Erben bereit
sind, Busse zu nehmen, bez. die Zahlung derselben durch Biirgen-
stellung sichern zu lassen. Auch hier ist die Thitigkeit der
Gildebriider auf die Unterstiitzung der Erben beschrinkt, da-
gegen nichts davon gesagt, dass unabhingig von den letzteren
dic Gildebriider gegen den Todtschliger vorzugehen hitten oder
dass der Gilde ein selbstindiger Anspruch auf Sicherstellung
der Leistung oder auf Leistung einer Busse zustidnde.

Ein anderes Bild ergeben nun allerdings die iibrigen,
jiingeren Statuten. Als Beispiel diene Art. 1 des Statuts der
Kallehaver Erichsgilde, der in den verschiedenen Statuten
gleichmissig wiederkehrt?):

Si quis non congilda interfecerit congildam et si affuerint
congildz, tunc vindicent eum, si poterint; si autem non poterint,
efficiant tanem, ut interemptor quod vulgo dicitur tac XL mar-
charum pro se acquirat haredibus interfecti ad emendationem.
Et ex illis XL marc omnibus congildis tenentur III marc ad
satisfactionem. . .

Dem entsprechend soll denn auch kein Gildebruder mit
dem Todtschliager Verkehr haben, ,donec emendaverit haeredibus
et congildis, ut lex dictaverit. Hiernach scheint den Gilde-
briidern ebenso ein selbstindiges Recht auf Busse, wie nach
dem Eingange des Artikels ein selbstindiges Recht auf Rache

1) Vgl Malmd 9. Store Hedinge 1. Reval 4,
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(verbunden mit der Pflicht dazu) zuzustehen. Indessen wire
hier jedenfalls zu betonen, dass diese Berechtigungen nur neben
denen der Erben (d.i. der nach der wichtigsten Function des
Geschlechtsverbandes  benannten Geschlechtsgenossen), nicht
statt derer der Erben Platz greifen. Den letzteren kommen
von der Vierzigmarkbusse 37 Mark zu, den Gildebriidern nur
3 Mark. Dies beweist, dass von einem Ersetztwerden des Ge-
schlechts durch die Gilde nicht gesprochen werden darf. Aber
wir miissen noch weiter gehen. Unser Artikel sagt (hierin
freilich nicht durch alle iibrigen Statuten unterstiitzt, wenn auch
zu keinem derselben in Widerspruch stehend ), die Gildebriider
sollten dafiir sorgen, dass der Todtschliger den Erben des Er-
schlagenen fiir eine Busse von vierzig Mark Biirgschaft bestelle;
von diesen vierzig Mark gebiihrten dann drei Mark den Gilde-
briidern. Darnach gewinnt es den Anschein, als seien auch
nach unserm Statut die dem Todtschliger gegeniiber auf Buss-
leistung, bez. Biirgenstellung allein Berechtigten die Erben ge-
wesen, Zur Sicherung der Durchfiihrung ihres Anspruchs haben
die Gildebriider mitzuwirken, und von der Busse, die an die
Erben gezahlt wird, erhalten sie dann durch diese den vor-
geschriebenen Betrag. Die Worte ,donec emendaverit hzredibus
et congildis“ diirfen nicht gepresst werden; sie wollen nicht ein
gleiches Verhiltniss des Todtschligers den Erben und den Gilde-
briidern gegeniiber bezeichnen, sondern nur die Bedingung
setzen, dass der gesammte, den Erben und den Gildebriidern
zukommende Betrag entrichtet sein solle. Der Anspruch der
letzteren ist nicht ein Anspruch gegen den Todtschliger, sondern
ein Anspruch gegen die Erben des KErschlagenen?), und es
dnderte seine innere Natur nicht, wenn auch regelmissig die
Gildebriider unmittelbar neben den Erben und ohne sich dusser-
lich diesen unterzuordnen dem Todtschliger gegeniiber die zur
Herbeifiihrung der Bussleistung erforderlichen Schritte thaten.
Wie bereits angedeutet, haben die Gildebriider nach den

1) Vgl. die oben S.92 Anm. | citirten Artikel, von denen nur der des
Hedinger Statuts mit dem Kallehaver genau iibereinstimmt.

2) Dafiir spricht auch, dass sich der Bussbetrag nicht etwa um den
der Gilde zufallenden Theil erhéht, wie dies bei Blutsbriidern nach den
Gpl. der Fall ist (vgl. Maurer KVJ. 25 S. 243, oben S. 83).
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Statuten der Skandrer Redaction?) anscheinend ein selbstédndiges
und weitgehendes Racherecht, eine selbstindige und weitgehende
Rachepflicht.  Dem Wortlaute insbesondere auch unseres Ar-
tikels nach sind sie zur Rachenahme an dem Morder ihres Ge-
nossen schlechthin verpflichtet. Denn von den Einschrinkungen
»81 affuerint® und ,si poterint* ist die erstere nicht von grosser
Tragweite, die letztere in der Natur der Sache begriindet. Diese
grosse Ausdehnung des Racherechts und der Rachepflicht der
Gildebriider ist geeignet, Bedenken zu erregen. So zunichst,
wenn man sie mit derjenigen vergleicht, welche das Flensburger
und das Odenseer Statut aufweisen. Diese beiden Statuten
sind unzweifelhaft 2) @lter und alterthiimlicher als diejenigen der
Skanorer Redaktion, es wire sonderbar, wenn sie gleichwohl
der Rache der Gildebriider einen viel beschrinkteren Spielraum
zumessen wiirden, als die letzteren. Sodann aber stimmt es
schlecht zu dem weiten Umfange der Rachenahme durch die
Gildebriider, wenn nach der Bestimmung unseres Artikels selbst
bei Nichtausiibung der Rache nur drei Mark von dem Buss-
betrage an die (Gilde gelangen. Das durchaus regelmissige
Verhiltniss bei Vertheilung der gesammten Busse an die ein-
zelnen auf Empfang eines Theiles derselben Berechtigten ist in
den nordgermanischen, insbesondere auch in den dénischen
Rechten®) so gestaltet, dass die Hohe des Antheils einer Person
der Enge des Bandes entspricht, welches sie mit dem FEr-
schlagenen verkniipfte. Wer diesem n#aher stand, also mehr be-
rechtigt und mehr verpflichtet ist, ihn zu réchen, muss naturgemsass
fir den Verzicht auf die Ausiibung seines Rechtes durch eine
héhere Summe entschidigt werden.!) Die hiermit gegebene
enge Beziehung zwischen der Ausdehnung des Racherechts und
der Hohe des Bussantheils wiirde im Kallehaver Statut ausser Acht
geblieben sein, wenn die erstere in der That dem Wortlaute
desselben entspriche, die letztere aber nur drei Mark betriige.
Auffallend ist es nun, dass die Gildebriider fiir die Biirgen-

) Wir gebrauchen diesen zusammenfassenden Ausdruck vorliufig der
Kiirze halber fiir die Statuten ausser dem Flensburger und Odenseer;
seine innere Berechtigung wird an anderer Stelle zu erweisen sein.

-) Ueber das héhere Alter s. Wilda 114; die grossere Alterthiimlich-

keit wird erst durch specielle Untersuchung bewiesen werden kénnen.
Vorldufig vgl. Wilda S. 86 ff.

%) Vgl. insbesondere Skanel. 91, Andreas Sunesen 45, 47.
1) Vgl. oben Seite 87. 88.
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stellang sorgen sollen, wenn sie nicht im Stande sind, Rache zu
nehmen. Das wiirde doch nur moglich sein unter der
Voraussetzung der Bereitwilligkeit des Todtschligers, Biirgen zu
stellen. Denn es ist ja eben nur an einen Fall gedacht, in
welchem die Gildebriider nicht in der Lage sind, durch An-
drohung der Rache zur Takbestellung zu zwingen. Es ist
sehr unwahrscheinlich, dass, wenn die Gildebriider nur durch
Unvermogen an der Racheiibung verhindert sind, der Todt-
schliger regelmissig zur Biirgenschaffung oder Busszahlung sich
freiwillig bereit finden liesse. Das Wergeld wurde urspriinglich
gerade entrichtet, um die Racheiibung abzuwenden, also weil
und wo diese zu erwarten, nicht obgleich und wo sie unmoglich
war. Daraus erkliren sich die zahlreichen Fille, in denen
nach den Berichten nordischer Sogur Ménner, die den Blut-
richer nicht fiirchten, sich riihmen, niemals die von ihnen Er-
schlagenen zu biissen. Wenn nun aber unser Artikel wirklich
nur an einen zur Bussleistung bereiten Todtschliger dichte,
wie erkldrt sich dann die Vorschrift fiir die Gildebriider, ihn
zur Takbestellung zu veranlassen, wie erkliart sich nament-
lich die Bestimmung, dass, falls er ,non poterit pro se acquirere
tak, nominati ex convivio ferant ipsum ad iudicium regis“?
Hier wird doch gewiss nicht gehandelt von jemandem, der
biissen will, aber nicht kann, sondern von jemandem, der
biissen soll, aber nicht kann. Andererseits setzt aber auch die
Vorfiihrung des Todtschlagers vor das Gericht des Konigs vor-
aus, dass der Vorzufiihrende sich in der Gewalt der Gildebriider
befinde, dass also an sich auch die Moglichkeit der Racheiibung
durch die Gildebriider vorhanden sei. Das widerspricht jedoch
dem Eingang des Artikels: si non poterint, efficiant etc. Auf-
fallend ist endlich jene Vorfithrung selbst. Sie steht im Wider-
spruche zu dem Princip, welches sonst die Grundlage des
Gildewesens bildet, dem Princip der Selbsthilfe. Sie enthilt
zum Mindesten eine Inconsequenz im Verhiltniss zu den An-
fangsworten des Artikels; denn es erhellt nicht, warum dem
unvermogenden Todtschliger gegeniiber nicht die Rache Platz
greifen soll, sondern der Spruch des Konigs, welcher doch nicht
in Betracht kommt, wo nicht die Biirgenstellung zunichst ins
Auge gefasst wird. Da die Bussleistung, bez. deren durch
Takbestellung gesicherte Zusage die Rache abzuwenden dient,
8o tritt diese wiederum ein, insoweit jene nicht stattfindet. So
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will es das Landrecht und so wollen es, wie wir sahen?), auch
das Flensburger und das Odenseer Statut. Dass die Vorfiithrung
vor den Konig der Ausfluss einer milderen Zeitanschauung ist,
wird gewiss mit Wilda?) anzunehmen sein; eben desswegen
aber passt zu ihr um so weniger das anscheinend selbstindige
und sehr weitgehende Racherecht der Gildebriider.

Allen den Schwierigkeiten, welche nach dem Gesagten die
Betrachtung des Art. 1 des Kallehaver Statuts aufdeckt, konnen
wir nur aus dem Wege gehen, indem wir annehmen, dass der
Eingang dieses Artikels einen Irrthum enthilt. Entweder ist
der erste Satz nur als ein phrasenhafter anzusehen, welcher aus
einer fritheren Redaction iibernommen wurde, obwohl sein Inhalt
den verinderten Zeitverhiltnissen nicht entsprach, oder es ist
ein wirkliches Versehen bei der Uebertragung einer dénischen
Vorlage in das Lateinische untergelaufen. Nehmen wir an, dass
diese Vorlage mit dem Art. 1 des Flensburger Statuts iiberein-
gestimmt hitte, so wire der Fehler besonders leicht zu erkliren.
In der Bestimmung ,tha skule the ham h#fne math @rving
af the muga“ brauchte man, was sprachlich vollkommen zu-
lissig wire, den Satz ,af the muga‘ statt ,wenn die (Erben)
wollen® nur zu verstehen: ,wenn sie (die Gildebriider) kénnen*
so hatte man in der lateinischen Uebersetzung, was sich jetat
dort findet: ,tunc vindicent eum, si poterint“; daraus wiirde
sich dann von selbst das folgende ,si autem non poterint® er-
geben haben. Aber gleichviel ob man einer der von uns aus-
gesprochenen Vermuthungen oder irgend einer anderen Erklirung
den Vorzug geben will, soviel diirfte mit Sicherheit aus der
vorangegangenen Erorterung sich ergeben, dass der erste Artikel
des Kallehaver Statuts so wenig, wie die iibrigen mit ihm iiber-
einstimmenden Artikel von Statuten der Skandrer Redaction,
dazu benutzt werden kann, um ein selbstindiges und iiber die
von den ilteren Statuten gesteckten Grenzen hinausgehendes
Racherecht der Gildebriider dem Morder des Genossen gegen-
iiber wahrscheinlich zu machen.

Zu Gunsten eines solchen kann auch nicht etwa die bereits
frither erwiihnte Erzihlung der Chronica Danorum et praecipue
Sialandiae angefiihrt werden, nach welcher die Begleiter des

) Vgl. oben S.90. 92. S.auch Wilda 8. 131.

%) Wilda S. 132.
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Konigs Niels diesem mittheilen, das zu Schleswig ,burgenses
districtissimam legem tenent in convivio suo, quod appellatur
hezlagh, nec sinunt inultum esse, quicunque alicui convivarum
illorum damnum sive mortem intulerit.* Diese Erzihlung selbst
halten wir in allem Wesentlichen fiir durchaus zuverlissig.!)
Dass in dem Referat iiber die districtissima lex von dem Ver-
hiltniss der Gildebriider zu den Geschlechtsgenossen des er-
schlagenen Gefihrten nichts gesagt wird, beweist nicht, dass
durch das Racherecht und die Rachepflicht der ersteren das
Racherecht und die Rachepflicht der letzteren ausgeschlossen wiren.
Auch bei Eingehung einer Blutsbriiderschaft versprach man
sich ja, wie gezeigt wurde, schlechthin einander zu richen, ohne
dass dadurch das Recht der Geschlechtsgenossen hitte beseitigt
werden sollen. Thatsdchlich diirfte es iiberdies an der Zu-
stimmung und Mitwirkung der Erben eines Gildebruders zur
Racheiibung den Gildegenossen desselben nie gefehlt haben,
und nach aussen hin konnte daher allerdings das Eintreten der
letzteren fiir den erschlagenen Schwurbruder als eine mit Be-
stimmtheit vorauszusehende Kolge des Mordes betrachtet wer-
den. —

Zweiter Fall: Ein Nichtgildebruder ist von einem Gilde-
bruder erschlagen worden. Wire die Gilde an die Stelle des
Geschlechtsverbandes getreten, so hiitte sie in diesem Falle einen
Theil des von ihrem Mitgliede verwirkten Wergeldes zu zahlen
gehabt. In der That bemerkt Wilda?), dass fiir den Genossen,
der einen siihnbaren Todtschlag begangen habe, aber nicht im
Stande gewesen sei, die Busse zu bezahlen, die Gesammtheit
gezahlt habe.?) Wilda beruft sich fiir seine Behauptung auf
Art. 2 des Odenseer Statuts:

Om gildbroder vorder ngd tel | Wenn ein Gildebruder zum
manslat ok han vederthorf tak | Todtschlag genothigt wurde und
som kalles loven fore seg | ein sogenanntes Tak fiir sich

) Gegen Hasses Auffassung der Krzihlung als einer ,Gilden-
legende“ vgl. unten § 7.

2) Gildewesen S. 129,

3) Preilicle ist damit schon weniger gesagt, als unsere Gegner con-
sequenterweise sagen miissten. Denn wenn die Gilde an die Stelle des
Geschlechts getreten wire, konnte ihre Betheiligung an der Wergeldzahlung
nicht durch die Vermogenslosigkeit des Todtschligers hedingt sein.

Puappenheim, altdiin. Schutzgilden. i
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fore XL mark, tha skule brgdr- | braucht fiir vierzig Mark, dann
@ vare tak fore hanom, och | sollen die Briider fiir ihn Tak
han skal self betale alt, om | sein, und er soll selbst alles
han haver =fne ther tel, allers | bezahlen, wenn er Vermogen
skule alle brgdre betale forz | dazu hat, sonst sollen alle
hanom . ... Briider fiir ihn bezahlen....
Aber dieser Artikel enthilt nicht nur nicht, was Wilda aus ihm
herausliest, sondern er ist gerade ein wichtiger Beleg fiir die
Richtigkeit der von uns vertretenen Ansicht.

Zunichst handelt er keineswegs von jedem siihnbaren, son-
dern nur von einem in der Noth begangenen Todtschlag. Will
man auch den Begriff des letzteren mit Kofod Ancher?) so weit
fassen, dass er den Todtschlag, der aus Rache begangen wird,
mit umschliesst, so gelangt man doch immer noch nicht zu dem
ganz anderen Begriff des siihnbaren Todtschlags. Unter diesen
fallt ja bekanntlich jeder einfache Todtschlag, auch wenn er
ohne jede Veranlassung begangen ist. Darin erkennen wir den
ersten Unterschied zwischen der Haftung der Geschlechts
genossen und derjenigen der Gildebriider: Jene tritt ein bei
jedem Todtschlag, bei welchem es iiberhaupt zur Busszahlung
kommt, diese dagegen nur bei einem in der Nothwehr (gleichviel
in welchem Sinne man dieses Wort verstehe) begangenen Todt-
schlag.  Verschieden sind demnach die Bedingungen, unter
welchen die Haftung der Gilde und die Haftung des Geschlechts
eintritt; verschieden ist aber auch der Inhalt dieser Haftung.
Die Geschlechtsgenossen haften nach dénischem, wie nach ger-
manischem Rechte iiberhaupt 2), aus eigener Pflicht den Ge-
schlechtsgenossen des Erschlagenen auf Zahlung eines gewissen
Theils des fiir ihn zu entrichtenden Wergeldes. Wenn
auch nach dénischem Landrechte der Todtschliger die ein-
zelnen Beitrige seiner Verwandten in seiner Hand vereinigt,
um sie dem Geschlechte des Erschlagenen zu iibergeben?), so

Ancher Samlede jur. Skrifter ITI S. 190.

?) Vgl. namentlich Wilda Strafrecht. S.372 ff. Brunner Sippe und
Wergeld nach niederdeutschen Rechten (Zeitschr. d. Savigny - Stiftg. Bd. 3
German. Abthlg. S.1 ff. °

%) Dies geht namentlich fiir Schoonen aus der wichtigen Verordnung
Konig Knuts vom Jahre 1200 hervor, welche bestimmt ist, den Miss-
briuchen zu steuern, die eine Folge jenes Zahlungsmodus waren. Sie ist
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wire es doch durchaus unrichtig, hierin mehr als einen Zahlungs-
modus zu erblicken und etwa die Verpflichtung der Geschlechts-
genossen als eine Unterstiitzungspflicht dem Todtschliger gegen-
iiber aufzufassen. Gerade als eine solche erscheint dagegen die
Pflicht der Gildebriider, fiir ihren Genossen im Nothfalle in das
Tak zu gehen. Denn selbstverstindlich haben die Geschlechts-
genossen des Erschlagenen kein directes Recht gegen die Gilde-
briider des Todtschldgers, welches die letzteren zum ,verz tak
for® hanom“ verpflichtete. Thun sie dies dem Gebote des
Statuts entgegen nicht, so konnen sie nur der durch das Statut
normirten Bestrafung dessen unterliegen, welcher seine Bruder-
pflicht nicht erfiillt. Sie haften nur dem Todtschliger gegeniiber,
nicht, wie die Geschlechtsgenossen desselben, den Geschlechts-
genossen des Erschlagenen gegeniiber. Endlich haften sie, auch
wo sie haften, nur auf Biirgschaftsleistung. Zwar kann diese
auch zu einer Zahlungsverpflichtung fiihren, wie sie sich ja
selbst als eine bedingte Verpflichtung darstellt. Sie erzeugt
allerdings eine unmittelbare Verbindlichkeit der Gildebriider den
Erben des Erschlagenen gegeniiber, aber diese soll doch nur
eventuell zu einer Zahlung an Stelle des Todtschligers, nicht
zu einer Zahlung neben demselben fiithren. Zunidchst sind die
Gildebriider nur verpflichtet, Biirgschaft zu leisten, wihrend die
Geschlechtsgenossen von vornherein verpflichtet sind, Zahlung
zu leisten. Jene aber haben sich zu verbiirgen fiir die Zahlung
von vierzig Mark, d. h. nach dem Odenseer Statut!) des ganzen
Wergelds, die Geschlechtsgenossen aber haften stets nur fiir
einen Theil desselben. Niemals kann hei ihnen der Fall ein-
treten, dass sie die Mannbusse vollstindig zu erlegen haben,
withrend dieser Fall bei den Gildebriidern sehr wohl denk-
bar ist.

Es diirfte hiermit die Ungleichartigkeit der Verpflichtung
der Gildebriider und der Geschlechtsgenossen in dem uns be-
schiiftigenden Falle aus dem Odenseer Statute deutlich nach-
gewiesen sein. Mit wenigen Worten ist auf die iibrigen Statuten
einzugehen. Da fillt zundichst auf, dass dasjenige der Flens-

edirt von Schlyter (Corp. iur. Sueo-Goth. ant. IX p. 437 ff.) und darnach
in Bd. V (8.5 ff.) der Aarsberetninger fra det kgl. Geheimearchiv. Vgl
ferner Andreas Sunesen iur. Scan. expos. c¢. 45 und Skanelagen c. 84.

1) Vgl. Art. 1.

7‘
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burger Gilde auch der Pflicht der Gildebriider, fiir den Genossen
in das Tak zu gehen, nicht gedenkt, geschweige denn dass es
eine Haftung nach Art der der Geschlechtsgenossen erwihnte.
Diese Nichterwihnung der Pflicht zur Biirgschaftsleistung ist
desshalb von einiger Bedeutung, weil der Fall der T6dtung eines
Nichtgildebruders durch einen Gildebruder selbst auch von dem
Flensburger Statut in den Kreis seiner Betrachtung gezogen
ist.!) Aber nur die Verpflichtung, den Todtschliger in gewisser
Weise aus der ihm drohenden Lebensgefahr zu retten, wird
den Gildebriidern auferlegt; dies in derselben Weise, wie seitens
aller iibrigen Statuten. Die Nichterwihnung diirfte aber hier
um so mehr den Schluss auf die Nichtexistenz gestatten, als
das Tak vom Flensburger Statut iiberhaupt nicht erwéhnt wird
und noch dem Rechte des letzteren nicht schon die Biirgschafts-
bestellung, sondern erst die Zahlung der Busse selbst zur Aus-
schliessung der Blutrache geniigt zu haben scheint.?) Sind
sonach die Pflichten der Gildebriider gegen den (enossen, der
einen Ungenossen erschlug, nach dem Flensburger Statut noch
beschrinkter, als nach dem Odenseer, so tritt uns auch keine
Erweiterung derselben in den Statuten der Skandrer Redaction
entgegen. Nicht, wie Wilda glaubt, in allen Fillen siihnbaren
Todtschlags, sondern nur, wenn ein Bruder einen andern in der
Nothwehr erschlagen hat, tritt nach diesen Statuten eine Pflicht
der Gildebriider zur Zahlung eines ,Stuth“ an den Todtschliger
ein®) Wenn der Todtschlag von einem Genossen an einem
Ungenossen veriibt ist, erschopft sich die Verpflichtung der
Gildebriider in der Lebensrettung und in der Biirgschafts-
leistung.

Dritter Fall: Ein Gildebruder ist von einem Gildebruder
erschlagen worden. Wire die Gilde an die Stelle des Geschlechts
getreten, so wire sie dies selbstverstindlich sowohl hinsichtlich
des Erschlagenen, als hinsichtlich des Todtschligers. Drei
Méglichkeiten wiren gegeben: Entweder es fiele durch Zahlung
oder Verpflichtung zur Zahlung seitens der Gilde an die Gilde
ein der ,Geschlechtsbusse“ entsprechender Theil des Wergelds

1) Vgl. Art. 15.

?) Dies kann hier nicht weiter ausgefiihrt werden. Vgl. vorliufig Art.
1 und 3 des Statuts.

%) Statut von Malmé Art. 13; Store Hedinge Art. 24; Kallehave Art. 28,
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iiberhaupt fort, oder es wiirde das grossere Gewicht beigemessen
der Gilde als der zur Zahlung neben dem Todtschliger ver-
pflichteten Genossenschaft oder umgekehrt der Gilde als des
zum Empfange statt des Geschlechts des Erschlagenen berech-
tigten Verbandes. Von diesen drei Méglichkeiten, unter denen,
wie bereits angedeutet wurde!), nur die erste innere Wahr-
scheinlichkeit fiir sich hitte, ist in den Statuten keine beriick-

sichtigt. Die Flensburger Skra bestimmt (Art. 4):
Af that so sker, thet guth | Wenn es so geschieht, was
forbyuth, at nogwr brother | Gott verhiite, dass ein Bruder

dreber sin gildbrother, tha | seinen Gildebruder todtet, dann

skal han bethere @rving fyr-
tyve mark gver ret manbod,
Jfyrtive mark herscop og tolf
mark 1 gilde....

soll er biissen den Erben vier-
zig Mark iiber rechte Mann-
busse (vierzig Mark der Herr-
schaft) und zwdlf Mark an die

Gilde. ...

Hier werden allerdings von dem Todtschlager zw6lf Mark
an die Gilde gezahlt, aber diese zwdlf Mark sind nicht ein Theil
der Mannbusse, sondern von ihr begrifflich verschieden. Das
erhellt aus Art. 1 des Statuts, welcher den von einem Nicht-
gildebruder erschlagenen Gildebruder auch nur mit vierzig Mark
iiber rechte Mannbusse gebiisst werden ldsst. Die zwolf Mark
werden an die Gilde gezahlt, weil das von ihr gewihrleistete
Treueverhéltniss unter den Briidern durch den von einem der-
selben an einem derselben begangenen Todtschlag verletzt worden
ist. Die an die Gilde zu entrichtende Zwdlfmarkbusse ist daher
auch keineswegs dem Fall des Todtschlags unter Gildebriidern
eigenthiimlich ?), und sie spielt iiberall, wo sie vorkommt, dieselbe
Rolle, wie bei geringeren, von Briidern gegen Briider begangenen
Delicten die neben der Busse an den Verletzten zu entrichtende
Busse an die Gilde im Betrage von sechs oder drei Mark.

Was vom Flensburger, gilt auch vom Odenseer Statut, nur
sind die Bussbetrige andere. Hier werden als Mannbusse in
allen Fillen®) nur vierzig Mark gezahlt, und so viel hat auch

1) Vgl. oben 8. 89.

2) Andere Fille s.in Art. 13. 16. 22.

3) Vgl Arte 1 (T6dtung des Genossen durch den Genossen), Art. 1
(Todtung des Ungenossen durch den Genossen), Art.3 (Todtung des Ge-
nossen durch den Ungenossen).
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nach der Vorschrift des eisten Artikels der Gildebruder, der
einen Genossen erschlug, ,then dgdes arvinge* (den Erben des
Verstorbenen) zu biissen. Wie im Flensburger Statut die zwolf
Mark, so sind auch im Odenseer Statut noch drei Mark an die
Gilde nur im Falle der Tédtung eines Bruders durch einen
Bruder zu entrichten. Wiren sie ein Theil der Mannbusse, so
miissten sie auch bei T6dtung des Genossen durch den Unge-
nossen an die Gilde fallen.

Die Statuten der Skanorer Redaction lassen, einzelner hier
nicht interessirender Modificationen ungeachtet?), das gleiche
Princip vollkommen deutlich erkennen.?)

Aus der Betrachtung der fiir die verschiedenen Fille des
Todtschlags festgesetzten Normen des (Gilderechts ergiebt sich
das unzweifelhafte Resultat, dass hinsichtlich der Zahlung und
des Empfangs des Wergelds an einen Ersatz des Geschlechts-
verbandes durch den Gildeverband in alle Weite nicht zu
denken ist. Wenig Schwierigkeiten macht die Feststellung des
gleichen Sachverhalts hinsichtlich einer anderen sehr wichtigen
Function des Geschlechtsverbandes, derjenigen, der Beerbung,
zur Grundlage zu dienen. Wir haben bereits bei Betrachtung
der Normen fiir den Fall des Todtschlags zu bemerken Gelegen-
heit gehabt, dass die ,Erben“ des Erschlagenen als Empfanger
des Wergelds figuriren. Da dies auch dann geschieht, wenn der
Erschlagene selbst Gildebruder war, so ergiebt sich, dass ein
solcher jedenfalls nicht in erster Linie von seinen Gildebriidern
beerbt wurde. Auch sonst begegnen die Erben des Gildebruders
im Verhiltniss zu seinen Gildebriidern in den Statuten, so z. B.
wenn ihnen die Verpflichtung auferlegt wird, in gewissen Fillen
an des FErblassers Statt die Kosten des Gildegelages zu be-
streiten.?)  Keinesfalls fiel daher regelmissig das Erbe des
Gildebruders an die Genossen, vielmehr wird iiber die Frage,
wer zu jenen ,Erben“ gehdre, in erster Linie das allgemeine
Recht zu entscheiden haben, Die Gilde diente demnach auch
mit Bezug auf die Beerbung nicht dazu, den Geschlechtsverband
zu ersetzen. Das stimmt wiederum vollstindig zu dem Ver-
hiltniss der Blutsbriider, mit welchen zwar hiufig eine Giiter-

1) 8. Wilda 8. 132 Anm. 3.
?) Malmb 10; Store Hedinge 2; Kallehave 3.
%) Vgl. Flensb. Stat. Art.51. 52.



gemeinschaft, nicht aber ein FErbrecht der Briider verbunden
war.')  Auch von einem etwa hinter demjenigen der Geschlechts-
genossen stehenden Erbrecht der Gildebriider héren wir in allen
uns zuginglichen Mittheilungen iiber didnisches Gildewesen nichts.
Bei dem grossen Interesse und der mannigfachen Veranlassung,
welche die Stadtrechte nicht weniger als die Gildestatuten ge-
habt hitten, ein solches Erbrecht, falls es bestand, zu erwihnen,
werden wir die Nichterwihnung desselben als ein gewichtiges
Moment betrachten und den Beweis fiir seine Existenz ab-
warten diirfen.

Auch von einem etwaigen Eintreten der Gilde in die vor-
mundschaftlichen Functionen des Geschlechts haben wir irgend
eine Spur in den Quellen nicht entdecken konnen. Gegen die
Annahme, dass ein solches Eintreten stattgefunden habe, spricht
die enge, wenn auch im Einzelnen noch nicht vollkommen klar
gelegte Beziehung zwischen Mundgewalt und Erbberechtigung,
eine Beziehung, bei deren Wiirdigung namentlich auch die ver-
mogensrechtliche Seite beider Functionen des Geschlechts nicht
ausser Betracht bleiben darf.

Wir haben im Bisherigen einige der wichtigsten Seiten des
Geschlechtsverbandes kennen gelernt, hinsichtlich derer ein Ein-
treten der Gilde nachweislich nicht oder nicht nachweislich
stattgefunden hat. Umgekehrt fehlt es nicht an solchen Func-
tionen des Gildeverbandes, welche dem Geschlechtsverbande
fremd waren. Dahin ist z. B. zu rechnen die Pflicht der Gilde-
briider, Rechtsstreitigkeiten vor der Gildeversammlung zum
Austrag zu bringen. Aber diese Functionen der Gilde in-
teressiren an dieser Stelle um deswillen weniger, weil sie viel-
leicht erst nachtriglich in die nach den Principien des Ge-
schlechtsverbandes gegriindete Gildeorganisation Eingang gefunden
haben konnten und daher keine zwingenden Argumente zu
Gunsten unserer Ansicht ergeben. Wohl aber haben wir uns
nunmehr eingehender mit der Frage zu beschiftigen, welche
Bedeutung der bereits erwihnten Gleichstellung von Gildebriidern
und Geschlechtsgenossen bei der FEideshilfe im Gebiete des
jiitischen Stadt- und Landrechts fiir unsere Controverse bei-
zumessen ist.

Die Kjonsnifn des jiitischen Rechts sind Eideshelfer, die aus

S. oben Seite 84.
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der Zahl der Geschlechtsgenossen dessen, der den Eid zu leisten
hat, von der Gegenpartei ausgewihlt werden. Weniger in dieser
Auswahl durch den Gegner?), als in der Beschrinkung dieser
Auswahl auf die Geschlechtsgenossen oder vielmehr nur auf
einen Theil der Geschlechtsgenossen des Schworenden ist die
Erschwerung des Eides zu erblicken. Sie ist in doppelter Hin-
sicht beachtenswerth: Einerseits ist die Zahl der iiberhaupt als
mogliche Eideshelfer in Betracht Kommenden eine erheblich be-
schrinkte, andererseits wird es dem nicht schuldlosen Beklagten
schwer fallen, unter den ihm nahe stehenden, mit allen seinen
Handlungen bekannten Geschlechtsgenossen Eideshelfer zu finden.
Ganz dasselbe gilt beziiglich des Eides mit Gildebriidern, wo
dieser als Analogon zum Eide mit Kjonsnidfn erscheint. In so-
fern ist hier freilich die Gilde in die Function des Geschlechts-
verbandes eingetreten. Aber wir werden uns doch der weiteren
Priifung der Frage nicht entziehen diirfen, ob das Eintreten in
dieser einen Hinsicht in der That zu der allgemeinen Folgerung
Anlass gibt, die Wilda daran kniipft. Die Kjonsnifn gehoren
als ein Rechtsinstitut von allgemeinerer Bedeutung bekanntlich 2)
nur dem jiitischen Rechte an. Dass auch nach schoonischem
und seeldndischem Rechte in wenigen Fillen Geschlechtsgenossen
als Eideshelfer verlangt werden, ist nicht Anwendung eines
allgemeinen Princips, sondern steht mit der eigenthiimlichen Be-
schaffenheit jener Fille selbst in unmittelbarem Zusammenhang.
Das verhilt sich nach jiitischem Rechte anders, indem hier fiir

) Diese scheint mehr als Garantie tiir den Gegner des Schworenden
cedacht zu sein, welcher nicht die ihm am ndchsten Stehenden unter seinen
Geschlechtsgenossen wéhlen soll. Ueberhaupt ist gerade bei der Auswahl
der Kjonsnifn der feine Takt zu bewundern, welchen das alte Recht in der
moglichsten Gleichbehandlung der beiden Parteien bekundet. Nur Ge-
schlechtsgenossen des Schworenden sollen Eideshelfer sein, der Gegner aber
soll sie auswihlen. Dieser jedoch darf offenbare Feinde des Schwérenden
nicht nehmen; iiberdies hat letzterer noch ein Recusationsrecht, welches
wiederum mit Riicksicht aut den Gegner in der Weise geordnet ist, dass
der Schworende drei von den Ernannten ohne Weiteres, fernere drei aber
nur mit Zwdltereid ablehnen darf. So ist jeder Befugniss einer der beiden
Parteien mit ihrer Einrdumung zugleich die Schranke gesetzt, die einer
ungerechten Schidigung der anderen Partei im Wege stehen soll.

?) ¥gl.z. B. Kolderup-Rosenvinge Grundrids af den danske Rets-

historie 3 dje Oplag) § 176 S.337. 338. Stemann Den danske Retshistorie
indtil Christian V’s Lov 8. 157,
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die verschiedenartigsten Fille der Eid mit Kjonsnifn vorge-
schrieben ist. Sonderbar genug ist es, dass man den Grund
hierfiir bisher nicht erkannt hat. Das jiitische Recht kennt die
Variabilitit der Zahl der Eideshelfer nicht; es hat nur einen Eid
mit Eideshelfern, den Zwolfereid.) Das Mittel, welches das
seelindische und das schoonische Recht besitzen, um die Schwie-
rigkeit des zu leistenden Eides den Umstinden des Falles ent-
sprechend abzustufen, die Vermehrung oder Verminderung der
Zahl der Eideshelfer ist dem jiitischen Rechte fremd, welches
den Eid nicht gleich der Geldbusse als eine Leistung ansieht,
der man durch Hinzutiigung oder durch Fortnahme einzelner
Bestandtheile beliebig einen grosseren oder einen geringeren
Werth verleithen kann. Ergab sich demnach gleichwohl im Be-
reiche jiitischen Rechts die Nothwendigkeit, fiir die Reinigung
von gewissen besonders schweren Anschuldigungen einen quali-
ficirten Eid zu verlangen, so war eine Vermehrung der Quantitit
der Eideshelfer von vornherein ausgeschlossen; nur die Qualitit
derselben konnte besonderen Anforderungen unterworfen werden.
Dies geschah in der Weise, dass nur Geschlechtsgenossen und
zwar nur gewisse Geschlechtsgenossen als Eideshelfer zugelassen
wurden. Was fiir Seeland und Schoonen der Dreizwolfereid, ist
fiir Jiitland der Eid mit Kjonsndfn. Es besteht fiir ihn keine
besonders weitgehende oder besonders beschrinkte Pflicht der
Geschlechtsgenossen zur Eideshilfe, sondern es besteht nur eine
ausschliessliche Zulassung derselben.  Der Verpflichtung des
Schworenden, nur mit Geschlechtsgenossen als Eideshelfern seinen
Eid zu leisten, entspricht nicht etwa eine gesteigerte Verpflichtung
der Geschlechtsgenossen, ihm Eideshilfe zu gewidhren. Wire
dies der Fall, so fiele die Erschwerung der Eidesablegung fort,
welche Zweck und Inhalt des ganzen Rechtsinstituts bildet.
Andererseits sehen wir auch nicht, dass diese Erschwerung noch
in der Weise gesteigert worden wire, dass man trotz der Ver-
pflichtung des Schwurpflichtigen, nur Geschlechtsgenossen zu
Eideshelfern zu haben, die allgemeine Pflicht der Geschlechts-
genossen, Eideshilfe zu leisten, fiir diesen Fall gelockert hitte.

1) Auch dies ist oft genug hervorgehoben (Kolderup-Rosenvinge
a.a 0.5.336; Stemann a. a. 0. 5. 156), aber die eigenthiimliche Stellung
der Kjbnsndfn im jiitischen Rechte damit nicht in Zusammenhang ge-
bracht worden.



106

Das Recht des Schwurpflichtigen auf Gewihrung und die Pflicht
seiner Geschlechtsgenossen zur Gewihrung der Eideshilfe sind
demnach in unserem Falle durchaus nicht andere, als regel-
missig. Dass nach aussen hin, der Gegenpartei gegeniiber, die
Verpflichtung zur Stellung besonders gearteter Eideshelfer fiir
den Schwurpflichtigen besteht, hat nach innen zu, diesen zu
Eideshelfern fihigen Personen gegeniiber, sein Verhiltniss in
keiner Weise gedndert. Aus den Bestimmungen des jiitischen
Lovs iiber die Leistung des Eides mit Kjonsnidfn konnen wir
keinen Aufschluss iiber die Frage erlangen, wie die Function
des Geschlechtsverbandes, die Gewinnung von Eideshelfern dem
ihm Angehorenden zu erleichtern, des Naheren gestaltet ist. Die
Berufung der Geschlechtsgenossen zu Kjonsnifn setzt eine der-
artige Function zwar voraus, ist aber selbst fiir sie ohne Be-
deutung. Es beweist daher auch noch nicht, dass Recht und
Pflicht zur Eideshilfe bei Geschlechtsgenossen und Gildebriidern
gleichmiissig gestaltet waren, wenn nur Gildebriider da Eides-
helfer des Stidters sein diirfen, wo nur Geschlechtsgenossen mit
dem Bonden zu schworen haben. Gildebriider und Geschlechts-
genossen stellen je einen bestimmt abgegrenzten Kreis von ein-
ander personlich nahe stehenden Personen dar, bei denen eine
einigermassen zuverlissige Kenntniss von der Vertrauenswiirdig-
keit der ihrem Kreise Angehorenden mit Fug vorausgesetzt
werden darf. Aus diesem Grunde kann die Rechtsordnung sich
der beiden Kategorien bedienen, wenn es sich darum handelt,
die Eidesleistung zu erschweren, durch das Erforderniss besonders
zuverlassiger Eideshelfer. Es kann daher auch nicht Wunder
nechmen, wenn in den nichtjiitischen Stadtrechten die Leistung
des Eides mit Gildebriidern der landrechtlichen Eidesleistung
mit drei Zwolfern gleichgestellt wird. Der Eid mit Gildebriidern
ist eben urspriinglich ein erschwerter Eid. Er tritt daher im
Geltungsgebiete des Stadtrechts an die Stelle des erschwerten,
landrechtlichen Eides, gleichviel ob dessen Erschwerung, wie
nach jiitischem Recht, in dem Erforderniss besonders quali-
ficirter Eideshelfer oder, wie nach seeliindischem und schoonischem
Recht, in dem Erforderniss einer besonders grossen Zahl von
Eideshelfern besteht. Der Satz: ,Die Gilde tritt an die Stelle
des Geschlechts mit Bezug auf die Eideshilfe“ bedarf sonach in
der That der Einschrinkung: ,nach jiitischem Rechte.* Fiir
Seeland und Schoonen wiirde der entsprechende Satz lauten:
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Die Erschwerung des Eides durch die ausschliessliche Zulassung
von Gildebriidern als Eideshelfern tritt an die Stelle der land-
rechtlichen Erschwerung durch das Erforderniss einer quantitativ
bedeutenderen Eideshilfe.

Es diirfte durch die vorangegangene Darstellung der Nach-
weis dafiir erbracht sein, dass hinsichtlich aller wesentlichen,
von den danischen Landrechtsquellen erwihnten Functionen des
Geschlechtsverbandes der Gildeverband diesem keineswegs gleich-
gestellt werden kann. Darnach allein wird aber die Frage zu
beantworten sein, ob die Bestimmung der Gilde die gewesen
ist, als eine ,kiinstliche Familie¥ die verschwundene oder ab-
gestorbene natiirliche Familie zu ersetzen,

Anerkannt soll allerdings werden, dass die Gefahr eines
Irrthums nahe liegt. Denn die Gilde wurde ja gerade in ihrem
Kerne, der Schwurbriiderschaft, erkannt als die kiinstliche Nach-
bildung wenn auch nicht des Geschlechtsverbandes, so doch
eines innerhalb desselben von Natur in die Erscheinung treten-
den Verhiltnisses. Freilich werden eben durch diese Auffassung
auch sogleich wieder die Unterschiede in der Structur des Ge-
schlechtsverbandes und des Gildeverbandes um so deutlicher.
Fiir jenen ist theilweise massgebend das Verhiltniss der Ab-
stammung einer Person von einer anderen, also ein Sub-, bez.
Superordinationsverhiltniss, fiir diesen aber kommt in Betracht
lediglich das Verhiltniss von Briidern zu einander, also ein
Coordinationsverhéltniss, wenn auch, wie wir aus dem Symbolis-
mus des ganga undir jardarmen erkannten, die Abstammung von
der gemeinsamen Mutter zur Erklirung der Existenz dieses
Verhiltnisses verwerthet wird, In der Gilde ist darnach ein
Princip allein herrschend, welches im Geschlechte nur gelegent-
lich allein, regelmissig neben einem anderen Bedeutung hat.
Die Gilde hatte desshalb von vornherein keinen Raum fiir
solche Functionen des (Geschlechts, welche, wie die Vormund-
schaft, auf der durch die Natur gegebenen Ungleichheit der
Stellung verschiedener Geschlechtsgenossen beruhen. Dass die
Gilde auch hinsichtlich derjenigen Functionen des (ieschlechts-
verbandes, welche mit dem Gleichheitsprincip wohl vereinbar
waren, jedenfalls nicht von vornherein die Tendenz hatte, den
untergegangenen (eschlechtsorganismus zu ersetzen oder den
noch bestehenden zu verdringen, haben wir nachzuweisen ver-
sucht. Damit ist selbstverstindlich nicht gesagt, dass nicht
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thatsiichlich mit oder nach dem Abnehmen der Bedeutung des
Geschlechts ein allmihliches Zunehmen derjenigen der Gilde
erfolgt sei. Nicht ohne Bedeutung ist die Thatsache, dass auch
die alte Blutsbriiderschaft besonders gern von Minnern einge-
gangen wurde, die auf der Kriegsfahrt waren oder sich auf die
Kriegsfahrt begeben wollten, also voriibergehend den Connex
mit ihren Geschlechtsgenossen verloren. Aber die Blutsbriider-
schaft, wenn sie gleich Zwecke verfolgt, deren Erreichung neben
ihr und vor ihr schon der Geschlechtsverband gewidmet ist und
wenn sie gleich in ihrer Grundidee an ein Verhiltniss ankniipft,
das sich von Natur innerhalb des Geschlechtsverbandes entfaltet,
ist doch immer nur eine kiinstliche Briiderschaft, und darum
kann auch die Gilde keine kiinstliche Familie sein. Auch wo
sich die Zwecke der Gilde und des Geschlechtsverbandes decken,
ist die Art, wie sie verfolgt werden, eine verschiedene. Schon
die Thatsache der Ansiedelung von Bonden zur Stadt beweist,
dass neue Interessen wirksam wurden, welche selbst die dauernde
Loslosung von dem alten Geschlechte hétten weniger schwer
empfinden lassen. Wir sind aber durch nichts berechtigt, diese
Loslosung von Anfang an als durch die Niederlassung in der
Stadt bedingt zu betrachten. Die Trennung des Stadtrechts-
verbandes von dem Landrechtsverbande hat auch in Dinemark
ihre Geschichte, in welcher namentlich das Konigthum eine sehr
bedeutsame Rolle spielt. Aber mit der Entstehung der Stadt
selbst ergaben sich oder vielmehr die Entstehung der Stadt selbst
bewirkten bereits zum Theil eigenthiimliche, innerhalb des Land-
rechtsverbandes ungekannte oder gering geschitzte Interessen,
deren wirksame Vertretung die Gilde zu ihrer Hauptaufgabe
machte. In dem Masse, wie diese Interessen an Bedeutung ge-
wonnen, stieg auch diejenige des zu ihrer Wahrung bestimmten
Organs. In dem Masse, wie sich in der Stadt der Geschlechts-
verband lockerte, trat die Schwurbriiderschaft aus ihrer ur-
spriinglich subsididren Stellung heraus, um in erster Linie fiir
den zu ihr Gehorenden Sorge zu tragen. Man wird daher
allerdings sagen diirfen, dass in der Stadt die Bedeutung des
Geschlechtsverbandes der des Gildeverbandes gegeniiber in den
Hintergrund trat. Desswegen aber die Gilde als einen kiinst-
lichen Geschlechtsverband bezeichnen zu wollen, hiesse den-
selben Fehler machen, als wenn man den modernen Staat eine
kiinstliche Kommune nennen wollte, weil derselbe auch fiir den
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Stadter an Stelle seines Gemeinwesens der massgebende, die
wichtigsten Interessen befriedigende Verband geworden ist.

§ 6. Summum convivium, hogaeste lag.

Es wurde im Bisherigen gehandelt von ,der“ Gilde. Damit
sollte nicht vorab die wichtige Frage beantwortet sein, ob nur
eine oder ob mehrere Gilden in den dénischen Stddten urspriing-
lich vorhanden gewesen oder doch aus den iltesten danischen
Rechtsquellen zu erkennen seien. Fast scheint es, als miissten
wir scheiden und sagen: Es gab Anfangs vermuthlich nur eine
Gilde in jeder Stadt, die Rechtsquellen aber lassen einen bereits
verinderten Zustand erkennen. Fiir das Erste spricht namlich
einerseits der bereits mehrfach erwéihnte Bericht der seelandischen
Chronik iiber die Ermordung des Konigs Niels, nach welchem
die ,burgenses districtissimam legem tenent in convivio suo“
und somit das convivium als die Einung der Biirger schlecht-
hin erscheint. Andererseits ist in gleichem Sinne zu verwerthen
eine Mittheilung des Saxo Grammaticus, nach welcher im Jahre
11568 zu Roskilde zwei coniurationes bestanden hitten, die eine
aus Einheimischen, die andere aus Fremden bestehend, unter
denen es zu Zwistigkeiten kam.!) Da Einungen von Fremden
selbstverstdndlich von den Gilden der Stadtbiirger getrennt zu
halten sind, wiirde auch hier die Existenz nur einer Gilde be-
kundet sein. Diesen beiden Zeugnissen gegeniiber scheinen
nun diejenigen der Rechtsquellen eine Mehrheit von Gilden
theils als moglich, theils als vorhanden vorauszusetzen. Als
moglich das jiitische Lov, seinem Charakter als Landrechts-
codificirung entsprechend, als vorhanden bereits das iltere
Schleswiger Stadtrecht. Jenes verlangt in dem friiher schon
behandelten Falle?) von dem kgpingsman den Eid mit Eides-
helfern ,af hans hggheste lagh¢, dieses bezeichnet den KEid mit
Gildebriidern als Eid mit ,viri adiuncti de summo convivio.‘3)

1) Vgl dariiber A. D. Jorgensen Aarbeg. f. nord. Oldkynd. og Historie
Aarg. 1880. S. 32.

2) S. oben Seite 58.

3) So § 2 (XII viris sibi adiunctis de summo convivio se purgabit).
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So nimmt denn die herrschende Ansicht!) an, dass die Eides-
helfer in diesen Fillen der héchsten von mehreren, im Range
verschiedenen Gilden angehoren sollten. Eine Modification er-
fihrt diese Auffassung bei A. D. Jorgensen?), welcher unter
hans hgghaste lagh die hochste von mehreren Gilden, zu wel-
chen etwa der Schwurpflichtige selbst gehdrt habe, verstanden
wissen will. Suchen wir nun aber festzustellen, worin der Unter-
schied der vosausgesetzten kleineren und grésseren (yilden be-
standen haben soll, so begegnet uns zuniichst bei Stemann die
Bemerkung, dass die grosse Gilde?) ,im Gegensatz zu den
weniger bedeutenden Vereinigungen einzelner Klassen von Ge-
werbstreibenden (Kaufmanns- und Handwerkergilden) als summum
convivium ,hggheste lagh¢ in J. L. II 114 bezeichnet* werde.
Es macht sich nun freilich seltsam, wenn solche Vereinigungen
hier als selbstverstindlich vorhanden angenommen werden, ein
anderer Anhénger der gleichen Ansicht*) aber sich zu dem Ge-
stindnisse gendthigt sieht: , Ausdriicke wie ,hohere Gilde¢ § 4,
,hochste Gilde* deuten auf mehrere Genossenschaften der Art
hin, von denen wir freilich sonst nichts wissen.* Das
Schleswiger Stadtrecht gedenkt doch der Handwerker mehr-
fach®), es spricht aber nur von sutores, pellifices, omnes pistores
u. s. f., ohne je ein convivium sutorum etc. zu nennen. Nehmen
wir an, dass hierunter bereits gildenartig organisirte Ver-
einigungen zu verstehen sind, so sehen wir doch, dass dieselben
noch nicht als solche bezeichnet werden. Es lag daher gar
kein erkennbares Bediirfniss vor, von einer ,grossen® oder
yhochsten Gilde“ zu sprechen, wo andere ,Gilden“ nicht be-
standen. Des Weiteren aber erhellt nicht, wie die herrschende
Ansicht sich die Zugehorigkeit zu der grossen Gilde im Ver-
hiltniss zu der Zugehorigkeit zu den kleinen Gilden vorstellt.

Vgl. ferner § 3: si negaverit, tunc summo convivio se purgabit. § 4: si
negaverit, maioris convivii duodecimo iuramento convivarum debet purgari.

') Wir filhren nur an Ancher 1l c. p. 180. Wilda, Gildenwesen
8. 7. 77. Nordstrom Bidrag till den svenska samhillsforfattningens
historia I 5.278. Fortuyn L c. p.60. Stemann Retshistorie S. 103. 104.
Dahlmann, Geschichte von Dinemark Bd. 3 S. 14 ff,

2) Aarbeger 1872 S. 305 ff.

% Stemann sagt die ,Knutsgilde“. Gegen diese a priori unzuléssige
Gleichstellung vgl. die zutreffenden Bemerkungen Jergensens a. a. O,

4) Sach, Geschichte der Stadt Schleswig S. 108.

) S. §§ 32 fi.,, 71 ff.



111

Man sieht z. B.bei Stemann nicht, wer eigentlich zur grossen
Gilde gehorte. Er sagt nur, die Stidter hitten sich mit der
Zeit zu einer von der iibrigen Bevilkerung getrennten Klasse
entwickelt, ,von welcher sich ein Theil in Vereinigungen zu-
sammenschloss.“ Solche Vereinigungen seien die Knutsgilden?)
gewesen, die in allen idlteren Kaufstidten vorgekommen seien
und zu den kleineren Gilden der Kaufleute und Handwerker
in (Gegensatz gestellt wiirden. Wonach, fragen wir, bestimmte
sich jener Theil? Ferner wie vertrigt sich Stemanns Annahme
mit der Bestimmung von J. L. IT 114??) Diese spricht schlecht-
hin von dem ,kgpingsman‘ und setzt — das ergibt sich aus Text
und Sinn der Norm gleichméssig — voraus, dass regelméssig
jeder Stddter zu dem hgghaste lagh gehort habe. Wenn iiber-
dies Kaufleute und Handwerker von diesem principiell aus-
geschlossen und in besonderen Vereinigungen organisirt waren,
was bleibt dann als Inhalt des Begriffs ,kopingsman® iibrig?
Warum endlich regelt dann nicht das Stadtrecht den Beweis in
Criminalsachen auch mit Riicksicht auf jene grossen Klassen
der Bevolkerung, von welchen verstindigerweise ein Eid mit
Genossen der ,hochsten Gilde“ nicht verlangt werden konnte?
So ergibt sich eine ohne Miihe noch zu verlingernde Reihe von
Bedenken, welche die Annahme mehrerer Gilden tiberhaupt nur
der Voraussetzung Jgrgensens als denkbar erscheinen lassen,
dass ein Stiddter gleichzeitig mehreren Gilden habe angehéren
konnen, dass die hochste Gilde somit nicht eine bestimmte
Gilde, sondern nur relativ je die hochste von mehreren, dem Range
nach verschiedenen Gilden bezeichne, deren Mitglied ein und
derselbe Biirger gleichzeitig sei.

Bevor wir aber die Ansicht Jgrgensens eingehender Be-
trachtung unterziehen, ist es zweckmissig, zuvorderst diejenige
eines anderen Schriftstellers ins Auge zu fassen, um spéterhin den
Gang der Untersuchung nicht unterbrechen zu miissen. Hasse?)
bemerkt hinsichtlich ,kleinerer Eidgenossenschaften und engerer
Verbindungen aus einzelnen Theilen der Stadt“, deren Spuren
er entdeckt zu haben glaubt: ,Sie bestehen aus den Nachbarn,
den convivae im eigentlichen Sinne, und sie konnen bezeichnet

1) Vgi. dazu Jergensen an der S. 110 Anm. 2 citirten Stelle.
2) 8. oben Seite 57. 58.
%) Hasse, Schleswiger Stadtrecht. S. 86.
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werden als convivia minora oder nach dem iuramentum simplex
als convivia simplicia im Gegensatz zu dem convivium summum
oder conviviumm maius. Es wird nicht an eine bestehende,
dauernde Organisation derselben zu denken sein, wie bei jenem,
sondern sie treten zusammen, wenn es der Augenblick erforderte,
in einem einzelnen Fall, zu einem einzelnen Eid. Dass sich
dann hiufig dieselben Leute wiederholt zusammenfanden zu
dhnlicher Gelegenheit und gegenseitiger Hilfe, ergab sich von
selbst.“ Diese Erklirung wiirde in jedem Falle nur auf die
Nachbarn passen, nicht auch auf die Raknings- (Stadtviertels-)
Genossen, auf welche Hasse sie ebenfalls beziehen miisste, ob-
wohl nicht gut die Bewohner eines ganzen Stadtviertels?) als
wconvivae im eigentlichen Sinne“ bezeichnet werden kdnnen.
Aber auch was das Verhiltniss der Nachbarn zu einander be-
trifft, kann Hasse nicht beigestimmt werden. Ihre ,Eidge-
nossenschaft“ will Hasse ,nach dem iuramentum simplex¥ als
convivium simplex bezeichnen. Aber er selbst deutet an anderer

N In § 24 des alten Schleswiger Stadtrechts wird bestimmt, dass bei
Klagen um Geld seitens eines ruricola gegen einen civis, wenn dieser als
iiberfithrt gelte, ,exactor cum civibus in illo Reakning manentibus
ruricolae extorqueat satisfactionem a concive.* Hasse (S.84; vgl auch
Jorgensen Aarb. 1872 p. 296: borgerne) versteht dies so: ,Die Schuld-
forderung eines Landmannes gegen einen Biirger soll der Vogt mit den
in demselben rezkning wohnenden Biirgern eintreiben.“ Das
Jiingere, plattdeutsch geschriebene Stadtrecht (Art. 36) verlangt Biirger, die
pin den fiarthing bliven,“ und man hat daher das sonst nicht vorkommende
rexekning ebenfalls als , Viertel* verstanden. (Vgl. Jergensen a. a. O.
S.295.296.302). In dem lateinischen Flensburger Stadtrecht (Art. 32) heisst
es nun: exactor cum duobus civibus ruricole extorqueat satistactionem
a concive. Hasse hilt ,die Differenz, dass in der einen Stadt ein ganzes
Stadtviertel, in der andern nur zwei Biirger zum Zeugniss entboten wer-
den,* fiir ,betrdchtlich“ und fasst schliesslich als eventuellen Ausweg ins
Auge, ,die Gleichung rexkning = fjerding als nicht erweisbar zu verwerfen.“
Allein jene Differenz besteht in Wahrheit gar nicht. Nur darf man freilich
die Worte des § 24 ,cum civibus in illo Rewkning manentibus‘ nicht ver-
stehen ,mit den in demselben R. wohnenden Biirgern,“ sondern ,mit in
demselben R. wohnenden Biirgern“ oder ,mit Biirgern, welche in demselben
R. wohnen.“ Dass dies sprachlich zulissig, bedarf keines Beweises. Dass
es innerlich wahrscheinlich, erhellt daraus, dass doch offenbar nicht in
Widerspruch zu allem, was wir sonst von altdinischem Beweisverfahren
wissen, zu jeder derartigen Execution der vierte Theil der Biirgerschaft
zugezogen werden sollte. Dass es aber wirklich so gemeint ist, ergibt
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Stelle?) darauf hin, dass unter iuramentum simplex gerade der
Eid mit Biirgern schlechthin d. h. ohne Riicksicht auf ihr nachbar-
liches Zusammenwohnen bezeichnet wird. Indessen gleichviel,
der Ausdruck convivium simplex findet sich ja in den Quellen
iberhaupt nicht, und Hasses Ansicht selbst kionnte noch immer-
hin richtig sein, wenn auch dieser eine, fiir die nachbarlichen
Eidgenossenschaften vorgeschlagene Name unrichtig wire. Be-
denklicher ist schon, was Hasse iiber die Natur dieser Vereini-
gungen sagt. Zunichst bezeichnet er sie als Eidgenossen-
schaften und Verbindungen, welche aus den Nachbarn be-
stehen. Soll dies nicht ganz ohne Bedeutung gesagt sein, so
kann es doch nur bezeichnen wollen, dass die Nachbarn in einem
engeren, dauernden Verbande stehen, dessen Zweck und Inhalt
die Gewihrung der Eideshilfe ist. Nun versichert aber Hasse
im niichstfolgenden Satze gerade, es sei nicht an eine dauernde
Organisation zu denken, sondern die Mitglieder der ,,Genossen-
schaft* triten oder finden sich im einzelnen Falle, zu dhnlicher
Gelegenheit zusammen.?) Sehen wir von der demnach vor-
handenen Ungenauigkeit der Bezeichnung des rein factischen

gerade der plattdeutsche Text: scal de voghet myt anderen mede-
borgeren, wan se in den fiarthing bliven, manen. . . . . Sonach wurden
die Zeugen in Schleswig aus dem rakning oder fiarthing, in Flensburg, wo,
wie Hasse (S. 33, 84) selbst hervorhebt, eine Vierteltheilung nicht nach-
weisbar ist, aus der ganzen Stadt ausgewihlt.

1) S. 84.

?) So sagt Hasse auch an der unten S. 114 A. I citirten Stelle, die
Bevolkerung Dinemarks habe sich um die Zeit Waldemars II. in Folge des
Zuriickbleibens der Gesetzgebung auf sich selbst und ihre eigene Abhilfe
d. h. auf die Association angewiesen gesehen. ,Aus diesen Biindnissen, die
dem Bediirfniss des Moments ihre Entstehung verdankten und in der Wieder-
kehr desselben Bediirfnisses ihre Dauer und ihre Organisation fanden, sind
die Gilden in Ddnemark hervorgegangen.“ Wir bekennen, dass es uns nach
diesen verschiedenartigen Ausfiilhrungen Hasses nicht mdglich ist zu be-
urtheilen, ob derselbe diesen (Genossenschaften oder Biindnissen Dauer und
Organisation zuschreiben will oder nicht. Zu beachten ist nur, dass er
dieselben in seiner neueren Darstellung nicht mehr lediglich als den Zwecken
der Eideshilfe dienend darstellt. Wenn er weiter meint, um die Entstehung
der dinischen Gilden zu erforschen, diirfe man nicht Jahrhunderte weit
zuriickgreifen und brauche man nicht auf Entlehnung von anderen Nationen
zu ,rathen“, so konnen wir auf die gesammte vorangegangene Darstellung
verweisen, um unsere Zustimmung zu der zweiten, unsern energischen Wider-
spruch gegen die erste Behauptung zu motiviren.

Pappenheim, ultdin. Schutzgilden. 8
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Verhiltnisses unter den Nachbarn als einer Genossenschaft?) ab,
so muss es gewiss befremden, dass diesem Verhiltniss und der
Schutzgilde, welcher feste, auf Eid gegriindete Organisation
von Anfang an eigen ist, der gleiche Name gegeben sein soll.
Denn allgemeinen Sprach- und Denkgesetzen zufolge wird man
doch berechtigt sein, zwei Verbinde, von denen der eine convivium
maius, der andere convivium minus genannt wird, im Zweifel
als zwei nur der Ausdelinung nach (also nur quantitativ) ver-
schiedene Arten der Gattung ,,convivium® zu betrachten. Hasse
meint nun, die Gilde heisse ,convivium* nur uneigentlich, die
,convivae im eigentlichen Sinne“ seien die Nachbarn. Augen-
scheinlich will diese Ansicht auf die sprachliche Zusammensetzung
des Wortes ,conviva“ zuriickgreifen. Freilich das ist nicht ge-
sagt, geschweige denn bewiesen. Dass ,,convivium* auch im
mittelalterlichen Liatein regelmissig ein Gelage bezeichnet, wird,
obwohl es insbesondere fiir Ddnemark und fiir die uns inter-
essirende Zeit aus Saxos (Geschichtswerk allein schon erhellt, von
Hasse gar nicht in Betracht gezogen. Dies hitte aber umso-
mehr geschehen miissen, als dem lateinischen Namen ,,conviviam¢
bei den Gilden die ddnische Bezeichnung ,,gilde entspricht, das
Wort ,,gilde aber den skandinavischen Sprachen in wesentlich
iibereinstimmender Form? bekanntlich in der Bedeutung ,,Ge-
lage* durchaus geldufig ist. Darnach glauben wir der Gilde die
Bezeichnung alsconvivium als eine eigentliche vindiciren zu miissen,
zumal da es sonderbar wire, wenn der fest organisirte Verband
seinen Namen von der Bezeichnung des nicht organisirten Nachbar-
schaftsverhiltnisses entlehnt haben sollte. Gegen die Annahme
gelbst aber, dass die Nachbarn convivae hiessen und ihr Verhiltniss
zu einander als convivium bezeichnet worden sei, sind mehrfache
Bedenken zu erheben. Diese Annahme erklirt nicht, warum
jenes Verhiltniss, wenn dasselbe iiberhaupt eines besonderen
Namens noch bedurfte, einen solchen gerade nur in Dinemark
erhielt, nicht aber in den iibrigen skandinavischen Lindern, wo

1) Allerdings behauptet Hasse auch an anderer Stelle (Dinenrecht
und Fremdenrecht in Dénemark zur Zeit Waldemars II., als Manuscript ge-
druckt, Kiel 1883, S. 10), nach Landrecht wiirden ,die Genossen desselben
Schiffs zur Genossenschaft vereinigt“, weil aus ihnen in gewissen Fillen
die Eideshelfer zu entnehmen sind.

%) Altnordisch ,gildi‘, neudénisch-norwegisch ,gilde’, neuschwedisch ,gille*,
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es doch ebenfalls vorhanden und rechtlich von Bedeutung war;
ferner, wenn nur in Dinemark, warum dann hier nur in den
Stddten, nicht auch auf dem Lande, wo es ausweislich der Land-
rechte nicht weniger in Betracht kam. Am schwersten diirfte
aber der Umstand gegen Hasse ins Gewicht fallen, dass der-
selbe fiir seine Ansicht nicht einen einzigen quellenmissigen
Beleg beigebracht hat und auch wohl beibringen konnte. Zwar
die Gilde sehen wir in den Stadtrechten hiufig als summum oder
maius convivium bezeichnet, aber die Nachbarschaft oder die
Gesammtheit der Nachbarn niemals als minus convivium. Und
das nicht etwa, weil sich dazu keine Gelegenheit bot; denn zahl-
reiche Bestimmungen gedenken des Eides mit Nachbarn als
Eideshelfern. Immer werden diese aber schlechthin vicini ge-
nannt, so dass nicht ersichtlich ist, aus welchem Grunde es der
offenbar zu einer Unterscheidung bestimmten Bezeichnung der
Gilde als eines convivium summum oder convivium maius be-
durfte.’) Wir glauben auf Grund aller dieser Erwigungen be-
rechtigt zu sein, die Ansicht Hasses iiber die Bedeutung des
Namens summum convivium als eine aus den Quellen weder be-
griindete, noch zu begriindende Vermuthung abzulehnen.

Wir haben uns jetzt nur noch mit der Auffassung Jorgensens
zu beschiftigen, nach welcher, wie bereits bemerkt, der Ausdruck
summum convivium, hgghastee lagh relativ zu verstehen ist als
die Bezeichnung der im Range héchsten von mehreren Gilden,
welchen eine und dieselbe Person angehért. Hier erscheint zu-
vorderst als bedenklich die Annahme, dass die gleichzeitige Mit-
gliedschaft bei mehreren Gilden iiberhaupt zulidssig gewesen sei.
Mit vollem Rechte hat Gierke?) darauf hingewiesen, dass die
(enossenschaft des deutschen Mittelalters die Person des zu ihr
Gehorenden in ihrer Totalitdat ergreift. Nicht in dem Sinne, dass

1) Vollkommen unverstdndlich bleibt es, wie Hasse von seiner An-
sicht aus dazu gelangen kann, in einem bestimmten Falle (S. 88 Abs. 3)
in dem Krforderniss von Gildebriidern als Eideshelfern und in der darin
enthaltenen Ausschliessung von Nachbarn ,eine Schwéchung der ganzen
Gildeorganisation zu erblicken, weil ,die Bildung der kleinen nachbarlichen
Eidgenossenschaften . . . ... .. damit unmdglich gemacht“ sei. Demnach
miissten also diese ,Eidgenossenschaften“ einen Theil der ,ganzen“ Gilde-
organisation ausgemacht haben. Und doch hiess es betreffs ihrer zwei
Seiten friiher (S.86 Abs. 2): ,Es wird nicht an eine bestehende, dauernde
Organisation derselben zu denken sein“ u. s. w. (vgl. oben S. 113)!!

) Vgl. Gierke, Genossenschaftsrecht, Bd. 1. S. 227.
8*
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rechtliche oder sociale Beziehungen ausserhalb der Genossenschaft
fiir deren Mitglieder nun nicht mehr bestehen konnten, aber doch
auch in dem Sinne, dass, insoweit die Genossenschaft der Ver-
wirklichung gewisser Bestrebungen der Genossen zu dienen be-
stimmt ist, sie eine Konkurrenz gleichartiger Verbinde nicht
duldet. Die dinischen Schutzgilden unterscheiden sich in dieser
Beziehung nicht von den deutschen Genossenschaften. Ist es auch
nirgends ausdriicklich gesagt, so geht es doch aus zahlreichen
Bestimmungen der Statuten hervor, dass gleichzeitiges Zugehdoren
einer Person zu mehreren Gilden unmoglich war. Man denke
nur — um ein durch die vorangegangene Darstellung nahe ge-
riicktes Beispiel zu wihlen — an die Conflicte, die ein derartiges
Verhiiltniss mit Bezug auf die Pflicht der Gildebriider zur gegen-
seitigen Leistung der Eideshilfe zur Folge haben musste. Aehn-
liches gilt von allen Normen des Gilderechts, in welchen der
Gegensatz von Genossen und Ungenossen zu Tage tritt. Innerlich
wahrscheinlich kann daher der von Jgrgensen vorausgesetzte
Zustand nicht genannt werden. Sehen wir zu, inwieweit er sich
aus den positiven Bestimmungen der Quellen als vorhanden dar-
bietet.

Da schliesst denn eine ganze Reihe von Stadtrechten
von vornherein die Annahme aus, dass der Eid mit Gildebriidern
nicht der Eid mit Genossen einer bestimmten Gilde gewesen sei.
Es sind dies solche Stadtrechte oder Stadteprivilegien, welche die
Leistung des Eides mit Briidern von der St. Knutsgilde erfordern.
So z. B. Privileg fiir Stubbekjobing von 1354, art. 4:

Quicunque leges firmaverit, aut tribus legibus, quae
tylter dicuntur vulgariter, de convivio et fraternitate Sancti
Canuti, aut cum novem legibus, tyltereed dictis, de communibus
hinc inde recipiendis, tamen legalibus, se defendere obligentur.

Damit stimmt, was unsere Frage betrifft, vollkommen iiberein
Art. 25 des Privilegs fiir Malmé von 1360. Es wiirde hieraus
im Zweifel ein nicht ungewichtiges Argument gegen Jgrgensens
Ansicht auch dann zu entnehmen sein, wenn die ,,héchste Gilde
der siidjiitischen Stadtrechte nicht als eine Knutsgilde zu be-
zeichnen wire. Um nun diesem Argument die Spitze abzubrechen,
nimmt Jgrgensen fiir die eben angezogenen Stadtrechte eine
jingere Entwickelung an, welche einer einzelnen Gilde und zwar
eben der Knutsgilde eine privilegirte Stellung verschafft habe.
Es zeige sich jene Bestimmung, wie zu erwarten sei, besonders
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in den Stidten ostlich vom Belt, da dort die gesammte aristo-
kratische Entwickelung weit stirker vorschreite, als in Jiitland.
Diese Auffassung erscheint indessen als unhaltbar gegeniiber den
wichtigen Bestimmungen, die uns gerade zwei Privilegien fiir
nordjiitische Stidte, Viborg und Kolding, darbieten. Art. 19 des

Priv. fir Viborg von 1440 lautet:?)
Item quicunque aliquem civem pro quacunque causa
impecierit, pro qua secundum leges terrae cum iuramento
suorum consanguineorum se defendere deberet, ipse cum con-

vivis 2) sancti Kanuti legibus se defendat.
Art. 24 des Koldinger Privilegs von 1452:

Item om nogen tiltaler bymen,
som i sante Kanuti gilde eere,
eller noger borger i byen bor,
for noger sagh, ee hwarfore han
skuldz werigh segh meth neffnd
i kon effter landtzlogh, tha maa
han segh werigh meth sancte

Ebenso wenn jemand Stidter
anspricht, die in der St. Knuts-
gilde sind, oder einen Biirger,
der in der Stadt wohnt, wegen
irgend einer Sache, fir die er
sich nach Landrecht mit Kjons-
niafn wehren sollte, so soll er

sich wehren mit der St. Knuts-
Gildebriider Eid und Gerecht-
same.

Jorgensen wiirde sich diesen beiden Stellen gegeniiber zu
der weiteren Annahme gedringt sehen, dass auch in Nordjiitland
jene abweichende Entwickelung um die Mitte des fiinfzehnten
Jahrhunderts abgeschlossen war und wir somit nicht aus den
jitischen, sondern nur aus den siidjiitischen Stadtrechten das
urspriingliche Verhiltniss zu erkennen vermdgen. Aber nicht ein-
mal in diesen fehlt es an deutlich sichtbaren Spuren eines in Wahr-
heit von dem durch Jergensen vorausgesetzten ganz verschiedenen
Zustandes. Die Apenrader Skra von 1335 bestimmt in ihrem
zwanzigsten Artikel:

Item quicumque conviva sancti kanuti alium suum con-
uinam incausauerit super quacumque causa, sexta manu con-

Kanuti gildebrodhres logh och
retheyt.

1) Wir citiren nach der Ausgabe des Privilegs im Diplomatarium Viber-
gense (Kjbnhvn 1879). Bemerkt sei, dass natiirlich die Worte sancti Kanuti
zu dem vorangegangenen ,cum convivis‘, nicht zu dem folgenden ,legibus*
zu beziechen sind. Letzteres geschieht, wie aus der Registernotiz S. 386 s,
v. Gilder erhellt, von Seiten des Herausgebers.

%) Die Handschrift hat: conuiuiis,
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uiuarum, scilicet quinque secum existentibus, se defendat.
Item, hoc idem fiet de conuiuiv sancti nicholai; item de sancti
nicholai hwirdving hoc idem debet obseruari.

Die Form dieser Bestimmung lisst mit einiger Sicherheit ver-
muthen, dass nur der von den Genossen der Knutsgilde han-
delnde erste Satz urspriinglich ist und dass erst nachtriglich die
anderen Gilden') einer gleichen Rechtsnorm unterstellt wurden,
Bemerkenswerth ist, dass von einem Verhdltniss dieser ver-
schiedenen Verbinde zu einander, insbesondere auch von dem
Fall der Zugehorigkeit einer Person zu mehreren von ihnen
nichts gesagt ist. Jedenfalls wiirde wohl, wenn man die von
Jorgensen vermuthete Rangordnung unter den verschiedenen
Gilden einer Stadt fiir Apenrade adoptiren wollte, die Knuts-
gilde daselbst die ,hichste Gilde* gewesen sein. Wir sind da-
mit von selbst zu der weiteren Frage gelangt, in welchem Ver-
hiltniss summum convivium und Knutsgilde zu einander stehen,
einer Frage, die mit derjenigen nach der Bedeutung der ersteren
zusammen behandelt werden muss, ohne dass jedoch a priori
hochste Gilde und Knutsgilde identificirt werden diirften. %)

Den Bestimmungen des Viborger und des Koldinger Privilegs
iiber die KEidesleistung mit Knutsgildebriidern entspricht im
Schleswiger Stadtrecht die folgende (§ 27):

Item Quicquid habent discordie ciuis et ruricola, purgent
se mutuo duodeno iuramento. Kt si est causa de manhalegth
ciuis frater coniuratus purgabit se de conuiuio coniuratorum.
Ruralis uero purget se cum suis cognatis.

Hier deutet nichts darauf hin, dass das convivium conluratorum
nicht eine bestimmte Gilde, sondern bei Zugehérigkeit des Schwur-
ptlichtigen zu mehreren Gilden je die hochste von diesen ge-
wesen sei.  Von der Rangordnung selbst, ja auch nur von einem
die mehreren Gilden unterscheidenden Merkmal, wie etwa den
Namen derselben, wird uns keine Mittheilung. Wenn aber eine

1) Auf die Streitfrage, in welchem Verhiltniss das convivium sancti
nicholai und der hwirdving sancti nicholai zu einander gestanden hahen,
konnen wir an dieser Stelle nicht eingehen. Sicher ist, dass hwirdving
(altnord. hvirfingr = Kreis) nicht eine Bezeichnung fiir die von Hasse ge-
dachten ,convivia minora“ ist, was Hasse (Schlesw. Stadtrecht S. 95) als
Vermuthung ausspricht.

?) Vgl oben S. 110 N. 3, S. 111 N. 1.,
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solche Rangordnung bestand, so bestand sie nur mit Bezug auf
die Eideshilfe, nicht mit Bezug auf den Bussbezug. Das geht
aus § 66 des Stadtrechts hervor:

Item Dum ciuis non uxoratus fuerit, in emendatione re-
cipienda par erit fratri coniurato. Cum autem vxoratus fuerit,
semi inferior erit in omni iure,

Darnach miissen die Busssitze fiir Verletzung eines frater coniu-
ratus einheitliche, nicht nach einer Rangordnung fiir verschiedene
Gilden abgestufte gewesen sein. Wir haben somit zwei Argu-
mente gegen Jyrgensens Ansicht gewonnen, dass das summum
convivium der siidjiitischen, insbesondere auch der schleswigschen
Stadtrechtsnormen eine von mehreren Gilden bezeichne: Einer-
seits spielt unzweifelhaft in nordjiitischen Stddten eine be-
stimmte Gilde die Rolle des summum convivium hinsichtlich der
Eideshilfe, andererseits besteht unzweifelhaft auch in Schleswig
die behauptete Rangverschiedenheit nicht, soweit es sich um die
Bussen fiir Verletzung eines Gildegenossen handelt. Dagegen
scheinen die hier unmittelbar in Betracht kommenden, eben von
der Eideshilfe der Gildebriider handelnden Stellen des Schleswiger
Stadtrechts ) fiir unsere Frage keinen Aufschluss zu gewihren,
da sie nur die Wahl der Eideshelfer aus dem summum oder
maius convivium vorschreiben und daher an sich nach bisher un-
angefochten herrschender Ansicht sowohl eine bestimmte, als die
héchste von mehreren Gilden bezeichnen konnen. Dasselbe wire
zu sagen von der schon mehrfach erwidhnten Stelle des jiitischen
Lovs, welches in einem Falle, wo der Bonde mit Kjonsnifn zu
schworen hat, von dem Stiddter den Schwur mit Eideshelfern af hans
hggheste lagh fordert, Aber gerade diese so farblos scheinenden
Aeusserungen der Quellen lassen, vom richtig gewidhlten Stand-
punkt aus betrachtet, ein deutliches Bild des wahren Sachverhaltes
erkennen,

Summum convivium, hgghaste lagh sind bisher allgemein
wiedergegeben worden durch ,hochste Gilde“. Diese Ueber-
setzung ist unrichtig. Hgghaste lagh kann nicht hochste Gilde be-
deuten aus dem einfachen Grunde, weil lagh nicht Gilde bedeutet.
Das altnordische ,Jlag® ist, wie schon an anderer Stelle?) be-
merkt, ein Wort von sehr allgemeiner Bedeutung. Insbesondere
bezeichnet es auch, was hier fiir uns allein in Betracht kommt, ein

) Vgl. oben Seite 109 Anm. 3.
3) Vgl. oben Seite 77.



120

geordnetes Verhiltniss, namentlich mehrerer zu einer durch frei-
willigen Akt (at leggja) entstandenen Gemeinschaft gehorender
Personen. Wendungen, wie leggja saman oder binda lag sitt (sein
lag zusammenlegen oder binden), koma oder tara til lags vio
einhvern (zum lag mit jemand kommen oder fahren), eiga lag
vid einn (ein lag mit jemand haben) u. s. f. begegnen in den alt-
nordischen Quellen hiufig und bei im Einzelnen sehr verschiedener
Natur des ,lag®.?’) Auch die Blutsbriiderschaft hiess, wie wir
sahen. fostbreedralag oder breedralag. Schon deshalb, nicht
minder aber auch wegen ihrer wirklichen Bedeutung als eines
geordneten (Gemeinschaftsverhiltnisses der Genossen hatte die
stidtische Schwurbriiderschaft einen wohlbegriindeten Anspruch
auf die Bezeichnung als ,lag“ Eines charakterisirenden Zu-
satzes bedurfte aber diese Bezeichnung naturgemiss auch hier.
Ein solcher bot sich von selbst, wenn man die Bedeutung dieses
»lag® mit derjenigen aller anderen 16g, denen ein Stddter an-
gehoren konnte und zum Theil regelmissig angehorte, verglich.
Da erschien allerdings die Schwurbriiderschaft als sein ,,hchstes
Lag*, und so wurde sie denn auch genannt.

Summum convivium kann ebenfalls nicht hochste Gilde be-
deuten und zwar ebenfalls aus dem einfachen Grunde, weil con-
vivium nicht Gilde bedeutet. Zwar convivium oder das ihm
entsprechende, altddnische Wort ,,gilde‘* hat nicht eine so mannig-
fache Bedeutung, wie lag, so dass aus diesem Grunde eine nihere
Bezeichnung des convivium als des hochsten erforderlich wire.
Aber convivium bezeichnet in dem ,,Gelage einen Vorgang, der
aus verschiedenster Veranlassung stattfinden konnte und statt-
zufinden pflegte. Wenn nun die stiadtische Schwurbriiderschaft
dem voun ihr zum Ausdruck ihrer Gemeinschaft bestimmten Ge-
lage seinen Namen abborgte, so konnte dies wiederum nur ge-
schehen, wenn durch einen Zusatz erkennbar gemacht wurde,
was fiir ein Gelage der Verbindung ihre Bezeichnung gab. Es
wurde dieses Gelage (und mit ihm der Verband) das ,,hdchste
Gelage* genannt aus demselben Grunde, aus dem das ,lag® der
Schwurbriider als'das ,,h6chste lag* bezeichnet ward. ,,Gilde“
bedeutet der Zeit, die den stidtischen Schwurbriiderschaften ihren
Namen gab, nicht eine solche, sondern nur ein Gelage. Im
Sinne dieser Zeit darf daher allerdings ,,summum conviviam*

1) Man vergleiche die Worterbiicher.
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durch ,héchste Gilde wiedergegeben werden. Wir dagegen
verstehen regelmissig unter ,,Gilde” nicht ein Gelage, sondern
eben eine stddtische Schwurbriiderschaft; in unserm Sinne ist
daher summum convivium nicht als die ,,héchste Gilde*, sondern
als die ,,Gilde‘ schlechthin zu verstehen. Nicht um zu anderen
Gilden, sondern nur um zu anderen Gelagen in Gegensatz ge-
bracht zu werden, wird die stidtische Schwurbriiderschaft als
héchstes convivium bezeichnet.

Wir glauben dargethan zu haben, dass eine Mehrheit von
Gilden durch die Ausdriicke hgghaste lagh im jiitischen Lov
und summum convivium im &ltesten Schleswiger Stadtrecht keines-
wegs angezeigt ist; freilich war es, um dieses Resultat zu er-
langen, erforderlich, dass der Sprachgebrauch nicht der Gegen-
wart, sondern der Entstehungszeit jener Ausdriicke selbst zum Aus-
gangspunkt der Untersuchung gemacht wurde. Der Uebergang
der Bedeutung des Wortes gilde von ,,Gelage zu ,,Gilde in
unserm Sinne ldsst sich zum Theil schon in den Statuten ver-
folgen und diirfte in der That innerhalb des Gildeverbandes zu-
erst stattgefunden haben. Denn eben hier lag es am nichsten
unter der Gilde schlechthin die hichste Gilde zu verstehen. Auch
wurde schon friih die Benennung der Genossenschaft nach dem
Heiligen, der ihr Schutzpatron war, iiblich und damit die ander-
weitige Charakterisirung der ,,Gilde iiberfliissig. Hieraus diirfte
es sich u. E. am einfachsten erkldren, dass in den spiteren nord-
jiitischen Stadtrechtsprivilegien die Knutsgilde genau in gleicher
Function erscheint, wie im ilteren Schleswiger Stadtrecht das
summum convivium. In beiden Fillen ist ein und dasselbe,
niamlich die stddtische Gilde gemeint, welche nur in dem etwa
dem Jahre 1200 angehérenden Schleswiger Recht noch nicht
nach dem Schutzpatron bezeichnet wird.

Gehen wir nun bei Betrachtung der siidjiitischen Stadtrechte
von dem alten zu dem neueren Schleswiger Recht iiber, so finden
wir auch hier keine Stelle, welche der Annahme, dass unter dem
summum convivium eine einzige, bestimmte Gilde zu verstehen
sei, widerspriche. Der Eid mit Gildebriidern wird hier vor-
geschrieben mit den Worten:

,,schal he sick entledighen myt tweliien vthe deme hogesten

gilde laghe® (Art. 2),

,,scal zick entledigen myt twelff eeden vthe deme hogesten

gilde laghe* (Art. 8),
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»is de borgher eyn swaren lachbroder, so scal he sick weren
van deme laghe der swarnen brodersciip® (Art. 35.)%)

Bemerkenswerth ist hier in unserem Zusammenhange nur, dass
aus dem summum convivium (das wire altddnisch: heghaste
gilde) und dem hggheste lagh ein hogestes gilde lagh ge-
worden ist. Ein dem Stadtrecht erst nachtriglich angehingter
Artikel (104) lautet nun:

Van walt gedin?) eyneme sunte kaniites gilde brodere.

Offt eyneme sunte kaniites gilde brodere wart wald to
gelecht, is de wald nicht apenbare, he entschuldighe sick
myt synen gilde broderen.

Es diirfte durch die vorangegangene Darstellung die Ver-
muthung nahe geriickt sein, dass dieser Artikel einer Zeit ent-
stammt, zu welcher die Bezeichnung der Gilde nach ihrem Heiligen
allgemein geworden war, und dass somit das ,,hichste Gildelag®
und die ,,St. Knuts-Gilde* des jiingeren Schleswiger Stadtrechts
ein und derselbe Verband sind.?)

Ein anderes Bild, als dasjenige, welches sich uns bisher ent-
rollte, lasst nun aber das Flensburger Stadtrecht erkennen. Zwar
fehlt es auch hier nicht an Stellen, welche von dem Eide mit
Briidern des hoghest gild (hogeste gilde, maius convivium) schlecht-
hin sprechen?) und daher sehr wohl in dem von uns friither dar-
gelegten Sinne verstanden werden konnen. Auch solche Wen-
dungen, wie ,,cum summo convivio in quo est se purgabit®,?)
scheinen uns nicht eben dahin aufgefasst werden zu miissen, dass
der Schwurpflichtige mehreren Gilden angehére, sondern auch
die Deutung zu vertragen, dass er mit (renossen von der Gilde,
falls er dieser zugehire (== si in eo est), zu schworen habe; dies
zumal wenn es in dem sonst iibereinstimmenden Artikel der
jingeren dénischen Redaction heisst: ,,Er wehre sich mit Eid

1) Die drei Artikel entsprechen den Artt. 2, 4, 27 des #dlteren Stadtrechts.

?) Die Ueberschrift ist, wie der Text des Artikels zeigt, unrichtig; hinter
»geddn muss ein ,van“ eingefiigt werden.

3) Die Controverse, ob die Schleswiger Gilde eine K6nig Knuts- oder
eine Herzog Knuts-Grilde gewesen oder, wie wir gleich sagen wollen, sich
zu einer Kénig Knuts- oder Herzog Knuts-Gilde cntwickelt habe, ist an
dieser Stelle noch nicht zu erdrtern.

4) Vgl lat. St.-R. Artt. 7, 24; din. St.-R. 78, 112.

%) Vgl. lat. St-R. Artt. 5, 25; din. St.-R. 69, 118,
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von seiner Gilde, in welcher er ist*, wo augenscheinlich an eine
Zugehorigkeit zu mehreren, iiberdies in einer Rangordnung
stehenden Gilden nicht gedacht ist. Dagegen diirfte allerdings, was
Jorgensen allgemein zur Erklirung des ,summum convivium*
annehmen zu miissen glaubt, in einem Falle von dem lateinischen
Flensburger Stadtrecht wirklich gemeint sein. Es bestimmt dessen
Artikel 25 fiir die Reinigung eines Biirgers von der Diebstahls-
anschuldigung u. a.:
necesse est quod sex de summo conuiuio, in quo est, ipsum
super hac caussa defendant et extunc sit defensus. Si in
nullo conuiuio sit, sex cives, soluentes suum Arngiald et
Tofftgiald, suo iuramento . . . ipsum totaliter expurgabunt.

Damit stimmt genau iiberein die plattdeutsche Uebersetzung

des entsprechenden Artikels 113 des dinischen Stadtrechts:
scolen ok VI mans uth deme hogesten gilde ene weren, dar
he yn ys, vor de suluen sake. Is he ouerst an nyneme
gilde, so0 scolen VI borger, de dar arnnegelt vnde toft gelt
geuen, mit ereme ede weren .

Hier ist, wie die Worte ,,nullo®, bez. ,nyneme* beweisen,
eine Mehrheit von Gilden ins Auge gefasst und deshalb summum
convivium und hogeste gilde als die hochste Gilde, nicht als die
Gilde schlechthin zu verstehen. Es darf aber nicht iibersehen
werden, dass das dinische Stadtrecht gerade jenes entscheidende
Wort nicht enthilt, sondern den zweiten Satz beginnen lisst:
»En er han ei (i) gilde* (ist er aber nicht Gildegenosse), was die
Nichtzugehorigkeit eben so wohl zu einer, wie zu mehreren Gilden
bezeichnen kann.

Wir vermégen nicht zu entscheiden, ob die soeben beriihrte
Singularitdt ihren Grund hat in einem Missverstindniss, etwa
nur die Folge ist einer unrichtigen Auffassung des vorangegangenen
summum convivium, bez. hogeste gilde, oder ob sie der Ausdruck
ist fiir das Resultat einer Entwickelung, welche die allmihlich
entstehenden mehreren Gilden hinsichtlich der Function der
Eideshilfe der urspriinglich allein vorhandenen ,hiochsten Gilde«
zur Seite stellte. Soviel ist gewiss, dass die Flensburger Knuts-
gilde, deren alterthiimliches Statut eins der werthvollsten ist, die
uns erhalten sind, auch nach dem dénisch (-plattdeutschen) Stadt-
recht eine besondere, etwaigen anderen Gilden nicht zukommende
Stellung einnimmt. Es verordnet ndmlich Art. 124 (127):
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Vm rathmen.
Aldzr man af knutz gild meeth
frammarst rathmenz rath scul
rathmen 1 take oc af swmttee,
sum them thyk for al menz
gogh®n, oc engi annzn man.

Vmme enen Ratmanne.
Oldermanne van Kniites gylde
mit der oldesten ratmans wille
vnde rade scolen ratmanne yn
nemen vnde afsetten, also eme
dunket vor dat meyne beste,

ock nemant anders,

Die enge Beziehung, in welcher hiernach die Knutsgilde zur
Stadtverfassung steht, wird in anderem Zusammenhange niher
zu betrachten sein. Die an dieser Stelle allein zu constatirende
Thatsache einer Sonderstellung der Knutsgilde wird noch fur
den Anfang des sechszehnten Jahrhunderts durch eine inter-
essante Flensburger Urkunde bestitigt. In der dem Jahre 1514
angehorigen Skra?) fiir die Gilde der Flensburger Schmiede er-
kliren Biirgermeister und Rathmannen u. a.:

Item ock hebben wy geguntt, dat se er lach mogen midt
lage unde lagesz recht holden gelick ander lage binnen
unszer stadt ahne sunte Canutis lach.

Es liegt auf der Hand, welch ein bedeutendes Gewicht diese
Bestimmungen in die Wagschale werfen zu Gunsten der Ansicht,
dass in ilterer Zeit auch in Flensburg das summum convivium
nicht je die hochste von mehreren in Betracht kommenden Gilden,
sondern dass es die Gilde schlechthin gewesen ist, die sich auch
noch nach der Entstehung der Gewerbsgilden an Stelle des Allein-
rechts wenigstens ein Vor- und Sonderrecht zu erhalten gewusst hat,
Die Art. 25 des lateinischen und 113 des dénischen Stadtrechts?) be-
weisen aber, dass in der zweiten Hilfte des dreizehnten Jahrhunderts
in Flensburg bereits unter ,,summum convivium* und ,,hogeste gilde«
die hochste von mehreren Gilden verstanden werden konnte. Zu
dieser Zeit waren also die Worte gilde und (damit zugleich) con-
vivinm schon fihig geworden, neben ihrer allgemeinen Bedeutung
»(elage“ zur Bezeichnung des frither ,hochstes Gelage* ge-
nannten Gildeverbandes zu dienen. Aehnliches gilt von dem
Worte ,lag®, welches ebenfalls erst allmihlich — wie auch in
der noch jetzt gebriauchlichen Form laug — zur Bezeichnung

) yDer groffsmede, klensmede, mestmaker unde bosmaker schra und
rechticheit binnen Flensborch® von 1514 ist in der uns erhaltenen Gestalt
1397 von Kénig Christian IV. bestitigt worden. Abgedruckt bei Sejdelin,
Diplomat. Flensborg, No. 294 (Bd. II p. 98 ff)

2) S. oben Seite 123.
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der Genossenschaft (speciell der Zunft) wurde. Die herrschende
Meinung hat den Fehler begangen, die hier nachweisbare, historische
Entwickelung zu ignoriren und den Worten ,gilde* und ,lag*
eine Bedeutung als urspriinglich unterzulegen, zu welcher die-
selben erst im Laufe der Zeit gelangt sind.

7. Alter der Gilden.

Wir wenden uns nunmehr noch zu der Erorterung einer
Frage, fiir deren Beantwortung das erforderliche Material zum
Theil bereits in der fritheren Darstellung herbeigeschafft wurde,
wihrend anderentheils ein Hiniibergreifen in eine erst an anderer
Stelle!) ex professo zu behandelnde Materie durch sie nothwendig
gemacht wird. Es handelt sich um die Frage nach dem Alter,
nach der Entstehungszeit des altdinischen Schutzgildenwesens.
Wilda?) ldsst die vermeintliche Verpflanzung desselben aus
England nach Diénemark ,zur Zeit Kanut des Grossen oder
bald nach ihm“ vor sich gehen, setzt sie also etwa in die Mitte
des elften Jahrhunderts. Wir nehmen zwar weder die Ver-
pflanzung der Gilden von England her, noch eine specielle Be-
ziehung ihrer Entstehung zu Kanut dem Grossen an, glauben
aber ebenfalls das elfte Jahrhundert und zwar wohl dessen zweite
Hilfte als den Zeitraum bezeichnen zu miissen, innerhalb dessen
sich die Entwickelung des danischen Schutzgildenwesens in der
Hauptsache vollzog. Die Begriindung dieser Ansicht wird Hand
in Hand gehen miissen mit der Abwehr der gegen sie von
Hasse?) gerichteten Angriffe. Die Wichtigkeit, welche dem Be-
richte der seelindischen Chronik iiber Konig Niels’ Ermordung4)
fir die Bestimmung der Entstehungszeit des didnischen Gilden-
wesens beigemessen werden muss, ist schon von Wilda genaun
erkannt worden. Ist die Nachricht jener Chronik auch nicht
mehr die einzige aus dem 12. Jahrhundert stammende Mittheilung

1) In dem zweiten die Gildestatuten betreftenden Theile dieser Schrift.
) Wilda, Gildenwesen, S. 69.

3) Hasse, Schleswiger Stadtrecht, S. 113 ff.

4) Vergl. oben S. 16.
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iiber dinische Gilden, die wir kennen — es ist Jogrgensens
Verdienst auf eine weitere hingewiesen zu haben?!) —, so ist sie
doch noch immer die dlteste und die Frage nach ihrer Ver-
lisslichkeit auch jetzt noch von erheblichster Bedeutung.

Hasse stellt diese Verlisslichkeit in Abrede und nimmt an,
dass die Erzihlung von Niels' Ermordung in die Kategorie der
Einschaltungen gehore, die sich nach Usingers und Schiifers
Forschungen in der seeldndischen Chronik an einen Annalenstamm
angeschlossen finden. Hasse gelangt mittelst keineswegs ein-
wandfreier Erwiigungen dazu, den Anfang des vierzehnten Jahr-
hunderts als die Entstehungszeit jener Erzédhlung zu bezeichnen.
»Dass sie dem zwélften Jahrhundert noch angehore, gar gleich-
zeitig sei, dafiir wire der Beweis noch zu erbringen.“ Dies
scheint uns aber ganz iiberfliissig zu sein. Auch wenn der Be-
richt des Chronisten erst um das Jahr 1300 niedergeschrieben
wire, wiirde doch diese Thatsache an sich noch kein ausreichendes
Argument gegen seine Zuverldssigkeit enthalten. Usinger hebt
nun aber gerade mit Bezug auf die Darstellung der Verhiltnisse
in der Zeit von 1130 bis 1144 hervor?), dass dieselbe in der
seelindischen Chronik ,viel richtiger“ sei, ,als in alle den anderen
Annalen mit alleiniger Ausnahme des Chronicon bei Langebek
4, 225« In Folge dessen glaubt er auch, dass unsere Chronik
einen anderen Text der Annales Lundenses maiores®) vor sich
hatte, als die Annales Lundenses. Darnach bediirfte es irgend
welcher inneren Griinde, um die Erzihlung der Chronik, die auf
dlteren Quellen beruht, als unglaubhaft zuriickzuweisen.*)

Was nun die innere Glaubwiirdigkeit der Mittheilung betrifft,
so meint Hasse: , Zunichst fillt die Doppelbezeichnung des
Herzogs Knut auf: er ist senior und defensor und letzteres bei
Lebzeiten.* Warum diese Doppelbezeichnung auffalle, sagt
Hasse nicht; denn der bei ihm folgende Satz diirfte gerade zur
Erklirung derselben mit Erfolg verwendet werden konnen: ,,Wie

1) Aarbeg. 1872 S. 303; 1880 S. 32.

*) Usinger, Dinische Annalen und Chroniken des Mittelalters
(Hannover 1861), S. 57.

3) Ueber sie vgl. Usinger a. a. O. 8. 27 ff. insbes. 33.
9 Auch Schifers von Hasse angezogene Abhandlung (D#nische
Annalen und Chroniken von der Mitte des 13. bis zum Ende des 15. Jahr-

huuderts.. Inaug.-Dissert. Hannover 1872) enthilt nichts, was fiir die An-
nahme einer Unzuverldssigkeit des in Rede stehenden Berichtes spréche.
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schon hervorgehoben, kennt das dreizehnte Jahrhundert Be-
ziechungen der Gilden zu Schutzpatronen noch nicht, aber die
am Schluss des fiinften Capitel (sic!) besprochene Urkunde eines
Waldemar veranschaulicht, wie man sich den Konig dachte, der
Mitglied einer Gilde ist und sie zugleich in seinen Schutz nimmt,
gleichwie das nach den Gildeskraaen von einem Ko6nig Knut mit
der Flensburger, von einem Ko6nig Erich mit der Odenseer Gilde
geschieht.“ In der That ist nicht klar, wesshalb Knut Lavard
nicht Aldermann und Protector zugleich genannt werden sollte,
da ihn gerade zu der Stellung des letzteren seine Herzogswiirde
besonders fdahig machte. Hasse erw#dhnt nun weiter, dass die
Gildeglocke der Erzahlung nach die Biirger zusammengerufen
habe und citirt § 43 des Malmder Skra, welcher eben das
campanam pulsare als Mittel zur Vereinigung der Briider im
Nothfalle erwiihnt. ,Die Vorschrift der Skraa wird in Schleswig
erfiillt. KEs ist freilich etwas sonderbar, zu sagen, dass in
Schleswig die Vorschrift der Skra von Malmé erfiillt wird
und dass die Vorschrift der Skra erfiillt wird mehr als hundert
Jahre vor Abfassung der letzteren; jedenfalls aber wiirden wir in
dieser Uebereinstimmung nur ein zu Gunsten der Zuverlassigkeit
der Chronik sprechendes Moment erblicken konnen. Ganz das-
selbe gilt von der weiter von Hasse mit Recht hervorgehobenen
Thatsache: ,,Nach dem Bericht der Chronik sind Stadt und Gilde
wesentlich identisch. Das stimmt gerade zu den #ltesten Ver-
haltnissen vortrefflich. Hier hétte sich ein unzuverldssiger Be-
richterstatter am leichtesten verrathen, indem er die spiter ganz
allgemein vorhandene Mehrheit von Gilden, durch welche jene
Identitat ausgeschlossen wurde, auf die fritheren Zeiten iibertrug.
Seinen nichsten Einwand, dass der Konig die Briider Kurdewener
und Schuster nenne, die Gilde aber keine Handwerkergilde ge-
wesen sei, widerlegt Hasse selbst zur Geniige!): ,man mag
,milde interpretiren, der Konig habe die Biirger in ihrer kauf-
,mannischen und gewerblichen Handthierung (sic!) bezeichnen
,wollen. Die Erzihlung trifft den Localton, wenn sie be-
ysonders auf den Fellhandel und das Ledergeschiift anspielt.
Es eriibrigt noch die Beleuchtung des letzten der Argumente
Hasses: ,Diese Schleswiger Gilde hat eine besonders strenge
yRegel: non sinunt inultum esse, quicumque alicui convivarum

1) S. auch Wilda, 8. 70. 71
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sillorum damnum sive mortem intulerit. Also Tod fiir Tod und
y,damnum fiir damnum. Darum wird Ko6nig Niels erschlagen.
,Das ist stricte gegen die Gildeskraaen.“ Als Beleg fiir diese
letztere Behauptung wird Artikel 1 der Erichsgildeskra ange-
fiihrt. Er beweise, dass die vindicta der Gildebriider als Ziel
nur die Busszahlung, als Zwangsmittel nur das Fiihren vor das
iudicium regis habe. ,,Die Forderung: Blut fiir Blut ist nirgends
ausgesprochen, auch nicht, wenn ein Gildegenosse den anderen
erschlagen (s. a. Wilda 8. 141, 142).« Artikel 1 des Flensburger
und Art. 4 des Odenseer Statuts sprechen diese Forderung mit
aller Klarheit aus, und es ist nicht schwer festzustellen, in wel-
chem Verhiltniss dazu die Bestimmungen des Erichsgildestatuts
stehen.!) Wilda aber hebt an der von Hasse citirten Stelle
nur — und zwar mit vollem Rechte — hervor, dass die Gilde
keine Todesstrafe zu verhingen befugt ist, womit, wie auch
aus Wildas Darstellung hervorgeht, iiber die Ausiibung der
Blutrache selbstverstindlich nichts gesagt ist. Hasse erblickt
in der districtissima lex ein ,,Liocalstatut* ,,quod burgenses tenent
in convivio suo quod appellatur hezlagh. Ks wird ausdriicklich
als ein Ausnahmegesetz bezeichnet.“ Nun sucht er nach einem
schleswigschen Gesetz, welches jene districtissima lex enthalte,
und entdeckt ein solches auch in der That in einer Verordnung
Waldemars IV. fiir Schleswig von 1291.2) Hier wird bestimmt:
1. quicumque . . . .. aliquem . . . . . casu quocumque
contingente occiderit, morte condigna absque omni remedio
debet condempnari.

2. sl vero aliquis alium . . . . .. vulneraverit et depre-
hensus fuerit in hoc facto, lesor ipse sue manus carentia
puniatur.

wHier ist der Satz: Leben fiir Leben, Verstiimmelung fiir Ver-
stiimmelung ausgesprochen. Hier liegt die lex districtissima des
Schleswiger Localstatuts vor Augen.“ In Wahrheit handelt es
sich auch hier um zwei ganz verschiedene Dinge, nimlich Rache
und Strafe. Die Pflicht zur Ausiibung der ersteren bildet den

1) Vgl. oben 8. 90 ff.

?) Gedruckt bei Michelsen Nordfriesland im Mittelalter 183. 184.
Merkwiirdig genug ist, dass Hasse an anderer Stelle (S. 89) ,,einen Haupt-
zweck® eben dieser Verordnung in der Absicht, die Gilde von Schleswig
zu unterdriicken, vermuthet. Und eine solche Verordnung hitte die ,,Gilde-
legende* zu ihrer Grundlage gewi#hlt?!
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Kern des Gildeverbandes als einer Schwurbriiderschaft. Desshalb
ist sie auch dem hezlagh eigen. Die ,,lex districtissima‘ ist kein
Localstatut, sondern eine streng verbindliche Norm, auf welche
sich die Gildebriider eben durch ihr Geliibde verpflichtet haben.
Waldemars Verordnung dagegen will Tédtung und Verwundung
stets durch G&ffentlichrechtliche Korperstrafe geahndet wissen
und ist sonach ihrer Tendenz nach gerade gegen eine iltere
Anschauung gerichtet, die auch jene Delicte als Privatsache des
Verletzten, bez. seiner Angehdrigen behandelt und diesen daher
zwar das Recht zur Rache gewihrt, dafiir aber im Falle des
Verzichtes des Berechtigten auf die Ausiibung derselben den
Thiter straffrei ausgehen ldsst.

Es scheint, als wolle Hasse) auch den Umstand gegen die
Glaubwiirdigkeit der Chronik geltend machen, dass Konig Niels
erschlagen wird, wihrend doch sein Sohn Magnus der Morder
Knut Lavards gewesen war. Magnus war aber von Niels aus der
Verbannung zuriickberufen worden: ,,cuius indulgentiae temeritas
procellam Magni discessu pacatam reditu concitavit. Enimvero
Ericus ac Haraldus Nicolaum, cui eatenus indemnitatem detule-
rant, utpote voce sacrilegum, consilio parricidam detestabili filio
damnationis consortione iunxerunt, scelere pares poena
aequandos existimantes. Diese einfache Erklairung Saxos?)
scheint uns vollkommen befriedigend zu sein. Als Ergebniss
unserer Priifung aber miissen wir bezeichnen, dass Hasse seine
Behauptung: ,Der Bericht der Seelindischen Chronik entpuppt
sich als Gildelegende“ nicht bewiesen oder auch nur wahr-
scheinlich gemacht hat. Nach wie vor wird jener Bericht viel-
mehr als ein uns durch gliicklichen Zufall erhaltener, durchaus
zuverldssiger Wegweiser bei Aufsuchung der dltesten Spuren des
ddnischen Gildenwesens anzusehen sein. Allerdings mdchten
wir auch wieder nicht mit Wilda3) so weit gehen, auf Grund
der Erzihlung der seelandischen Chronik die Schleswiger Gilde
gerade fiir die #lteste zu halten. Eine solche Annahme passt
iberhaupt zwar zu der Ansicht Wildas von der Einfiihrung,
nicht aber zu unserer Ansicht von der Entstehung der Gilden
in Dinemark. Immerhin aber wird bei der friihzeitigen Ent-

1) Hasse a. a. 0. S. 116 ff.
) Saxo p. 643. 644.
%) Wilda a. a. 0. 8 72
Puppenlwim, altdin. Sehntzgilden, 9
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wickelung des Schleswiger stidtischen Gemeinwesens dessen Gilde
zu den dltesten zu zdhlen sein. Wilda hebt mit Recht hervor,
dass die ,Warnung und Belehrung®, welche dem Konig Niels
von seinen Begleitern ertheilt werden muss, darauf schliessen
lasse, dass die Schutzgilden zu jener Zeit noch nicht sehr ver-
breitet waren. Indem wir uns dieser Argumentation anschliessen,
haben wir andererseits die feste Organisation zu beachten, in
welcher uns das hezlagh schon hier entgegentritt. Die lex di-
strictissima, das Amt des senior, das wirksame Liuten der Gilde-
glocke lassen uns einen nicht eben erst entstandenen Verband
erkennen. In Erwigung dieser Umstdnde werden wir kaum fehl-
gehen, wenn wir das Ende oder die zweite Hilfte des elften
Jahrhunderts als die Entstehungszeit der G&ltesten, dénischen
Schutzgilden bezeichnen. Es spricht fiir diese Zeitbestimmung
noch eine andere Erwidgung. Wenn die Gilde, wie zu zeigen
versucht wurde, in Wahrheit mit der alten Bluts-, bezw. Schwur-
briiderschaft in engsten Zusammenhang zu bringen ist, wird ihre
Entstehung in eine Zeit gesetzt werden miissen, in welcher die
Schwurbriiderschaft noch in allgemeinerem (GGebrauch gewesen ist.
Der auf die Zusicherung gegenseitiger Blutrache gegriindete
Verband der stddtischen Schwurbriider kann auch in D#nemark
nur zur Entwickelung gelangt sein, als ,das Christenthum noch
wjung und unvollkommen war, so dass doch noch viele einzelne
nUeberreste des Heidenthums vorhanden waren“.’) Auch dies
weist uns auf die Zeit des elften Jahrhunderts hin. Im zwdlften
sehen wir dann, wie in Schleswig, so auch in Roeskilde die ge-
sammte Biirgerschaft im Gegensatz zu den Fremden in einheit-
licher Gilde organisirt.?) Das dem Anfange des dreizehnten
Jahrhunderts angehorende®) Schleswiger Stadtrecht fiihrt uns
die Gilde als eine sehr angesehene, augenscheinlich alte Ge-
nossenschaft vor. Etwa derselben Zeit entstammen die #ltesten
der Gildestatuten, die in der uns erhaltenen Fassung meist auf
ihnen vorangegangene, iltere Redactionen Bezug nehmen. Hasses
iiberaus leicht wiegende Einwiirfe gegen die Datirung einiger
jlingerer Statuten werden an anderer Stelle zuriickzuweisen sein.
Sie wiirden, auch wenn sie begriindet wiren, hinsichtlich der

1) S. oben Seite 36.

) A. D. Jorgensen in den Aarbag. Aarg. 1872 S. 303. 304, Aaro.
1880 S. 32

%) Vgl. hierzu oben S, 7 Anm. 8.
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Statuten von Flensburg und Odense nichts beweisen. Sind aber diese
um das Jahr oder bald nach dem Jahre 1200 zuerst abgefasst,
so wird, wer das zeitliche Verhiltniss der Entstehung der Rechts-
normen zu ihrer Aufzeichnung im Mittelalter und namentlich im
nordgermanischen Mittelalter gebiihrend beriicksichtigt, kein Be-
denken tragen, die ersten Aunfiinge der betreffenden Gilden um
eine betrichtliche Zeit frither anzusetzen,

Die Richtigkeit dieser Annahme ergiebt sich des Weiteren
aus zwei Zeugnissen, welche uns in den Statuten von Flensburg
und Odense selbst erhalten sind. Unmittelbar auf die Flensburger
Skra folgt bekanntlich in der Handschrift, in der allein sie uns
tiberliefert ist, folgende Bekundung:

Kanutus, math guths nathe
koning alle Dane, alle Knuts-
gildebrgtheer hyzlsum og san
fryth. Vy ger alle men vitlict,
ther er i sente Knuts gilde,
at vy tagem them allee under
vort vaern og vor fryth, sosum
them tha us daglig thyene;
hvosum ither elder
uret gor, thet vile vy haven
meth vort konynglig sverth.

forureter

Kanutus, von Gottes Gnaden
Konig aller Dénen, allen Knuts
gildebriidern Heil und wahren
Frieden. Wir thun allen Min-
nern zu wissen, die in der St.
Knutsgilde sind, dass wir sie
alle unter unsern Schutz und
in unsern Frieden nehmen, so
wie die, welche uns tdglich
dienen; wer Euch verletzt oder

Euch Unrecht thut, das wollen

wir richen mit unserm konig-
| lichen Schwerte.

Von jeher hat man in dieser Urkunde ein wichtiges Denk-
mal der Gildengeschichte erblickt. Insbesondere schien sie, da
der letzte Konig, der ihr Aussteller sein konnte, Knut VI Valde-
marsen, im Jahre 1202 starb, den Beweis dafiir zu erbringen,
dass die Flensburger Knutsgilde zu dieser Zeit bereits bestand.
Jetzt erkliart aber Hasse!), die Urkunde sei ,voll und ganz
aufzufassen als das, was sie ist, als eine Filschung, in Gilde-
kreisen entstanden.“ Mit Hasse glauben wir, dass uns nicht
das Original, sondern nur eine Wiedergabe der urspriinglich in
lateinischer Sprache abgefassten Urkunde vorliegt. Darauf scheint
uns insonderheit auch die Namensform ,Kanutus“ noch hinzu-
deuten. Um so weniger aber wird aus rein formalen Griinden
ein Zweifel an der Authenticitit des Privilegs erhoben werden

1) Schleswiger Stadtrecht S. 98.
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diirfen. Hasse legt das ganze Gewicht darauf, dass Knuts Titel
,koning allee Danz“ ist. ,Das hiesse auf Lateinisch: rex Da-
norum universorum, was begreiflicherweise nie vorkommit, und die
Parallele bietet sich alsbald in den angeredeten: allz knuts gilde
brgther.« Was diese angebliche Parallele betrifft, so sehen wir
nicht ein, was mit ihr gewollt ist. Wenn aber auch wirklich
das Original nur ,rex Danorum“ und nicht vielleicht ,,rex omnium
Danorum* hatte, so ist leicht begreiflich, dass in der Wiedergabe
das vollere ,koning allz Dan# daraus wurde. Augenscheinlich
wiirde aber die Annahme, dass dem so war, nicht geniigen, um
die Originalurkunde oder die uns vorliegende Reproduction fiir
ein Falsum zu erkldren.

Einen weiteren Grund hierfiir scheint!) nach Hasse —
deutlich gesagt wird es nicht — die Thatsache abgeben zu sollen,
dass in der Einleitung zum Odenseer Statut dieselbe Mittheilung
iiber Konig Erich enthalten ist, welche unsere Urkunde fiir Kénig
Knut im Hinblick auf die Flensburger Gilde bezeugt. Das wiirde
u. E. eben so wenig fiir Hasses Meinung sprechen, als etwa
aus der Uebereinstimmung mehrerer koniglicher Privilegien fiir
verschiedene Stddte ohne Weiteres die Unechtheit eines derselben
zu folgern wire.

Damit sind Hasses Argumente erschopft. Um die Art
seiner Forschung zu charakterisiren, wird noch auf die Wider-
legung einzugehen sein, die er einem Einwande, den er sich
selbst macht, zu Theil werden ldsst. KEr meint, nur der eine
nZusatz“?) der Flensburger Urkunde: ,wie die, die uns tdglich
dienen“ trage anscheinend &lteres Geprige, indem er an die
Welt des Witherlags anklinge und an die familia, clientela Konig
Knuts erinnere.?) Diese Beziehung hore aber auf, wenn man
unter dem téglichen Dienst der Briider den Dienst des Heiligen
selber verstehe, von dem die Gilde ihren Namen trigt; im
Lundener Necrologium heisse es: nulla unquam intermittatur dies,
quin ei missa celebretur. Nun wiirde gewiss jeder Unbefangene

1) Vgl. dazu unten Anm, 2.

?) Aus der Wahl dieser Bezeichnung lisst sich schliessen, dass Hasse
das Vorwort der Odenseer Skra, bez. die in ihm resumirte Urkunde Erichs
fir die Vorlage des Flensburger Dokumentes hilt.

) Warum bei dieser Gelegenheit von dem ,sogenannten“ Sven Aggesen
die Rede ist, vermdgen wir eben so wenig einzusehen, wie lsrgensen (Aarbeg.
1880 s. 41).
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aus dieser rein zufilligen Aehnlichkeit zwischem dem ,tiglichen
Dienen* der Urkunde und dem tiglichen Messelesen des Necro-
logiums gar nichts folgern wollen. Es kommt aber hinzu, dass
in der Urkunde iiberhaupt nicht, wie Hasse meint, von dem
wtiglichen Dienst der Briider® die Rede ist. Der K&nig nimmt
die (Genossen in seinen besonderen Schutz wie die, welche ihm
tiglich dienen; folglich miissen doch letztere von ersteren ver-
schiedene Personen sein. Man vergegenwirtige sich nun aber
das Ergebniss der Hasse’schen Hypothese! Die Urkunde ist ge-
falscht. Der Félscher ldsst den heiligen Knut oder vielmehr den
Konig Knut, der spiter fiir heilig erklirt werden wird, noch bei
seinen Lebzeiten erklidren, er nehme die Gildebriider so in seinen
Schutz, wie die, welche ihm als Heiligem d. h. also, wenn er
dereinst gestorben und kanonisirt sein werde?), tdglich dienen
wiirden. Es ist sicherlich unstatthaft, wie Hasse es thut, alle
einer a priori gefassten Ansicht entgegenstehenden Urkunden
leichthin eben um deswillen fiir gefilscht zu erkldren, aber kaum
weniger unrichtig ist es, wenn man dies einmal thut, obenein den
Filschern derartige Ungeschicktheit und Abgeschmacktheit zu-
zutrauen, wie sie, falls Hasses Meinung begriindet wére, im
vorliegenden Falle gezeigt haben miissten.

Bei so bewandten Umstdnden glauben wir auch fernerhin
der Flensburger Urkunde einen Beleg entnehmen zu diirfen fiir
die Behauptung, dass das dénische Gildewesen im zwdélften Jahr-
hundert bereits entwickelt war oder dass seine Ausbildung mit Fug
in die zweite Hilfte des elften Jahrhunderts gesetzt werden kann.

Eine ganz dhnliche?) Mittheilung, wie iiber die Flensburger
Gilde, besitzen wir nun aber, wie bereits angedeutet, fiir die
Odenseer. Nur findet sich in der Skra der letzteren am Anfang
und als Bestandtheil derselben, was in der Flensburger Hand-
schrift nur #usserlich an den Schluss des Statuts sich anschliesst,
Sodann erscheint die betreffende Mittheilung im Odenseer Statut
als historischer Bericht im Munde der die Skra publicirenden
Gildebriider, wahrend, wie wir sahen, die Flensburger Ur-
kunde sich als ein vom Konig ausgehendes Dokument ein-
fiihrt. Wir verkiinden jedermann, erkldren die Odenseer Knuts-
gildebriider,

1) Dies geschah fiinfzehn Jahre nach Knuts Ermordung (1086).
?) Vgl. Wilda S. 95 Anm. 1,
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ath vor nadige herre kong
Erik havaer ikke al eniste i
Fygn, meden om vel ivar al
Danmarks rige sancte Knuts
gilde fast giort, theet statfestat
och stadelige styrket; tel hves
storree ynneste och troskap ha-
ver han taget alle fornzvnde
gildes brgdre och gildsesken
under sin serlestes vern: saa
ath, hosomhelst vorz brodre
aller sgster uden loflig sag urat
gor och forsmar at komms tel
bedring, han skal ikke ungaa

kongealig hefnd.

Jdass unser gnidiger Herr Konig
Erich nicht allein in Fiinen, son-
dern eben so iiber das ganze
Reich Dinemarks die St. Knuts
Gilde gefestigt, sie gestitigt und
stindig gestirkt hat; und zu
grosserer Gunstund Treue dessen
hat eralle Briider und Schwestern
vorbenannter Gilde unter seinen
besonderen Schutz genommen,
so dass, wenn jemand unsern
Briidern oder Schwestern ohne
rechtliche Ursache Unrecht thut
und es zu sithnen verschmiiht,
er der koniglichen Rache nicht

entgehen soll.

Es ergiebt sich die ebenso schwierige, wie wichtige Frage, welcher
Konig Erich hier gemeint ist. Die herrschende Meinung?) ist
fir Erich Eiegod (1095—1103), der ja selbst die Kanonisation
seines Bruders, des heiligen Knut, von Papst Paschalis IL er-
wirkt hatte. Es giebt ein einziges positives Argument fiir diese
Annahme; das ist der Umstand, dass in der Ueberschrift der
Westphalenschen d. h. also?) der jingeren Odenseer Skra von
der Knutsgilde zu Odense gesagt wird, dass sie ,confirmavit
magnificus dominus noster R. Ericus Othensiae A. C. MC.“ Hier
kann natiirlich nur an Erich Eiegod gedacht werden, aber zwin-
gend bewiesen ist damit doch hdchstens,?) dass die Redactoren
des jiingeren Statuts Konig Erich Eiegod fiir den Protector ihrer
Gilde hielten, bez. dass sie ihn unter dem Kénig Erich der ilteren
Skra verstehen zu miissen glaubten. Sie wiirden demnach in der
Streitfrage, wer dieser Konig Erich war. als die ersten Vertreter
der jetzt noch herrschenden Ansicht bezeichnet werden kénnen.
Allein es ist doch sehr zweifelhaft, ob nicht auch sie ausschliess-
lich aus der Vorrede zum #lteren Statut ihre Kenntniss schopften

') Vertreten durch J. F. W. Schlegel und R. Nyerup in P. K.
Anchers samlede juridiske Skrifter 1. S. 64 N.*, Wilda S. 96. Wedel
S. 12, Ljunggren s. 4.

%) Vgl. unten Buch II Abschnitt I § 2.

%) Hasse (Schleswiger Stadtrecht S. 96. 97) nimmt auch hier eine be-
wusst unrichtige Datirung an. Griinde fiir diese Annahme nennt er nicht.
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und ob nicht auch fiir sie — abgesehen etwa von der erklir-
lichen Neigung, ihrem Bunde ein moglichst hohes Alter zu
vindiciren — lediglich die Thatsache entscheidend war, dass
Erich Eiegod zu Knut dem Heiligen und namentlich zu Knut
als Heiligem in so enger Beziehung stand. Aus inneren Griinden
gelangen wir zu der Ansicht, dass der Konig Erich, den die
Vorrede zur (dlteren) Odenseer Skra erwiihnt, Erich Eiegod nicht
gewesen sein diirfte.

Westphalens?) Ansicht, die Odenseer Knutsgilde sei etwa
im Jahre 1087 begriindet worden, beruht auf der unrichtigen
Voraussetzung, dass jede Gilde von ihrer Entstehung an einen
Schutzpatron gehabt haben miisse. Da Knut im Jahre 1086
erschlagen wurde, kann friijhestens etwa 1087 nach Westphalens
Meinung eine Gilde ihn zum Patron angenommen, bez. eine Konig-
Knutsgilde gestiftet worden sein. Indessen entweder auch ein
Nichtheiliger konnte Gildepatron sein, dann ist nicht ersichtlich,
warum Knut verstorben sein musste, um es zu werden, oder
— und dies allein scheint uns richtig — nur ein Heiliger oder
doch als solcher Verehrter?) konnte Schutzpatron einer Gilde
sein, dann war die Entstehung einer Knutsgilde vor dem Jahre
1100, jedenfalls aber vor dem Jahre 1095%) unmdoglich. Un-
wesentlich hierfiir ist es, ob man sich mit Westphalen die
Gilde nur als Knutsgilde denken will oder ob man mit uns die
Annahme theilt, dass die Gilde im Allgemeinen*) alter ist, als
ihre Beziehung zu einem Heiligen: Als Knutsgilde konnte die
Genossenschaft vor dem Jahre 1100, bez. 1095, nicht bestehen.

Auftillig muss nun schon die Hast erscheinen, mit welcher
nach der herrschenden Ansicht die Odenseer Knutsgilde sei es
nun entstand, oder ihre Umbildung zu einer solchen aus einer
Gilde schlechthin vollzog. Konig Erich, so heisst es in der Vor-

Monum. ined. tom. IIT praef. p. 4.

2) Dass die feierliche Kanonisation nicht das entscheidende Moment
fiir das Volk bildete, beweist schon die Thatsache der Existenz von Erichs-
gilden. Denn Erich Plovpenning wurde zwar schon bald nach seinem Tode
(1250) wie ein Heiliger verehrt, aber niemals fiir einen solchen erklért.

3) Schon im Jahre 1095 fand die feierliche Oeffnung des Grabes und
Beisetzung der Gebeine statt (vgl. besonders A.D. Jergensen, Den nordiske
kirkes grundleeggelse og forste udvikling s. 798. 799), aber es scheint sich
eine irgendwie umfassende Verehrung Knuts als oder wie eines Heiligen
daran noch nicht gekniipft zu haben.

%) Vgl hierzu oben S. 67 Anm. 1.
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rede zur Skia, habe die St. Knuts-Gilde gefestigt u. s. f., also
hatte diesclbe wohl zur Zeit, wo Erich sie in seinen Schutz nahm,
bereits den heiligen Knut zum Patron. Im Jahre 1100 aber ge-
schahen nur die die Kanonisation einleitenden Schritte, sie selbst
fand erst 1101 statt. Esist nicht wahrscheinlich, dass schon vorher
nicht nur die Knutsgilde als solche entstanden sei, sondern iiber-
dies auch schon der Konig sie ,nicht allein in Fiinen, sondern
iiber das ganze Reich Ddnemarks hin“ bestitigt habe. Ein zu-
verlissigeres Argument aber lasst sich aus dem Inhalt des konig-
lichen Privilegiums selber entnehmen.

Vergleichen wir das Privileg, das Konig Erich der Oden-
seer Gilde ertheilte, mit der fiir die Flensburger bestimmten
Urkunde Konig Knuts, so bemerken wir namentlich in einem
Punkte einen wesentlichen Unterschied. Konig Knut entbietet
seinen Frieden allen Knutsgildebriidern, er nimmt in seinen
Schutz ,alle Manner, die in St. Knuts Gilde sind“, unerwéhnt
bleiben die Gildeschwestern. Da ein Versehen nicht wohl ange-
nommen werden kann, da ferner ein Sprachgebrauch, nach welchem
die Schwestern den Briidern ohne Weiteres hinzuzudenken wiren,
nicht besteht %), da endlich ein Grund, nur die Briider in seinen
Schutz zu nehmen, die Schwestern aber nicht, fiir den Konig
nicht vorliegen konnte, so wird aus der Nichterwdhnung der
letzteren der Schluss gezogen werden diirfen, dass der Konig
Knut sein Privileg zu einer Zeit ertheilte, zu welcher die Gilde
noch keine Schwestern zu Mitgliedern hatte. Wir glauben mit
Wedel und in der Hauptsache auch aus den von ihm angefiihrten
Griinden ?), dass es Knut VL. (Valdemarsen) war, der die Flens-
burger Gilde in seinen Schutz nahm. Es diirfte dies innerhalb
des Zeitraums von 1182 bis 1193 stattgefunden haben, da Knut
am 22. Januar 1193 bereits den Titel ,,K6nig der Dinen und
Slaven* fiihrt, den er nach dem 20. November 1187 statt des bis
dahin gefiihrten und in unserer Urkunde in didnischer Ueber-
setzung erscheinenden ,rex Danorum® angenommen haben muss.?)

In der Vorrede zur Odenseer Skra wird von ,Konig Erich¢
gesagt, er habe alle Briider und Schwestern der Gilde in
seinen besonderen Schutz genommen, so dass, wenn jemand den
Briidern oder Schwestern Unrecht zufiige, er der Rache

1) Vgl. auch oben S. 51.
2) Vgl. Wedel S. 11.
%) Vgl. Dahlmann, Gesclhichte von Dinemark, Bd.1 S. 333.
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des Konigs unterliegen solle. Demnach ist das konigliche Privi-
legium, dessen Inhalt die Gildebriider mittheilen, zu einer Zeit
erlassen worden, wo das weibliche Geschlecht bereits Zutritt zu
der Gilde erlangt hatte. Unter Konig Erich Eiegods Regierung
kann dies aber kaum schon der Fall gewesen sein. Denn die
Zulassung der Frauen iiberhaupt war, wie frither ) gezeigt wurde,
erst eine Konsequenz davon, dass die Kirche in engere Beziehung
zu der Gilde trat. Dies aber war wiederum kaum mdglich, bevor
in der Annahme des Schutzpatrons das Bindeglied gefunden wurde,
welches mit der Benennung der Gilde nach dem Heiligen auch
die Verehrung des letzteren seitens der Gildebriider als solcher
bewirkte und dadurch unmittelbar ein kirchliches Element in die
Gildeformation einfithrte. Dass aber dieses Eindringen der ver-
schiedenen, kirchlichen Bestandtheile des Gildeorganismus nur ein
allmdhliches war, ist nicht nur an sich wahrscheinlich, sondern
hat auch, gerade was den Antheil des weiblichen Geschlechts am
Gildeverbande anbetrifft, in der hichst ungleichmissigen Beriick-
sichtigung desselben seitens der verschiedenen Statuten eine deut-
lich erkennbare Spur hinterlassen.

Diirfte es darnach allerdings ausgeschlossen sein, dass in
demselben Jahre, in welches die die Kanonisation Knuts ein-
leitenden Schritte fielen, auch schon die Aufnahme des weiblichen
Geschlechts in die Mitgliedschaft der Gilde vollendet gewesen
wére, so scheint sich nunmehr weitergehend der Schluss auf-
zudringen, dass der Konig Erich, welcher die Odenseer Gilde
in seinen Schutz nahm, nach Knnt VI. regiert haben miisse.
Denn als dieser der Flensburger Gilde das friither erorterte Pri-
vileg ertheilte, war ja, wie wir sahen, von Gildeschwestern noch
nicht die Rede. Dann wire Erich Plovpenning (1241 —1250)
derjenige Fiirst, der frithestens der Protector der Odenseer Gilde
hitte sein konnen, Indessen ist jener Schluss doch so zwingend
nicht, wie er es auf den ersten Blick zu sein scheint. Denn er
lasst ausser Acht, dass von der Flensburger Gilde keineswegs
ohne Weiteres etwas fiir die Odenseer gefolgert werden darf, da eine
einheitliche Entwickelung des dénischen Gildewesens, wie sie um
die Mitte des dreizehnten Jahrhunderts begann, im zwdélften Jahr-
hundert noch nicht erkennbar ist. Gerade was den Einfluss der
Kirche auf den Gildeorganismus betrifft, scheint der schnellere

1) Vgl. oben 8. 48 — 54,
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oder langsamere Gang der Entwickelung wesentlich durch die
ortlichen Verhiltnisse bedingt gewesen zu sein. Odense, wo
Kénig Knut erschlagen und beigesetzt war, bildete den Mittel-
punkt seiner Verehrung als eines Heiligen. Schon seit dem An-
fang des zwélften Jahrhunderts bestand hier eine geistliche Bruder-
schaft, deren Patron der heilige Knut war. Zahlreiche Altire
waren ihm geweiht, und viele Wallfahrer wihlten die St. Albans-
Kirche, in welcher seine Gebeine ruhten, zu ihrem Ziele. Dass
eine Schutzgilde, die hier bestand und ebenfalls Knut zu ihrem
Patron hatte, in ganz besonders hohem Maasse der Beeinflussung
durch kirchliche Gedanken unterliegen musste, liegt auf der Hand.
Es ist daher die Moglichkeit nicht zuriickzuweisen, dass auch die
Zulassung des weiblichen Geschlechts zur Mitgliedschaft bei der
Schutzgilde in Odense bereits anerkannt war, als in Flensburg,
wohin der Knutskultus ja erst von Odense aus gelangte und wo
er nie zu so hoher Bedeutung kam, das germanische Princip
dem christlichen noch nicht Platz gemacht hatte und Schwestern
bei der Schutzgilde noch nicht existirten. Fiir wahrscheinlich
konnen wir es aber allerdings nicht erkldaren, dass von hier aus
im vorliegenden Falle das richtige Resultat zu gewinnen sei und
dass somit von FErich Emune (1134—1137) oder Erich Lam
(1138 —1147) die uns beschiftigende Urkunde herrithre. Dann
wire doch der Zeitraum zwischen ihr und der Flensburger Ur-
kunde Knuts VI. zu gross; die Annahme wire kaum gestattet,
die Flensburger Gilde sei in der Entwicklung im kirchlichen
Sinne so weit hinter der Odenseer zuriickgeblieben, dass diese
bereits vor der Mitte, jene noch nicht gegen das Ende des zwolften
Jahrhunderts die Aufnahme der Frauen zu Gildeschwestern durch-
gefiihrt hitte. Im Resultat wiirden wir demnach doch wieder auf
Konig Erich Plovpenning zuriickkommen. In jedem Falle wird die
Urkunde spitestens in das dreizehnte Jahrhundert gesetzt werden
miissen. Da sie aber, wie aus der Betheiligung des weiblichen
Geschlechts am Gildeverbande erhellt, eine lingere Entwicklung
in der Geschichte des letzteren als bereits erfolgt voraussetzt, lasst
auch sie auf die Entstehung der Odenseer Gilde noch innerhalb
des zwolften Jahrhunderts mit einiger Sicherheit schliessen, ohne
ein noch hoheres Alter speciell auch dieser Genossenschaft als
unmdglich erscheinen zu lassen.



IT. Buch.

Die Statuten der altdanischen
Schutzgilden.



Yorbemerkung.

Entstehung und Wesen der Schutzgilden, denen wir im
Bisherigen nachgegangen sind, mussten bestimmend sein fiir die
Gestaltung des Rechts, das fiir die Beziehungen der Gildebriider
unter sich und nach aussen hin maassgebend sein sollte. Insofern
die Gilde ankniipfte an ein bereits im #lteren Rechte anerkanntes
Institut, ndmlich die Blutsbriiderschaft, konnte sie allerdings die
fiir diese hergebrachten Grundsitze ihrerseits iibernehmen. Inso-
fern sie sich aber als eine Bluts- bez. Schwurbriiderschaft eigener
Art darstellt, die, unter besonderen Umstinden und zu besonderen
Zwecken eingegangen, sehr verschiedene Einfliisse auf sich ein-
wirken lassen musste, ergab sich von selbst die Nothwendigkeit
sowohl der Ausgestaltung neuer Rechtsnormen, als auch der
Modificirung iiberkommener. Zusammenfassende Aufzeichnungen
des in dieser Weise aus ungleichartigen Bestandtheilen gebildeten
Rechts der Gilde mussten in demselben Maasse erwiinscht erschei-
nen, wie sich dieses Recht allmdhlich immer mehr zu einem Sonder-
recht entwickelte. Dies geschah zum Theil sogar schon dadurch,
dass Grundsitze, die urspriinglich dem allgemeinen Rechte einfach
entlehnt waren, in diesem durch andere ersetzt wurden, wéhrend
sie das konservativere Recht der Gilde auch fernerhin beibehielt
und wegen des besonderen Verhiltnisses der Gildegenossen nach
innen und nach aussen mit Fug beibehielt. In Betracht zu ziehen
ist auch, dass der Eintritt in die Gilde ein freiwilliger und
es desswegen um so mehr erforderlich war, dass, wer sich zu
ihm entschliessen wollte, sich leicht einen Ueberblick iiber die
Gesammtheit der neu zu erlangenden Rechte, wie der neu zu
tibernehmenden Pflichten verschaffen konnte, namentlich zu einer
Zeit, wo beide schon in detaillirter Art nach Inhalt und Umfang
bestimmt waren.

So lagen denn Griinde genug vor, die zu der Abfassung von
Gildestatuten driingten, d. h. von durchaus autonomen Aufzeich-



142

nungen ') des Gilderechts durch die Gildebriider. Mit besonderem
Nachdruck lieben die Statuten es hervorzuheben, dass sie von
den Vorvitern der Gildebriider, fiirsichtigen und besonnenen
Msnnern, verfasst seien.?) Sie sind uns aus Dinemark in einer
Anzahl erhalten und jedes von ihnen ist in einer Weise aus-
fiihrlich, welche aus ihnen die vornehmsten Erkenntnissquellen
fiir die Geschichte der altddnischen, wenn nicht der Schutzgilden
iiberhaupt macht. Es sind die Statuten der Knutsgilden von
Flensburg, Odense, Store Hedinge, Malmo und der Erichsgilde
von Kallehave. Aus besonderen Griinden ist ihnen das Statut
der Knutsgilde zu Reval hinzuzufiigen. Sie sind simmtlich bereits
herausgegeben, aber an sehr verschiedenen und zum Theil nicht
leicht zuginglichen Orten. Namentlich um den daraus sich er-
gebenden Mingeln abzuhelfen, ediren wir sie im Anhang nochmals,
die beiden in didnischer Sprache abgefassten unter Beifiigung
einer deutschen Uebersetzung.

Entstehung, Ueberlieferung und gegenseitiges Verhiltniss der
Gildestatuten miissen, soweit angingig, klargestellt sein, bevor
eine fiir die Erkenntniss des Gilderechts gewinnbringende Be-
nutzung derselben erwartet werden kann. Aber auch iiber manche
Punkte in der Geschichte der Gilden selbst wird die ihrer
Statuten helleres Licht verbreiten. Thr haben darum mit gutem
Grund schon Kofod Ancher®) und Wildat) eingehende
Forschung gewidmet. Da aber den Ergebnissen derselben in
wesentlichen Punkten nicht zugestimmt werden kann, soll im
Folgenden, was wir von unsern Statuten wissen, zusammenhéngend
dargestellt werden.

') Schriftstiicke (Skraen) nennen sie sich schlicht, und linger als sonst
irgendwo hat sich bei ihnen dieser einst ganz allgemeine Name in speciali-
sirtem Sinne erhalten. (Vgl. iibrigens auch die Einleitungen zu dem Flensbur-
ger dénischen Stadtrecht und zur Apenrader Skra.) Eine gut begriindeteVer-
muthung tiber den Unterschied von ,skra‘ und ,bok¢ in dlterer Zeit ist mit Be-
zug auf Island von Bjorn Magniasson Olsen (Runerne i den oldislandske
literatur Kbnhvn 1883 s. 38. 39) gedussert.

%) Vgl. die Vorreden zu den Statuten von Odense, Hedinge, Kallehave,
Malmé und Reval.

% A. a. 0. S.147 ff.
5 A.a O.8S. 8 ff



Abschnitt I. Die einzelnen Statuten,

§ 1. Das Statut der Knutsgilde zu Flensburg.

Die Skra der Flensburger Knutsgilde, welche hiiufiger als alle
ibrigen ') altdénischen Gildestatuten herausgegeben worden ist, ist
uns in einer der Stadt Flensburg gehorigen, zur Zeit im Kanig-
lichen Staatsarchiv zu Schleswig deponirten Handschrift erhalten.?)
Diese ist von Pergament und von kleinem Quartformat.?) Sie ist
in einen Deckel eingeniht, welcher aus zwei mittelst Lederstreifen
verbundenen Holzplatten besteht, die ihrerseits wieder in einen
rothledernen Umschlag eingeniht sind. Geschlossen wurde das
Ganze vermittelst eines nicht mehr vorhandenen Scharniers, wie der
auf dem Hinterdeckel befindliche, tiefere und der auf dem Vorder-
deckel befindliche, flachere Eindruck erkennen lassen. Der Deckel
trigt auf dem Riicken die Zahl XXV, welche sich im Jahre
1865 bereits auf demselben befand (vgl. Sejdelin Dipl. I 1),
von der wir aber nicht angeben kénnen, wann sie darauf gesetzt
ist. In das Leder des Vorderdeckels ist ein ,c¢ eingeschnitten,
dessen Bedeutung unklar ist. Die einzelnen Pergamentblitter
der Handschrift sind mittelst Fadens unter einander und dann
an die die Holzplatten verbindenden Lederstreifen geheftet; nur
das letzte Blatt, welches auch im Formate von den iibrigen
erheblich abweicht, ist auf die Innenseite des Riickdeckels ge-
klebt. Dieses Blatt enthilt zehn bei Sejdelin nicht abgedruckte
,stucke vnde artikele . beleuet vnde gemaket van den borgren
bynnen flensborgh*, welche von Abgaben handeln. Dieses Blatt

Zuletzt von Sejdelin im Diplomat. Flensborg. I p.1 ff. Es ist

ein auffallender Irrthum, wenn Wedel (Gilder og Laug i Flensborg S. 11)
Thorsens Ausgabe als die letzte bezeichnet.

2) Ko6nigl. Staatsarchiv zu Schleswig, Depos. Flensburg. No. 5. Fiir die

Gewithrung der Moglichkeit, die Handschrift in Breslau zu benutzen, bin

ich der Kéniglichen Archivverwaltung zu besonderem Danke verpflichtet.

) Vgl. Sejdelin, Dipl. Flensburg. I 8. 1. Hohe: 17 cm.. Breite 11 cm.
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ist jedenfalls erst nach dem Jahre 1586 zu der Handschrift hinzu-
gekommen, wie es denn auch Husserlich mit den beiden urspriing-
lichen Lagen derselben nicht in Verbindung steht. Dass die
eigentliche Handschrift im Jahre 1586, von jenem letzten (20
Blatte abgesehen, schon ihre jetzige Gestalt hatte, beweist der
folgende auf der ersten, urspriinglich nicht beschriebenen Seite
befindliche Vermerk 1):

Dutt bock ist ahm achteinden May Anno Voffteinhundert
vnd soss und achtentig Dem Ersamen Radhe dorch Hans
Juersen ouerandtwordett worden. Vnnd sindt darinne be-
funden Tein beschreuene Vnnd vehrtein vnbeschreuene bleder
Vond hefft Hanss Juersen vermeldet Datt he vngefehrlich
vor Vehrtein Jahren dattsuluige Bock von Peter Pomereninge
entfangen.

In der That sind nur die Blatter 1v bis 8" und 23 bis 24" be-
schrieben.?) Die ersteren, welche mittelst der Ziffern 2 bis 16
paginirt sind, enthalten die Skra selbst, das Privileg des Kénigs
Knut und die Namen der Wohlthiter der Gilde {Sejdelin S, 1—7),
die letzteren Angaben iiber das unbewegliche Vermogen der Ge-
nossenschaft (Sejdelin S. 8—10). Diese Angaben sind nicht vor
dem Ende des 15. Jahrhunderts aufgezeichnet und zwar an-
scheinend zu verschiedenen Zeiten, aber von derselben Hand;
sie interessiren uns an dieser Stelle nicht weiter. Von einer
Hand aus dem Ende des 14. Jahrhunderts riihrt der erste Theil
der Handschrift her. Sejdelin glaubt zwar3), dass die letaten
drei Namen des Schenkerverzeichnisses von einer anderen Hand
als die ersten vier und der Text des Skra nebst dem Privileg
geschrieben seien und dass von dieser anderen Hand auch die
in dem Texte der Skra mehrfach sich findenden Correcturen
(bei Sejdelin durch Cursivdruck wiedergegeben) herstammten.
Allein diese Ansicht ist, wie eine sorgfiltigere Vergleichung der
Schriftziige ergiebt, zweifellos unbegriindet. Was zuniichst die

') Dieser Vermerk ist, wie ich aus einem Citat von Wedel (Gilder og
Laug S. 149 N. 29) ersehe, mit verschiedenen Irrthiimern, z. B. betreffs
des Datums, in Cliddens mir hierorts leider nicht zugingliche Monumenta
flensburgensia (I 23) aufgenommen worden.

*) Es ist demnach nicht ganz correct, wenn Sejdelin bemerkt, die
Skra nehme die ersten 8 Blitter, die Aufzeichnungen das 23. und 24. Blatt ein.

%) Vgl. Sejdelin S. 7 Anm. 1.
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Correcturen betrifft, so sind sie mit wenigen Ausnahmen?) von
dem Schreiber der Skra selbst gemacht worden. Es sind aber
auch die simmtlichen Namen der Geschenkgeber von derselben
Hand geschrieben. Zwar besteht eine Verschiedenheit zwischen
den drei ersten und den vier letaten?), indessen betrifft diese
nicht die Gestalt der Schriftziige, sondern nur die Farbe derselben,
Diese scheint lediglich durch einen Wechsel der Dinte herbei-
gefiihrt worden zu sein (die letzten vier Namen sind vielleicht
nachtriglich, jedenfalls aber von dem Schreiber der Skra selbst
hinzugefiigt), und wir miissen noch hervorheben, dass ganz #hn-
liche Abweichungen sich auch innerhalb des Textes der Skra
selbst?) finden, ohne dass darum Sejdelin selbst Verschiedenheit
der Schreiber annihme. Die ganze Frage aber ist wichtiger,
als es zunichst scheint.

Sejdelin  hat ndmlich schon darauf hingewiesen, dass der
an vierter Stelle unter den Wohlthitern der Gilde genannte Sgneke
Kyyl vermuthlich derselbe sei, welcher nach einer Inschrift auf
einem Stein in der Heiligegeist-Kirche zu Flensburg im Jahre
1386 den Bau dieser Kirche begann.!) Dazu stimmt der Zeit
nach auch, dass der Name eines der anderen (Geschenkgeber
(Synik Boysyn) in dem ersten Mitgliederverzeichniss der im
Jahre 1379 gestifteten St.-Gertrudsgilde in Flensburg erscheint.?)
Darnach ist die Entstehung der Handschrift ;jedenfalls in die
zweite Hilfte des vierzehnten Jahrhundert zu setzen®), welchem
sie auch der Schrift nach angehdren muss.

1) Sicher stammt von einer anderen Hand, als der Text der Skra, der
Zusatz in Art. 4: fyrtiwe mark herscop; vielleicht riihrt von einer spiteren
Hand auch der Zusatz zu Art. 45 ,thet ligae“ und das libergeschriebene
s,meth“ in Art. 15 her.

2} Jedenfalls muss es auf einem Irrthum beruhen, wenn Sejdelin die
ersten vier Namen den letzten drei gegeniiberstellt.

3) So in den Artikeln 8. 10.

1) Die Inschrift lautet nach Sejdelin: Anno Domini 1386 des ersten
Mandags in der Fasten Begiinte Siinke Kiille Dies Karke to buwende.

5) Und zwar in der Form: Senece Boyesson (Sejdelin 8. 106). Wir
wissen nicht, in welchem Jahre Seneke hier eintrat. Jedenfalls war es vor
1428; denn mit den in diesem Jahre Aufgenommenen beginnt die zweite
Liste (Sejdelin S. 109 ff.). Nach der Stelle zu schliessen, die Senekes Name
einnimmt, diirfte er etwa um das Jahr 1400 Mitglied der Gertrudsgilde
geworden sein.

%) So auch Sej delin in der Vorbemerkung: ,Die Skra ist nicht datirt
und kann in ihrer gegenwirtigen Form kaum friiher als in die letzte Hilfte

Pappenheim, altdin. Schutzgilden. 10
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Die Handschrift, welche uns vorliegt, hat wahrscheinlich das
officielle Exemplar der Gilde selbst gebildet. ~Darauf deutet
schon der Umstand hin, dass sie im Jahre 1586 dem Rathe der
Stadt ,,iiberantwortet wurde. Weiter spricht dafiir, dass der
Skra die Wohlthiterliste angehingt ist und dass ihr noch im
15. Jahrhundert die Eintragungen iiber das Gildevermdgen bei-
gefiigt worden sind. Endlich ist in gleichem Sinne die opulente
Ausstattung zu erkliren. Die Skra ist mit sehr deutlich les-
barer Schrift geschrieben. Jede Seite enthilt 20 oder 21 Zeilen,
namentlich der Seiten- und der untere Rand sind reichlich aus-
gefallen. Ein Ausnahmefall (Seite 4), in welchem der letztere
nur diirftig ist, scheint so erklirt werden zu miissen, dass der
Schreiber den urspriinglich ausgelassenen Artikel 8 erst nach-
triglich hinzugefiigt hat. Ein besonderer Schmuck ist der Hand-
schrift durch vielfache Verwendung rother Dinte verliehen. So
sind zundchst die Anfangsbuchstaben der einzelnen Artikel stets
roth eingezeichnet. Das geschah gewiss im Ganzen, jedenfalls
erst nachtriglich, war aber von vornherein beabsichtigt, wie die
vom Schreiber mit schwarzer Dinte in kleiner Schrift notirten
zum Theil?) noch deutlich erkennbaren Buchstaben zeigen. Die
Anfangsbuchstaben sind denn auch stets in sorgfiltig gezeichneten
Majuskeln geschrieben, welchen letzteren wir auch im Texte
selbst beim Beginn neuer Sitze begegnen. Hier sind sie aber
gleich im Zusammenhang des Ganzen mitgeschrieben, darum
auch schwarz, jedoch mit rother Dinte durchzogen; nur aus-
nahmsweise %) ist auch hier der Raum fiir den betreffenden Buch-
staben zunichst freigelassen und dieser dann vollstindig mit
rother Dinte eingetragen worden. Die letatere gelangt ferner
zur Anwendung bei nahezu sdmmtlichen Interpunktionszeichen
und zwar in der Weise, dass diese zuvdrderst durch einen Punkt
mit schwarzer Dinte bezeichnet sind, welchem dann entweder
ein solcher (auch zwei) mit rother hinzugefiigt (auf, iiber, unter
oder neben dem ersten) oder welcher dann mittelst eines diinnen,

des 14. Jahrhunderts gesetzt werden.“ Uebereinstimmend Wedel S. 11.
Unbegriindet ist die Ansicht Thorsens (Stadsretter Indldng. S. 71), die
Handschrift kénne friihestens der zweiten Hiilfte des fiinfzehnten Jahr-
hunderts angehéren.

1) So bei den Artikeln 7. 8. 10. 20.

=) Je einmal in der Einleitung, in Art. 15 und 55.
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senkrechten Strichs roth durchstrichen worden ist. Endlich sind
mittelst einer rothen, gewundenen Fiilllinie die auf den letzten
Zeilen vor neuen Absiitzen unbeschrieben gebliebenen Riume
ausgefiillt. Zuweilen (p. 9 und 13) finden sich derartige, rothe
Linien auch am Rande, um, wo die letzte Zeile eines Artikels
vollgeschrieben ist, den Beginn eines neuen deutlicher hervor-
treten zu lassen.

Durchgehends scheint die Skra zunichst auf Linien ge-
schrieben worden zu sein, welche dann aber sehr fein ausradirt
worden sind.  Auf Seite 5 (Art. 10) sind sie zum Theil stehen
geblieben und erleichtern so die Feststellung des Sachverhaltes.

Abbreviaturen sind in der Handschrift nur in sehr geringem
Maasse angewendet; es findet sich unter ihnen keine besonders
bemerkenswerthe. Das Nihere iiber die Wiedergabe der ein-
zelnen Laute durch den Schreiber wird an anderer Stelle ge-
eigneten Platz finden.?)

Mit der Bestimmung des Alters unserer Handschrift?) ist
natiirlich iiber das Alter der durch sie erhaltenen Skra nichts
gesagt, noch weniger iiber das Alter der Gilde, der das Statut
gehort. Das bleibt unberiicksichtigt von Seiten Hasses, welcher
sich damit begniigt, der herrschenden ) Meinung, dass die Flens-
burger Skra unter den uns erhaltenen die #lteste sei, Sejdelins
Bemerkung iiber das Alter der Handschrift, in der sie uns
vorliegt, entgegenzuhalten?) und dadurch eines positiven Be-
weises fiir seine eigene Ansicht, dass die Skra selbst dem vier-
zehnten Jahrhundert angehore®), iiberhoben zu sein glaubt. Nicht
zu beantworten ist die Frage nach dem Alter des Statuts aus
der demselben beigefiigten Urkunde, durch welche Kénig Knut
die Gilde in seinen Schutz nimmt. Namentlich ist durch nichts
erwiesen, dass zur Zeit der Ertheilung des Privilegs die Gilde
bereits ein schriftlich abgefasstes Statut besass. Die Mittheilung
der Konigsurkunde im Anschluss an die Skra ist als eine rein
dusserliche aufzufassen, daher ist ein Schluss aus dem Inhalt

1) Vgl. unten Vorbemerkung zu der Ausgabe der Skraen im Anhange.
2) Vgl. oben S. 145.

3) Vgl. Ancher, S. 163; Wilda, S. 91, 114; Wedel, S. 12

4 Hasse, Schleswiger Stadtrecht, S. 97.

5) Hasse a. a. O. 8.96: ,Die Gildeskraen . . . . sind simmtlich ..
erst dem vierzehnten Jahrhundert angehorig.“

10*
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des Dokuments auf das Alter des Statuts, wie ihn Wedel?)
zieht, nicht statthaft. HEs ist sogar umgekehrt ziemlich gewiss,
dass die Urkunde #lter ist, als die uns vorliegende Redaction
der Skra. Denn wie bereits frither?) in anderem Zusammen-
hange betont wurde, erscheint dic Annahme als geboten, dass zur
Zeit der Emanation des Privilegs das weibliche Geschlecht zur
Gilde noch nicht Zutritt erlangt hatte, wihrend doch das Statut
das Gegentheil als geschehen voraussetzt.?) Wedel gelangt zu
einem sehr weit zuriickreichenden Datum fiir die Abfassung der
Skra. Er stiitzt sich auf eine Bemerkung Bartholins®), nach
welcher Konig Erich Ejegod im Jahre 1100 ,in honorificam
memoriam fratris sui b. Canuti regis statuta quaedam convivii
b. Canuti regis et martyris per omnem Daniam observanda tulit.“
Bartholin fiigt hinzu: ,quorum vetustissimam editionem necdum
nactus sum, sed eadem lingua Danica conscripta ex satis vetusto
membraneo manuscripto descripta habentur.“ Es befindet sich
auch in dem Katalog der Bartholinschen Handschriften, den
Arni Magnusson angefertigt hat?®), auf Seite 14 der Vermerk:
pag. 542. Lex Convivii b. Canuti Regis Danice ex

msto vetusto membr: in 8v° . ... anno 1688 descriptum.

Es ist kaum zweifelhaft, dass diese Abschrift die Skra der
Odenseer Knutsgilde®) enthielt und dass die Bemerkung Bartho-
lins iiber die Thitigkeit Konig Erichs eine irrthiimliche ist.
Nach der Einleitung der Odenseer Skra hat ja ein Konig Erich?)
die Knutsgilde ,iver al Danmarks rigae gefestigt, gestiitigt und
stindig gestdrkt. Eine naheliegende, auch bei modernen Schrift-
stellern noch vorkommende®) Verwechselung liess Bartholin an
die Stelle der Gilde deren Statut setzen. Diese Verwechselung
hatte zur Folge, dass Wedel in Beriicksichtigung des Umstandes,
dass der Inhalt der Flensburger Skra allerdings zum Theil ein

) Wedel a. a. 0. S, 12,
Vgl. oben S. 136.
8) Vgl. oben S. 49, 50.
%) Sie ist mitgetheilt von Ancher S. 158 A. *.

*) Er befindet sich gegenwirtig in der Grossen Kgl. Biblinthek zu
Kopenhagen. Ny kgl. Sming. 1127. 40,

) Vgl. unten S. 134 ff.
) Vgl. oben 8. 134.
®) Vgl unten S. 165 Anm. 2.
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dlteres Geprige triigt, als derjenige der Odenseer, dazu gelangte,
die Abfassung der ersteren noch in das elfte Jahrhundert hinein
zu verlegen.  Allerdings nimmt Wedel an, dass die uns vor-
liegende Skra das Ergebniss einer jiingeren Redaction darstellt,
und diese seine Annahme wird nunmehr auf ihre Richtigkeit
zu priifen sein.

Wir besitzen keinerlei positive Nachrichten dariiber, ob das
Flensburger Statut, abgesehen von der unzweifelhaft erst nach-
triglich stattgehabten Hinzufiigung der Artikel 47 ff.1), uns in
sciner urspriinglichen Redaction vorliegt oder ob wir es in ihm
mit dem Niederschlag mehrerer auf einander folgender Redigirungs-
versuche zu thun haben. Wedel?) sucht letzteres zu beweisen.
Indessen vermigen wir ihm nicht beizutreten. Wenn er zu-
vorderst®) meint, die Flensburger Skra sei zu ausfiihrlich, um
die dlteste Redaction darstellen zu konnen, so muss erwidert
werden, dass diese Skra die kiirzeste ist, die wir iiberhaupt be-
sitzen, dass wir auch keine Kunde davon haben, dass es eine
kiirzere Skra je gegeben und dass wir daher gar keinen Maass-
stab haben, um iiberhaupt feststellen zu kdnnen, dass das Flens-
burger Statut zu ausfiihrlich sei. Das ist ja doch selbstverstindlich,
dass auch bei der ersten Aufzeichnung schon Bestimmungen
niedergeschrieben werden konnten, die ein sehr verschiedenes
Alter besassen, dass also die Annahme, das Flensburger Statut
stelle diese erste Aufzeichnung dar, nicht die Annahme enthilt,
das im Flensburger Statut enthaltene Recht stelle das erste Recht
der Gilde dar.*)

) Vgl. oben S. 10, Anm. 2.

?) A. a. O. S. 15, 16.

%) 8. 15, 12.

4) Wilda meint (S. 94): ,Bei der Flensburger Skra . .. .. konnen
wir nur aus deren Ausfiihrlichkeit schliessen, dass sie ebenfalls nicht die
dlteste Gesetzgebung der Genossenschaft enthdlt.“ Soll Gesetzgebung hier
im eigentlichen Sinne gebraucht sein, so wére die Behauptung gewiss richtig,
aber freilich bediirfte es dann nicht einer besonderen Ausfiihrlichkeit der
Skra, um den Inhalt derselben als einen allmihlich entstandenen, nicht erst
mit der Niederschreibung selbst zum Gesetz gemachten erscheinen zu lassen.
Soll dagegen Gesetzgebung die schriftliche Fixirung des Gilderechts be-
zeichnen, so erhellt, dass aus der Ausfiihrlichkeit der etwa in ciner spiteren
Zeit verfassten Skra auf eine bereits frither vorgenommene Niederschreibung
des Gilderechts nicht geschlossen werden kann. Die ersterwéhnte Auslegung
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Wedel bemerkt weiter: ,Betrachten wir demnichst die ein-
zelnen Artikel“ (der Flensburger Skra), ,so bemerken wir sofort
eine Anzahl Wiederholungen und weitliufige Erklirungen, die
noch mehr zu beweisen scheinen, dass wir in der vorliegenden
Skra eine im Laufe der Zeit erweiterte Gestalt der ilteren,
urspriinglichen Skra besitzen. Aber diese Wiederholungen sind
in Wahrheit nicht vorhanden, und Wedels Annahme ldsst sich
nur auf eine oberflichliche Betrachtung der in Frage kommenden
Stellen zuriickfiihren.

Artikel 4, welcher den Gildebruder, der seinen Genossen
erschlug,*zu einer Busse von vierzig Mark iiber rechte Mann-
busse') den Erben gegeniiber, von zwdolf Mark der Gilde gegen-
iiber verpflichtet und ihn zum , Niding aller Gildebriider“ werden
lisst, steht nach Wedels Meinung im Widerspruch zu Artikel 24,
nach welchem derjenige, der in seines Gildebruders Haus oder
Hof eindrinot mit bewaffneter Hand und feindlichen Sinnes und
gewaltsam und sodann Misshandlungen gegen einen der Haus-
genossen veriibt, Leben und Gut fiir solche That verwirkt haben
soll. ,,Hier haben wir entweder ein geringeres Vergehen mit
einer grosseren Strafe belegt oder dasselbe Vergehen ist in ver-
schiedener Weise bestraft, dort mit Schimpf und Busse, hier
mit dem Tode Dass beide Artikel nicht dasselbe Delict be-
handeln, scheint uns ausser Zweifel. Im ersten Falle handelt es
sich um Todtung des Bruders, im zweiten um Hausfriedensbruch
mit Gewalt gegen eine Person, wobei die Gewalt nicht zur
Todtung zu fiihren, die Person nicht gerade der Gildebruder zu
sein brauchte, sondern ebenso gut jeder andere Hausgenosse
desselben sein konnte.?) Die beiden Fille sind also in jeder
Beziehung von einander verschieden. Will man sie nun mit
Bezug auf die Schwere der angedrohten Strafen vergleichen, so
wird man zunichst zu ermitteln haben, was unter dem ,,Biissen
mit Leben und Gut“ zu verstehen ist, sodann wird man das be-

scheint den Vorzug zu verdienen, da sich nur mit ihr eine anderweitige
Bemerkung Wildas (S. 114: ,Es scheint demselben* [sc. dem Flensburger
Statut] ,kein anderes vorhergegangen zu sein, denn die Vorrede meldet
nichts davon, wie bei den andern“) vereinigen ldsst.

1) Wedel iibersieht, dass die Busse von 40 Mark zu der rechten
Mannbusse hinzutreten soll.

?) Es wird mit einem Worte gehandelt vom Heerwerk gegen den
Gildebruder. Wir kommen spiter noch darauf zuriick.
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schimpfende Moment, welches in der Ausstossung als Niding
legt, nicht zu gering anschlagen diirfen, und es ist sehr zweifel-
haft, ob man dann mit Wedel die fiir das Heerwerk angedrohte
Strafe fiir die schwerere zu erkliren geneigt sein wird. Aber
auch wenn dies nicht der Fall und Wedel insoweit im Rechte
sein sollte, als die Busse fiir das geringere Delict hirter wire,
als die fiir das schwerere, so wire damit hochstens wahrscheinlich
gemacht, dass die beiden Rechtsnormen verschiedenen Zeiten
entstammten. Die Annahme verschiedener Redactionen des
Statuts wire dadurch noch nicht geboten; denn jene Rechts-
normen konnen ja, ohne aufgezeichnet zu sein, neben einander
bestanden haben, bis sie mit einander in unserer Skra Aufnahme
fanden. Die anscheinende Inconsequenz in den Strafsitzen kann
ihrer Entstehung nach in die Zeit vor Niederschreibung einer
Skra iiberhaupt fallen; sie beweist deshalb nichts fiir die wieder-
holte Aufzeichnung einer solchen. Anders verhielte es sich, wenn
Wiederholungen nachweisbar wiren, da allerdings im Zweifel
den Redactoren solche Ungeschicktheiten nicht imputirt werden
diirfen und daher die Vermuthung, sie seien Ueberreste ver-
schiedener Abfassungsversuche, den Vorzug verdiente. Solcher
Wiederholungen glaubt Wedel mehrere nachweisen zu kénnen.

Artikel 7 soll im Artikel 9 wiederkehren. Die blosse Ver-
gleichung lehrt aber, dass jener das allgemeine Princip normirt,
nach dem jeder Gildebrader dem andern zu allen rechten Sachen
(nicht nur in allen Rechtssachen!) behilflich sein soll, wihrend
Artikel 9 die Bedingungen regelt, unter welchen die Gildebriider
einander in Rechtsstreitigkeiten Beistand zu leisten haben.

Das Verhiltniss der Artikel 2, 3 und 16, deren Bestimmungen
Wedel ebenfalls fiir seine Ansicht heranzieht, hat derselbe
ginzlich missverstanden. Artikel 16 nimmt keineswegs den
Artikel 2 wieder auf. Beide handeln von dem Falle, dass
jemand seinem Gildebruder die diesem geschuldete Hilfe nicht
leistet, aber jeder von ihnen nur mit Bezug auf den im voran-
gegangenen Artikel (1 und 15) erdrterten Fall der Noth.') In
beiden Fillen ist die Ausstossung als Niding die Strafe der
Treulosigkeit. ~Artikel 16 setzt auf jeden Verkehr mit einem
solchen Niding eine Busse von zwolf Mark an die Gilde und

1) Dass dieses Verhilltniss auch bei Artikel 1 und 2 obwaltet, ergiebt
insbesondere auch die Vergleichung mit Art. 5 des Odenseer Statuts.
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von drei Mark an den Aldermann. ,Eine gleiche!) Strafe,
meint Wedel, ,wird im Artikel 3 fiir den bestimmt, der zu
Land oder zu Schiff mit einem Niding isst oder trinkt.“ Hier
finde sich also anscheinend eine weitere Wiederholung. Sieht
man aber niher zu, so bemerkt man leicht, dass im Artikel 3
nicht von dem Verkehr mit einem Niding gehandelt wird, sondern
von dem Verkehr mit einem Ungenossen, der einen Gildebruder
erschlagen, die Mannbusse an die Erben aber noch nicht ge-
zahlt hat; der Todtschlag schlechthin ist aber bekanntlich kein
Nidingswerk und wird auch insbesondere von unserem Statut
nicht als solches betrachtet, wenn er von einem Nichtgildebruder
an einem Gildebruder veriibt worden ist.?%)

Wir gelangen zu Wedels letztem Argument. ,Art. 23, der
bestimmt, dass der Gildebruder, welcher im Gildehause seinen
Gildebruder beschimpft und sich damit entfernt, 12 Mark biisst,
wird wiederholt i Art. 29, wo der, welcher im Gildehause zu
seinem Bruder sagt: ,Du liigst!’, mit einer Busse von 3 Mark
(also einer geringeren Strafe) belegt wird, und’ im Art. 36,
welcher bestimmt, dass alle Gildebriidder und Schwestern im
Gildehause sich passend und gebiihrlich betragen sollen.“ Aber
das nach diesem Referat in jedem Artikel wiederkehrende ,,im
Gildehause findet sich in Wahrheit nur in Art. 23 (i gyldehus);
in Art. 29 spielt die Scene in der Gildeversammlung (i gilde-
steven), in Art. 36 auf dem Gelage (i gilde). Darnach bedarf
es keines weiteren Nachweises dafiir, dass verschiedene Fille
behandelt sind.?)

Miissen wir demnach den von Wedel gemachten Versuch,
eine mehrfache Redaction der Flensburger Skra aus der uns
vorliegenden Fassung positiv nachzuweisen, fiir ginzlich ver-
ungliickt erkldren, so haben wir noch des Weiteren auf einige
direct gegen Wedels Ansicht sprechende Umstinde hinzuweisen.
Hier darf in erster Reihe der Mangel einer jeden Andeutung in

') Das ist jedenfalls nicht richtig; denn im Artikel 3 ist von der Busse
an den Aldermann nicht die Rede.

%) Vgl. Artikel 1.

3) Art. 36 unterscheidet sich insbesondere von den beiden anderen
Artikeln noch dadurch, dass er nur ein allgemeines Princip aufstellt, welche
erst in den folgenden Bestimmungen seine Anwendungen erfihrt, und dass
er daher auch keine Strafandrohung enthilt, wihrend Art. 23 und 29 ganz
specielle Fille ins Auge fassen.
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dem Statut selbst genannt werden, welche auf eine frither erfolgte
Redaction schliessen liesse. Alle ibrigen Statuten, von denen
wir Kenntniss haben, enthalten solche Andeutungen. Man unter-
liess nicht, sie zu machen, weil man stolz war, das Alter der
Skra und damit der Gilde in die Vorzeit verlegen zu konnen,
wohl auch, weil die ihr entstammende Rechtsnorm ein hoheres
Ansehen zu geniessen erwarten durfte. Das Flensburger Statut
tithrt sich nicht durch eine solche Empfehlung ein; das beweist
zwar nicht, spricht aber doch dafiir, dass sie es nicht konnte.
Ferner ist aber auch der Inhalt der Flensburger Skra so klar
und durchsichtig gegliedert, dass, wenn sie schon einc Vor-
gingerin gehabt hitte, diese jedenfalls durch eine vollstindige
Neuabfassung ersetzt worden wire. Die Artikel 1 bis 49, welche,
mit Einleitung und Schluss (Art. 46) versehen, den urspriing-
lichen Kern unseres Statuts bilden und zu welchen nach einer
trither ') bereits characterisirten Weise die folgenden Bestimmungen
cinfach hinzugefiigt sind, eunthalten eine einfache Disposition. Es
werden, was bei einer allmihlichen Eutstehung der Skra nicht
erklidrlich wire, nach einander folgende Materien im Zusammen-
hange abgehandelt: Todtschlag (Art. 1—4), Rechtsstreitigkeiten
(0—14), Pflicht der Gildebriider, einander mit Vermdgenstheilen
zu unterstiitzen (15—19), Delicte der Briider gegen einander,
abgesehen vom Todtschlag (20 —25), Ordnungsvorschriften fiir
Gildeversammlung und Gildegelage (26— 43), Christenpflichten
(44, 45). Wiederholungen und Widerspriiche kommen, soweit
wir sehen konnen, iiberhaupt nicht vor.

Nach alledem gelangen wir zu dem Resultate, dass wenig-
stens aus der uns erhaltenen Fassung des Statuts sich nichts
ergiebt, was dieselbe als Resultat einer jiingeren Redaction er-
scheinen liesse. Um aber Missverstindnissen zu begegnen, be-
tonen wir nochmals, dass sich mit dieser Ansicht selbstredend
sehr wohl die andere vertrigt, dass die hier zum ersten Male
gemeinsam aufgezeichneten Bestimmungen der Skra ein sehr
verschiedenes Alter besitzen. Und in der That wird uns spiter
die nihere Betrachtung des Inhalts der Skra zeigen, dass dies
in hohem Maasse der Fall ist. Wenigstens von eciner ihrer
Bestimmungen wird sich erweisen lassen, dass sie vor dem
Jahre 1284 nicht moglich gewesen wire. Wenn daher die Ab-

1) Vgl. oben . 10, Text zu Anm. 2.
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fassung eine einheitliche war, so kann sie vor dieser Zeit nicht
stattgefunden haben.?) Dazu stimmt denn auch sehr gut die
Regelung mancher Materien, so namentlich des Beweises durch
Eidhelfer. Aber Anderes weist wiederum zuriick auf eine viel
frithere Zeit. So besonders die gerade den Grundstock dieses,
wie anderer Statuten bildenden Normen vom Todtschlag, welche
unverkennbar Verhiltnisse voraussetzen, wie wir sie uns fiir die
Zeit nach 1200 kaum vorstellen konnen.?)

§ 2. Das Statut der Knutsgilde zu Odense.

Die Handschrift, welche das Statut der Odenseer Knutsgilde
enthdlt und welche sich, als Ancher dasselbe edirte, noch
unter den Schriften der Kgl. Dénischen Gesellschaft befand ?),
gehort jetzt der grossen Koniglichen Bibliothek zu Kopenhagen
an.*) Sie ist von Pergament in klein Oktav und besteht aus
drei Lagen, welche als Lage A, B und C bezeichnet und je fiir
sich selbstindig numerirt sind, dies jedoch nur, soweit sie den
Text der Skra enthalten. Nicht numerirt sind daher die beiden
ersten Seiten der im Ganzen deren zwanzig umfassenden ersten
Lage, und es sind von den acht Seiten der letzten Lage nur die
ersten drei numerirt. Der Text der Skra fiillt einundvierzig
Seiten, deren jede meist 14 oder 15 Zeilen enthdlt. Mit dem
Raume ist nicht gegeizt. Die auf Seite C 3 zunichst folgende,
nicht mehr numerirte Seite bringt das Capitelsverzeichniss von
derselben Hand, von der die Skra herriihrt, dann folgen von
jingerer Hand zum Theil unleserlich gewordene Aufzeichnungen,
die mit der Angabe der der Gilde zustehenden Grundzinse
(jordskyld) beginnen. Auf dem Deckel der Handschrift befindet

') Der Schluss Wildas (S. 114) von der Zeit der Bestitigung der
Gilde auf die Zeit der Abfassung der Skra ist natiirlich nicht zwingend.

?) Hiernach ist die Bemerkung iiber das Alter des Statuts oben S. 7
Z. 1 zu rectificiren. Vgl. Berichtigungen und Zusitze.

3 Ancher, Saml. jur. Skr. II1, S.218, Anm. 1. Laut einer in der Hand-
schrift enthaltenen Notiz wurde sie der Dénischen Gesellschaft im Jahre 1747
vom Sekretir von Bergen geschenkt. Vgl. auch Ancher L c.

4) Ny kgl. Samling Nr. 298.
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sich, wie schon Ancher mitgetheilt hat, der Titel: Statutum?')
convivii beati Canuti regis et martiris; darunter aber noch von
jingerer Hand in undeutlich gewordenen Ziigen: S. Knuts gildes
skra. Die erste nicht numerirte Seite der Lage A zeigt in roher
Zeichnung das Bild eines unbekleideten Mannes, der beide Hinde
mit auswirts gekehrten Handflichen und gespreizten Daumen
emporhilt, neben ihm in sehr verkleinertem Maassstabe ein Pferd.
Die mit der dritten Seite (A I) beginnende Skra ist in Artikel
getheilt, welche nicht numerirt und deren Rubra nicht in
den Text aufgenommen, sondern meist am unteren, zuweilen
(z. B. p. B XII) am oberen oder Seitenrande vermerkt sind.
Der Beginn eines neuen Artikels (aber allerdings auch der Be-
ginn eines sonstigen, neuen Abschnitts) ist dadurch kenntlich,
dass fiir die spiter bunt einzuzeichnenden Anfangsbuchstaben
ein entsprechender Raum freigelassen ist. Die iiberaus deutliche
Lesbarkeit der dem fiinfzehnten Jahrhundert angehorenden ?)
Handschrift wird dadurch nicht beeintrichtigt, zumal da, was
auch Ancher iibersehen hat, der Schreiber die nachtréglich
einzutragenden Buchstaben Vorsichts halber stets am Rande mit
diinner Schrift, aber sehr wohl erkennbar, angemerkt hat. Das
Verzeichniss der capitula, welches die Handschrift enthalt, ist
kein wahres Register oder Inhaltsverzeichniss. Denn zahlreiche
Bestimmungen des Statuts lassen sich unter seine Rubriken nicht
einordnen.  Ancher®) hat dies zwar erkannt und sich daher
bei der Eintheilung auch nicht allein an diese Rubriken gehalten.
Aber er ist doch nicht consequent verfahren. Er giebt z. B. in
scinem Artikel 12 unter der Ueberschrift ,de sortibus mittendis*
neben den allein hierher gehdrenden Bestimmungen auch solche,
die sich auf das wiirdevolle Betragen der Gildebriider bei Ge-
legenheit der Gildeversammlung beziehen. Andererseits reisst er
zu Unrecht die seinen Artikel 2 einleitenden Bestimmungen eben
durch die Artikeltheilung von den den Schluss seines Artikels 1
bildenden los, ohne sich um den engen Zusammenhang zu be-
kiimmern, der zwischen beiden besteht. Zu der Trennung der
Artikel 34 (De fornicacione) und 35 (De infamia) gelangt Ancher
nur, weil er einen Irrthum des Verfertigers des Kapitelverzeich-

1) Nicht statuta, wie Ancher liest.
2) Vgl. Ancher, S. 162.
8) Ancher, S. 218, Anm. *
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nisses iibersicht. Es wird an anderer Stelle zu zeigen sein,
dass beide Artikel in Wahrheit nur cinen ausmachen sollen,
weil unter der Rubrik ,De infamia“ nicht von der Anschuldigung
schlechthin, sondern nur von der Anschuldigung wegen der durch
Zeugen nicht bekundeten fornicatio gehandelt wird. Da somit
Anchers Artikeleintheiling ebensowenig zuverlissig und er-
schopfend ist, wie diejenige des zwar nicht unserer Handschrift
des Statuts, aber unzweifelhaft diesem selbst erst nachtriglich
hinzugefiigten Kapitelverzeichnisses, wird es als gerechtfertigt
erscheinen, wenn wir, beide Eintheilungen aufgebend, eine neue,
lediglich dem Inhalte der Skra entsprechende zu geben versuchen.
Es sollen jedoch die iiberlieferten Kapiteliiberschriften und mit
Riicksicht auf #ltere Citate die Ancherschen Artikelzahlen ge-
hérigen Ortes eingefiigt werden.

Bircherod hat noch kurze Zeit vor Ancher das Statut der
Knutsgilde von Odense verdffentlicht.’) Er hat sich dazu seiner
Angabe nach eines ,Originals auf Pergament“ und einer ,von
einem bekannten Antiquar® geschriebenen alten Copie bedient.
Er bemerkt, dass er ohne die letztere von dem Original keinen
Gebrauch hitte machen kénnen, da dieses undeutlich geschrieben
sei und iiberdies fast iiberall der erste Buchstabe von dem ersten
Worte in jedem Artikel fehle, ,was dieses ganz unleserlich macht.
Aus dieser letzten Bemerkung, welche cine arge Uebertreibung
enthilt -—— denn man kann die fehlenden Buchstaben so leicht
erginzen, dass kaum jemals auch nur ein Zweifel entsteht —
konnen wir ersehen, dass wir die Angaben Bircherods nicht
schlechthin als zuverldssig zu betrachten brauchen. Wir tragen
daher kein Bedenken trotz seiner Betonung der schlechten Les-
barkeit der Handschrift und trotz der ausgezeichneten Lesbarkeit
unserer Skra diese fiir Bircherods ,Original“ zu erkliren. Es
wire schon auffillig, wenn eine zweite Handschrift auf Pergament
von der Skra im Jahre 1779 noch existirt hitte, ohne dass wir
(namentlich durch Ancher) etwas von ihr wiissten. Das Fehlen
der Anfangsbuchstaben behufs spiterer Einzeichnung deutet
darauf hin, dass die mit besonderer Sorgfalt angefertigte Hand-
schrift einem officiellen Zwecke dienen sollte. Wir haben in
unserer Skra -— darauf weist namentlich auch die Uebersicht

) Bircherod, EnSamling om gamle Gilder og Gildes-Skraaer i Odense
in Suhms Samlinger til den Danske Historie I p. 1 ff.



157

iiber die Zinse der Gilde hin — wahrscheinlich das officielle
Exemplar der Gilde selbst vor uns. Das Vorkommen von zwei
solchen neben einander wire merkwiirdig. Das gewichtigste
Argument fiir die Identitit des Bircherodschen Originals und
unserer Handschrift ergiebt sich aber aus einem groben Fehler
in Bircherods Ausgabe, der sich eben nur aus der Benutzung
unserer Skra erkldren ldsst. Der Artikel ,De pecunia defrau-
data“ beginnt in der Handschrift buchstdblich folgendermassen:

Hosom gaar i skip meth sigrpuzra aller i skou meth

stubzrgusera .

Die Worte ,sigrguzra (Seerduber) und ,stubzrguara (Strassen-
rdauber) zerfallen durch das Abbrechen der betreffenden Zeilen
in die Theile sigrg und usre, bez. stubzrg und uzre. Das g
am Schlusse von sigrg ist in der Handschrift etwas verwischt.
Alles diess muss aber genau so in Bircherods Vorlage gewesen
sein; denn nur so ldsst es sich erkliren, wenn bei ihm jener
Artikel beginnt:

Ho som gaar i skip med sigrs verz @ller i Skov met
Skuberg vere . . . .

Es wire nun freilich denkbar, dass Bircherod diese Schreibung
der von ihm erwshnten Copie entnommen habe, dass dieselbe
aber nicht in seinem Original enthalten gewesen sei. Indessen
ist dies doch um deswillen unwahrscheinlich, weil Bircherod
durch Vergleichung des Originals den Ursprung der unverstind-
lichen Lesart hitte erkennen miissen und dieselbe dann wohl
nicht seinerseits angenommen haben wiirde.

In das grosse Langebeksche Diplomatar im Kgl. Geheim-
archiv zu Kopenhagen ist unsere Skra ebenfalls eingefiihrt, und
zwar zu dem Jahre 1430'), welchem einer der Abschrift beige-
figten Bleistiftnotiz zufolge die Vorlage der Copie vermuthlich
angehorte. Worauf diese Vermuthung sich griindet, wissen wir
nicht. Unsere Skra kann jene Vorlage jedenfalls nicht gewesen
sein. Denn wenn sich auch der Eingang des Artikels ,de pe-
cunia defraudata® in der Copie fast ganz ebenso wie bei Bircherod
findet 2), so ist doch andererseits in der Abschrift des Diplomatars

1) Vgl. anch Vedel Simonsen Bidrag til Odense Byes weldre Historie
Bd. I, H. 2 (Odense 1842) S. 115.

2y Bs heist dort: Ho som gaar i skip med sidrs veere aller i skov
med skaberd vierwe . ...
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im Artikel 2 eine Liicke vermerkt, die von den Worten ,skipae
hanom bod och“ bis ,och siden wotte (sic!) segh self* reicht.
In unserm Original aber sind die dazwischen fehlenden Worte
saarer och gsekar och eldfyre och gxz“ durchaus den iibrigen
gleich und mit ihnen gleichzeitig geschrieben.

Im Ganzen ist iibrigens hervorzuheben, dass weder Bircherods
Ausgabe, noch die Abschrift des Diplomatars fiir die Gestaltung
des Textes unserer Skra von Bedeutung sind. Beide enthalten
zahlreiche, vielfach grébliche Verunstaltungen des in der Hand-
schrift gut erhaltenen, richtigen Wortlauts. Dagegen ist Anchers
Ausgabe im Allgemeinen als eine recht gute zu bezeichnen. An
erheblicheren Unrichtigkeiten sind nur die folgenden hervorzu-
heben: Es ist durchweg unrichtig ,met* aufgelost statt ,,meth¢
(neudénisch med). Im Artikel 16 (Ancher: 14) ist gegen Ende
hinter ,,som fora sagen* das ,er‘ der Handschrift fortgefallen.
Im Artikel 46 (Ancher: 43) ist am Schluss fiir ,besegle (be-
siegeln) besmyle gesetzt. Die iibrigen Abweichungen der Aus-
gabe von der Handschrift sind von geringer Bedeutung; freilich
sollten in einer Edition, die, wie die Anchersche, buchstiblich
genau zu sein beabsichtigt, auch sie (namentlich die bestindige
Vertauschung von 2 und e) nicht vorkommen.

Wenden wir uns jetzt der Frage nach der Entstehungszeit
der Skra selbst zu, so wird so viel wenigstens eines Beweises
nicht bediirfen, dass jene Zeit als hinter der Entstehungszeit der
Handschrift weit zuriickliegend zu denken ist. Denn in die Ver-
héltnisse des fiinfzehnten oder auch nur des vierzehnten Jahr-
hunderts passt die Schutzgilde in der Gestalt, wie sie uns hier
entgegentritt, nicht mehr hinein,

Des Weiteren wissen wir nun aber?!), dass die Odenseer
Gilde sich bewogen fand, das Skanérer Statut in seiner jiingeren
Form, wie es uns als Statut der Malméer Knutsgilde erhalten ist,
ihrerseits anzunehmen, Das ist wahrscheinlich nicht lange nach
der Abfassung dieses Statuts, also nach dem Ende des dreizehnten
Jahrhunderts geschehen. Die erheblichen Abweichungen, welche
die neue Skra in der Regelung der verschiedenen Materien der
alten gegeniiber aufweist, konnen nicht hingenommen worden
sein, wenn sie nicht den mittlerweile verinderten Verhiltnissen
entsprochen haben; m. a. W.: Als das jiingere Statut zur An-

1) Das Nihere in Abschnitt IT dieses Buches.
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nahme gelangte, muss das dltere in wesentlichen Punkten 1) be-
reits veraltet gewesen sein. Gelangen wir so fiir die Frage,
wann es abgefasst ist, mindestens bis zu der Mitte des drei-
zehnten Jahrhunderts hinauf, so miissen wir sogleich einen Schritt
weiter thun, wenn wir bedenken, dass das Statut selbst die Merk-
zeichen einer doppelten Redaction triigt. Es begann urspriinglich
ohne Zweifel mit den Worten:

Thettee @re the lov och Dies sind die Gesetze und
statuta som forsynlige man | Statuten, welche fiirsichtige und
och beskedeligee vore forfadre | bescheidene Minner, unsere Vor-
have optaget och stadelige | viter, angenommen haben und
skule holdes. welche stitig gehalten werden
sollen.

Ganz dhnlich lautet auch der Anfang der Flensburger Skra.
Der Bericht der Gildebriider von Odense iiber das ihnen ertheilte
Privileg des Konigs Erich mit der sich daran anschliessenden
Ermahnung zur Beobachtung der Statutenbestimmungen ist erst
nachtriglich an die Spitze der Skra gestellt. Ist nun ,,Kénig
Erich* der Konig Erich Plovpenning?), so stimmt dies vor-
trefflich zu der Zeit, in welche wir soeben die vorliegende Re-
daction der Skra setzen zu miissen glaubten; denn Erich Plov-
penning regierte von 1241 bis 1250. Er nahm die Gilde in seinen
Schutz, und eben dies bot vielleicht die Veranlassung dazu, dass
noch bei seinen Lebzeiten oder bald nach seinem Tode eine neue
Redaction der Statuten unter Voranstellung einer Bezugnahme
auf das konigliche Privileg vorgenommen wurde. So erklirt es
sich auch auf das Einfachste, dass von dem ,Konig Erich«
schlechthin gesprochen wird; wire nicht der noch lebende oder
eben erst verstorbene Konig Erich gemeint gewesen, so hitte
man gewiss eine nihere Bezeichnung, die sich in den Beinamen ?)
der friiheren Fiirsten dieses Namens von selbst darbot, hinzuzu-
figen. Da Erich Plovpenning seit der Ueberfiihrung seiner
Gebeine nach Ringestad (1257) als Heiliger verehrt wurde, ist
es nicht unwahrscheinlich, dass die Redaction unserer Skra, in

1) Hier sei erinnert an die Lehre vom Todtschlag und an die Stellung
zur Kirche.

2) Vgl. oben S. 138.

3) Kiegod, Emune, Lam.
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welcher er nur als ,kong Erik“ erscheint, vor dem Jahre 1257
stattgefunden hat.

Dieser Redaction der Skra verdanken wir vermuthlich auch
die lateinischen Artikeliiberschriften, unter denen sich die erste,
allein déanische, im Inhaltsverzeichniss ebenfalls in das Lateinische
iibertragene ,,Om mandrap“ sonderbar genug ausnimmt. Indessen
ist nicht ausgeschlossen, dass diese Rubriken erst spiter hinzu-
gefiigt sind, wie es auch vorliufig noch dahingestellt bleiben
muss, ob nicht die letzten, sehr verschiedene, zum Theil schon
vorher erorterte Materien in bunter Aufeinanderfolge behandelnden
Artikel einer jiingeren Zeit angehoren, als das Uebrige.

Da die Redactoren um das Jahr 1250 die Skra als von ihren
Vorvitern abgefasst bezeichnen, wird es jedenfalls nicht zu weit
gegangen sein, wenn wir die Entstehung des Odenseer Statuts
in die Zeit bald nach 1200 verlegen. Zur Gewinnung des rich-
tigen Verstindnisses der verschiedenen Bestimmungen wird aber
nie ausser Acht zu lassen sein, dass uns die erste Redaction
nicht erhalten ist und dass es uns an jedem Mittel fehlt, um ihr
Verhiltniss zu der zweiten auch nur annihernd im KEinzelnen
zu bestimmen.

§ 3. Das Statut der Kuutsgilde zu Store Hedinge.

Pontoppidan hat in seinen Annales eccles. Dan. in sehr
mangelhafter Weise') das Statut einer Knutsgilde abgedruckt,
welches von Resen im Atlas Daniae mitgetheilt war. Resen
bemerkt dazu?) in der ,,Descriptio civitatis Hedinga*:

Duae quondam Hedingae societatis institutae, solenni
tate convivali praecipue celebres: Una convivium 8. Ca-
nuti dicebatur, altera convivium 8. Olai. Leges utriusque
fere eaedem, quarum cum saepius iam facta mentio, non
pigebit in gratiam lectoris exempli loco prioris societatis,
coeteris quippe auctiores proferre, sed stilo, quo ipsae
scriptae, vitio saeculi ad barbariem et sordes nimis inclinante.

) Vgl. dariiber Ancher p. 169.

%) Atlas Danie tom. IT p. 316 (Grosse kgl. Biblioth. zu Kopenhagen :
Uldall. Saml. No. 186 Fol.).
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Es folgt dann, eingeleitet durch die Worte: ,»1s autem ver-
borum tenor das Statut, welches in dieser Abschrift, wie eine
Vergleichung ergiebt, unzweifelhaft besser iiberliefert ist, als
durch Pontoppidans Vorlage oder doch durch seine Ausgabe.
Wir haben daher hier ein unmittelbares Hilfsmittel zur Her-
stellung des urspriinglichen Textes, welches freilich seinerseits
ebenfalls nicht durchweg zuverlissig und deshalb der controlirenden
Vergleichung mit Pontoppidans Ausgabe und mit anderen Sta-
tuten, insbesondere dem der Kallehaver Erichsgilde, immerhin
noch bediirftig ist.

Ueber Gestalt und Alter der Handschrift, welche Resen vor-
gelegen, wissen wir nichts. Wir kdnnen nur vermuthen, dass es
unser Statut ist, von welchem als einem bei dem grossen Kopen-
hagener Brande von 1728 zu Grunde gegangenen Arni Magnusson
gelegentlich berichtet. In den gegenwirtig in der grossen konigl.
Bibliothek zu Kopenhagen?!) befindlichen: Bartholiniana sive
Documentorum Manuscriptorum, maximam partem res Ecclesia-
sticas concernentium, quae in X tomis a b. Thoma Bartolino
Thom. fil. collecta continentur, catalogus ab Arna Magnaeo
conscriptus, zu welchem notirt ist: Tomus A in incendio Haf-
niensi anno 1728 deperditus; erat enim tunc apud beatum Gra-
mium, heisst es (p. 13):

p- 528. Lex convivii Canuti Ringsted . ... . in 8v°
in membr. antiquiss.
p. 5356. Lex convivii 8. Olavi . . .

Nun haben aber gerade in Store Hedinge, wie wir aus Resens
Mittheilung sahen, eine Knuts- und eine Olafsgilde bestanden,
und es meldet uns Bartholinus selbst?) dass er im Besitze des
Statuts je einer solchen gewesen. Von der lex convivii sancti
Olai bemerkt er ausdriicklich, dass sie ,Jesse Griis in Heddinge
makele3) conscribi fecit®, ja, einer Notiz von Suhm*) zufolge,
»spricht Bartholin in seinen handschriftlichen Annalen unter
1256 p. 167 von einer lateinischen St. Olafs-Skra fiir seine (d. 1.
St. Olafs) Gilde in Heddinge Magle.* Damit wére nicht nur die

,»conscriptio der Skra an diesem Orte, sondern auch das Bestehen

) Ny kgl. Samlg. 1127. 4o

?) Antiquitates Danicae (Hafniae 1689) p. 130.

%) Ein anderer Name fiir Store Hedinge. Vgl. Pontoppidan, Danske
Atlas t. I1L. p. 107 (Kjbnhvn 1767). -

‘) Historie af Danmark X. p. 575.

Puppenheim, altdiin, Schntzgilden, 11
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der Gilde, der sie gehorte, ebendaselbst nachgewiesen. Nach
alledem erscheint die Annahme als gestattet, dass das von Arni
erwihnte Statut das der Hedinger Herzogs-Knutsgilde gewesen
ist. In der That stimmen nun auch nicht nur, wie schon Aacher
hervorhebt?), der Eingang und der erste Artikel des Bartholin-
schen Statuts genau mit denen des Hedinger iiberein, sondern
es gilt das Gleiche auch beziiglich der.von Bartholin noch mit-
getheilten, dem Art. 23 der Hedinger Skra entsprechenden Be-
stimmung. Aber ein Bedenken hinsichtlich der Identitit des
Bartholinschen und des Resenschen Statuts ergiebt sich aus einer
Divergenz, welche wohl allein fir Wilda?) den Grund dazu
bildete, sie ohne Weiteres als zwei verschiedene Handschriften
anzusehen. Das uns bei Resen erhaltene Statut endet mit der
bekannten Bestimmung iiber die Ausschliessung der Bicker von
der Knutsgilde auf Grund des Beschlusses der Alderminner zu
Skandr. Bartholin dagegen theilt als den Schluss seiner Hand-
schrift den Satz mit:
Ista statuta fuerunt conscripta vel compilata in Scanér
a XVIII senioribus, qui dicuntur aldermanni de convivio
sancti Kanuti anno domini MCCLVI septimo idus septembris.
Es liegt bei der sonst vélligen Uebereinstimmung beider
Skraen der Gedanke nahe, dass diese Verschiedenheit nur einem
Versehen Resens ihre Entstehung verdanke. Resen war sich
der Wichtigkeit der von ihm mitgetheilten Urkunde keineswegs
bewusst. Er betrachtet sie im Waesentlichen als ein in bar-
barischem Latein geschriebenes®) Curiosum. Er fiigt seiner
Wiedergabe unmittelbar die Worte hinzu: ,,Sed ineptiarum plus
satis® und hilt es dann noch fiir erforderlich, sich seiner Weit-
schweifigkeit wegen bei dem wohlwollenden Leser zu entschul-
digen. Wo solche Auffassung den Schreiber beherrscht, werden
wir weniger Anstand zu nehmen haben, ihm zuzutrauen, dass er,
dem Ende der Wiedergabe des Statuts zueilend, den letzten
Artikel desselben iibersehen habe. Dies um so mehr, als auch
der bei ithm den Schluss bildende, in Wahrheit vorletzte Artikel
schon von den ,seniores qui dicuntur aldermanni in Scanir ge-
sprochen hatte und daher bei nicht gespannter Aufmerksamkeit

1) S. 168 n. **
2) S. 106.
) Vgl oben 8. 160,
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der Abschreibende leicht glauben konnte, auch den letzten Ar-
tikel copirt zu haben.

Als feststehend diirfte im Hinblick auf Resens oben mitge-
theilte Bemerkungen jedenfalls anzunehmen sein, dass wir es mit
dem Statut der Knutsgilde zu Store Hedinge zu thun haben.?)
Und zwar ist ihr Patron der Herzog Knut, ,,S. Canutus Ring-
stadiensis.“?) Die Entstehungszeit der Skra ist, wenn die voran-
gegangenen Erwigungen zutreffen, durch diese selbst bestimmt,
Die Skra ist darnach im Jahre 1256 zu Skanor abgefasst und
zwar von 18 ,seniores, qui dicuntur aldermanni de convivio
sancti Kanuti.“3) Sie ist, wie eine Vergleichung mit den dinisch
geschriebenen Skraen erkennen ldsst und der lateinische Aus-
druck selbst wiederholt bestitigt, unter Benutzung mindestens
einer dénischen Vorlage ,,compilirt®, welche ihrerseits zwar nicht
das Odenseer Statut selbst, aber doch diesem sehr #hnlich ge-
wesen sein muss.

§ 4. Das Statut der Erichsgilde zu Kallehave.

Unter den Additamenta*) der Koniglichen Universitits-
bibliothek zu Kopenhagen befindet sich gegenwértig die frither
der Arna-Magnédanischen Sammlung angehorig gewesene ®) Hand-
schrift der FErichsgildeskra, welche Ancher®) edirt hat. Die
Grosse der Handschrift ist 16:10 cm. Sie besteht aus sieben
Pergamentblittern, die mittelst der Ziffern 1 bis 13 paginirt sind.
Die vierzehnte, nicht paginirte Seite trigt einige zum Theil un-
leserlich gewordene Zusitze von einer Hand aus dem 16. Jahr-
hundert. Von einer solchen rithrt auch die auf sechszehn Papier-
blattern niedergeschriebene, dinische Uebersetzung her, welche
das Datum des 24. Mai 1584 trigt und uns auch sonst noch er-

1) Damit erledigen sich Wildas Vermuthungen S. 105. 106.
?) Vgl. Ancher, p. 167. Wilda, S. 105.
3) Vgl. dazu weiter unten S. 174 ff.
4) Addit. 61. 8vo.
5 Vgl. Ancher S. 164. Darnach Wilda S. 210.
%) S. 234 ff.
11*
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halten ist.!) Pergament- und Papierblitter sind in einer Weise
zusammengeheftet, welche die Annahme wahrscheinlich macht,
dass dies noch im 16. Jahrhundert selbst, vermuthlich sogleich
nach Abschluss der Uebersetzung, geschehen ist. Sieht man von
einigen theils unleserlichen, theils unverstindlichen Randbemer-
kungen ab, die eine Hand vom Ende des 16. Jahrhunderts auf
die beiden ersten Seiten der Pergamentlage gesetzt hat, so ist
diese von<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>