MARC FORSTER

Kirchenreform, katholische Konfessionalisierung und
dorfliche Religion um Kloster Salem 1650-1750

Grofle und zum Teil sehr alte Kloster und Abteien liegen iiber ganz Siidwestdeutschland
verstreut!. Aber was moderne Touristen beeindruckt, wenn sie auf der Barockstrafle an
Ochsenhausen und Weingarten oder im Schwarzwald an St. Blasien vorbeifahren, sind
keine Kloster aus dem Mittelalter. Die Barock-, Rokoko- oder neo-klassizistische Archi-
tektur dieser michtigen Klostergebiude verweist vielmehr auf eine zweite Bliite des Ka-
tholizismus, das achtzehnte Jahrhundert.

Obgleich einige der groflen mittelalterlichen Kloster, unter denen Reichenau das be-
kannteste Beispiel ist, in der frithen Neuzeit verfielen, blieben die meisten siiddeutschen
Konvente reiche, michtige und einflufireiche Institutionen. Minner- und Frauenkloster,
insbesondere Reichsabteien wie Salem, Ochsenhausen, Weingarten oder Schussenried,
spielten eine wichtige Rolle in der katholischen Kultur. Bis jetzt aber wissen wir noch
nicht genug iiber die Rolle der Kloster in der nach-tridentinischen Kjrche. Im Mittel-
punkt der Forschung standen bisher die Entwicklung der verschiedenen Orden, die in-
ternen Verhiltnisse in den Klostern und die Beitrige dieser Institutionen zur Entwick-
lung einer Elitenkultur?, Kunsthistoriker haben die Architektur vieler dieser Kloster un-
tersucht, wihrend Politik-Historiker ihre Rolle und ihren Einflufl auf das politische
System des alten Reiches studiert haben®.

Ich méchte hier versuchen, die traditionelle Betrachtung der Ordensgeschichte zu er-
weitern und den Beitrag der Kloster zur Entstehung eines modernen Katholizismus mit
seinen Glaubensinhalten, Praktiken und seiner spezifischen Frommigkeit zu untersu-
chen. Mit anderen Worten: Ich méchte eine Verbindung zwischen den siiddeutschen
Klsstern und dem in den 150 Jahren nach dem Dreiffigjihrigen Krieg entstandenen
popularen Katholizismus aufzeigen*. Das ist kein ganz neuartiges Unternehmen, denn
Rudolf Reinhardts hervorragende Studie iiber die Abtei Weingarten hat bereits gezeigt,
daf dieser Konvent schon vor dem Dreifligjihrigen Krieg an der Verbreitung der triden-
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Martin MAURER, Die Ausbildung der Territorialgewalt oberschwibischer Kloster vom 14. bis
17. Jahrhundert, in: Blatter fiir deutsche Landesgeschichte 109, 1973, 151-195.
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tinischen Reformen aktiv beteiligt war®. Wie Weingarten, so waren alle anderen Reichs-
abteien und Kl6ster dem Reformprogramm von Trient verpflichtet.

Die siidwestdeutschen Kléster verloren auch nach 1650 nichts von der Bedeutung,
die ihnen in der unmittelbaren post-tridentinischen Periode zugefallen war. Thre Abte
herrschten weiterhin iiber grofie Gebiete, und die Kléster waren in der Lage, ihren
héchst lukrativen Grundbesitz zu behaupten oder sogar zu erweitern. Thre Anspriiche
auf weitgehende Privilegien untergruben vielfach die Autoritit der Bischofe. Viele
KlSster hatten Patronats —und/oder Herrschaftsrechte iiber eine groe Anzahl von Dér-
fern, was es ihnen erlaubte, Pfarrer zu bestellen und abzusetzen®. Als althergebrachte
religidse Stitten, Schirmherren von Wallfahrtsorten und Beschiitzer volkstiimlicher
religidser Briuche bildeten Kloster oft den Mittelpunkt eines ortsgebundenen volkstiim-
lichen Katholizismus.

Frauen- und Minnerkléster waren an der Entwicklung des modernen Katholizismus
beteiligt”. Aber machte sie das —um mich eines Modeausdrucks zu bedienen — zu »Agen-
ten der Gegenreformation« oder zu Institutionen, die die Konfessionalisierung voran-
trieben? Es braucht nicht gesagt zu werden, dafl den wechselseitigen Beziehungen zwi-
schen den Kléstern und dem Katholizismus des Volkes, ja der katholischen Kultur im
Allgemeinen mit diesen analytischen Kategorien kaum beizukommen ist. Eine Untersu-
chung der frithneuzeitlichen Kloster erhellt die Tatsache, dafd die Verinderungen des Ka-
tholizismus nicht nur als Ergebnis zentral gelenkter Reformen zu verstehen sind. Reli-
gidse Verinderungen waren sehr viel komplexere Vorginge, zu denen die verschieden-
sten Krifte beitrugen, unter ithnen die Kloster, aber auch die Bischofe, die Ortspfarrer,
Reformorden (insbesondere die Jesuiten und die Kapuziner) und die katholische Bevél-
kerung selbst. Obgleich diese Gruppen oft die gleichen Ziele verfolgten, waren auch hef-
tige Meinungsverschiedenheiten iiber richtigen Glauben, richtiges Verhalten und richtige
Praktiken nicht selten.

Meine Ausfithrungen konzentrieren sich auf ein Beispiel, namlich die Zisterzienser-
abtei Salem. Auf diese Weise wird es mir moglich sein, einen erhellenden Blick auf die
Wechselwirkung zwischen Kirchenreform und »von unten kommenden« oder »aus dem
Volk kommenden« religidsen Verinderungen zu werfen. Die Abtei, obgleich eine kirch-
liche Institution, bildete den Schnittpunkt zwischen der Religion des Volkes und den Eli-
ten. Seit den 1560er Jahren war Salem auf ein tridentinisch inspiriertes Programm ver-
pflichtet. Die Haltung Salems, wie die der meisten Kloster, war aber nicht eindeutig. Tri-
ent hatte zweifellos den Anstof) zu internen Reformen innerhalb der Abtei gegeben, aber
die Ménche waren nicht geneigt, den Anregungen des Bischofs zu folgen und ihre Res-
sourcen und ihre Aufmerksamkeit der dérflichen Seelsorge zuzuwenden. Gleichzeitig,
und besonders nach 1650, mufite der Konvent sich mit einer religiésen Erneuerung aus-
einandersetzen, die in den Dérfern selbst entstanden war. In manchen Fillen wurden

5 Rudolf REINHARDT, Restauration, Visitation, Inspiration. Die Reformbestrebungen in der Bene-
diktinerabtei Weingarten von 15671627, Stuttgart 1960. — Vgl. auch: Wolfgang SEmsricH, Gegen-
reformation als Restauration. Die Restaurativen Bemiihungen der alten Orden im deutschen Reich
von 1580 bis 1648, Miinster 1991.

6 Monche dienten an vielen Orten, besonders in der Gegend um St. Blasien und anderer Benedikti-
nerkléster als Pfarrer.

7 Andere »vermittelnde kirchliche Institutionen« wie Ritterorden, Bettelorden und Domkapitel
hatten einen dhnlichen Effekt auf den deutschen Katholizismus. Siche Marc R. ForsTER, The Popu-
lar and Elite Foundations of German Catholicism in the Age of Confessionalism: The Reichskirche,
in: Central European History 26, 1993, 311-325.
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neue Andachtsiibungen von Ortspfarrern oder Missionaren aus dem Jesuiten- und Ka-
puzinerorden gefordert, aber vielfach gingen sie auch auf die Initiative der Bevolkerung
zuriick. Der Aufschwung des Wallfahrtswesens im spiten siebzehnten und friihen acht-
zehnten Jahrhundert ist ein klassisches Beispiel fiir die Wechselbeziehung von Initiati-
ven, die einerseits von der Bevolkerung, andererseits aber auch vom Klerus ausgingen.
Als Schirmherr der Wallfahrtsstitte von Birnau war Salem intensiv an dieser Entwick-
lung beteiligt. Meine grofere Forschungsarbeit hat es sich zum Ziel gesetzt, die Kontu-
ren dieser komplizierten Wechselbeziehung aufzuzeigen und den Einflufl der verschie-
denen Gruppen auf die Entstehung des spezifisch siidwestdeutschen Katholizismus
herauszuarbeiten. Denn ich meine, daf§ sich in Siidwestdeutschland im 17. und 18. Jahr-
hundert eine Art von regionalem Katholizismus entwickelte, dessen Grundziige zwar in
vieler Hinsicht mit denen des iibrigen deutschsprachigen Katholizismus iibereinstimm-
ten, der aber dennoch einen eigenstandigen Charakter hatte.

Kloster Salem

Wie die meisten Kloster Oberschwabens spielte die Zisterzienserabtei Salem® eine aktive
Rolle im religiésen Leben der in ihrer Umgebung lebenden lindlichen Bevolkerung. Als
Reichsabtei besafl das Kloster ausgedehnten Grundbesitz, weitgehende Zehnt- und
Herrschaftsrechte sowie zahlreiche Privilegien. Eine sorgfiltige Aufzihlung aller Rechte
und Besitztiimer des Klosters aus dem Jahre 1721 dokumentiert seine weit gespannte
Macht?. Die weltliche Herrschaft des Klosters erfafite 25 Dorfer, 14 Weiler sowie 22 ein-
zelne Hofe. Im 18. Jahrhundert hatte Salem zudem fast die ganze Gerichtsbarkeit in die-
sem Gebiet erworben, einschlieflich der »Halsgerichtbarkeit« in den neun Dérfern in
der nichsten Umgebung des Klosters'®.

Kirchliche Rechte und Privilegien vervollstindigten Salems weltliche Autoritit und
waren zudem eine wichtige Quelle von Einkiinften. Von grofiter Bedeutung fiir die Ein-
wohner der umliegenden Dérfer war die Inkorporation von zwolf Pfarreien in die Ab-
tei!l. Durch die Inkorporation wurde nicht nur der Abt offiziell zum Ortspfarrer, son-
dern die Abtei erhielt auch fast unbeschrinkte Kontrolle iiber die Pfarrei. Beamte und
Knechte des Klosters trieben den Zehnten ein, der Abt ernannte Priester, die als soge-
nannte Pfarrvikare die Pfarrei versahen. Salem machte beziiglich dieser Pfarreien und
mehrerer Wallfahrtskapellen der Umgebung, einschlieflich des beliebten Marienheilig-
tums in Birnau, Anspriiche auf eine Reihe von Sonderprivilegien geltend. Diese Privile-
gien bestanden unter anderem in der Befreiung von bischoflichen Gebiihren und Visita-
tionen und in der Begrenzung der bischéflichen Gerichtsbarkeit iiber die Pfarreien und
iiber das Dienst- und Verwaltungspersonal der Abtei'?. Diese Anspriiche verwickelten
Salem und die Bischofe von Konstanz in endlose Streitigkeiten, die erst im spiten acht-

8 Erika DiLLman und Hans-Jiirgen ScHuLz, Salem. Geschichte und Gegenwart, Salem 1989. -
Erika D1LLMAN, Stephan I. Fundamente des Barock. Salem an der Wende zum 18. Jahrhundert, Tett-
nang 1988. - Dies., Anselm II. Glanz und Ende eine Epoche. Eine Studie iiber den letzten grofien
Abt der Reichsabtei Salem, Salem 1987. - Hermann Ba1er, Die Stellung der Abtei Salem in Staat und
Kirche, in: FDA NF 35, 1934,

9 GLAK98/2314.

10 Louis Lexar, The Cistercians. Ideals and Reality, Kent State 1977, 394. - GLAK 98/2315.
11 GLAK 98/666, Bl. 116*. Vertrag von 1780.
12 GLAK 98/666.
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zehnten Jahrhundert beigelegt wurden'. Durch die ganze frithe Neuzeit hindurch ver-
waltete die Abtei ihre Pfarreien als ihr Eigentum, wobei die Maximierung ihrer Einkiinf-
te ihr Hauptanliegen war. Ubrigens hatte der Abt von Salem auch Paternititsrechte iiber
sieben Frauenklster; diese waren eine Quelle von Prestige, Einflufl und Konflikt !,

Salem war ein ungewohnlich reiches Kloster, und seine Abte iibten grolen politischen
Einfluf} aus, und zwar sowohl innerhalb des Zisterzienserordens als auch im Kreis der
Reichsprilaten des schwibischen Kreises'®. Nicht ungewdhnlich waren jedoch die welt-
liche Macht und die kirchlichen Privilegien des Konvents. Alle siidwestdeutschen Kloster
verfolgten eine Politik der Territorialisierung, und im 18. Jahrhundert waren viele Abte
Fiirsten mit betrichtlichen Herrschaftsrechten’®. Unter allen Abteien besaf vielleicht
St. Gallen die stirkste Stellung, zum Teil auf Grund seiner Lage in der Schweiz. Uber die
weltliche Obrigkeit in der ganzen Gegend hinaus hatten die Abte von St. Gallen »quasi-
bischofliche« Autoritit iiber ihre Pfarreien. Gestiitzt auf pipstliche Privilegien, lehnten
sie es ab, die Autoritit des Bischofs von Konstanz iiber die Ortspfarrer anzuerkennen.
Auch schufen sie ihren eigenen Gerichtshof und beriefen 1690 und 1737 ihre Weltgeist-
lichen zu einer »Didzesan-Synode«'”. Auch andere Kléster, insbesondere die Benedik-
tiner von St. Blasien, erhoben Anspruch auf derartige Privilegien und schickten unter an-
derem ihre Monche als Pfarrer auf die Dorfer 8. Alles in allem war Salem somit nur eines
der vielen Kloster, die im katholischen Leben Siidwestdeutschlands eine zentrale Rolle
spielten.

Salem, die katholische Reform und der tridentinische Katholizismus

Rudolf Reinhardt hat beschrieben, in welcher Weise das Konzil von Trient in der Bene-
diktinerabtei Weingarten eine Reihe von Reformen zeitigte!®. Die Visitation durch einen
pépstlichen Nuntius aus Luzern und die Erneuerung der internen Disziplin, die auch die
traditionellen Geliibde der Armut, der Keuschheit und des Gehorsams stirkte, hatte zur
wichtigsten Folge die Wahl Georg Wegelins zum Abt im Jahre 1586. Wegelin, der im Je-
suitenkolleg in Dillingen studiert hatte, forderte die Erweiterung des jesuitischen Ein-
flusses in seinem Hause und in den anderen Benediktinerabteien der Region. Nach eini-
ger Zeit verbreitete sich der Einfluff Wegelins in allen schwibischen Kldstern, unter an-
derem auch in Salem, das viele Ménche zum Studium bei den Jesuiten nach Dillingen
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15 von REpEN-DoHNA, Reichsstandschaft und Klosterherrschaft (wie Anm. 3). — Digs., Zwischen
Osterreichischen Vorlanden und Reich (wie Anm. 3).

16 MAURER, Ausbildung der Territorialgewalt (wie Anm. 2). — Armgard von REDEN-DOHNA,
Weingarten und die schwibischen Reichskléster, in: Die Territorien des Reiches im Zeitalter der Re-
formation und Konfessionalisierung. Land und Konfession 1500-1650, hg. v. Anton SCHINDLING
und Walter ZiecLer. Bd. 5 Der Siidwesten (KLK 53), Miinster 1993, 232-254.

17 Rudolf REINHARDT, Die frilhe Neuzeit, in: Die Bischéfe von Konstanz, Bd. 1, hg. v. Elmar
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ForsTER, The Popular and Elite Foundations (wie Anm. 7). Zu Ménchen in den Pfarreien von
St. Blasien: GLAK 99/362, GLAK 99/363, GLAK 99/365.

19 REeINHARDT, Restauration, Visitation, Inspiration (wie Anm. 5), bes. 5-30. — voN REDEN-DOH-
Na, Weingarten und die schwibischen Reichskléster (wie Anm. 16), 246f.
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schickte. Die tridentinische Reform des klosterlichen Lebens in den deutschen Konven-
ten war somit teils beeinflufit von einer erneuten Strenge in der Befolgung der traditio-
nellen Ordensregeln, teils aber auch von dem Ehrgeiz der Monche, die asketische Le-
bensweise, die Gelehrsamkeit und den religiosen Ernst der Jesuiten nachzuahmen. Siid-
westdeutsche Kloster wie Weingarten, Salem und St. Blasien waren nicht von den
allgemeinen Entwicklungen in der katholischen Kirche abgeschnitten?.

Die Durchfithrung der tridentinischen Reformen stellte jedoch fiir alle Kloster ein
Problem dar. Die Dekrete des Konzils bedrohten ohne Frage die Privilegien und die Un-
abhingigkeit der Kloster, vor allem durch die Stirkung der bischoflichen Autoritdt.
Auch beeintrichtigte das grofle Gewicht, das die tridentinischen Reformen auf die Seel-
sorge legten, das Ansehen des monastischen Lebens. Den Minner- und Frauenklostern
war es durchaus bewuflt, daff viele der in Trient ausgearbeiteten institutionellen Refor-
men ihre Lebensform bedrohten?!.

Die Einstellung der Ménche und Abte in Klostern wie Salem gegeniiber Trient und
seinen Reformen war auch aus anderen Griinden zwiespiltig. Das Auftreten neuer Or-
den, besonders der Jesuiten, erzeugte bei den alten Orden, wie Reinhardt schreibt, »Min-
derwertigkeitskomplexe«?2. Es war verhiltnismafig einfach, den Geist der tridentini-
schen Reform mit seiner Betonung der Zentralisation, Disziplin und Rationalisierung in
einem Kloster und selbst innerhalb eines Ordens einzufiihren, aber es war sehr viel
schwieriger, einen solchen Geist mit den lokalen, regionalen und partikularistischen Tra-
ditionen der deutschen Abteien in Einklang zu bringen®. Die tridentinische Kritik an
den weltlichen Aktivititen der Kleriker war in Deutschland besonders unerwiinscht,
denn dort spielten die Kléster eine wichtige politische und konstitutionelle Rolle, nicht
nur in der Reichskirche, sondern im Reich selbst. Letztendlich liefen sich die Kultur und
die Einstellung der Ménche und Abte von Salem schlecht mit dem »Geist der Gegenre-
formation« vereinbaren?*,

Das Unbehagen der Kl6ster an den tridentinischen Reformen verstirkte sich noch, als
sie sich vor die Aufgabe gestellt sahen, ihre Pfarreien und die Volksreligion zu reformie-
ren. Trient hatte dieses Projekt den Bischofen tibertragen, hatte es aber versiumt, eine
klare Losung der alten Spannungen zwischen bischoflicher Autoritit und klésterlichen
Privilegien herbeizufithren?. Salem hatte keine Einwinde gegen die Reform des Welt-
klerus oder gegen die Bestrebungen, Disziplin und Reformen in die Volksreligion ein-
zufiihren. Andererseits aber widersetzte sich Salem, wie alle anderen Kloster auch, jeder
Verminderung seiner Einkiinfte sowie allen mit den Reformen verbundenen Mehr-
kosten.

In der Regel waren die Abte und Monche auf das moralische und wirtschaftliche
Wohlergehen ihrer eigenen Kloster fixiert. Fiir die religiosen Praktiken und Glaubensin-
halte in den umliegenden Dérfern hatten sie nur begrenztes Interesse. St. Blasien liefert

20 Orr, St. Blasien (wie Anm. 18). — H. J. SCHROEDER, Canons and Decrees of the Council of
Trent, London 1941, 217-232.

21 ForsTER, The Popular and Elite Foundations (wie Anm. 7).

22 REINHARDT, Restauration, Visitation, Inspiration (wie Anm. 5), 23.

23 ForstER, The Popular and Elite Foundations (wie Anm. 7). — Peter HERscHE, Intendierte
Riickstandigkeit: Zur Charakteristik des geistlichen Staates im alten Reich, in: Stinde und Gesell-
schaft, hg. v. Georg ScumipT, Stuttgart 1989.

24 H. Outram EvenNEeTT, The Spirit of the Counter-Reformation, Cambridge 1968.

25 Siehe die Einschrinkungen bzgl. der bischéflichen Autoritit in den tridentinischen Dekreten:
SCHROEDER, Canons (wie Anm. 20), 217-232.
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ein sprechendes Beispiel fiir diese Haltung. Der dort 1573 erstellte Reformplan bestand
aus 101 puncta, von denen nur sechs direkt mit den zahlreichen zum Kloster gehorigen
Pfarreien zu tun hatten?®. Nichts weist darauf hin, daf die Zisterzienser von Salem sich
fiir ihre Pfarreien mehr interessierten als die Benediktiner von St. Blasien fiir die ihrigen.
In den 1640er Jahren beanstandete die ésterreichische Verwaltung in Innsbruck, dafl der
Abt von Salem es versiumt hatte, den Pfarrer von Pfullingen zu bezahlen, ein Versium-
nis, das die Osterreicher darauf zuriickfiihrten, dafl es Salem gleichgiiltig war, ob die ge-
rechte, Gott gefillige religion weiter gepflanzet werde?.

Die Tatsache, dafl Salem vor allem darauf bedacht war, seine Einkiinfte gegen neue
Kostenbelastung zu verteidigen, bereitete den bischoflichen Beamten und auch den welt-
lichen Herrschaften, die an der Verbesserung ihres Dorfklerus interessiert waren, man-
ches Kopfzerbrechen. Vor allem hatten die Reformer den Verdacht, dafl das Kloster seine
Dorfpfarrer unterbezahlte. So waren zum Beispiel im Jahr 1620 die bischéflichen Beam-
ten bereit, Salem die Pfarrei Griesingen zu iibertragen, iedoch mit dem expressen vorbe-
halt und beding, daf8 sodann einem ieweyligen Pfarrverwesern allda nicht allein seine
Congrua und gemein sonder ein ganz ehrlich sustentation nach vorhero genau under-
suchter Substantz und qualitit dess Pfirrlichen Corporis, determinier(t] und geschapfft
werden solle?®.

Auf diese Weise gedachten die Vertreter des Bischofs zu verhindern, dal Salem die
Einkiinfte aus der Pfarrei dem Kloster zufiihrte und dem Pfarrer ein unzulingliches Ge-
halt bezahlte.

Der Konvent fuhr bis zum Ende des siebzehnten Jahrhunderts fort, die Seelsorge fiir
seine Untertanen zu vernachlassigen. In der schweren Zeit nach dem Dreifigjihrigen
Krieg war das Kloster nur dann bereit, eine Pfarrstelle zu besetzen, wenn das Dorf die ge-
samten Kosten tibernahm. In den 1670er Jahren lehnte Salem zum Beispiel die Bitte um
Einstellung eines Pfarrers in Apfingen ab, denn das Kloster war nicht gewillt, irgend-
welche Gelder zur Wiederherstellung der zerriitteten Einkommensquelle beizutragen?.
1688 genehmigte Salem den Wiederaufbau eines Wohnhauses fiir den Kaplan von Inger-
kingen nur unter der Bedingung, daf8 das gesamte Projekt aus Mitteln der Kapelle bezahlt
wurde und daff dem Kloster daraus keine Kosten entstanden®. Die Zisterzienser verwal-
teten ihre Rechte und Besitztiimer sorgfiltig und erfolgreich. Um 1750 war Salem zu
einem der reichsten Kloster Deutschlands geworden?!.

Die mangelnde Bereitschaft Salems und aller anderen Kléster, zur Verbesserung der
Seelsorge in ihren Pfarreien beizutragen, zeigte sich am deutlichsten in dem langwierigen
Konflikt beziiglich der Griindung eines Priesterseminars fiir das Bistum Konstanz 2. Die

26 Orr, St. Blasien (wie Anm. 18), 184, N

27 GLAK 98/758. — Im Zuge der Besitzergreifung der sog. Pfandschaft Achalm durch Osterreich
wihrend des 30jihrigen Krieges versuchte Erzherzogin Claudia eine Rekatholisierung der prote-
stantischen Orte. Vgl. zum Kontext: Beschreibung des Oberamts Urach, Stuttgart 1909, 2021.

28 GLAK 98/758. — Zur Geschichte der Griesinger Patronatsverhiltnisse vgl. Der Alb-Donau-
Kreis (Kreisbeschreibungen des Landes Baden-Wiirttemberg), Sigmaringen 1992, Bd. 2, 2831,

29 GLAK 98/768. — HStAS B 467 Bii 477. — Zu Apfingen vgl. Der Landkreis Biberach (Kreis-
beschreibungen des Landes Baden-Wiirttemberg), Sigmaringen 1990, Bd. 2, 352f.

30 GLAK 61/13463, Bl. 147. — Siehe auch GLAK 98/3376 (1715). - Ingerkingen wurde erst 1712
von der Pfarrei Schemmerberg abgetrennt; die dortige Kaplanei wurde zur selbstindigen Pfarrei er-
hoben, vgl. Der Landkreis Biberach (wie Anm. 29), Bd. 2, 690.

31 Siehe insbesondere: DiLLman und ScHuLz, Salem (wie Anm. 8).

32 Diiiman und ScHULZ, Salem (wie Anm. 8).
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Bischofe hatten dieses Projekt, das im Mittelpunkt der tridentinischen Reform stand,
schon seit 1567 befiirwortet, aber eine ganze Reihe von Streitigkeiten — unter anderem
Meinungsverschiedenheiten zwischen den Bischéfen und der 6sterreichischen Verwal-
tung iiber den Ort des Seminars und die Rolle der Jesuiten in seiner Verwaltung — hatten
seine Verwirklichung immer wieder hinausgezdgert. Die Kloster trugen zu seinem wie-
derholten Scheitern bei, als sie bis 1735 kategorisch ablehnten, finanziell zu einem sol-
chen Seminar beizusteuern. Finanzielle Gesichtspunkte spielten zweifellos eine wichtige
Rolle in dieser Weigerung, aber es kam hinzu, dafl die Kloster ihren Einflufl auf und
Kontrolle iiber die Ortspfarrer nicht aufgeben wollten. Es ist anzunehmen, daf8 die plan-
lose und uneinheitliche Ausbildung von Priestern den Patronatsherren der Pfarreien
Spielraum gab, ihnen genehme Priester einzustellen, sie zu beeinflussen, gegeneinander
auszuspielen und den ganzen Prozef} zu ihren eigenen Gunsten zu manipulieren.

Dariiber hinaus aber war Salems Unwilligkeit, ein bischofliches Priesterseminar zu
unterstiitzen, Bestandteil seines systematischen Widerstandes gegen bischofliche Auto-
ritit. Es sei noch einmal erwihnt, dafl Salem bis zu dem umfassenden Abkommen von
1780 zwischen dem Kloster und dem Bischof von Konstanz Anspruch auf »quasi-epi-
skopale« Autoritit in seinem Herrschaftsgebiet beanspruchte. Ein so umfassender An-
spruch war nicht ernsthaft vertretbar, da er gegen eine Reihe der Dekrete von Trient ver-
stieff, und wurde daher auch nie durch ein papstliches Dekret bestitigt**. Dennoch reizte
die Forderung nach solchen Rechten die bischéfliche Autoritit aufs schwerste und be-
eintrichtigte jahrhundertelang die Beziehungen zwischen Konstanz und Salem.

Es hielt auch nich[t] schwer jene so wie dies auszufinden, indem meistentheils die in
jiingern Zeiten leider auf einen zu grossen Grad angestiegene Misshelligkeiten aus dem
wechelsweisen mifitrauen entstanden, daf8 bischifl. Seits dem Reichs-Stift Salem die ex-
emption entzogen werden wolle, und dafl entgegen letzteres auf gelangung zu bischofl.
Rechten und einem Territorio Separato Episcopali verborgene absichten hege.

In gewisser Weise diente Salems Anspruch auf »quasi-episcopale« Autoritit nur dazu,
Anspriiche auf eine Reihe von konkreteren Privilegien zu verdecken. Unter diesen war
die Befreiung des Klosters, seiner Ménche und aller seiner Diener von bischoflicher Visi-
tation und Gerichtsbarkeit, die Begrenzung der von Priestern und Kl8stern zu zahlenden
Gebiihren und Steuern und die Einschrinkung der bischoflichen Autoridt iiber die zu
Salem gehorigen Pfarreien und Kapellen®. Salem konnte geradezu herablassend reagie-
ren, wenn Bischofe ihre Autoritit geltend machten. In den 1670er Jahren weigerte sich
der Abt, die procurationes visitationis fiir die Pfarrei Mainwangen zu bezahlen, und fiihr-
te dabei an, dafl die zu dem Kloster gehérigen Pfarreien nach altem Brauch von solchen
Gebiihren befreit seien. Dariiber hinaus widerlegte das Kloster auch die Behauptung des
Bischofs, daf} solche Gebiihren in der Didzese iiblich seien, mit der Bemerkung, dafl ja
nur sehr wenige bischofliche Visitationen stattgefunden hitten®. Ein solcher Sarkasmus
diirfte dem Bischof von Konstanz wenig gefallen haben.

Das Ausmaf der von Salem vertretenen Anspriiche fithrte immer wieder zu Reibun-
gen zwischen der Abtei und dem Konstanzer Bischof. In der Periode zwischen 1580 und
1630 stellten sie ein Hindernis fiir die tridentinischen Reformen dar. 1587 gingen die
bischoflichen Beamten so weit, die Freiheiten und Privilegien der Kloster dafiir verant-

33 St. Gallen machte aber gerade solche Privilegien geltend. Vgl. Beat BUHLER, Hochstift und Di6-
zese Konstanz im Jahre 1587, in: FDA 107, 1987, 42.

34 GLAK98/666, Bl. 122: Vertrag von 1780.

35 GLAK98/666, Bl. 110—125", Siehe auch GLAK 98/758.

36 GLAK98/758.
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wortlich zu machen, daf8 die bisherigen Reformen bescheiden geblieben waren®”. Nach
1650, vor allem um die Mitte des achtzehnten Jahrhunderts, wuchsen die Spannungen
noch an, da zu dieser Zeit sowohl die Abte als auch die Bischofe neue und erweiterte An-
spriiche erhoben. Salem erreichte den Héhepunkt seiner politischen und wirtschaftlichen
Macht in der Mitte des 18. Jahrhunderts unter Abt Anselm II., der sich berechtigt fiihlte,
den Kaiser um einen Fiirstentitel zu ersuchen. In der gleichen Periode entwickelte auch
die bischéfliche Verwaltung ein »neues Selbstbewufitsein« 8,

Alles in allem aber sollte man sich davor hiiten, den Reibungen zwischen Bischof und
Kloster allzuviel Bedeutung beizumessen. In dem Jahrhundert nach 1650 unterstiitzten
Salem und Konstanz gemeinsam die Ausprigung eines regionalen Katholizismus, der
weitgehend in der Volksreligion verwurzelt war. Daher mochte ich mich jetzt der Bezie-
hung zwischen Salem und der Welt des in Oberschwaben praktizierten Katholizismus
zuwenden.

Salem und der dorfliche Katholizismus: Kommunalismus
und die zentrale Stellung des Klerus im Dorf

Die Zisterzienser von Salem beeinflufiten den Katholizismus des Volkes vor allem in
den Dérfern ihres Territoriums. In ihren Beziehungen zu den Pfarreien hatten die Abte
und Ménche sich mit vielen Grundstrukturen des landlichen Katholizismus in Siidwest-
deutschland auseinanderzusetzen. Das bedeutete vor allem, dafl das Kloster, ebenso wie
die bischoflichen Beamten, meistens mit dem Pfarrer und der Dorfgemeinde zu tun hatte,
denn diese beiden Instanzen teilten sich die Autoritit iiber das Dorf und die Pfarrei und
wirkten als Vermittler zwischen der Kirche und der Bevélkerung. Als die geistliche und
die weltliche Obrigkeit personifizierten sie zwei miteinander verbundene Aspekte des
religiosen Lebens auf der Dorfebene: Der erste Aspekt war der Kommunalismus des
Katholizismus. Der zweite war die Forderung der Bevolkerung nach einem residieren-
den Pfarrer und die Loyalitit der Pfarrgemeinde ihm gegeniiber.

Im siebzehnten und achtzehnten Jahrhundert bedeutete Kommunalismus vor allem,
dafl die politisch dominierenden Minner der Dorfgemeinde weitgehend an der Verwal-
tung der Pfarreien beteiligt waren?”. Ihre Einflufinahme war finanzieller Natur, da sie oft
die Gebiihren und Einkiinfte der Pfarrei einzogen; sie war kirchenpolitisch, da sie bei der
Bestallung und der Entlassung von Pfarrern mitzusprechen hatten; und sie war auch rein
religios, da die dorflichen Obrigkeiten (und manchmal die Bevolkerung selbst) neue reli-
gidse Brauche einfithrten und unterstiitzten. In der Periode nach 1650 benutzten die Ge-

37 BUHLER, Hochstift (wie Anm. 33), 411,

38 Rudolf RemnnarDT, Die Beziehungen von Hochstift und Dibzese Konstanz zu Habsburg-
Osterreich in der Neuzeit. Zugleich ein Beitrag zur archivalischen Erforschung des Problems »Kir-
che und Staat« (Beitrige zur Geschichte der Reichskirche in der Neuzeit, Bd. 2), Wiesbaden 1966. —
REINHARDT, Die frithe Neuzeit (wie Anm. 17), 41. — Georg WiELAND, Die geistliche Zentralverwal-
tung des Bistums, in: Die Bischofe von Konstanz, Bd. 1 (wie Anm. 17), 64-75. Siehe auch GLAK
65/45.

39 Uber Kommunalismus: Peter BLickLE, Gemeindereformation. Die Menschen des 16. Jahrhun-
derts auf dem Weg zum Heil, Miinchen 1985. — Ders., Deutsche Untertanen. Ein Widerspruch, Miin-
chen 1981. — Heide WunDER, Die biuerliche Gemeinde in Deutschland, Gottingen, 1986. — Robert
ScriBNER, Communalism: Universal Category or Ideological Construct? A Debate in the Historio-
graphy of Early Modern Germany and Switzerland, in: Historical Journal 37, 1994, 199-207.
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meinden ihre Autoritit dazu, die Rolle des Pfarrers in der lindlichen Gemeinde zu er-
weitern und zu verstirken. Die Gemeinden bemiihten sich, wie es scheint auf Betreiben
der Bevélkerung, neue Pfarreien und Benefizien zu schaffen, um damit die Anzahl der
Priester in lindlichen Gegenden zu vergroflern. Diese allgemeine Beliebtheit des Pfarr-
klerus entstand aus dem Zusammentreffen zweier Tendenzen innerhalb des Katholizis-
mus. Die Forderung nach mehr und »besseren« Priestern wurde, wie man weif}, in den
vortridentinischen und sogar vor-reformatorischen Klagen iiber den Klerus immer wie-
der vorgebracht. Gleichzeitig aber hatte die Bevilkerung sich einige der von der Kirche
lange gelehrten Werte zu eigen gemacht. Die Dorfbewohner wollten und brauchten Prie-
ster, und zwar méglichst ortsansissige Priester, die ihren »Ubergangsriten« — Taufe, Hei-
rat, Begrabnis — die notige Weihe zukommen lassen konnten. Auch forderten die Dérfler,
daf Priester regelmiflig die Messe zelebrierten und bei anderen Andachtsiibungen anwe-
send seien. Umso bemerkenswerter ist es, daf} die Anerkennung der unentbehrlichen
Rolle des Priesters nicht zu unbedingtem Gehorsam gegeniiber dem Pfarrer oder zu Pas-
sivitat in religiosen Dingen fiithrte *°.

Die Wechselbeziehung zwischen den EinfluBméoglichkeiten der Gemeinden und der
wachsenden Bedeutung der Pfarrer in der lindlichen Gegend um Salem ist am besten mit
einem konkreten Beispiel zu illustrieren. Aus der Sicht der Bevolkerung war Seefelden
die am schlechtesten versehene Pfarrei des ganzen zum Kloster gehorigen Gebietes*!.
Das am Bodensee gelegene Seefelden war eine alte verstreute Pfarrei. 1629 zihlte sie 1288
Pfarrkinder in 23 verschiedenen Ortschaften und Weilern, einschliefllich der drei grofie-
ren Dorfer Nufldorf, Mimmenhausen und Oberuhldingen. Fast alle Pfarrkinder muflten
betrichtliche Strecken laufen, um zur Pfarrkirche zu kommen, da in Seefelden selbst nur
24 Menschen lebten*2. Und obgleich der Sprengel acht Kirchen zihlte, waren in den
1620er Jahren nur zwei Priester vorhanden, und um 1650 sogar nur einer .

Auf diesen Priestermangel in Seefelden und Umgebung reagierten die Einwohner auf
doppelte Weise. Erstens beklagten sie sich bei der Abtei Salem und dem Konstanzer
Bischof tiber ihre Pfarrer, wobei sie betonten, dafl diese nicht in der Lage bzw. nicht wil-
lens waren, alle ihre Pflichten zu erfiillen. Dariiber hinaus forderten die grofleren Gemein-
den die Schaffung eigener Pfarreien. So beschwerten sich in den 1620er Jahren die drei
Gemeinden Mimmenhausen, Nufldorf und Oberuhlingen iiber den Pfarrer Jodocus Bir-
baumer*. Die Dorfler wufiten zwar, dafl die Pfarrei Seefelden fiir einen Pfarrer zu grof}
war, aber ihre Beschwerden konzentrierten sich auf Birbaumers Versiumnis, alle seine
Pflichten zu erfiillen. Er hére, so hieff es, nur widerwillig Beichten, lehne es ab, sich zu
Kindstaufen in die entfernteren Dorfer des Sprengels zu begeben, lese nicht alle die Mes-
sen, zu denen er verpflichtet war, und wolle Prozessionen nicht auf ihren Wallfahrten zu
dem nahen Heiligtum in Birnau begleiten. Wihrend die Pfarrkinder den Pfarrer als den
Diener der Gemeinde betrachteten, sah sich Birbaumer selbst als einen Kirchenbeamten
an, der sich nach den Dekreten des Bischofs zu richten hatte. Daher beklagten sich die
Dorfbewohner, dafl der Pfarrer zum 40stiindigen Gebet nicht vor vier Uhr nachmittags

40 Timothy TackerT, Religion, Revolution, and Regional Culture in Eighteenth-Century France.
The Ecclesiastical Oath of 1791, Princeton 1986. — Gilles DErREGNAUCOURT und Didier PoTon, La
vie religieuse en France aux XVI¢, XVII¢, XVIII* siécles, Paris 1994, 129-150.

41 Hermann Scumip, Aus der alteren Geschichte der Pfarrei Seefelden. Ein Uberblick unter be-
sonderer Berticksichtigung des Pfarrurbars von 1629, in: FDA 111, 1991, 171-185.

42 ScHMID, Aus der ilteren Geschichte (wie Anm. 41), 181.

43 EAF Ha70, Bl. 257¥-258", 460™".

44 GLAK98/3557.— EAF Ha 70, Bl. 257"-258".
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erschien, obgleich nach lokaler Tradition diese Andacht um zwei Uhr anzufangen hatte.
Darauf erwiderte Birbaumer, er kime um vier Uhr, da dies die in den bischéflichen Ver-
ordnungen festgelegte Zeit sei. Der Pfarrer lehnte es iiberhaupt ab, seinen Pfarrkindern
gefallig zu sein. In den Beschwerden hief es, dafl er nach dem Mittwoch der Karwoche
keine Beichten mehr horen wolle und keine Aufgebote von der Kanzel verkiinde und daf}
er, wenn er einen Gottesdienst wegen Krankheit versiumen muflte, die Gemeinde nicht
frith genug benachrichtige, sodafl man keinen Vertreter bestellen konnte.

Birbaumer und seine Pfarrkinder hatten verschiedene Ansichten iiber die Funktion
des Priesters. Die Vehemenz, mit der die Dorfbewohner ihre Proteste vorbrachten, zeigt
aber auch, wie wichtig ihnen ein Priester war, vor allem im Hinblick auf Taufen, Ehe-
schliefungen, Begribnisse und die Feier des Meffopfers. In der Tat war das schlimmste an
Birbaumer, dafl er kérperlich nicht in der Lage war, die Gottesdienste korrekt abzuhalten:

Namblichen und fiirs erste, dafs er an hind und fiiessen dermaben elend und iibel dis-
poniert, dafl er an underschidlichen orthen, wie zue beweisen, das Hochw. Sacrament,
wann ers Summieret oder die Pfarrkhinder communicieren wollen, bifi auf der Erden fal-
len lassen.

Zum anderen khann unnd mag er wegen Libme der Glider die heilige hostiam in ele-
vatione so hoch nit erheben, daff sie von den anwesenden Pfarrkhindern Khiindte gesehen
und angebettet werden. Und ieweilen [dieweilen?] er sich weder buekhen noch biiegen
khann, miiessen die communicanten daf8 hochw. Sacrament stehend empfangen, der
Mefimer ibme die Paten und corporal heben, die Monstranz helfen einmachen und tra-
gen, auch inn und ausser der Kiirchen von und zue dem altar fiieren und schlaiffen.

Der Pfarrer bestritt, daf er je die Hostie hitte zu Boden fallen lassen (numquam,
numgquam). Aber die Einstellung seiner Pfarrkinder — wie »politisch inkorrekt« sie uns
heute auch anmuten mag — weist darauf hin, dafl ihr Priester ithnen sehr wichtig war, und
erlaubt es uns, einen Blick auf die Mentalitit des Volkes zu werfen. Die Messe und die
Kommunion waren Rituale, die ein geweihter Priester jedesmal in genau der gleichen
Weise zelebrieren sollte. Dariiber hinaus konnten die Wiirde und die Feierlichkeit einer
solchen Angelegenheit von dem Aussehen und dem Verhalten des Priesters beeintrich-
tigt werden. Die Dorfbewohner wufiten genau, daf ihr Pfarrer menschliche Schwichen
hatte, und in der Tat enthielten ihre Beschwerden einen ganzen Katalog seiner Schwi-
chen. Aber wenn er die Messe zelebrierte, erwarteten sie Grofieres von ithm. Der behin-
derte Priester vor ihrem Altar entsprach nicht den Vorstellungen, die die Pfarrkinder sich
von einem Priester machten*.

Der Fall des Pfarrers Birbaumer zeigt viele der zwischen den Laien und dem Klerus
bestehenden Spannungen auf. Diese Spannungen waren nicht neu, aber im Gefolge der
tridentinischen Reformmafinahmen erreichten sie ihren Héhepunkt in der Periode vor
dem Dreiffigjahrigen Krieg. Dariiber hinaus aber machen die Konflikte in Seefelden auch
den auf die Gemeinde und den Klerus konzentrierten Charakter des lindlichen Katholi-
zismus deutlich, und diese Konstellationen blieben auch nach 1650 bestehen, moglicher-
weise in noch ausgeprigterer Form. Die Gemeinden fiihlten sich nach wie vor berechtigt,
die Arbeit ihrer Pfarrer streng und aufmerksam zu iiberwachen, sahen aber den Priester
gleichzeitig als unentbehrlich fiir fast alle ihre religidsen Belange an. Das bedeutete, dafl
den Fahigkeiten und sogar der Person des Priesters immer grofiere Bedeutung zukam.

Die Grofle der Gemeinde Seefelden und ihre weit gestreute Besiedelung trugen zu
Pfarrer Birbaumers Problemen bei. Die Dérfer Mimmenhausen, Nuf8dorf und Unter-

45 Birbaumer war wahrscheinlich nicht gerne in Seefelden und klingt vielfach arrogant und herab-
lassend. Seine Berichte spiegeln einen gut ausgebildeten Geistlichen wider.
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uhldingen machten in den 1620er Jahren und dann wieder gegen Ende des 17. Jahrhun-
derts grofle Anstrengungen, die Mittel fiir einen ortsansissigen Pfarrer zu beschaffen.
Mimmenhausen erreichte dieses Ziel zuerst, als es dem Dorf 1630 gelang, ein altes benefi-
cium simplex im Dorf in eine cappellania curata umzuwandeln*. Da die Gemeinde
dafiir ein Einkommen von 300 fl. brauchte, iibte sie auf das Domkapitel in Konstanz, den
Patronatsherrn der Mutterkirche in Seefelden, starken Druck aus, das urspriingliche
Benefiz um 100 fl. zu erhdhen, und veranlafite Salem, ein neues Wohnhaus fiir den Orts-
priester zu bauen und die Dorfkirche und den Friedhof zu restaurieren. Die Gemeinde
selbst steuerte Holz aus ihren Wildern bei und wahrscheinlich auch Arbeiter fir die
Reparaturarbeiten*’. 1650 mufite das vom Krieg verwiistete Mimmenhausen erneut um
die Wiedereinstellung eines Priesters kimpfen*. Erst gegen Ende des 17. Jahrhunderts
hatte die Gemeinde endgiiltig ihr Ziel erreicht, und die Kirche von Mimmenhausen wur-
de zur Pfarrei erhoben®’,

Zum Teil verdankte Mimmenhausen seinen Erfolg der Unterstiitzung durch die Abtei
Salem. Das Kloster seinerseits hatte gegen die Bemithungen des Dorfes nichts einzuwen-
den, da der Grofiteil der Kosten fiir den neuen Pfarrer dem Domkapitel als Zehntherrn in
Seefelden zufiel. Weniger Sympathie hatte das Kloster fiir die Einwohner von Unteruhl-
dingen, die 1681 um die Erlaubnis nachsuchten, eine lange Zeit unbesetzte Frithmesserei
in threm Dorf wieder zu beleben®. Hier hitte Salem den Grofiteil der Mittel fiir einen
ortsansissigen Priester stellen miissen. Es ist daher wenig erstaunlich, daf weder Unter-
uhldingen noch Nufidorf in der friihen Neuzeit ihre eigenen Priester erhielten, obgleich
es scheint, dafl diesen Dorfern einige Mittel fiir regelmafige Gottesdienste zur Verfiigung
gestellt wurden®.

Wie alle Kl6ster, so fiirchtete auch Salem, dafl zusitzliche Priester zusitzliche Kosten
verursachen wiirden®2. In den meisten Fillen neigte es daher dazu, die von den Gemein-
den und in geringerem Mafle von den Bischofen angestrebte Intensivierung der Aktivitit
der Geistlichen im lindlichen Katholizismus aufzuhalten. Andererseits aber trug die
mangelnde Bereitschaft der Kléster, neue Benefizien einzurichten, betrichtlich dazu bei,
dafd sich die Pfarrstrukturen in ganz Siidwestdeutschland kaum veranderten. Die Anzahl
der in den Dérfern des Landkapitels Linzgau (der Umgebung von Salem) amtierenden
Priester stieg von 20 im Jahre 1508 auf 26 im Jahre 1620 und etwa 33 im Jahre 1699 - ein
Bewetis fiir betrichtliche Stetigkeit. Diese starre Struktur lockerte sich erst anfangs des
18. Jahrhunderts, als neue Pfarreien und Benefizien geschaffen wurden.

46 GLAK 98/3432, Bl. 20-26-. - GLAK 98/758. — Scumip, Aus der ilteren Geschichte (wie
Anm. 41), 179.

47 GLAK 98/3432, Bl. 2426

48 GLAK 98/3432, Bl. 47",

49 Hermann ScHMID, Die Statuten des Landkapitels Linzgau von 1699 als historisch-statistisch-
topographische Quelle, in: FDA 111, 1991, 2091.

50 GLAK 98/3554, GLAK 98/3563, #4, #5.

51 ScHMID, Statuten (wie Anm. 49), 209f. - GLAK 98/2315.

52 Siehe den Bericht des Nuntius von 1715: GLAK 98/3376.

53 ScHMID, Statuten (wie Anm. 49). - EAF Ha 70: Visitationsberichte von 1620, 1651.
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Salem und die Dorfpfarrer

Obgleich, wie wir sahen, Salem sich wenig fiir die Verhiltnisse in den Pfarreien interes-
sierte, existierten einige Spannungen zwischen den in den Pfarreien des Klosters dienen-
den Pfarrern und der Abtei. Diese Spannungen scheinen sich im 18. Jahrhundert ver-
schirft zu haben, wahrscheinlich weil die Zisterzienser die Weltgeistlichen im Verdacht
hatten, Parteiginger des Bischofs zu sein. Dieser Verdacht war nicht unbegriindet, da
nach 1735 die Pfarrgeistlichen in zunehmendem Mafle im bischéflichen Priesterseminar
in Meersburg ausgebildet wurden. Auch bestehen Anzeichen dafiir, dafl im 18. Jahrhun-
dert personliche und berufliche Bindungen unter Gemeindepfarrern sich auf Kosten ih-
rer Bindung an das Kloster verstirkten .

Da die Ménche von Salem nicht als Gemeindepfarrer dienten — wie es zum Beispiel
bei den Benediktinern von St. Blasien im Schwarzwald der Fall war — hatte Salem weniger
direkte Kontrolle iiber die Priester als andere Kloster. Ménche von Salem versahen Pfar-
reien nur wihrend des Dreifligjihrigen Krieges und unmittelbar danach. Normalerweise
aber hatten die Zisterzienser mit den Dérfern direkt nichts zu tun, aufler daf sie im Hei-
ligtum von Birnau und im Kloster selbst Beichte horten .

Dennoch forderte Salem von »seinen« Priestern Gehorsam, sei es auch nur, um finan-
zielle Forderungen an das Kloster in Grenzen zu halten. Die Abtei bemiihte sich, die
Priester bei der Stange zu halten, indem sie sie fiir lange Dienstzeiten in den zum Kloster
gehorigen Gemeinden durch Bestallungen und Beférderungen belohnte . Nach 1650 er-
laubte die gefestigte politische Lage es Salem, dieses System zu perfektionieren, indem es
junge Priester in schlechtbezahlten Pfarreien anstellte und sie spiter in besser dotierte
Pfarreien berief. Einige Protokolle von Diskussionen, in denen sich die zustindigen
Ménche und Beamten des Klosters iiber derartige Bestallungen berieten, sind aus dem
18. Jahrhundert erhalten®’. Die Ménche besprachen die Qualifikationen der Anwirter
und zitierten aus Empfehlungsschreiben. Sie waren geneigt, solche Priester zu bevorzu-
gen, die Salemer Benefizien innegehabt hatten, und auch solche, die in Salemer Dérfern
geboren waren. So stimmten 1755 die Moénche dafiir, Constantin Flach, den Pfarrer der
armen Pfarrei Mimmenhausen, in die wohlhabende Pfriinde von Ostrach zu versetzen.
Wie alle anderen Anwirter auf die Stelle in Ostrach wurde Flach als eifrig »in Doktrin
und Frommigkeit« bezeichnet, aber er hatte den zusitzlichen Vorzug, von Salem selbst
gebiirtig zu sein. Bei der gleichen Gelegenheit beférderten die Ménche einen Kooperator
zum Nachfolger fiir die Stelle in Mimmenhausen. Etwas andere Uberlegungen spielten
eine Rolle, als Salem 1758 eine »Anfingerstelle« in der Kaplanei Apfingen zu besetzen
hatte. Hier gaben die Ménche Innocentius Endres den Vorzug vor vier anderen Anwir-
tern. Um ihre Entscheidung zu rechtfertigen, wiesen sie auf seine Empfehlung von der
Gemeinde Apfingen hin sowie auf seine Erfahrung als Seelsorger und auf seinen reichen
Bruder, der versprochen hatte, fiir die verarmten Schwestern des verstorbenen Kaplans
zu sorgen. Salems Bestallungen von Pfarrern konnte also die verschiedensten Griinde

haben.

54 Marc ForsTeRr, The Counter-Reformation in the Villages. Religion and Reform in the Bishopric
of Speyer, Ithaca and London 1992, 194-199.
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Trotz dieses sorgfaltig organisierten Programms verhielten die Ortspfarrer sich, vor
allem im 18. Jahrhundert, nicht wie Abhingige des Klosters. Tatsichlich vereinte ein
wachsendes Bewufitsein korporativer Verbundenheit die Weltgeistlichkeit des Linzgaus,
ungeachtet der Verschiedenartigkeit ihrer Patronatsherren und trotz der politischen Zer-
splitterung des Landes. Im 18. Jahrhundert hatten die meisten Priester die gleiche Ausbil-
dung genossen; sie trafen sich auflerdem regelmifig auf den Versammlungen des Land-
kapitels. Im tibrigen mag es sein, daf} die Weltgeistlichen sich den Patronatsherren ihrer
Pfarreien und auch weltlichen Herren weniger verpflichtet fiihlten, als die bischéfliche
Verwaltung begann, in den lindlichen Gegenden gréflere Aktivitit zu entfalten, und
zum Beispiel Kommissionen entsandte, die Streitigkeiten untersuchen und bischéflichen
Verordnungen grofleren Nachdruck verleihen sollten®®. Auch zeigen Nachlafilisten von
Priestern, daf sowohl die finanzielle Lage als auch der Bildungsgrad der Pfarrgeistlich-
keit sich in dem Jahrhundert nach 1650 deutlich verbessert hatten. Zwei Beispiele konnen
diese Entwicklung illustrieren. 1684 hinterlie Johann Baptist Kramer, der Pfarrer von Ber-
matingen, eine bescheidene Erbschaft, unter anderem 58 Biicher, aber wenig Bargeld *°.
Im Gegensatz dazu hinterlief Franz Ersing, Pfarrer der Salemer Pfarrei Urnau, 1751 eine
auf tiber 1600 fl. eingeschitzte Erbschaft und eine Sammlung von 170 Biichern®. Priester
wie Ersing hatten keinerlei Anlaf}, sich den reichen und gebildeten Zisterziensern in
Salem unterlegen zu fiihlen.

Ersings Testament von 1751 erlaubt es uns auch, einen Blick auf die soziale und beruf-
liche Welt eines Pfarrgeistlichen zu werfen. Der Pfarrer hatte offensichtlich die Verbin-
dung mit seiner in Biberach und Ravensburg lebenden Familie aufrecht erhalten und hin-
terlief} seinen Geschwistern, Neffen und Nichten betrichtliche Summen Geld. Dariiber
hinaus war er in ein Netz von sozialen Beziehungen zu seinen priesterlichen Kollegen
einbezogen; sie betraute er mit der Verwaltung seiner religiosen Vermichtnisse®!. 1730
liel der Pfarrer von Bermatingen, Johannes Haff, fiinf benachbarte Priester sein Testa-
ment als Zeugen unterschreiben®2.

Auch der Ton, den die Beziehungen zwischen Pfarrern und Kloster annahm, lif}t ein
gewisses Selbstbewufitsein der Weltgeistlichkeit erkennen. Zusammenstofle zwischen
Pfarrern und dem Kloster wurden im Laufe des 18. Jahrhunderts immer hiufiger. Karl
Riiez, Pfarrer in Mimmenhausen, scheint Konflikte mit Salem als das Mittel angesehen zu
haben, um seine Rechte und seine Autoritit zu behaupten. 1771 verbot er den Dorfbe-
wohnern, — entgegen der alten Tradition und dem ausdriicklichen Befehl des 6rtlichen
Klosterpersonals — das Mihen der Gemeindewiese durch das Liuten der Kirchenglocken
anzukiindigen®. Dariiber zur Rede gestellt, sagte der Pfarrer es seye keine herrschaft
iiber die gaistlichkeit so hart, wie Salmansweil ... ** Vom Standpunkt des Klosters aus war
das Verhalten einiger anderer Priester noch schlimmer. 1768 wiegelte Pfarrer Flach in
Mainwangen Salems Untertanen in seinem Dorf dazu auf, neue Steuern und Abgaben zu
verweigern. Der Salemer Vogt der Gegend berichtete, dafl die Gemeindeobrigkeit sich
mit dem Gedanken trug, dem Kloster den Prozef zu machen, indeme die gemeine Rede

58 Eine aktivere bischéfliche Verwaltung ist klar aus EAF zu ersehen, besonders aus den Protokol-
len des Geistlichen Rats, sowie aus HStAS B 466a und B 467.
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64 GLAK 98/3449, BI. 12",
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zu Mainwangen herumb gebe, der herr [Pfarrer] habe es Ihnen also eingerathen®. Wie
immer und iiberall, so gab es auch hier Konflikte beziiglich des Einkommens der Priester,
der der Gemeinde auferlegten Steuern und Abgaben und der Reparaturen an den Pfarr-
hidusern. Viele Priester meinten, dafl kein Unterschied zwischen Salem und jedem ande-
ren Gebietsherren bestand. In dem Protokoll einer Streitigkeit mit Salem wird berichtet,
dafl ein Priester gesagt habe:

Es verschmahe ihme dieses [die Forderungen Salems] noch umso mebr, weil dieses eine
geistliche obrigkeit thue, von einer weltl. obrigkeit konnte er es ehender verschmerzen,
dieses seye recht drgerlich. Ihn habe einmal auch gefreiiet, Pfarrer zu seyn, nunhero aber
wiinschte er lieber, ein $.V. [salva venia] Sau=hiirt zu seyn.%

Salem und die Volksreligion: Kapellen, Heiligtiimer, Wallfahrten

Wie wir sahen, wurde Salems Verhiltnis zum Volkskatholizismus durch die Pfarreien
vermittelt bzw. durch die Instanzen, die die Pfarreien lenkten, nimlich die Gemeinden
und die Ortspfarrer. Trotz der Bemithungen der kirchlichen Autorititen, die Pfarreien
zum Zentrum eines gleichformigen religiésen Lebens zu machen, gab es neben ihnen im-
mer noch Orte, an denen volkstiimliche religidse Praktiken blithten®. Wie schon im
Spatmittelalter blieb das religiose Leben der Katholiken auch in der frithen Neuzeit viel-
gestaltig und breit gefachert®s.

Die Kléster, unter ihnen auch Salem, forderten die Vielseitigkeit des volkstiimlichen
Katholizismus, insbesondere durch ihre Unterstiitzung von Heiligtiimern und Heiligen-
verehrung®. Dennoch kann man das Wachstum der Wallfahrtsfrommigkeit in der Peri-
ode nach 1650 nicht primir der Forderung des Wallfahrtswesens durch Kloster oder die
Kirche selbst zuschreiben. Die Triebkraft, die die neuen Heiligtiimer und den Wiederauf-
bau alter Wallfahrtsstitten belebte, war die Initiative des Volkes. Die Schirmherrschaft
der Kloster starkte die volkstiimliche Begeisterung fiir das Wallfahrtswesen.

Zwischen Salem und der Bevélkerung gab es wenig Reibungen beziiglich rein religio-
ser Angelegenheiten. Soweit das Kloster sich iiberhaupt mit der Religion der Landbevél-
kerung befafte, fithrten seine Richtlinien selten zu Konflikten. Im frithen 18. Jahrhun-
dert zum Beispiel leitete Abt Stephan I. ein grofles Wiederaufbauprogramm von Kapel-
len in die Wege. In einem Zuge errichtete Salem zwischen 1708 und 1718 die Maria-
Victoria-Kapelle in Stefansfeld und baute die zerstérten Kapellen von Oberuhldingen
und Gebhardsweiler wieder auf’®. Dieses Bauprogramm des Abtes hatte selbstverstind-
lich viel mit seinem Wunsch zu tun, seine Macht und seine Frémmigkeit durch diese Bau-
ten darzustellen. Dariiber hinaus aber bezeugt der Bau von Kapellen sicherlich auch das
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Engagement des Klosters fiir lokale religiése Praktiken und gegen die von der bischof-
lichen Amtskirche abhingigen Pfarreien”". Die Bevélkerung begriifite ohne Zweifel den
Bau von Kapellen, denn diese bedeuteten fiir sie neue Andachtsorte, neue Priester und
zusitzliche Gottesdienste. In diesem Fall verstirkte Salem nicht nur die wachsende
Bedeutung des Pfarrklerus im lindlichen Katholizismus, sondern verschaffte dem Volk
gleichzeitig eine Alternative zu Andachtsiibungen in der Pfarrkirche.

Salems Schirmherrschaft iiber das Marienheiligtum in Birnau brachte das Kloster in
dauernden Kontakt mit der Bevolkerung seiner Umgebung. Die Beziehung zwischen
Salem und Birnau bestand schon seit dem 13. Jahrhundert. Zisterzienser von Salem dien-
ten in Birnau im 14. Jahrhundert als Beichtviter, und im 16. Jahrhundert war Birnau ein
Priorat der Abtei geworden’?. Wahrend des Dreiffigjahrigen Krieges wurde das Gnaden-
bild von Birnau innerhalb der Klostermauern in Sicherheit gebracht. Um 1650 finanzierte
die Abtei dann den Wiederaufbau der Wallfahrtskirche, und Birnau wurde wieder zu
einem beliebten Wallfahrtsort fiir die ganze Region”.

Das heifit natiirlich nicht, daff Salem nur daran interessiert war, der Bevolkerung der
Umgebung zu dienen. Als Eigentiimer von Birnau hatte das Kloster Anteil an der grofien
Autoritit, die das dort verehrte Gnadenbild ausstrahlte. Auch war der finanzielle Ge-
winn aus dem Besitz eines Marienheiligtums im 17. und 18. Jahrhundert nicht unbe-
trachtlich. Schliefllich sei noch erwihnt, daf die Mdnche und Abte von Salem selbst die
Jungfrau Maria von Birnau verehrten. Unter den Mitgliedern der im Jahre 1696 in Birnau
gegrundeten Sankt-Josephs-Bruderschaft befanden sich Ménche und Abte, sowie auch
Ortspfarrer der Umgebung und eine grofle Anzahl von Dorfbewohnern™.

Urspriinglich befand sich die Wallfahrtskirche von Birnau in der Nihe von Nufdorf,
innerhalb des Gebietes der Reichsstadt Uberlingen. Diese Tatsache fithrte immer wieder
zu Streitigkeiten zwischen der Abtei und der Stadt, vor allem in Bezug auf die Eintrei-
bung gewisser Steuern und Abgaben. Ein in der Nahe des Heiligtums gelegenes und von
einem Uberlinger Biirger betriebenes Wirtshaus, sowie auch das unpassende Benehmen
einiger Uberlinger beim Besuch des Wallfahrtsstitte gaben Anlafl zu Klagen. Auch stie-
Ben die Verhandlungen zwischen Kloster und Stadt uiber eine Vergroflerung der Kirche
auf grofle Schwierigkeiten”®. 1746 befahl der Abt von Salem die Schliefung der Kirche
von Birnau, die voriibergehende Unterbringung des Gnadenbildes in Salem selbst und
den Bau einer neuen Kirche auf Salemer Boden. Dies war allerdings ein gewagtes Unter-
nehmen, denn die Ortlichkeit des Heiligtums war fiir die Fiirsprache der Jungfau Maria
ebenso wichtig wie das Gnadenbild selbst.

Der Bericht, den ein anonymer Monch von Salem 1749, zu der Zeit als »Unser Liebe
Frau von Birnau« zu Salem residierte, verfaite, demonstriert die Sympathie, die die
Zisterzienser volkstiimlichen Frommigkeitsformen entgegenbrachten, sowie auch ihre
Bemithungen, die Beliebtheit von Birnau aufrechtzuerhalten”®:
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Wiir miissen bekenne[n], das dise aus von so viblen Jabr hundert be[r] so liebe Muetter,
ihre barmbertzige Muetter Liebe durch den orths=wechsel keines weegs geindert, sonder
in Unseren Salmansweylerischen Stifts Mauren mit haiiffigen Gnaden nicht nur uns, son-
dern die ganze nachbabrschafft Immer hin Mildbertzigist ansebe.

Im folgenden enthilt der Bericht eine detaillierte Aufzihlung der Zeichen, die von der
Jungfrau Maria wihrend ihrer Zeit in Salem ausgegangen waren. Aber der Monch ist
einigermaflen bescheiden:

.. so wollen wiir auch solche [»Guttaten«] keines weegs als Miracula canonissieren,
sonder fiiegen solche bey wie sie seynd angeben worden, und uberlassen dem Rechten
Verstandt der Heil. Kiirchen und dersoselben Richteren mit aller tieffster Devotion [und]
Submission ...

Dieser Bericht war Bestandteil einer grofleren Public-Relations-Kampagne, die Salem
unternahm, als der Bau einer sehr schonen (und teuren) Wallfahrtskirche in »Neu-Birnau«
vollendet war. Monche und Beamte des Klosters begaben sich zu verschiedenen lokalen
Herrschaften, um ihnen die translatio zu erkliren””. Und als diese wirklich stattfand,
hielten die Zisterzienser an jeder wichtigen Etappe der Uberfiihrung sorgfiltig vorberei-
tete Zeremonien ab, nicht nur als das Bildnis in einer Kapelle der Abtei aufgestellt wurde,
sondern vor allem als es 1750 in die Kirche von Neu-Birnau iiberfiithrt wurde. An dieser
Prozession beteiligten sich alle Wiirdentriger des Klosters, Soldaten zu Pferd und zu Fuf§
sowie viele geistliche und weltliche Giste. Es hief}, dafl eine Zuschauermenge von mehr
als 18000 Menschen die Prozession gesehen und der »grofien deutschen Festpredigt«
eines Jesuiten aus Konstanz zugehort habe.

Salems Propaganda fiir Neu-Birnau war erfolgreich, und die Wallfahrt erlebte nach
1750 eine neue Bliitezeit. Die dortigen Beichviter schitzten, dafl sie zwischen 1750 und
1760 pro Jahr 12000 Beichten gehort, 100 grofle Pilgerziige empfangen und 500 Gebets-
versammlungen abgehalten hatten”. Durch das ganze spite 18. Jahrhundert hindurch
blieb Birnau ein beliebtes Wallfahrtsziel fiir einzelne Pilger und auch fiir ganze Gemein-
den. Dies war ohne Zweifel auch fiir Salem lohnend, nicht nur finanziell, sondern auch
fiir das Prestige.

Viele der bedeutenden Wallfahrtsstitten des 18. Jahrhunderts hatten enge Beziehun-
gen zu einem Kloster. Eine kurze Liste wiirde aufler Salem und Birnau St. Blasien und
Todtmoos erwihnen sowie Schussenried und Steinhausen, Rot und Steinbach. In allen
diesen Fillen kam dem Kloster das Prestige der Wallfahrtsstitte und dem oder der dort
verehrten Heiligen zugute; und in allen diesen Fillen brachten die Kléster der volkstiim-
lichen Wallfahrtsfrommigkeit die gréfite Sympathie entgegen. Obgleich die Ménche um
1750 nicht immer gerne von Wundern sprachen, waren die Kloster —im Gegensatz zu der
osterreichischen Regierung und einigen »aufgeklirten« Bischéfen — nicht daran interes-
siert, ihre volkstiimlichen Wallfahrtsstitten abzuschaffen. Salem, dieser anspruchsvolle
Ort der Gelehrsamkeit, ja sogar der Aufklirung, wollte weder die josephinischen Refor-
men noch die Kirchenreformen der aufgeklirten Bischofe unterstiitzen. Ganz offensicht-
lich waren noch im spiten 18. Jahrhundert die meisten Katholiken Siidwestdeutschlands
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einem »Barock-Katholizismus« verpflichtet, in dem Heiligtiimer und Wunder, Wall-
fahrtswesen und Bruderschaften eine grofie Rolle spielten. Kloster wie Salem unterstiitz-
ten solche Praktiken, indem sie Wallfahrtsstitten wie Birnau und den Frauenberg bei
Bodman finanzierten und férderten, Wunderheiler wie Johann Joseph Gassner aufnah-
men, Kapellen erbauten und Bruderschaften in den umliegenden Dérfern beitraten®.

Ausblick

Begriffe wie »acculturation« und Konfessionalisierung haben in den letzten Jahren die
Untersuchungen tiber die religiose Geschichte der frithen Neuzeit beherrscht. Diese Be-
griffe sind in vieler Hinsicht niitzlich; ihr Nachteil ist, dafl sie den Konflikten und Span-
nungen zwischen der Religion des Volkes und der der Eliten allzuviel Gewicht beimes-
sen. Eine eingehendere Untersuchung der Entwicklung des deutschen Katholizismus,
besonders in der Periode nach 1650, zeigt daf} das Verhiltnis zwischen dem Volk und der
Kirche, obwohl manchmal gespannt, im Allgemeinen recht gut war. Zumindest bis zum
Ende des 18. Jahrhunderts findet man wenige Beispiele fiir grundlegende Konflikte zwi-
schen der »Elite« und dem Volk iiber die richtige Art, den Katholizismus auszuiiben.

Man kann der modernen Geschichtsschreibung daher zur Last legen, daf} sie Konflikt
mehr betont als Zusammenarbeit. Ich hoffe, gezeigt zu haben, daf} der frithneuzeitliche
Katholizismus das Werk einer Reihe von verschiedenen Gruppen war. Es ist nicht
schwierig zu sehen, daf die Pfarrgeistlichen fiir die Entstehung religiéser Ansichten und
Praktiken eine vermittelnde Rolle gespielt haben. Es ist viel schwerer, aber auch wichtig,
die Rolle der Klaster, die in der kirchlichen Struktur Stidwestdeutschlands einen so
groflen Raum einnahmen, genau zu bestimmen.

Wolfgang Seibrich hat gewiff Recht, wenn er betont, daf} die Kloster sich bemiihten,
traditionelle Institutionen gegen die vom Konzil von Trient eingeleitete Zentralisierung
zu verteidigen®'. Wie Seibrich auch darstellt, verhinderten die Klaster die absolute Fixie-
rung des deutschen Katholizismus auf Seelsorge und Bekimpfung des Protestantismus,
besonders vor dem Dreifligjahrigen Krieg und in seinem Verlauf. Ob man Seibrich nun
darin zustimmt oder nicht, dafl diese einer »folgenschweren Akzentverschiebung« gleich-
gekommen wire, man kann nicht daran zweifeln, dal Kloster wie Salem weiterhin als
Reprisentanten eines vor-tridentinischen Katholizismus fungierten.

Kloster waren, um Seibrichs Terminologie noch einmal zu gebrauchen, in vieler Hin-
sicht mehr volkskirchlich als amtskirchlich ausgerichtet. Thre politischen, finanziellen
und religiosen Interessen lagen auf 6rtlicher und regionaler Ebene, und sie waren nicht
immer gewillt, sich mit dem Zisterzienserorden oder gar mit der universalen Kirche zu
identifizieren. Salem war immer darauf bedacht, seine Sonderprivilegien zu verteidigen
und zu erweitern, selbst wenn dies die Stellung der Gesamtkirche untergrub. In vieler
Beziehung war die traditionelle Kultur der Reichskloster mit der Kultur des rémischen
Katholizismus unvereinbar.

Salem, wie alle anderen Kléster Siidwestdeutschlands, trug durch seinen Widerstand
gegen Zentralisierung und durch seine Férderung des Partikularismus zu einer spezifisch

80 Gassner: GLAK 98/1595. - NDB 84-85. — Andrea PoLonvyi, Aufklirung im Bistum Konstanz
vor Ignaz von Wessenberg? Beobachtungen zur Kirchenreform unter Bischof Maximilian Chri-
stoph von Rodt (1775-1800), in: RJKG 10, 1991, 204f.

81 SeisricH, Gegenreformation als Restauration (wie Anm. 5), 1-8. — Auch: ForsTERr, The Popu-
lar and Elite Foundations (wie Anm. 7).



110 MARC FORSTER

katholischen Kultur bei, und dieser Beitrag ist nicht als Kulturanpassung (acculturation)
oder Konfessionalisierung anzusehen. Was Salem durch seine Forderung von lokalen
Wallfahrtsstitten, als Patronatsherr von lindlichen Pfarreien, als Aufnahmeort fiir die
Sohne ansissiger Familien, als moderner Andachtsort und als alte sakrale Stitte bewirkte,
trug viel zur Entstehung eines vielfiltigen und eigenstindigen Katholizismus in Siidwest-
deutschland bei.



