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Einleitung

Der vorliegende Band dokumentiert in seinem Themenschwerpunkt die Studientagung
des Jahres 2006, die unter dem Titel »Religiose Frauengemeinschaften in Stidwest-
deutschland zwischen Frithmittelalter und Sikularisation« gemeinsam von Geschichts-
verein (Dr. Wolfgang Zimmermann) und Akademie der Diozese Rottenburg-Stuttgart
(Dieter R. Bauer) in Weingarten durchgefiihrt wurde (vgl. den ausfiihrlichen Tagungs-
bericht, in: RJKG 26, 2007, 392-399). Ordensgeschichtliche Themen haben auf den
Weingartner Studientagungen eine lange Tradition: Die Tagungen 1984 (»Die Zisterzi-
enser«, vgl. RJKG 4 / 1985), 1989 (»Die Benediktiner«, vgl. RJKG 9 / 1990), 1996 (»Der
Domlmkanerorden« vgl. RIKG 17 / 1998) und 2001 (»Die Primonstratenser<, vgl.
RJKG 22 / 2003) waren einzelnen Gemeinschaften gewidmet. Das vom Geschichtsver-
ein der Diozese Rottenburg-Stuttgart herausgegebene »Wiirttembergische Klosterbuch«
(Wiirttembergisches Klosterbuch. Kloster, Stifte und Ordensgemeinschaften von den
Anfingen bis in die Gegenwart. Ostfildern: Jan Thorbecke Verlag 2003) bietet erstmals
einen vollstindigen Uberblick iiber das Ordenswesen in diesem Raum.

Gisela Muschiol gibt in ihrem einleitenden Beitrag (»Versorgung, Unterdriickung,
Selbstbestimmung? Religiose Frauengemeinschaften als Forschungsfeld«) einen Uber-
blick tber den Forschungsstand und formuliert zugleich offene Fragen. Neben der Dis-
kussion zahlreicher, als Topoi verfestigter Begriffe (z.B. »Norm und Normierungs,
»Verfall und Reform«) hilt sie die Beschaftigung mit dem Selbstverstindnis wie auch
der Fremdwahrnehmung der Klosterfrauen fiir wichtig. Regionalstudien konnten ein
differenziertes Bild tber die Entwicklung von Frauengemeinschaften erarbeiten, das
verschiedene Faktoren (z.B. Herrschaft, Wirtschaft, Raum) berticksichtigt.

Hedwig Rickelein (»Religiose Frauengemeinschaften des fritheren Mittelalters im
alemannischen Raum«) und Maria Magdalena Riickert (»Regulierung und Differenzie-
rung. Die »weibliche« Klosterlandschaft im deutschen Stidwesten im Hochmittelalter«)
beschreiben und analysieren die Ausbreitung von Frauengemeinschaften in Frith- und
Hochmittelalter. Hedwig Rockelein arbeitet drei Phasen fir die Ausbreitung von Frau-
enklostern bis in die Zeit um 1200 heraus. Maria Magdalena Riickert betont die Bedeu-
tung des Salemer Zisterzienserabts Eberhard von Rohrdorf und des Wiirzburger Bi-
schofs Hermann von Lobdeburg fiir die Ausbreitung von Frauenzisterzen in Ober-
schwaben bzw. im hohenlohischen Raum. Beide Autorinnen problematisieren in ihren
Beitriagen den Begriff der »Klosterlandschaft« und verweisen darauf, dass bei der Um-
schreibung des Betrachtungsraums verschiedene Faktoren zu berticksichtigen sind, die
jeweils aus dem zeitgendssischen Kontext heraus zu entwickeln wiren.

Martina Webrli-Jobns (» Augustinusregel, Konstitutionen und Drittordensregel. Zur
Regulierung von Frauengemeinschaften im dominikanischen Umfeld vom 13. bis 15.
Jahrhundert«) untersucht, nach welchen Regeln religiose Frauengemeinschaften im
Umfeld der Bettelorden, besonders der Dominikaner, lebten. Sie kann dabei unter-
schiedliche Formen der »Regulierung« von Frauenkonventen nachweisen. Carola Jiggi
(»Wie kam Kunst ins Kloster? Uberlegungen zu Produktion und Import von Werken
der Bildenden Kunst in den Klarissen- und Dominikanerinnenklostern der Teutonia«)
untersucht, wie Kunstwerke in Frauenkloster gelangten. Neben Stiftungen adliger Per-
sonen wurden einzelne Stiicke auch durch die Klosterfrauen selbst in Auftrag gegeben.
Die Produktion von Kunstgegenstinden in den Klostern der Klarissen und Dominika-
nerinnen ist bisher noch kaum erforscht. Jiggi warnt vor der Ubernahme stereotyper
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Erklirungsmuster, die zumeist — ausgehend von vagen Stilcharakteristika — den Nonnen
kaum kiinstlerisch hochwertige Objekte »zutrauen«. Sigrid Schmitt (»Verfolgung,
Schutz und Vereinnahmung. Die Straflburger Beginen im 14. Jahrhundert«) zeichnet
den grundlegenden Wandel nach, dem das Beginenwesen in Straffburg im Spatmittelalter
unterworfen war. Nicht zuletzt ausgeldst durch die Beginenverfolgungen von 1317
wurden die Gemeinschaften unter dem Verdacht der Hiresie unter die geistliche Auf-
sicht — zumeist der Franziskaner — gestellt. Die anfangs offene, variable Lebensform
wurde durch einen festen, institutionell regulierten Rahmen verdringt.

Drei Beitrage beschiftigen sich mit der frithneuzeitlichen Entwicklung. Anne Con-
rad (»Semireligiosentum und Laienspiritualitit. Perspektiven jesuitischer Frauengemein-
schaften in der Frithen Neuzeit«) stellt neue Frauengemeinschaften vor, die sich im je-
suitisch geprigten Umfeld konstituierten; prominentestes Beispiel sind die von Mary
Ward begriindeten »Englischen Friulein«. Die Geschichte der zahlreichen frithneuzeit-
lichen Franziskanerinnenkonvente ist nicht nur fiir Vorderdsterreich bisher kaum er-
forscht. Ute Strobele (»Klosterliche Lebenswelten. Vorderdsterreichische Franziskane-
rinnenkonvente im spiten 18. Jahrhundert«) kann auf der Basis des umfangreichen
Schriftguts, das im Kontext der Klosterauthebungen durch Kaiser Joseph II. 1782 ent-
standen ist, ein sehr prizises Bild Gber die Kldster entwerfen, wobei sie nicht nur die so-
ziale und regionale Herkunft der Schwestern ermitteln kann, sondern auch zahlreiche
Hinweise auf das Selbstverstindnis der Klosterfrauen zusammentriagt. Wolfgang Zimmer-
mann (»Sidwestdeutsche Frauengemeinschaften zwischen Reform, Aufhebung und
Neuanfang (1780-1860)«) ordnet die Sikularisation der Frauenkloster von 1803 in den
lingerfristigen Transformationsprozess von Kirche und Gesellschaft zwischen 1750 und
1850 ein. Dadurch werden Kontinuititen, aber auch Wandlungen zwischen der Zeit vor
und nach der Zisur des Jahres 1802/03 deutlich. In der Rubrik »Zeitzeugenberichte«
fasst Maria E. Griindig knapp die Podiumsdiskussion zusammen, in der am Ende der
Tagung Perspektiven fiir das weibliche Ordenswesen am Beginn des 21. Jahrhunderts
diskutiert wurden. Abtissin Maria Regina Kubn OSB beschreibt aus der Sicht der Bene-
diktinerinnenabtei Kellenried mogliche Wege in die Zukunft.

Weitere Beitrage runden den Band ab. Besonders hervorzuheben ist der umfangrei-
che Artikel von Dominik Burkard (»Erzwungene Emanzipation oder angemafite Kom-
petenz?«), der die Rolle der Laien bei der Neugestaltung der Kirche in der ersten Hilfte
des 19. Jahrhunderts untersucht. Der Beitrag von Kristin Langos (»Wie eine Braut, wel-
che in der Profession mit Christo Jesu, dem himmlischen Brautigamb vermahlet wirdt,
sich verhalten, leben und Gott dienen soll«. Tugendadel und Christusnachfolge in Pro-
fesspredigten des Weihbischofs Johann Adam Nieberlein«) ist dem Eichstétter Kirchen-
historiker und Vorstandsmitglied des Geschichtsvereins, Professor Dr. Konstantin
Maier, zu dessem 60. Geburtstag gewidmet.

Patrick Staufl und Antonius Hamers stellen ihre Diplomarbeiten vor, die sich mit
dem gescheiterten wiirttembergischen Konkordat in der Spatphase der Weimarer Zeit
beschiftigen und fiir die sie mit dem Bischof-Carl-Joseph-von-Hefele-Preis 2007 ausge-
zeichnet wurden.

Ein umfangreicher Rezensionsteil, der Neuerscheinungen aus dem Bereich der Kir-
chengeschichte und ihrer Nachbardisziplinen vorstellt, beschliefit den Band.

Wolfgang Zimmermann



GISELA MUSCHIOL

Versorgung, Unterdriickung, Selbstbestimmung?

Religiose Frauengemeinschaften als Forschungsfeld

1. Verortung

Ein Blick in das Literaturverzeichnis des Katalogs zu »Krone und Schleier« bringt es
schnell an den Tag: Es gibt kaum ein Thema im Forschungsfeld »Religiose Frauenge-
meinschaften«, zu dem in den letzten zwanzig Jahren nicht geforscht worden wire. Es
gibt Untersuchungen iber Schrift und Schriftlichkeit in Frauengemeinschaften, tiber
Architektur der Klosterkirchen, iiber Netzwerke verschiedenster Art — Netzwerke mit
Familien, mit der Stadtbevolkerung, Netzwerke durch Ordensbeziehungen, durch Reli-
quien, durch Briefe —, es gibt Untersuchungen tiber Kunstwerke und ihre Herstellung,
tiber Liturgie, iber die Normen des Frauenklosterlebens, tiber mystische Texte aus
Frauengemeinschaften und vieles mehr. Gibt es tatsichlich noch Forschungsbedarf zu
Frauenklostern?!

Selbstverstindlich ist diese Frage rhetorisch. Denn es gilt: Auch wenn tatsichlich die
letzten zwanzig, fiinfundzwanzig Jahre eine Fille an Forschungsergebnissen hervorge-
bracht haben, gibt es weiterhin weifle Flecken in der Forschungslandschaft. Die Wein-
gartener Tagung hatte sich als Aufgabe gestellt, einen solchen »weiflen Fleck« farbig
werden zu lassen: Uber »Religidse Frauengemeinschaften in Siidwestdeutschland«, da-
mit iber Frauengemeinschaften in einem geographisch wie auch immer definierten
Raum, ist bislang kaum gearbeitet worden — das gilt nicht allein fiir Stidwestdeutschland,
sondern das gilt grundsitzlich in landesgeschichtlicher Perspektive. Auf solcherart re-
gional orientierte Forschung wird noch einzugehen sein.

Gleichzeitig ist festzuhalten: Trotz zahlreicher differenzierter Untersuchungen in
den letzten beiden Jahrzehnten ist die Rezeption dieser Arbeiten offensichtlich noch
nicht gelungen. Selbst in manchen Aufsitzen des insgesamt hervorragenden und einen
Meilenstein der Forschung bildenden Katalogs zur Ausstellung »Krone und Schleier«
feiert die inzwischen tiberzeugend in Frage gestellte Hochadeligkeit der Frauenkonvente
frohliche Urstind?, werden wirtschaftliche Tatigkeiten im Frauenkloster als »kleinere

1 Der vorliegende Beitrag versteht sich als Skizze und als Anregung zur Diskussion, als solcher
war er von der Tagungsleitung angefragt worden. Insofern sind weder die Erorterung des Themas
noch die Anmerkungen umfassend, sie verstehen sich als exemplarisch. Die gemeinsame Diskussi-
on mit Kolleginnen und Kollegen hat inzwischen zum Forschungsprojekt »Geistliche Frauen im
europiischen Mittelalter« gefiihrt, das im TransCoop-Programm der Alexander-von-Humboldt-
Stiftung finanziell gefordert wird. Eine erste internationale Tagung zur Frage der Identititen in
Frauengemeinschaften hat bereits im Mirz 2008 stattgefunden, vgl. http://www.agfem.org.

2 Vgl. Werner ROSENER, Haushalt und Gebet — Frauenkloster des Mittelalters als Wirtschaftsor-
ganismen, in: Krone und Schleier. Kunst aus mittelalterlichen Frauenkldstern. Katalog zur Aus-
stellung in Essen und Bonn 2005, Miinchen 2005, 78-87, hier: 83. Vgl. dazu Franz J. FELTEN, Wie
adelig waren Kanonissenstifte (und andere weibliche Konvente) im frithen und hohen Mittelalter?
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Arbeiten hauptsichlich zur Vermeidung von Mufliggang«® verstanden. Ebenso fuhrt die
redaktionelle Lektiire zahlreicher Beitrige zum derzeit entstehenden »Nordrheinischen
Klosterbuch«* zu der Frage, in welcher Form aktuelle Untersuchungen rezipiert werden
— so hiufig miissen in den Artikeln tiber Frauengemeinschaften undifferenziert Begriffe
wie »Verfall« oder »Versorgung« korrigiert werden. Nun ist es nicht Aufgabe der For-
schung, fir ihre eigene Rezeption zu sorgen, aber es scheint offensichtlich zu sein, dass
insbesondere im Hinblick auf Frauengemeinschaften wissenschaftliche Vorurteile eine
auflerordentlich lange Haltbarkeit haben. Welche Schlussfolgerungen nun daraus zu
zichen sind, wire zu diskutieren, aber es ist vermutlich nicht falsch, in dem Faktum
mangelnder Rezeption eine gewisse Marginalisierung des Forschungsfeldes zu sehen.

Abgesehen von dieser durchaus nicht unwichtigen Frage nach der Bedeutung eines
Forschungsgebietes scheint es, bei kritischer Lektiire der jiingeren Veroffentlichungen,
mehrere Bereiche zu geben, in denen grundlegende analytische Untersuchungen fiir die
gesamte Forschung erhebliche Fortschritte brichten. Vorldufig sollen diese Bereiche mit
drei Chiffren bezeichnet werden: Begriffe, Identititen, Regionen — es ist keinesfalls si-
cher, ob sie sich fein siuberlich trennen lassen.

2. Begriffe

Im Grunde ist es eine banale Forderung: Begriffe sollten eindeutig definiert sein, um ei-
nen historischen Erkenntniswert zu haben. Dennoch gibt es im Forschungsfeld
»religiose Frauengemeinschaften« eine Vielzahl von Begriffen, die weder eine eindeutige
Definition haben noch in eindeutiger Weise gebraucht werden, die moglicherweise des-
wegen nicht eindeutig gebraucht werden konnen, weil sie in historischen Zusammen-
hingen bereits in unterschiedlichen semantischen Formationen verwendet werden.

Ein erster Begriff und seine Verwendung: »Norm« oder »Normierung« geschieht im
Kloster oder in einer religiosen Gemeinschaft zumeist durch eine Regel. Aber Regeln
sind keine tiberzeitlichen Werke, sondern ein je gleicher Text ist auf seine unterschiedli-
che Wahrnehmung, Auslegung und Normierungsfunktion hin chronologisch zu diffe-
renzieren. Die Aachener Regel fiir Kanonikerinnen von 816/817 ist vermutlich eines der
interessantesten Objekte dieser historisch differierenden Lesarten®. Aus der geschriebe-
nen Regel lassen sich beispielsweise lingere Abwesenheitszeiten der sanctimoniales nicht
unmittelbar ableiten, wihrend solche zeitweilige Abwesenheit in der frithen Neuzeit
durchaus als noch regelgetreue Lebensart verstanden wurde. Die wissenschaftlich nivel-
lierende Wirkung der Untersuchung Karl Heinrich Schifers aus dem Jahr 19076 macht
sich im Hinblick auf das Verstindnis dieser Regel und ihrer hochst unterschiedlichen

in: Studien zum Kanonissenstift, hg. v. Irene Crustus (Studien zur Germania Sacra 24), Gottingen
2001, 39-128.

3 ROsSENER, Haushalt und Gebet (wie Anm. 2), 80.

4 Vgl. http://www.lvr.de/kultur/regionalgeschichte/klosterbuch/ — Der erste Band des Nordrheini-
schen Klosterbuches befindet sich inzwischen im Druck und wird 2009 erscheinen.

5 Grundlegend zur Aachener Regel vgl. Thomas ScriLp, Norm und Wirklichkeit religidser Frau-
engemeinschaften im Mittelalter. Die Institutio sanctimonialinm Aquisgranensis des Jahres 816 und
die Problematik der Verfassung von Frauenkommunititen (Studien zur Germania Sacra 21), Got-
tingen 1998.

6 Vgl. Karl Heinrich SCHAFER, Die Kanonissenstifter im deutschen Mittelalter. Thre Entwicklung
und innere Einrichtung im Zusammenhang mit dem altchristlichen Sanktimonialentum (Kirchen-
rechtliche Abhandlungen 43/44), Stuttgart 1907.
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Interpretation tatsichlich bis in den »Krone und Schleier«-Katalog des Jahres 2005 be-
merkbar”. Auch gleichlautende Normen stehen jeweils in zu unterscheidenden semanti-
schen Funktionen und Ordnungssystemen — und werden ungleich verstanden, produ-
zieren also ungleiche Wirklichkeiten und wirken sich damit wiederum auf die
Normierung aus. Ebenso ist zu bedenken, dass neue Regeln sich auf alte Regeln durch-
aus berufen, dass Regelwerke historisch wachsen und ihre Normierungen in diesem
Prozess einen historischen Wandel durchlaufen®.

»Versorgung« ist ebenfalls einer jener Begriffe, fiir den allerdings nicht allein eine
Differenzierung angebracht wire, sondern an dessen Abschaffung intensiv zu arbeiten
wire. Susan Marti und Jan Gerchow haben in ihrem grundlegenden Beitrag zur Rezep-
tionsgeschichte von Frauengemeinschaften aufgezeigt, wie deutlich ein begrenztes Sys-
tem in einer begrenzten Zeit, nimlich die Lebensform der Damenstifte in der frithen
Neuzeit, den Begriff der »Versorgung« allgemein negativ gepragt hat und damit zur
Projektionsfliche moderner Vorstellungen zu Frauenklostern und Frauengemeinschaf-
ten schlechthin wurde’. Irene Crusius hat fur die koniglichen Frauenstifte des frithen
und hohen Mittelalters ihre Funktion zur Stabilisierung der Konigsherrschaft aufgezeigt
und jegliche Versorgungsfunktion negiert'®. Ute Kiippers-Braun hat die Damensufte der
frithen Neuzeit als Bestandteil adeliger Netzwerke vorgestellt, die u.a. die standesgema-
8¢ Heirat von Sohnen und Briidern der Kanonikerinnen legitimieren konnten: Versor-
gung wire also in diesem Fall zu definieren als die standesgemifle Unterbringung der
Minner in angemessenen Eheverhaltnissen'!.

Doch statt dieses erweiterten Versorgungsbegriffs wird ein weiblich konnotierter
und negativer Versorgungsbegriff spitestens seit dem 18. Jahrhundert'? bis in die Ge-
genwart hinein fiir nahezu alle Frauengemeinschaften angewandt, mogen sie fiir die Zeit
des 8. oder des 15. Jahrhunderts untersucht werden. In dieser Form gebraucht, impli-

7 Vgl. Gabriela Sionori, Wanderer zwischen den »Welten« — Besucher, Briefe, Vermichtnisse
und Geschenke als Kommunikationsmedien im Austausch zwischen Kloster und Welt, in: Krone
und Schleier (wie Anm. 2), 131-141, hier: 132 (mit unkommentiertem Verweis auf Schifer):
»Stiftsdamen hatten das Recht, fiir mehrere Wochen, zum Teil auch Monate, thre Verwandten zu
besuchen.«

8 Vgl. in diesem Zusammenhang die ersten sechs Kapitel der Aachener Regel fiir Sanctimonialen,
die bewusst und explizit die einschlagige Kirchenviterliteratur zitieren. Die normierende Funktion
dieser Zitate in der Karolingerzeit ist bislang nicht untersucht, vgl. Gisela Muscuior, Hoc dixit
Ieronimus. Monastische Tradition und Normierung im 12. Jahrhundert, in: Normieren, Tradieren,
Inszenieren. Das Christentum als Buchreligion, hg. v. Andreas HorLzem, Darmstadt 2004, 109-125.

9 Vgl. Jan GErRcHOW/Susan MarTI, »Nonnenmalereien«, »Versorgungsanstalten« und »Frauen-
bewegungen« — Bausteine einer Rezeptionsgeschichte der mittelalterlichen Religiosen in der Mo-
derne, in: Krone und Schleier (wie Anm. 2), 142—-154, hier: 149.

10 Vgl. Irene Crusius, Im Dienst der Konigsherrschaft. Kéniginnen, Konigswitwen und Prinzes-
sinnen als Stifterinnen und Abtissinnen von Frauenstiften und -kléstern, in: Nonnen, Kanonissen
und Mystikerinnen. Religiose Frauengemeinschaften in Stuiddeutschland. Beitrige zur interdiszi-
pliniren Tagung vom 21.-23. September 2005 in Frauenchiemsee, hg. v. Eva SCHLOTHEUBER,
Helmut FLACHENECKER u. Ingrid GarpILL (Studien zur Germania Sacra 31), Gottingen 2008, 59-77,
hier: 76.

11 Vgl. Ute KtrPERS-BRAUN, Macht in Frauenhand. 1000 Jahre Herrschaft adeliger Frauen in
Essen, Essen 2002, 54ff.

12 Vgl. dazu Edeltraud KrLueTiNG, Damenstifter sind zufluchtsirter, wo sich friuleins von adel
schicklich aunfbalten konnen. Zur Sikularisation von Frauengemeinschaften in Westfalen und im
Rheinland 1773-1812, in: Reform — Reformation — Sikularisation. Frauenstifter in Krisenzeiten,
hg. v. Thomas ScHILP, Essen 2004, 177-200.
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ziert der Begriff selbstverstindlich eine Fille von Vorurteilen — aber er fithrt auch, hat
man diese Vorurteile einmal durchschaut, zu zahlreichen Fragen, die fiir zukunftlge
Forschung fruchtbar sein diirften. Wenn Versorgung die Unterbringung derjenigen
Frauen im Kloster meint, die auf dem Heiratsmarkt chancenlos waren oder sich auf die-
sem Markt erst gar nicht einfinden wollten'?, was sagt das dann tiber Heiratsmarkt und
Heiratsmoglichkeiten aus, tiber Ehe als vermeintlich einziges gesellschaftlich zulissiges
Modell weiblicher Existenz? Wire dies ein typisch lutherisch geprigtes Frauenbild -
damit per se unanwendbar fiir die vorlutherische Zeit? Oder wire es nicht sogar eher
das Frauenbild einer Gruppe (protestantischer?) Historiker des 19. Jahrhunderts? Und
was sagt der geschlechterdifferent benutzte Begriff der Versorgung eigentlich iiber Ka-
noniker in Kollegiatstiften und Dombkapiteln, bzw. was bedeutet die aulerordentlich
seltene Nutzung dieses Begriffs fiir miannliche Gemeinschaften?'* Und nicht zuletzt
fragt die Begriffspaarung Versorgung/Heirat nach der Universalitit von Frauenbildern,
jenseits der aktuellen Lebensform. Der Begriff der Versorgung wird auch im Zusam-
menhang mit der Frage nach Identitit im Konzept weiblichen Klosterlebens noch ein-
mal aufzugreifen sein.

Dass das Begriffspaar »Verfall« und »Reform« und die damit verbundenen Dicho-
tomien dringend auf den Prifstand gehoren, ist wohl inzwischen Konsens der For-
schung. Ob ein Ersatz des Wortes »Verfall« durch das Wort »Krise« zu einer Begriffs-
klirung fithre, sei dahingestellt. Verbunden mit »Verfall« und »Reform« sind Wortpaare
wie »weltlich-geistlich«, die nicht als neutrale Begriffe benutzt werden, sondern um
Werturteile abzugeben. Wenn jedoch ein privates Gebetbuch im »Buch der Reformacio
Predigerordens« als weltlich gilt, weil nur die gemeinschaftlichen Gebetbticher den An-
sprichen Johannes Meyers und der Observanz zu geniigen scheinen und in rechter
Form »geistliche« Biicher sind'®, dann wird deutlich, wie quellenkritisch mit jeglicher
Form von Reformsemantik umzugehen ist.

»Bildung« ist letztlich ein moderner Begriff. Doch was bedeutet es fiir Frauenge-
meinschaften im 7. oder im 11. oder im 15. Jahrhundert, Biicher zu besitzen? Was be-
deutet es fiir die Mitglieder der Konvente, lesen und schreiben zu konnen und diese Fi-
higkeiten auch anzuwenden? Martin Kintzinger zeigt in seinem anregenden Buch
»Wissen wird Macht« jene Entwicklung von Bildung auf, die in der monastischen Kul-
tur wurzelt — doch der geschilderte Zusammenhang von Bildung, Gelehrsamkeit, Wis-
sen, Bibliotheken ist auch im Erscheinungsjahr des Buches, 2003, ein rein mannlicher
Kontext!'®. Welchen Wert Tradierung von Bildung in Frauenkonventen hatte, wie die
Verinderungen der Bildungslandschaft im 12. und 13. Jahrhundert auf die Frauenge-
meinschaften wirkten, ob beispielsweise Mystik in Frauengemeinschaften eine Alterna-

13 Letzteres ist iibrigens eine wissenschaftliche Option, die erst das spite 20. Jahrhundert ent-
deckt hat — dies nur als Randbemerkung zum Verhiltnis von Erkenntnis und Interesse.

14 Grundlegend zu den Themen der Stiftsforschung vgl.: Studien zum weltlichen Kollegiatstift,
hg. v. Irene Crustus (Studien zur Germania Sacra 18), Gottingen 1995.

15 Vgl. SigNorr, Wanderer zwischen den Welten (wie Anm. 7), 140. Zur Notwendigkeit der dif-
ferenzierten Wahrnehmung von Reformkontexten vgl. Martina Backes/Barbara FLErTH, Zur
Funktion von Heiligenviten in Text und Bild in elsissischen und suidwestdeutschen Frauenklos-
tern des Mittelalters am Beispiel des Odiliakultes, in: Frauen — Kloster — Kunst. Neue Forschun-
gen zur Kulturgeschichte des Mittelalters. Beitrige zum Internationalen Kolloquium vom 13. bis
16. Mai 2005 anldsslich der Ausstellung »Krone und Schleier«, hg. v. Jeffrey F. HAMBURGER, Ca-
rola JAGGI, Susan MARTI u. Hedwig ROcKELEIN, Turnholn 2007, 165-175.

16 Vgl. Martin KINTZINGER, Wissen wird Macht. Bildung im Mittelalter, Ostfildern 2003.
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tive zur wissenschaftlichen Theologie sein wollte oder konnte!” — Bildung wird kaum als
geschlechterdifferentes Thema erkannt'®. Zudem bleibt der Bildungsbegriff weitgehend
eingeschrinkt: Bildung ist, was Minnerklster und Domschulen tradierten. In dieser
begrifflichen Bestimmung scheint es dann sogar folgerichtig, dass im 15. Jahrhundert
»das im Kloster vermittelte Wissen primar eines [blieb], das der sittlichen und religiosen
Erziechung der Midchen diente«'’. Aus einem solchen Satz muss zweierlei geschlossen
werden: Zum einen scheint sittliche und religiése Erzichung keine Bildung zu sein, zum
anderen ist offensichtlich die Rekonstruktion von Klosterbibliotheken in Frauenklés-
tern noch immer nicht sehr weit prisent, denn die vorhandenen Untersuchungen dazu
werden tibersehen®.

Nicht zuletzt scheint »Klausur« ein dhnlich schillernder Schlisselbegriff zu sein,
dessen reale, ideelle und mentale Anteile herauszufiltern wiren. Kann Klausur einerseits
die totale Abschlieffung eines Konvents mit Mauern, Gittern, Vorhingen und Dreh-
klappen bedeuten, einschlieflich der Kleidung somit ein »Netz von Klausuren« bilden,
so meint sie in anderen Fillen die Entscheidung der Abtissin dariiber, welche Schwester
das Kloster in welcher wirtschaftlichen Angelegenheit verlassen darf?!. Und mehr noch:
Klausur kann nicht nur Realititen benennen, sondern steht als Symbol fiir Ordnungs-
konzepte, als Symbol fiir Reformen, wird benutzt in Diskursen zur Begriindung von
Weiblichkeitskonzepten®. Schwestern eines westfilischen Zisterzienserinnenklosters
tibrigens wehren sich im 15. Jahrhundert vehement gegen strenge Klausurierung da-
durch, dass sie auf ihre angestammten Traditionen und die von ihnen immer eingehalte-
ne clausura honestatis verweisen — welche Klausur auch immer sich hinter diesem Begriff
verbergen mag?.

17 Vgl. Denkmodelle von Frauen im Mittelalter, hg. v. Béatrice W. ACKLIN ZIMMERMANN
(Dokimion 15) Freiburg/Schweiz 1994.

18 FEinige (nicht konsequent durchgefithrte) Ansitze dafiir inzwischen in: Kloster und Bildung im
Mittelalter, hg. v. Nathalie KrRuPPA u. Jiirgen WILKE (Studien zur Germania Sacra 28), Gottingen
2006. Grundlegend und differenziert zum Thema vgl. Eva SCHLOTHEUBER, Klostereintritt und
Bildung. Die Lebenswelt der Nonnen im spiten Mittelalter. Mit einer Edition des >Konvents-
tagebuchs« einer Zisterzienserin von Heilig-Kreuz bei Braunschweig (1484-1507) (Spatmittelalter
und Reformation. Neue Reihe 24), Ttibingen 2004; sowie Christina LUTTER, Geschlecht & Wissen,
Norm & Praxis, Lesen & Schreiben. Monastische Reformgemeinschaften im 12. Jahrhundert
(Veréffentlichungen des Instituts fiir Osterreichische Geschichtsforschung 43), Miinchen 2005;
spezifisch zu Zisterzienserinnen vgl. Nigel F. PALMER, Daughters of Salem. The Literary Culture
of Cistercian Nuns in South West Germany, in: Frauen — Kloster — Kunst (wie Anm. 15), 85-97.
19 Vgl. SiGNoR1, Wanderer zwischen den Welten (wie Anm. 7), 133.

20 Vgl. Alison BeacH, Women as Scribes. Book Production and Monastic Reform in Twelfth-
Century Bavaria, Cambridge 2004. — Katrinette BODARWE, Sanctimoniales litteratae. Schriftlichkeit
und Bildung in den ottonischen Frauenkommunititen Gandersheim, Essen und Quedlinburg,
Minster 2004. — Marie-Luise EHRENSCHWENDTNER, Die Bildung der Dominikanerinnen in Std-
deutschland vom 13. bis 15. Jahrhundert (Contubernium 60), Stuttgart 2004. — Anne WINSTON-
Arren, Convent Chronicles. Women Writing about Women and Reform in the Late Middle Ages,
Pennsylvania 2004.

21 Vgl. Gisela MuscHioL, Klausurkonzepte — Monche und Nonnen im 12. Jahrhundert, Habili-
tationsschrift, Miinster 2000, erscheint 2009.

22 Vgl. zu Ordnungskonzepten Idungs von Priifening MuscHior, Hoc dixit Ieronimus (wie
Anm. 8), 120-123.

23 Vgl. Manfred WoLF, Art. Gravenhorst — Zisterzienserinnen, in: Westfilisches Klosterbuch.
Lexikon der vor 1815 errichteten Stifte und Kloster von ihrer Griindung bis zur Aufhebung, Bd. 1,
hg. v. Karl HEnGsT, Minster 1992, 370-375.
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Es gibe eine Vielzahl weiterer Begriffe, die einer historisch-semantischen Untersu-
chung bedirften. Martina Wehrli-Johns hat mit threm Aufsatz tiber Herbert Grund-
mann und den Begriff der »religiésen Bewegung« einen Versuch unternommen, auf Be-
griffsverstrickungen  aufmerksam zu machen*. Weitere Desiderate wiren
Untersuchungen zum Gebrauch solcher Begriffe wie »Frommigkeit«, virginitas®,
»Keuschheit«, honor?® und vieler mehr. Nicht Eindeutigkeit der Begriffe wire also anzu-
streben, sondern historisch differenzierte Mehrdeutigkeit in ihrem jeweilig zeitgendssi-
schen Diskurs — vermutlich nghme diese Differenzierung manchem Begriff seine negati-
ve Spitze und wiirde nicht zuletzt der methodischen Uberpriifung eigener Vorstellungen
dienen.

3. Identititen

Mit der Frage nach Identititen im weiblichen religiosen Gemeinschaftsleben wird ein
Fragenkomplex angesprochen, der angesichts vorhandener, bekannter und ausgewerte-
ter Quellen nicht unproblematisch ist. Doch mit der Titeltrias »Versorgung — Unter-
driickung — Selbstbestimmung« ist just jene Frage nach Selbstverstindnis und Fremd-
bild, nach Identitit und Identititen angesprochen. Herkdmmlicherweise wurden diese
drei Begriffe tibrigens bestimmten Gemeinschaften zugesprochen: Frauenstifte standen
fir Versorgung, klausurierte Kloster fiir Unterdriickung und Beginen fiir Selbstbestim-
mung. Von Teilen dieser Zuordnung hat sich die Literatur zwar inzwischen verabschie-
det, aber zumindest die Beginen bleiben weiterhin Projektionsfliche moderner Wiin-
sche, sie haben den Schritt in das 21. Jahrhundert als Prototyp selbstbestimmter
Frauenwohngemeinschaften geschafft?.

Identitat lebt von einer Fille von Kontexten: Die soziale Situation und die Herkunft
spielen eine Rolle, die wirtschaftliche Grundlage und die Bibliotheksausstattung einer
Gemeinschaft, Kontakt und Kommunikation zur Familie, zur niheren oder weiteren
Umgebung, nicht zuletzt die Rolle, die eine geistliche Leitung innerhalb eines Klosters
spielen kann. Eine geistliche Identitit war nicht unbedingt Voraussetzung eines Ein-
tritts, sondern konnte durch Leben und Bildung im Konvent geformt werden — wie
sonst wire die gerade in Frauengemeinschaften nicht unbedeutende Rolle der Oblation

24 Vgl. Martina WEHRLI-JOHNs, Voraussetzungen und Perspektiven mittelalterlicher Laien-
frommigkeit seit Innozenz III. Eine Auseinandersetzung mit Herbert Grundmanns »Religiosen
Bewegungens, in: MIOG 104, 1996, 286-309.

25 Seit John BuGGt, Virginitas. An Essay in the History of a Medieval Ideal, The Hague 1975, ist
keine grundlegende Studie iiber Jungfraulichkeit und ihr Verstindnis im Mittelalter mehr erschie-
nen. Einige Uberlegungen bei Eva SCHLOTHEUBER, Klostereintritt und Ubergangsrnen Die Be-
deutung der Jungfraulichkeit fir das Selbstverstindnis der Nonnen der Alten Orden, in: Frauen -
Kloster — Kunst (wie Anm. 15), 43-55. Es gibt allerdings eine Fiille von Beitrigen zu Wandel und
Funktion von Jungfraulichkeit in der Antike, vgl. jiingst Kate COOPER, The Virgin as Social Icon.
Perspectives from Late Antiquity, in: Saints, Scholars, and Politicians. Gender as a Tool in Medie-
val Studies. Festschrift in Honour of Anneke Mulder-Bakker on the Occasion of her sixty-fifth
Birthday, hg. v. Mathilde van D1jx, Turnholt 2005, 9-24.

26 Dank gilt Sigrid Schmitt, Trier, fiir den Hinweis auf den zentralen Begriff honor in klosterli-
chen Zusammenhangen und fiir anregende Diskussionen.

27 Vgl. beispielsweise den Netzauftritt http://www.dachverband-der-beginen.de; zur Realitit
beginalen Lebens vgl. Letha BOHRINGER, Kolner Beginen im Spatmittelalter. Leben zwischen Kloster
und Welt, in: Geschichte in K6ln 53, 2006, 7-34.
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zu verstehen?. Identititsfindung war aber auch ein konventualer Prozess, der auf Tra-
ditionen und Bilder zuriickgriff, die seit der Spatantike zum gesamtmonastischen Kon-
text gehorten?. Insbesondere fiir das spatere Mittelalter scheint Identitit auch, zumin-
dest in Reformkonventen, einen hoheren Anteil an personlicher Reflexion
hinzuzugewinnen, doch ist selbstverstindlich nicht heutige Individualitit das Ziel der
Frage nach Identitit. Eva Schlotheuber hat mit »Klostereintritt und Bildung« zwei zen-
trale Aspekte von Identititsbildung in Konventen des Spatmittelalters hervorgehoben®.

Identititen gerade in Frauengemeinschaften erhalten durch eine bestimmte Gattung
von Texten auch einen normativen Aspekt. Die ersten Kapitel der Aachener Regel ent-
werfen auf der Grundlage ausgewihlter Kirchenvitertexte ein Modell fir geistliche
Identitit, dessen eventuelle Wirkung ebenso wenig untersucht worden ist wie die Re-
zeption und Umdeutung dieser Kompilation im hohen Mittelalter. Geistliche Schriften
z.B. des 12. Jahrhunderts, etwa die Briefe Osberts von Clare an Nonnen des Klosters
Barking, Abaelards Brief 7 an Heloisa, das Speculum virginum oder bestimmte Briefe
Hildegards von Bingen, sie alle entwerfen weibliche Idealbilder und fordern zum Ein-
tritt in diese Bilder auf’'. Es sind Bilder, die allgemeine weibliche Lebensformen auf-
greifen und sie spirituell umdeuten: Die geistlichen Frauen werden als Jungfrauen und
Briute Christi, als Mutter des Erlosers in der Nachfolge Mariens, ja sogar als Witwen
Christi angesprochen’®?. Welchen Einfluss insgesamt solche geistlichen Rollenmodelle
auf religiose Identititen ausgetibt haben, wie sie religioses Selbstverstindnis geformt ha-
ben und in welchem Verhiltnis ein solches Selbstverstindnis zu anderen Anteilen von
Identitdt gestanden hat, scheint mir eine der spannendsten, aber aufgrund der Quellen-
lage sicher auch schwierigsten Fragen zu sein. Unmittelbar in diesen Zusammenhang
gehort gleichfalls die Frage nach dem Zusammenhang von geistlicher Leitung und Ge-
schlecht in einer weiblichen Gemeinschaft®.

Bei kritischer Lektiire entdeckt man, dass viele Quellen und der grofiere Teil der Li-
teratur jenen Minnern, die in eine religiése Gemeinschaft eintreten, fast ungefragt spi-
rituelle und religiose Griinde unterstellen, wiahrend fiir Frauen fast ebenso selbstver-
standlich vor allem Versorgungsabsichten angenommen werden**. Den Zusammenhang

28 Vgl. Mayke DE JoNG, In Samuel’s Image. Child Oblation in the Early Medieval West, Leiden
1996. — Maria LaHAYE-GEUSEN, Das Opfer der Kinder. Ein Beitrag zur Liturgie- und Sozialge-
schichte des Monchtums im hohen Mittelalter (Miinsteraner Theologische Abhandlungen 13), Al-
tenberge 1991. — Gisela MuscuioLr, Famula Dei. Zur Liturgie in merowingischen Frauenklostern
(BGAM 41), Miinster 1994, 300-312. Zu Eintrittsriten im spaten Mittelalter vgl. SCHLOTHEUBER,
Klostereintritt und Bildung (wie Anm. 18), 121-174, zur Oblation ebd., 175-267.

29 Vgl. Karl BRUNNER, »Quae est ista, quae ascendit per desertum«. Aspekte des Selbstverstand-
nisses geistlicher Frauen im 12. Jahrhundert, in: MIOG 107, 1999, 271-310.

30 Vgl. SCHLOTHEUBER, Klostereintritt und Bildung (wie Anm. 18), 90-103.

31 Vgl. Guidance for Women in Twelfth-Century Convents, hg. v. Vera MoRrTON u. Jocelyn
WogGaN-BrRownE, Woodbridge 2003, 15-49, 121-138 zu Osbert. — MuscuroL, Klausurkonzepte
(wie Anm. 21) Kap. 3 zu Abaelard und Heloisa, Kap. 5 zu Hildegard. — Speculum virginum, Jutta
SEYFARTH (ed.), (CCM 5), Turnholt 1990.

32 Zu einigen dieser Rollenmodelle vgl. LUTTER, Geschlecht & Wissen (wie Anm. 18), 126-166.
33 Vgl. Fiona Grrrrrras, Men’s Duty to Provide for Women’s Needs: Abelard, Heloise, and
their Negotiation of the Cura Monialium, in: Journal of Medieval History 30, 2004, 1-24. — Digs.,
The Cross and the Cura Monialium: Robert of Abrissel, John the Evangelist, and the Pastoral
Care of Women in the Age of Reform, in: Speculum 83, 2008, 303-330. Die Bedeutung der Abtis-
sin fiir ithren Konvent, der Bedeutungswandel dieser Leitungsfunktion und ihre etwaige Leitungs-
konkurrenz gehoren zu den deutlichen Desideraten der Frauenklosterforschung.

34 Mit solchen Zuschreibungen arbeitet selbst Karl Leyser, dessen Forschungen fiir die sachsi-
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von geistlichem Selbstverstindnis und »Versorgung«, von spiritueller und wirtschaftli-
cher Grundlage klosterlicher Frauen zu untersuchen, scheint mir ein besonderes Deside-
rat zu sein. Es gibt eine Vielzahl wirtschaftsgeschichtlicher Dissertationen aus den 50er
und 60er Jahren des vergangenen Jahrhunderts, die zur Interpretation religiéser Zu-
sammenhinge bislang so gut wie nicht herangezogen worden sind*. Wenn die Hypo-
these richtig ist, dass Frauengemeinschaften in der Regel wirtschaftlich schlechter ge-
stellt waren als Minnergemeinschaften gleichen Ranges, dann wire auch der
»Verfallstopos« zu differenzieren — geistliches Leben mit leerem Bauch diirfte seine ei-
genen Probleme mit sich gebracht haben®.

Nicht zuletzt gehoren Identititen und Ordenszugehdérigkeit in den zukiinftigen Fra-
gehorizont. Fir Minnergemeinschaften liegt, so suggeriert es die Forschung, hier ein
zentraler Punkt der Differenzierung. Schaut man dagegen auf die Untersuchungen zu
Frauengemeinschaften, so bleibt das Bild diffus. Ordenshistoriker haben, insofern sie
meist Manner waren, eher zu Minnergemeinschaften denn zu den weiblichen Zweigen
gearbeitet — die Quellen und Studien zur Geschichte des Dominikanerordens beispiels-
weise enthalten seit Erscheinungsbeginn Anfang des 20. Jahrhunderts gerade eben vier
Binde, die sich mit Dominikanerinnen beschiftigen’”. Wihrend Minnerkommunititen
immer gesondert im Hinblick auf ihre Ordenszugehorigkeit untersucht werden, werden
Frauengemeinschaften zumeist summarisch behandelt. Die Artikel im Wiirttembergi-
schen Klosterbuch bilden dafiir Gbrigens ein sprechendes Beispiel®®. Zu fragen ist, ob
tatsichlich die Frauengemeinschaften qua Geschlecht groflere Gemeinsamkeiten aufwei-
sen, als sich Unterschiede durch die Ordenszugehorigkeit zeigen. Ist die Benediktinerin
der Dominikanerterziarin in ihrer Lebensform niher als dem Benediktiner — und fiir
welchen Zeitraum gelten solche Ubereinstimmungen oder Differenzen — und wer be-
schreibt diese mit welcher Absicht? Nicht zuletzt st zu fragen, welche Rolle die Stifter
und Stifterinnen eines Konventes bei der Wahl der Ordenszugehorigkeit spielten und ob
diese Wahl etwa geschlechterspezifisch erfolgt ist®. Schliefflich ist die Frage nach Or-
denszugehorigkeit und Architektur auch fir Frauengemeinschaften zu stellen, ganz
einfach diirfte sie nicht zu beantworten sein, wenn man gleichermaflen normative, er-
zdhlende, kunsthistorische und archiologische Quellen zu beriicksichtigen hat*.

schen Frauenkonvente die Grundlagen schlechthin liefern: Karl J. LEyseRr, Herrschaft und Kon-
flikt. K6nig und Adel im ottonischen Sachsen (VMPIG 76), Gottingen 1984, 106-110.

35 Beispielhaft sei eine Studie zu einem Frauenkonvent genannt, daneben wiren zahlreiche Ar-
beiten zu Minnerkldstern vergleichend heranzuziehen: Anneliese MULLER, Studien zur Besitz-
und Sozialgeschichte des Dominikanerinnenklosters St. Katharinental bei Dieflenhofen, Diss. phil.
Tibingen 1971.

36 Vgl. dazu das Projekt »Okonomie und Heiligkeit« des Lehrstuhls fiir Mittelalterliche Ge-
schichte der Universitit Mannheim (Annette Kehnel, Sabine von Heusinger, Maria Magdalena
Riickert) sowie Gertrud THoma, Okonomie und Verwaltung in mittelalterlichen Frauenkonven-
ten Stiddeutschlands, in: Nonnen, Kanonissen und Mystikerinnen (wie Anm. 10), 297-313.

37 Vgl. dazu die »Quellen und Forschungen zur Geschichte des Dominikanerordens in Deutsch-
land« mit den Binden der Alten Reihe 11, 24, 31, 34, hinzu kommt die Edition von »Johannes
Meyers Buch der Reformacio Predigerordens« in den Banden 2 und 3 der Reihe.

38 Vgl. Wiirttembergisches Klosterbuch. Kloster, Stifte und Ordensgemeinschaften von den An-
fangen bis in die Gegenwart, hg. v. Wolfgang ZiMmMERMANN u. Nicole PriescHING, Ostfildern
2003.

39 Vgl. Gabriele SCHLUTER-SCHINDLER, Die bayerischen Herzoge als Griinder von Frauenkon-
venten, in: Nonnen, Kanonissen und Mystikerinnen (wie Anm. 10), 105-122.

40 Vgl. Carola JAcor, Frauenkloster im Spatmittelalter. Die Kirchen der Klarissen und Domini-
kanerinnen im 13. und 14. Jahrhundert, Petersberg 2006.
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Einige weitere Aspekte, auf die nicht mehr ausfuhrlich eingegangen werden kann:
Dass symbolische und soziale Ordnungen einer Gesellschaft fur die Identitit von Per-
sonen und Personengruppen von Bedeutung sind, ist Allgemeingut. Wie jedoch solche
Ordnungsmodelle grundsitzlich auf geistlich-klosterliche (weibliche) Identititen ein-
wirkten, ist bislang nicht untersucht. Ebenso grundsitzlich ist der Kontext von Identitat
und Sprache in geistlichen Gemeinschaften: In den Verinderungen des 15. Jahrhunderts
steht Latein fiir Reform und Observanz, aber welche Rolle wird in diesem Zusammen-
hang der Muttersprache zugewiesen?* Welche Funktion iibernimmt das Lateinische —
steht es fir den liturgischen Alltag oder ist mit ihm auch die Kenntnis theologischer
oder klassischer Texte verbunden? Die Nonnen von Admont beherrschen im 12. Jahr-
hundert Latein als Sprache fiir den theologischen Gebrauch, indem sie Predigten mit-
schreiben und exegetische Werke notieren*?. Was aber bewirkt dieser Zusammenhang
von Sprache und Theologie fiir ihre geistliche Identitit?

Nicht zuletzt, sondern vielmehr an entscheidender Stelle geht es in Klostern um den
Zusammenhang von Liturgie und Identitit. Mit Sicherheit ist memoria das zentrale
Stichwort®, doch welche Entfaltung gewinnt Identitit durch die Feier der Liturgie,
durch die Abschrift und die Prisenz liturgischer Biicher und liturgischer Gerite, durch
die Anfertigung und Benutzung liturgischer Textilien? Liturgie ist dabei gerade kein
frauenfernes Thema, schon die frithen Regeln zeigen liturgische Moglichkeiten weibli-
cher Amtstriger, frithe Viten bestitigen und erweitern solche Moglichkeiten in deutli-
chem Mafi. Eintrittsriten im 15. Jahrhundert und Aufgabenbiicher fir die Sakristanin
aus dem gleichen Zeitraum zeigen Optionen und Grenzen liturgischen Handelns an*
Einige der Beitrige zur Ausstellungstagung im Zusammenhang mit »Krone und Schle1—
er« haben fiir den Kontext von L1turg1e und Identitit hochinteressante Verbindungen
aufgezeigt, die zu systematisieren waren*

41 Die Vielzahl germanistischer Arbeiten scheint iberwiegend nur an Texten orientiert zu sein,
eher weniger an Fragen der Rolle und Funktion der im Kloster gesprochenen Sprachen, grundle-
gend jedoch Anne WinsTON-ALLEN, Convent Chronicles (wie Anm. 20); vgl. auch Katrinette Bo-
DARWE, Schadet Grammatik der Frauenfrommigkeit? in: Frauen — Kloster — Kunst (wie Anm. 15),
63-73.

42 Vgl. BEacH, Women as Scribes (wie Anm. 20), 65-103.

43 Vgl. MuscaroL, Famula Dei (wie Anm. 28), 178-191. — D1gs., Zeit und Raum — Liturgie und
Ritus in mittelalterlichen Frauenkonventen, in: Krone und Schleier (wie Anm. 2), 40-51; jlingst
dazu Gabriela SioNoRI, Totenrotel und andere Medien klosterlicher memoria im Austausch zwi-
schen spatmittelalterlichen Frauenklostern und -stiften, in: Nonnen, Kanonissen und Mystikerin-
nen (wie Anm. 10), 281-296.

44 Vgl. SCHLOTHEUBER, Klostereintritt und Bildung (wie Anm. 18). — Gerhard WEiLANDT, Alltag
einer Kiisterin. Die Ausstattung und liturgische Nutzung von Chor und Nonnenempore der
Nirnberger Dominikanerinnenkirche nach dem unbekannten >Notel der Kiisterin< (1436), in
Kunst und Liturgie. Choranlagen des Spétmittelalters — ihre Architektur, Ausstattung und Nut-
zung, hg. v. Anna MoraHT-FrOMM, Ostfildern 2003, 159-187.

45 Zu nennen sind besonders: Barbara EGGERT, Textile Strategien der Grenziiberschreitung. Der
Gosser Ornat der Abtissin Kunegunde II. (amt. 1239-1269), in: Frauen — Kloster — Kunst (wie
Anm. 15), 281-288. — Gordon BLENNEMANN, Raumkonzept und liturgische Nutzung. Eine Spu-
rensuche zur Frithgeschichte der Metzer Frauenkloster Sainte-Glossinde und Saint-Pierre-aux-
Nonnains, in: ebd., 319-326. — Claudia MonN, Beichte und Kommunion in mittelalterlichen Frau-
enklostern. Liturgische und bauliche Besonderheiten am Beispiel frinkischer Frauenzisterzen, in:
ebd., 327-335. — Stefanie SEEBERG, Spuren der Nonnen in den Illustrationen der Admonter Pre-
digthandschriften, in: ebd., 403-412.



22 GISELA MUSCHIOL

Schliefilich sei, nicht von ungefihr im Anschluss an das Thema Liturgie, an Fragen
nach Korper und Identitdt erinnert. Was kann fiir eine Nonne des 15. Jahrhunderts die
Altarsetzung bei ihrer Profess bedeuten, wenn gleichzeitig der Altar zumindest in den
Texten, aber wohl auch in der Wirklichkeit, verbotenes Territorium fiir Frauen qua Ge-
schlecht war?

4. Regionen

Neue Aufmerksamkeit verdient m. E. auch eine geographisch-historische Perspektive,
wie sie die Tagung in Weingarten versucht hat. Wie auch immer zwischen Landesge-
schichte oder Regionalgeschichte eventuelle Unterschiede definiert werden, entschei-
dend ist, dass offenbar unterschiedliche regionale Herrschaftsstrukturen auch stilbildend
waren fir klosterliche Entwicklungen. Bemerkenswertes Ergebnis einer solchen Frage-
stellung mit regionaler Perspektive ist der schon mehrfach zitierte Band zu religiosen
Frauengemeinschaften in Stiddeutschland*. Insgesamt kann am Anfang solcher Unter-
suchungen sehr wohl eine blofle Erfassung von Gemeinschaften stehen, wie das »West-
falische Klosterbuch«*” oder das »Wiirttembergische Klosterbuch«*® es versucht haben
und wie im Gefolge dieser Erfassung weitere Klosterbiicher in Arbeit sind: fiir Thiirin-
gen* und Brandenburg® beispielsweise, aber auch fiir die nicht historisch gewachsene,
aber gegenwirtig bestehende Region »Nordrhein, die sich schlicht iber den Verwal-
tungsbezirk des Landschaftsverbands Rheinland innerhalb Nordrhein-Westfalens defi-
niert — ob ein solcher Zugang konstruiert sein mag oder nicht®'. Er dient in erster Linie
regionaler Erfassung und konnte in einem weiteren Schritt zur Diskussion sogenannter
»Klosterlandschaften« fithren.

Im Jahr 2004 veranstaltete das Institut fir Landesgeschichte der Universitit Mainz
eine Tagung zu »Klosterlandschaften«. Trotz historisch bemerkenswerter Erkenntnisse
ist der Begriff »Klosterlandschaft« weiterhin etwas unscharf geblieben. Doch konnte
dieser Ansatz durchaus vielversprechend sein, wenn man ihn denn nicht nur regional,
sondern auch zeitlich differenziert und dabei weiterhin Geschlecht als mafigebende
Differenzkategorie beibehilt: Die Rolle der sichsischen Frauenkloster, die Karl Leyser
erstmals betont hat und die im Vergleich durch Hedwig Rockelein aufgenommen wor-
den ist?, scheint immer noch nicht zureichend ausgelotet. Was bedeutet es beispielswei-
se fir ein neugegriindetes Bistum wie das munstersche, dass dort iiber ca. 300 Jahre lang,
abgesehen vom Domstift, nur Frauengemeinschaften gegriindet wurden?> Welcher

46 Vgl. Nonnen, Kanonissen und Mystikerinnen (wie Anm. 10).

47 Vgl. Karl Hengst, Westfilisches Klosterbuch. Lexikon der vor 1815 errichteten Stifte und
Kloster von ihrer Griindung bis zur Aufhebung, 2 Bde., Miinster 1992/1994, Bd. 3: Institutionen
und Spiritualitit, Miinster 2003.

48 Vgl. Wiirtt. Klosterbuch.

49 Vgl. http://www.uni-erfurt.de/monasticon/eingang.htm.

50 Brandenburgisches Klosterbuch. Handbuch der Stifte, Kloster und Kommenden bis zur Mitte
des 16. Jahrhunderts, 2 Bde., hg. v. Heinz-Dieter HEiMmANN, Klaus NErTMANN u. Winfried ScHicH,
Berlin 2007.

51 Vgl. Anm. 4.

52 Vgl. Anm. 34 sowie jiingst dazu im Vergleich Hedwig ROCKELEIN, Bairische, sichsische und
mainfriankische Klostergriindungen im Vergleich (8. Jahrhundert bis 1100), in: Nonnen, Kanonis-
sen und Mystikerinnen (wie Anm. 10), 23-55.

53 Vgl. Wilhelm DamBERG/Gisela MuscHIOL, Das Bistum Minster. Eine illustrierte Geschichte
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Kontext beispielsweise von Frauenkloster und Christianisierung lasst sich erschlieffen?
Ist die Existenz von Schwesternsammlungen und von Terziarinnengemeinschaften ein
typisches Kennzeichen des sidwestdeutschen Raumes? Beginen scheinen eine regional
eindeutig zuzuordnende Gruppe zu sein, aber sagt ihre intensive Verbreitung in wirt-
schaftlich prosperierenden Gebieten etwas tiber die religiosen Ideen der Frauen? Gibt es
spezifische soziale Ordnungen, die fiir diese Frauen relevant sind — jenseits jener immer
noch durch die Literatur geisternden spinnenden und webenden Beginen, wie sie von
Johannes Asen stilisiert worden sind?>* Oder werden Klosterlandschaften fiir Frauen-
gemeinschaften ganz anders konstituiert? Filiationen oder Reformiibernahmen, wie sie
beispielsweise fiir Admont tberliefert sind, konfigurieren ein geistliches Netzwerk wo-
moglich intensiver, als es eine regionale Herrschaft vermag. Zu fragen ist also auch bei-
spielsweise nach den Wechselwirkungen von regionaler Struktur und Reformkonzept,
wie es Sigrid Schmitt fiir Straflburg und die dortigen Dominikanerinnen getan hat™.
Und nicht zuletzt sind regionale Strukturen immer auch wirtschaftliche Strukturen,
Abhingigkeiten und Verpflichtungen der geistlichen Frauen sind nicht losgelost von den
wirtschaftlichen Strukturen ihrer Nachbarn. Auch hier wire ein landesgeschichtlicher
Zugang auflerordentlich vielversprechend.

5. Weitere Forschungsfelder

Zum Abschluss dieser Skizze seien noch einige grundsitzliche Forschungsbereiche ge-
nannt, die das bisher zugrunde gelegte Schema von Begriff — Identitit — Region tiberstei-
gen. Die Untersuchung des musikalischen Schaffens in Frauenklostern hat erstaunli-
cherweise soeben erst begonnen, angesichts der zentralen Bedeutung der Musik fiir die
tagliche Liturgie ein erstaunliches Phinomen. In diesem Kontext bleibt noch eine Fiille
von Themen zu bearbeiten®.

Auffallig ist, dass zwei historische Perioden der Existenz von Frauengemeinschaften
in eher geringem Umfang erforscht sind. Dabei handelt es sich um die Zeit der Refor-
mation und um die Zeit der Sdkularisation geistlichen Besitzes nach 1803, damit um
zwel Krisenperioden klosterlichen Lebens. Zwar gibt es beispielsweise gerade fiir
Wiirttemberg das schon 1884 erschienene und nicht nur im Titel hochapologetische
Werk Konrad Rothenhiuslers »Standhaftigkeit der altwiirttembergischen Klosterfrauen
im Reformationszeitalter«, zwar ist fiir den badischen Bereich 1980 ein Uberblicksband

805-2005, Miinster 2005, 33—42. — Edeltraud BaLzer, Adel — Kirche - Stiftung. Studien zur Ge-
schichte des Bistums Miinster im 11. Jahrhundert (Westfalia Sacra 15), Miinster 2006.

54 Vgl. Letha BOHRINGER, Johannes Asen und die Erforschung der Kolner Semireligiosen, in:
AHVN 206, 2003, 33-49. — Dizs., Beginen als Konkurrentinnen von Zunftgenossen? Kritische
Bemerkungen am Beispiel Kolner Quellen des spiten Mittelalters, in: Vielfalt der Geschichte. Ler-
nen, Lehren und Erforschen vergangener Zeiten. Festgabe fiir Ingrid Heidrich zum 65. Geburts-
tag, hg. v. Sabine Happ, Ulrich NoNN u. Matthias BECHER, Berlin 2004, 182-197.

55 Vgl. Sigrid Scamrtt, Geistliche Frauen und stidtische Welt. Kanonissen — Nonnen — Beginen
und ithre Umwelt am Beispiel der Stadt Straflburg im Spatmittelalter (1250-1525), Habilitations-
schrift Mainz 2001.

56 Vgl. Linda Maria KoLpau, Musik in den Frauenklostern des Alten Reichs, in: Kirchenmusika-
lisches Jahrbuch 91, 2007, 7-24. — Digs., Frauen — Musik — Kultur. Ein Handbuch zum deutschen
Sprachgebiet der Frithen Neuzeit, Kln 2005 (mit Ausblicken in die Zeit des Mittelalters in Teil
III: Musik in Frauenkldstern und religiosen Frauengemeinschaften, 583-964).
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zur Sikularisation der Kloster in Baden® vorgelegt worden, jedoch fehlen weithin neue-
re Forschungen, die die speziellen Probleme geistlicher Frauen angesichts der Auflosung
threr Konvente beschreiben. In den letzten Jahren sind insgesamt drei Biande erschienen,
die die Situation der alten und neuen Orden im Reich wihrend des 16. und 17. Jahrhun-
derts handbuchartig zu erfassen versuchen®.

Insbesondere fir die Frauenorden jedoch ergibt sich die Schwierigkeit, weder auf
ausreichend erschlossene Quellen noch tiberhaupt auf Literatur zu den fraglichen Peri-
oden zuriickgreifen zu konnen®. Gleichzeitig gibt es eine Vielzahl hochinteressanter
Quellen — die Durchsicht protestantischer Visitationsberichte des 16. Jahrhunderts fiir
weiterexistierende katholische Frauenkldster in den Bistiimern Halberstadt und Magde-
burg zeigt auflerordentlich selbstbewusste Nonnen, die die Visitatoren mit deren eigener
Begrifflichkeit schlagen, wenn sie ihnen mitteilen, sie hitten die Gnade zum Ubertritt
zur neuen Lehre noch nicht empfangen und wollten wohl um diese Gnade beten, wiiss-
ten aber nicht, ob sie wiirdig seien®®. Um 1610 ist einem Zisterzienserinnenkonvent die
Doppelnutzung seiner Klosterkirche zusammen mit der protestantischen Ortsgemeinde
derartig lastig, dass die wirtschaftlich offenbar gut situierten Frauen fir die Protestanten
im Dorf eine eigene Kirche bauen lassen®'. Gleichzeitig ist aus anderen Regionen des
Reiches die Vergeblichkeit weiblichen Widerstands gegen die Aufldsung des eigenen
Klosters hinlinglich bekannt, man denke nur an die wohl bekannteste Gegnerin der
Reformation, Caritas Plrckhelmer und ihren Konvent in Niirnberg®.

Ein ihnliches Forschungsdeﬁzit gilt fiir das Ereignis der Sikularisation: Der Bam-
berger Katalog zur Sikularisationsausstellung ist kein Einzelfall, wenn er intensiv die
Existenz von Minnerklostern im 18. Jahrhundert und deren Auflosung im Gefolge des
Reichsdeputationshauptschlusses beschreibt, den beiden Bamberger Frauenklostern
aber insgesamt nicht mehr als zehn Seiten eines 530seitigen Bandes widmet, von einem
Beitrag tiber die spezifischen Probleme der Frauenkonvente ganz zu schweigen®.

Grundlegend fiir die weitere Forschung scheint mir auch die schon unter dem
Stichwort Identitit angesprochene Uberlegung, ob Frauenkloster qua Geschlecht mehr
Gemeinsamkeiten haben, als ihre Zuordnung qua Orden aufweisen kann. Gibt es tber-
haupt schon eine ausreichende Zahl von Untersuchungen, die Vergleiche ermoglichen,
um eine solche Feststellung treffen zu konnen? Was fiir die Architektur im Spatmittel-
alter anscheinend gilt, dass nimlich ordenstibergreifende Gemeinsamkeiten bei Frauen-

57 Vgl. Hermann Scumip, Die Sikularisation der Kloster in Baden 1802-1811, Uberlingen 1980.
58 Vgl. Orden und Kloster im Zeitalter von Reformation und Katholischer Reform, 3 Bde., hg. v.
Friedhelm JorGeNsMEIER (KLK 65/66/67) Miinster 2005-2007.

59 Vgl. Gisela MuscuioL, Die Reformation, das Konzil von Trient und die Folgen: Weibliche
Orden zwischen Auflésung und EinschlieSung, in: Frauen in der Zeit der Reformation und der
katholischen Reform, hg. v. Anne Conrap (KLK 59), Minster 1999, 172-198.

60 Vgl. Die Visitationen der katholischen Kloster im Erzbistum Magdeburg durch die evangeli-
schen Landesherren 1561-1651. Theologische Gutachten, Visitationsprotokolle und andere Akten,
hg. v. Franz ScarADER (RST 99), Miinster 1969, 99-101.

61 Vgl. Franz SCHRADER, Die ehemalige Zisterzienserinnenabtei Marienstuhl vor Egeln. Ein Bei-
trag zur Geschichte der Zisterzienserinnen und der nachreformatorischen Restbestinde des Ka-
tholizismus im ehemaligen Herzogtum Magdeburg (Erfurter Theologische Studien 16), Leipzig
1965, 62-64.

62 Vgl. Die Denkwiirdigkeiten der Abtissin Caritas Pirckheimer, hg. v. Frumentius RENNER, St.
Ottilien 1982.

63 Vgl. Bamberg wird bayerisch. Die Sikularisation des Hochstifts Bamberg 1802/1803. Katalog
zur gleichnamigen Ausstellung, hg. v. Renate BAUMGARTEL-FLEISCHMANN, Bamberg 2003, 37, 169,
173-177, 186, 188, 315.
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gemeinschaften iberwiegen®, muss fiir Konvente des 12. Jahrhunderts nicht notwendi-
gerweise ebenso gelten. Falls Ordenszugehorigkeiten fiir Frauengemeinschaften weniger
wichtig sein sollten, bleibt die Frage, warum die Differenzierung des minnlichen Or-
denswesens iiberhaupt auch fiir die Frauengemeinschaften attraktiv war. Warum griin-
deten sich Frauengemeinschaften als Dominikanerinnen und nicht als Klarissen? Warum
wihlten in Westfalen bestimmte Schwesterngemeinschaften, als sie reguliert werden
sollten, nahezu geschlossen die Nihe zu den Augustinereremiten? Zu erfragen wire bei-
spielsweise in diesem Zusammenhang, ob fiir Frauen mehr Ordenswechsel nachzuwei-
sen sind als fiir Manner und welche Begriindungen fiir diese Entscheidung angefiihrt
werden.

Nicht zuletzt bleibt es eine forschungsgeschichtlich noch nicht bearbeitete Frage,
wie es zu bestimmten Negativbildern und Verzeichnungen einer jahrhundertelang aner-
kannten Lebensform kommen konnte. War es die aufklirerische Vorstellung von weib-
licher Frommigkeit, die die historischen Urteile des 19. Jahrhunderts bestimmte? War es
die im 19. Jahrhundert sich formierende Frauenbewegung, deren Erscheinung so be-
drohlich wirkte, dass auch in historischer Perspektive alle cher eigenstindig agierenden
Frauen bedrohlich wurden und daher abgewertet werden mussten?®®

Letztlich muss auch fiir die Erforschung religioser Frauengemeinschaften immer
wieder die Frage der universalen Zuschreibung eines weiblichen Wesens thematisiert
werden: Auch vermeintlich iiberzeitliche Frauenbilder sind nicht ahistorisch, sondern
haben ihren Kontext und sind historisch zu lesen. »Die« tiberzeitliche, universale geistli-
che Frau gibt es nicht — hochstens in der Phantasie gewisser (nicht nur) geistlicher Manner.

64 Vgl. Jicar, Frauenkloster (wie Anm. 40).

65 Vgl. Karl BicHER, Die Frauenfrage im Mittelalter, Tiibingen 21910; vgl. dagegen Relinde
MErwEs, Arbeiterinnen des Herrn. Katholische Frauenkongregationen im 19. Jahrhundert (GuG 30),
Frankfurt 2000, die in der Arbeit der Religiosenkongregationen in bestimmter Hinsicht ein Vor-
gangermodell weiblicher Berufstatigkeit entdecken kann.
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Religiose Frauengemeinschaften des fritheren Mittelalters
im alemannischen Raum

I. Die Frauenklosterlandschaft im fritheren Mittelalter:
»studwestdeutsch« oder »alemannisch«?

Die in Siidwestdeutschland gelegenen, historischen Frauenkloster wurden bislang in den
Grenzen des aktuellen Bundeslandes Baden-Wiirttemberg' und des Konigreichs Wiirt-
temberg? behandelt. Diese auf modernen und administrativen Grundlagen beruhenden
Linder bieten aber keine geeignete Folie, um eine Frauenklosterlandschaft fiir das frithe-
re Mittelalter, die Zeit zwischen dem 6. Jahrhundert und ca. 1100, zu rekonstruieren.
Dies muss auf dem Hintergrund der politischen Herrschaftsriume, der kulturellen
Landschaften und der kirchenpolitischen Einheiten des frithen und hohen Mittelalters
geschehen’.

Kartiert man die Frauenkldster, die bis um 1100 gegriindet wurden (vgl. Karte S. 28),
so entsteht eine Klosterlandschaft, die die heutigen Landes- und Staatsgrenzen weit tiber-
schreitet. Sie erstreckt sich im Stiden bis Ziirich (Alemannien) und Schinis (Churratien).
Im Westen bezieht sie das Elsass mit ein und geht nahtlos in die lothringische Frauenklos-
terlandschaft tiber*. Die Konzentration der Kloster erhoht sich zwar um den Hochrhein

1 Vgl. Elmar BLESSING, Frauenkloster nach der Regel des HI. Benedikts in Baden-Wiirttemberg
(735-1981), in: ZWLG 41, 1982, Karte, 239. — Die Benediktinerkldster in Baden-Wiirttemberg, hg.
v. Franz QuarTHAL (GermBen 5), Augsburg 1975, geht nur punktuell auf die Frauenkloster ein.
Die Frauenstifte behandelt er gar nicht.

2 Gisela MuscHIoL, Die Gleichheit und die Differenz: Klosterliche Lebensformen fiir Frauen im
Hoch- und im Spatmittelalter, in: Wiirtt. Klosterbuch, 65-76.

3 Urban KtstERrs, Formen und Modelle religioser Frauengemeinschaften im Umkreis der Hir-
sauer Reform des 11. und 12. Jahrhunderts, in: Hirsau St. Peter und Paul 1091-1991, Bd. 2: Ge-
schichte, Lebens- und Verfassungsformen eines Reformklosters, hg. v. Klaus SCHREINER, Stuttgart
1991, 195-220, bezieht neben den in Baden und Wiirttemberg gelegenen auch die in Bayern und
Osterreich situierten, von Hirsau abhingigen Reformkonvente mit ein.

4 Zu den in der Schweiz gelegenen Gebieten Alemanniens und zu Churritien vgl. Frithe Kloster,
die Benediktiner und Benediktinerinnen in der Schweiz, red. v. Elsanne GILOMEN-SCHENKEL
(HS IIL: Die Orden mit Benediktinerregel, Bd. 1,1-3), Bern 1986. Zum Elsass vgl. Michel ParissE,
Le »monaschisme« féminin en Alsace. Des origines au 12¢ siécle, in: Le codex Guta-Sintram, ms.
37 de la bibliothéque du Grand Séminaire de Strasbourg, hg. v. Béatrice WErs, Luzern/Straflburg
1983, 31-36. Zu Lothringen vgl. Michéle GATLLARD, Les fondations d’abbayes féminines dans le
nord et Pest de la Gaule, de la fin du VI® 2 la fin du X¢ siecle, in: Revue de I'histoire de 'Eglise de
France 77/200, 1990, 5-20, und Michel Parissg, Der Anteil der lothringischen Benediktinerinnen
an der monastischen Bewegung des 10. und 11. Jahrhunderts, in: Religiose Frauenbewegung und
mystische Frommigkeit im Mittelalter, hg. v. Peter DINZELBACHER u. Dieter R. Bauer (AKG,
Beiheft 28), Koln u.a. 1988, 83-97.
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mit dem Bodensee und um den Oberrhein, aber sie sind nicht auf diese Gewisser be-
schrinkt. Eine den als »Bodenseekloster« titulierten Minnerklostern vergleichbare
Gruppe von Frauenkonventen ldsst sich folglich nicht abgrenzen. Die Frauenklosterland-
schaft scheint vielmehr deckungsgleich mit den politischen Einheiten zu sein, zunichst
mit den Grafschaften Alemanniens, spiter mit dem alemannischen und dem elsissischen
Dukat. Daher scheint mir fiir das frithere Mittelalter der Terminus »alemannische Frauen-
klosterlandschaft« treffender als »stidwestdeutsche Klosterlandschaft«. Die Frauen-
kloster konzentrieren sich auf die mittelalterlichen Di6zesen Konstanz und Basel. In
den Randbereichen — und hier konnte man diskutieren, ob diese Konvente iiberhaupt
noch der alemannischen Klosterlandschaft zuzuordnen sind - fallen sie in die Zustin-
digkeit der Bischofe von Augsburg (Stidosten), Wiirzburg (Nordosten) und Speyer
(Nordwesten).

Griindungen von Frauenkl6stern vor 1100

Griindungen vor 800

B um 1100 noch existent

O vor 1100 aufgehoben

O vor 1100 in einen
Miinnerkonvent umgewandelt

(]

)

s Griindungen 800 - 1100

Vorlage Katrinette BODARWE in: Krone und Schleier. Kunst aus 2 um ﬂgg no;h ;}u;tent
mittelalterlichen Frauenklostern, Miinchen 2005, 160 (Ausschnitt) vor auigehoben

Schichtet man die Entstehungshorizonte der Frauenkloster in der Zeit bis 1100 weiter,
so zerfillt diese Epoche in zwei Griindungsphasen (vgl. Karte). Auf eine erste Phase
sparlicher Griindungen vor 800 folgt eine zweite Phase intensiverer Grindungsaktivi-
taten in der Zeit zwischen 800 und 1100. In der zweiten Phase besafen diese Konvente
gute Uberlebenschancen auf Dauer. Hierin gleicht die alemannische Frauenklosterland-
schaft der 6stlich anschlieflenden bairisch-6sterreichischen; sie hebt sich umso deutlicher
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ab von der durch kurzlebige Konvente charakterisierten mainfrinkischen Frauenklos-
terlandschaft®.

In der Reformzeit zwischen 1100 und 1200 verdichtete sich die alemannische Frau-
enklosterlandschaft enorm durch die Griindung zahlreicher Frauen- und Doppelkloster.
Als Regel nahmen die Konvente in dieser Zeit die des hl. Benedikt oder des hl. Augusti-
nus an®.

Die drei Phasen der »alemannischen Frauenklosterlandschaft« des fritheren Mittel-
alters lassen sich spezifischen politisch-kulturellen Kontexten zuordnen:

1. der Phase der Christianisierung und der politischen Integration Alemanniens in das
Frankenreich vom 6. bis zum 9. Jahrhundert,

2. der Phase der herzoglichen und koniglichen Inanspruchnahme der Kloster im 10.
Jahrhundert bis zur Mitte des 11. Jahrhunderts,

3. der Phase der monastischen Reform von der Mitte des 11. Jahrhunderts bis 1200.

5 Zur mainfrinkischen und bairischen Frauenklosterlandschaft im frihen und hohen Mittelalter
vgl. Hedwig ROCKELEIN, Bairische, sichsische und mainfrinkische Klostergriindungen im Ver-
gleich (8. Jahrhundert bis 1100), in: Nonnen, Kanonissen und Mystikerinnen. Religiése Frauenge-
meinschaften in Suddeutschland, hg. v. Eva SCHLOTHEUBER u.a. (Studien zur Germania Sacra 31),
Gottingen 2008, 23-55.

6 Ich gehe hier nur auf die Reform bestehender Benediktinerinnenkloster, die Grindung neuer
Doppelkloster und die Neugrindung oder Umwandlung von Frauenstiften in Augustinerchor-
frauenstifte ein. Die Zisterzienserinnen und Primonstratenserinnen werden von Maria Magdalena
Riickert in einem eigenen Beitrag behandelt.
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Klostergriindungen, Kloster-
reformen und benediktinische/
augustinische Doppelkloster
1050 — 1200

B

7

B Augustinische oder
benediktinische
Doppelkloster

O Augustiner-
chorfrauenstifte

O Benediktinerinnen

A Frauenstifte, die in
Benediktinerinnen-
kloster oder
Augustinerchor-
frauenstifte
umgewandelt
wurden

A Frauenstifte, die in
Minnerkloster
(Augustiner-Chor-
herren, Benedik-
tiner) umgewandelt
wurden S m

Vorlage Katrinette BODARWE in: Krone und Schieier. Kunst aus mittelalterlichen Frauenklostern, Miinchen 2005, 309 (Ausschnitt)
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II. Die Entwicklungsphasen der »alemannischen
Frauenklosterlandschaft«

Wer errichtete, dotierte und forderte die Frauenkldster zu welchem Zweck? Nach wel-
cher Regel lebten die geistlichen Frauen? In welchem Verhiltnis standen sie zu den
Minnerklostern? Diese fundamentalen Fragen sollen im Folgenden fiir die drei Ent-
wicklungsphasen separat geklirt werden, um das Typische der »alemannischen Frau-
enklosterlandschaft« herauszuarbeiten.

1. Mission und karolingische Politik

Die Klostergriindungen im Rahmen der Missionierung und Frankisierung Alemanniens
waren fast ausschliefflich Monchen vorbehalten. Zwischen dem 6. und 9. Jahrhundert
wurden in Alemannien nur sehr wenige Frauenkloster errichtet.

Das Kloster Sickingen geht — so will es die Vita des hl. Fridolin aus dem 10. Jahr-
hundert - auf eine Eremitenzelle zurtick, die der aus Aquitanien (Poitiers) stammende
Wandermissionar wihrend der Herrschaft der merowingischen Frankenkoénige am
Hochrhein errichtete’. In Ermangelung frither Schriftquellen wissen wir weder, wann
die Zelle gegriindet wurde, noch seit wann sich dort religiose Frauen niederliefen. Es
gibt Anhaltspunkte dafiir, dass hier anfangs ein Doppelkloster existierte oder ein Frau-
enkonvent mit einigen Kanonikern?®.

Die irischen Wandermonche aus dem Umfeld des hl. Columban trugen im 7. Jahr-
hundert® ebenso wenig zur Vermehrung der Frauenkloster bei wie die Fundationen und
Klosterreformen des hl. Pirmin (f 755) in den ersten Jahrzehnten des 8. Jahrhunderts!®.

7 Der Zeitraum ist zwischen 500 und der Mitte des 7. Jahrhunderts anzusiedeln. Balther, Vita
Fridolini (2. H. 10. Jh.), MGH SS rer. mer. III, 354-369. Margrit KocH, Sankt Fridolin und sein
Biograph Balther. Irische Heilige in der literarischen Darstellung des Mittelalters (Geist und Werk
der Zeiten 3), Diss. Ziirich 1959. Der Autor ist Bischof Balderich von Speyer (970-987). Zum an-
geblichen Griinder vgl. HS I11/1,1, 328.

8 Hilarius als Kathedralpatron und HI. Kreuz als Patrozinium des Klosters der hl. Radegund lie-
fern Indizien fiir einen Zusammenhang mit Poitiers (vgl. HS II1/1,1, 325) und ein Doppelkloster.
»Unsicher ist, ob Sickingen urspriinglich ein Doppelkloster war oder eher, wie das Fraumunster
in Ziirich, eine Frauenabtei mit Klerikern, die die priesterlichen Funktionen wahrzunehmen hat-
ten.« (HS IV/2, 391).

9 Die Monche griindeten im Oberrheintal und an den Ufern des Bodensees Eremitenzellen, aus
denen spiter machtige Abteien wie St. Gallen und vielleicht auch Mehrerau hervorgingen. Vgl.
Arno Borst, Monche am Bodensee 610-1525. Sigmaringen 1978, 29-31. In Lothringen ldsst sich
Remiremont als irische Griindung identifizieren.

10 Zu den Griindungen (Reichenau, Murbach, Hornbach, Gengenbach (?), Schuttern (?)) und
Reformen (Neuweiler, Honau, Weiflenburg, Marmoutier und Schwarzach) Pirmins, dessen Iden-
titit umstritten ist, vgl. Richard ANTONT, Leben und Taten des Bischofs Pirmin. Die karolingische
Vita, Stuttgart 2002. — Josef SEMMLER, Pirminius, in: Mitteilungen des Historischen Vereins der
Pfalz 87, 1989, 91-114. In dieselbe Zeit fillt die Griindung des Frauenklosters Tauberbischofsheim
(1. H. 8. Jh.) durch Lioba, eine Verwandte und Begleiterin des angelsichsischen Missionars Boni-
fatius. Da Tauberbischofsheim in Baden-Wiirttemberg liegt, wird es von BLESsING, Frauenkloster
(wie Anm. 1), 233, angefiihrt. Tauberbischofsheim gehort aber sowohl von seinem angelsichsi-
schen Griindungshintergrund wie von seiner Kurzlebigkeit her nicht zur alemannischen Frau-
enklosterlandschaft, sondern zur mainfrinkischen [vgl. Karte 2] und wird daher im Folgenden
vernachlissigt.
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In den 740er Jahren kam es erstmals zu kleineren Ansammlungen gottgeweihter
Frauen in der Alemannia. Im Jahr 741 dotierte Beata, die Tochter des Rachinbert und
der Ata, mit threm Ehemann Landold das Kloster auf der Insel Liitzelau im siidlichen
Zirichsee grofiziigig mit ihren Erbglitern in verschiedenen Orten am Ziirichsee!!. Beata
lebte selbst in diesem Konvent. Spirituell und institutionell wurden die Frauen auf der
Liitzelau moglicherweise vom Kanonissenkonvent Sickingen unterstiitzt'2. Beata und
thr Gemahl Landolf verkauften das Kloster Liitzelau und eine Vielzahl weiterer Erbgii-
ter um den Ziirichsee am 9. November 744 an das Kloster St. Gallen, um mit dem Erlos
eine Pilgerreise nach Rom unternehmen zu konnen'?, von der sie nicht mehr zuriick-
kehrten. Andere Grundbesitzerinnen, deren Vermogen fiir eine eigene Klostergriindung
vielleicht nicht ausreichte, lebten als Gottgeweihte einzeln in Privathiusern oder schlos-
sen sich als Reklusen der Monchsgemeinschaft von St. Gallen an'*. Die kleinen Frauen-

11 Traditionsurkunde der Beata vom 29. November 741 (UB St. Gallen I Nr. 7, 7f.): Sacrosancta
ecclesia sanctae Mariae, sancti Petri, sancti Martini, sancti Leudagarii, sanctae Petronellae ceter-
orumque sanctorum, qui est constructa in insola minore [Lutzelau], quae juxta Hupinania [Ufenau]
est, ubi Hatta et Beata cum reliquas ancillas Dei degere videntur. Die Urkunde wurde im Kloster
Benken vom Monch Hiring in Anwesenheit des Grafen Bebo und des Reichenauer Abtes Arnefrid
ausgestellt. In der Traditionsurkunde vom 9. November 744 (UB St. Gallen I Nr. 10, 11f.) gibt Be-
ata an, dass die Guter aus dem viterlichen und miitterlichen Erbgut stammten. Nach HS I11/1,1,
273, kam die Familie nicht aus der Region, sondern aus dem Unterelsass (bei Weiflenburg) und
gehorte zur antifrankischen Partei in Alemannien. Die Patrozinien der Liitzelau (UB St. Gallen I
Nr. 7, 7: Maria, Petrus, Martin, Leudegar, Petronella), insbesondere Martin und Leudegar weisen
aber auf frithe Verbindungen der Familie zu den Franken hin. Zur Liitzelau vgl. HS III/1,1, 272—
277. Auf der der Liitzelau benachbarten Insel Ufnau befand sich eine Pfarrkirche, die vermutlich
ebenfalls von der Beata-Sippe errichtet worden war. Vgl. dazu Rudolf HENGGELER, Zur Frithge-
schichte der Ufnau, in: Ufnau, die Klosterinsel im Zirichsee, hg. v. Ulrich Gur u. Peter ZIEGLER,
Stafa (Zirich) 1971, 33-36. Es ist nicht auszuschlieflen, dass die Patrozinien, die 741 zur Liitzelau
genannt werden, sich teilweise auf die Pfarrkirche auf der Ufenau beziehen. In einer Kirchenliste
von ca. 970 (Einsiedeln, Stiftsbibliothek, Cod. 29) wird auf der Ufenau eine Basilica s. Martini und
eine Basilica s. Petri apostoli genannt (vgl. Paul KLAut, Zur Frithgeschichte der Ufenau und der
Kirchen am oberen Zurichsee, in: Peter KLAut, Ausgewahlte Schriften. Ziirich 1964, 30-45, hier:
40, und Peter ZIEGLER, Die iltesten Kirchenbauten, in: Ufnau (wie oben), 41. — KrLAul, ebd. 41,
geht aber davon aus, dass zunichst nur eine Martinskirche auf der Ufenau bestand, die Petruskir-
che erst von der Herzogin Reginlind zwischen 926 und 958 errichtet worden sei. Gegen diese The-
se spricht, dass die Kirche St. Peter und Paul aus dem 10. Jahrhundert auf frithmittelalterlichen
Mauerresten steht, die wiederum tiber einem galloromischen Tempel errichtet wurden (vgl. ebd., 41).
12 Die Kirche in Ufenau ging ganz in den Besitz von Sickingen tiber. Auf der Ufenau verbrachte
die leprakranke Herzogin Reginlind ihre letzten Lebensjahre, vgl. dazu unten S. 42f.

13 UB St. Gallen I Nr. 10, 11f,, 744 Nov. 9: Cella [...] in loco Luzilunouva, quod est juxta
Ubinauvia [...] trado [...]}, et accipimus ab hac ecclesiam et abbate Otmaro vel ejus monachis preci-
um adtaxatum, hoc est auro et argento solidos LXX et cavallos V cum saumas et rutias et filtros,
cum stradura sua ad nostrum iter ad Romam ambulandum. Vgl. dazu HS 111/1,1, 273.

14 Die beiden gottgeweihten Frauen Cotaniwi (WUB I Nr. 11, 11f., 769 Sept. 25: Die ancilla dei
Cotaniwi tibergibt thren Besitz in Lauterbach und Beffendorf mitsamt den Hérigen an das Kloster
St. Gallen) und Ata (WUB I Nr. 49, 797 November 17, 52: Die deo sacrata Ata, die Tochter der
Gaersoind und Enkelin des Ascarius, tibergibt ihre Giiter in Seedorf im Dukat Alemannien an das
Kloster St. Gallen zu lebenslinglicher Nutzung), die Giiter an das Kloster St. Gallen tibergaben,
hat BLESSING, Frauenkloster (wie Anm. 1), 240, als Angehorige des Klosters Lauterbach interpre-
tiert. Dafiir geben die Traditionsurkunden jedoch keinen Anhaltspunkt. Beide Frauen werden
ausdriicklich nicht als Sanctimonialen bezeichnet, so dass sie genauso gut in einem Privathaushalt
gelebt haben konnen oder — dhnlich wie Wiborada — als Reklusen in einer Zelle beim Kloster St.
Gallen.
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gemeinschaften lassen sich mit vermdgenden Grundbesitzern in Verbindung bringen,
die sich wie die Kloster Sickingen und St. Gallen gegen die frankische Expansion in
Alemannien zur Wehr setzten. Nach der Unterwerfung der Alemannen auf dem Gericht
von Cannstatt 746 wurden die Giiter dieser Opponenten konfisziert und dem Grafen
Rudhart tiberwiesen.

In den folgenden Jahrzehnten ging die Initiative zur Griindung von Frauenklostern
in der Region von den frinkischen Grafen, deren Ehefrauen und Schwestern aus'®, wo-
bei umstritten ist, ob diese Amtstriger urspriinglich westfrankischer oder alemannischer
Herkunft waren'®.

Hiltisnot, die Schwester des Grafen Maorlach, griindete auf ihrem Allod in (Baum-)
Erlenbach (be1 Ohringen) im Brettachgau ein Frauenkloster. Sie schenkte es mit Zu-
stimmung ihres Bruders zusammen mit umfangreichen Gutern in anderen Orten am 7.
Juni 788 an das Kloster Lorsch unter der Auflage prakarischer Leihe und lebenslangen
Nieflbrauchs!”. Graf Warin, der in der centena Eritgau amtierte's, und seine Gemahlin,
die (sog. »altere«) Adelindis, Tochter des dux Hildebrand von Spoleto, griindeten um
770 das Frauenkloster Buchau am Federsee!®. Graf Hunfrid?, der von 807 bis 823 den

15 Zu Zirich, Schinis, Lindau und Buchau vgl. Friedrich Prinz, Das Monchtum in frankischer
Zeit. Kloster als Trager der Mission und Bildung, in: Wiirtt. Klosterbuch, 8.

16 Wahrend die iltere Forschung dazu tendierte, in den alemannischen Grafen Landfremde zu
sehen, neigt die neuere Forschung dazu, den Grafen churritische und alemannische Herkunft zu-
zuschreiben.

17 Donation vom 7. Juni 788, Codex Laureshamensis, bearb. u. hg. v. Karl GLockNER, Bd. 1.
Darmstadt 1929, Nr. 13, 291{. Die bei BLEsSING, Frauenkloster (wie Anm. 1), 234 u. 241, angege-
ben Jahreszahl »787« ist unzutreffend.

18 Michael BORGOLTE, Die Grafen Alemanniens in merowingischer und karolingischer Zeit. Eine
Prosopographie (Archiologie und Geschichte. Freiburger Forschungen zum ersten Jahrtausend in
Stdwestdeutschland 2), Sigmaringen 1986, 286. Die von Fleckenstein angenommene Herkunft der
Grafen Ruthard und Warin aus dem Maas-Moselfrinkischen Raum bezweifelt Wolfgang Har-
TUNG, Die Herkunft der Welfen aus Alamannien, in: Die Welfen. Landesgeschichtliche Aspekte
threr Herrschaft, hg. v. Karl-Ludwig Ay, Lorenz MAIER u. Joachim JauN (Forum Suevicum. Bei-
trage zur Geschichte Ostschwabens und der benachbarten Regionen 2), Konstanz 1998, 23-55,
hier: 54f.: »Der Versuch Fleckensteins, das Herkunftsgebiet Graf Rudhards mit Hilfe einer Tradi-
tionsnotiz von Gorze aus der Zeit um 771 auf den Maas-Moselraum, genauer den Gau Charpeigne
einzuengen, scheitert an den namenkundlichen Rekonstruktionsversuchen, welche grundlegende
Regeln der genealogisch-besitzgeschichtlichen Methoden nicht beachten. Die Theorie der franki-
schen Herkunft von Warin und Rudhard und ihren Helfern kann daher nicht mehr aufrecht er-
halten werden. Damit ist auch Fleckensteins These von der Herkunft der Welfen aus dem Fran-
kenreich zuriickzuweisen. Im Laufe unserer Untersuchung fanden wir Adelsgruppen mit dem fir
die Rudhard-Gruppe typischen Namenmaterial schon vor Graf Rudhards Eingreifen in Alaman-
nien. Das gilt tibrigens auch fiir Warin.« Warins Bruder Ruthard griindete das Minnerkloster
Schwarzach im Rheintal; das Kloster Gengenbach geht auf eine Griindung von deren Vater Rut-
hard zurick.

19 Bernhard THEIL, Das (freiweltliche) Damenstift Buchau am Federsee (GS N.F. 32: Die Bistii-
mer der Kirchenprovinz Mainz. Das Bistum Konstanz 4), Berlin u.a. 1994, 43 u. 49. Hermann der
Lahme von der Reichenau kolportiert (Hermannus Contractus, Chronicon, ad a. 902, MGH SS V,
111), Adelinde habe das Stift Buchau zu Ehren der Heiligen Cyprian und Cornelius gegriindet.
Nach einer Legende sollte damit der Tod der drei Briidder Adelindis’ d. J. gesiihnt werden, die bei
dem Versuch, ihre Schwester aus dem Kloster zu entfithren, um sie in die Ehe zu zwingen, ums
Leben gekommen waren. In der Erzahlung Hermanns, in der Buchauer Historiographie und in
der schwibischen Chronistik des 16. Jahrhunderts sind drei historische Frauen namens Adelinde
miteinander verwoben worden: erstens die Grinderin Adelinde, die vor 795 geboren sein muss
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Komitat in Ritien innehatte, griindete wohl nach 814 und vor 823 in Schinis ein Frau-
enkloster?!. Der »Udalrichinger« Ruadbert (II)??, Graf im Argen- und Linzgau, errich-
tete 810 einen Frauenkonvent in Nonnenhorn am Bodensee?, angeblich zur Erfillung
eines Geliibdes nach Rettung aus einem Seesturm, und um 810/820 zusammen mit
Adelbert?*, dem Sohn des Grafen Hunfrid, ein Frauenkloster in Lindau am Bodensee?.

Die Comites waren nicht durch autochthone Herrschaft legitimiert, sondern als
Amtstriger der frinkischen Konige. Sie dotierten die Kloster teils mit ererbtem Eigen-
besitz (Allodium), teils mit erworbenem Gut, teils mit Lehensgut, teils mit Fiskalgut,
das sie fiir den Konig verwalteten. Wie vereinzelt aus den Traditionsurkunden zu erse-
hen ist, brachten die Griinderinnen Besitz aus ithrem viterlichen Erbe ein. Die Ehefrauen
brachten moglicherweise ihre dos (Brautgabe) in die Griindung ein, vor allem dort,
wenn die Tochter als Abtissinnen eingesetzt wurden.

Die Aufgaben dieser Klosterfrauen waren vielfiltiger Art. Zum einen sollten sie die
Griber der Griinderfamilien bewachen, threr Wohltiter gedenken und fiir deren Seelen-
heil beten. Den Sanctimonialen von Schinis war auflerdem aufgetragen worden, eine
Reliquie des Blutes Christi zu hiiten und zu verehren, die der Klostergrinder, Graf
Hunfrid, als Gegengabe fiir treue Dienste von Karl dem Groflen empfangen hatte?. Das

und deren Jahrtag am 28. August begangen wurde; zweitens die Babenbergerin Adelinde, seit
870/75 mit dem Welfen Ato verheiratet, die 902, nach dem Tod ihrer S6hne eine Pilgerfahrt ins
Heilige Land unternahm und um 915 in Buchau starb; drittens deren gleichnamige Tochter, um
880 geboren, die in der 1. Hilfte des 10. Jahrhunderts in Buchau als Abtissin amtierte. Zur Identi-
tat der drei Adelinden vgl. Hansmartin DEckeER-HaUFF, Die Ottonen und Schwaben, in: ZWLG
14, 1955, 233-371, hier: VII. (351-367) »Adallinde und die Anfinge von Buchau«. Die Urkunde
Ludwigs d.Fr. 819 Juli 22 (RI? 695; WUB 1 82) fiir Buchau mit den Giiterschenkungen, der Verlei-
hung der Immunitit und der Rechte des Klostervogtes ist eine Filschung des 12. Jahrhunderts auf
der Basis Reichenauer Musterfilschungen (vgl. dazu Hans JinicHeN, Zur Herkunft der Rei-
chenauer Filscher des 12. Jahrhunderts, in: Die Abtei Reichenau, hg. v. Helmut MAURER, Sigma-
ringen 1974, 277-287, bes. 279). Die Giiterschenkung ist — aufler der Pertinenzformel — im We-
sentlichen echt. Vgl. jetzt auch: Die Urkunden des Stifts Buchau. Regesten 819-1500, bearb. v.
Rudolf SE1GeL, Eugen STEMMLER u. Bernhard THEIL (Inventar der nichtstaatlichen Archive in Ba-
den-Wiirttemberg 36), Stuttgart 2009, Nr.1.

20 Zu Hunfrid, comes Curiensis et dux super Redicam vgl. Karl Scamip, Von Hunfrid zu Bur-
kard. Bemerkungen zur ritischen Geschichte aus der Sicht von Gedenkbucheintrigen, in: Ge-
schichte und Kultur Churritiens. Festschrift fiir Pater Iso MGLLER O.S.B. zu seinem 85. Geburts-
tag, hg. v. Ursus BRUNOLD u. Lothar DEPLAZES, Disentis 1986, 181-209, hier: 197-200. Elisabeth
MEYER-MARTHALER, in: LexMA 2, 1983, 2060, geht auf der Basis ihrer Dissertation: Elisabeth
MEYER-MARTHALER, Ritien im frithen Mittelalter. Eine verfassungsgeschichtliche Studie (Zeit-
schrift fiir Schweizerische Geschichte, Beiheft 7), Ziirich 1948, davon aus, dass Hunfrid nicht aus
Ritien, sondern vielleicht aus dem Frankenreich stammte.

21 Vgl. dazu Elisabeth MEYER-MARTHALER u. Werner KunDERT, Schinis, in: HS IV/4,2, 434.

22 Zu ihm vgl. BorGOLTE, Grafen (wie Anm. 18), 220-224. Nach Borgolte war Ruadbert ale-
mannischer Abstammung.

23 Dieter GOPFERT, Orden und Kloster im Schwarzwald und am Bodensee, Freiburg 1978, 110.
Der Hinweis auf das Votum findet sich in der Chronik von Gattnau (bei Kressbronn). Dort wird
aber nicht Ruadbert fiir die Griindung verantwortlich gemacht, sondern die Grafen Eckbert, Man-
gold und Wortbich. Auch die Angliederung an das Damenstift Lindau durfte spekulativ sein.

24 Zu ihm BORGOLTE, Grafen (wie Anm. 18), 18-20.

25 Zum gefilschten Privileg Ludwigs d.Fr. fiir Lindau (RI? 992) vgl. BORGOLTE, Grafen (wie
Anm. 18), 19, und unten Anm. 55.

26 De pretioso sanguine domini nostri nach der Handschrift Karlsruhe, Badische Landesbiblio-
thek, Cod. Aug. LXXXIV (69.VIL.18) (Mitte 10. Jh.), ed. bei Theodor KLt/PPEL, Reichenauer Ha-
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hl. Blut, das zusammen mit einem Partikel vom Kreuz Christi in einem kreuzformigen
Reliquiar verwahrt wurde, blieb allerdings nicht auf Dauer in Schinis?”. Denn die Grun-
der betrachteten die Reliquien als Privateigentum und vererbten sie in der Familie wei-
ter?. Schliefflich wurden die Heiligtiimer von Swanahild und Walter, deren Tochter Ul-
rich einen Nachfahren Hunfrids geheiratet hatte, 923 oder 925 dem Kloster Reichenau
ibergeben, wo sie bis heute verehrt werden?.

Zum anderen boten die Frauenkonvente ihren Insassinnen, ihren Dienstleuten und
der ortlichen Bevolkerung Schutz. Teilweise wurde die Sicherheit durch fortifikatori-
sche Anlagen gewahrleistet, wie im Falle Buchaus, das auf einem ilteren Burgareal er-
richtet worden war°. Die Konvente Buchau im Federsee, Lindau im Bodensee und Liit-
zelau im Ziirichsee waren durch die natiirliche Insellage geschiitzt’!.

Nach der militirischen Niederlage der Alemannen in der Schlacht bei Cannstatt im
Jahr 746 geriet die antifrinkische Opposition ins Hintertreffen und die profrinkischen
Grafen ibernahmen in Alemannien die Macht. Die Karolinger forderten die Fundatio-
nen der Grafen und gestatteten ihren Amtleuten, die Kloster mit Lehen- und Fiskalgut
zu dotieren.

Der Einfluss frankischer Herrscher wuchs in Alemannien seit 819, als Ludwig der
Fromme in zweiter Ehe die Welfin Judith heiratete. Denn Judiths Familie und Ver-
wandte waren politisch und 6konomisch im alemannischen Raum verankert®?. Karl der

giographie zwischen Walahfrid und Berno. Sigmaringen 1980, 152-164. Hunfrid empfing auf eige-
nen Wunsch als Gegenleistung vom Kaiser ein Kreuz, in das das Blut Christi eingeschlossen war.
Cod. Aug. LXXXIV (69.VIL.18), 129, KLOPPEL, ebd., 157: Ideogue nibil alind mercedis desidero,
illam tantummodo cruciculam, qua Christi sanguis inclusus habetur. Zu deren Aufbewahrung er-
richtete er das Kloster Schinis (KLOPPEL, ebd., 157f.: constructo monasterio in loco qui vocabulum
est skennies. Nam eo tempore Reciam Curiensem tenebat, in landem videlilcet dei et honorem
crucis et sanguinis Christi, simulque ob remedium saepe dicti imperatoris Karoli pariterque ob mer-
cedem suae ipsius animae consequendam sacratissimam cruciculam in templo dei honorabiliter, ut
dignum erat, collocavit. Collectaque inibi sanctimonialinm catervula preciosissimas reliquias assi-
duis laudibus quoad viveret celebrari fecit. Ipso vero temporali vita decedente, Adalbertus filins
etus eandem cruciculam cum ceteris quoque rebus patris hereditare coepit.).

27 HS1V/2, 435, nimmt zwar ein urspringliches Patrozinium Sanctae Crucis an, das scheint aber
aufgrund des Wechsels von Generation zu Generation nicht plausibel. Das Kloster stand spites-
tens seit der Herrschaft der Lenzburger Grafen unter dem Patronat des hl. Sebastian: monsterium
quod Skennines dicitur a parentibus suis et a se fundotenus constructum, in honore quoque sancti
Sebastiani martyris dedicatum (D H III 130, Ziirich, 1045 Januar 30, MGH Urkunden Heinrichs
1L, 1957, 162).

28 Die Abfolge der Besitzer wie das weitere Schicksal der Reliquie wird ausfiihrlich in De pretioso
sanguine domini nostri berichtet (Cod. Aug. LXXXIV (69.VIL.18), 129'-131", KrtPPEL, Rei-
chenauer Hagiographie (wie Anm. 26), 157-160.

29 Das Reliquiar ist seit dem 18. Jahrhundert an zentraler Stelle einer Monstranz montiert. Das
Blut wurde in ein sekundir verwendetes, byzantinisches Kreuz aus dem 9./10. Jahrhundert einge-
arbeitet; moglicherweise ist es identisch mit der Fassung, die bereits in Schinis verwendet wurde.
Vgl. Werner HILLER-KONIG u. Carla Th. MUELLER, Die Schatzkammer im Reichenauer Munster,
Konigstein 1.T. 2003, 6-10.

30 Vgl. THEIL, Damenstift Buchau (wie Anm. 19), 49f.

31 Zur Lage der Liitzelau und Ufenau im stidlichen Ziirichsee vgl. die Karte bei Helmut MAURER,
Der Herzog von Schwaben. Grundlagen, Wirkungen und Wesen seiner Herrschaft in ottonischer,
salischer und staufischer Zeit, Sigmaringen 1978, 74.

32 Gegen Josef FLECKENSTEIN, Uber die Herkunft der Welfen und ihre Anfinge in Siiddeutsch-
land, in: Studien und Vorarbeiten zur Geschichte des grofifrankischen und frithdeutschen Adels,
hg. v. Gerd TeLLENBACH (Forschungen zur oberrheinischen Landesgeschichte 4), Freiburg 1957,
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Kahle, der Sohn Ludwigs und der Judith, errichtete in Alemannien eine Art regnum3.
Seit den 820er Jahren und bis zum Ende des Jahrhunderts setzten die Karolinger ihre
Tochter und Ehefrauen als Laienibtissinnen in die graflichen Kloster ein und nutzten
diese als Apanage.

Die quadam abbatissa Heilwiga nomine, die die Zelle des Einsiedlers Meginhard
stdlich des Ziirichsees besucht haben soll**, konnte die Welfin Heilwig gewesen sein, die
zwischen 825 und 835 dem Kloster Chelles in der Champagne vorstand. Heilwig war
die Mutter der Kaiserin Judith und der Ko6nigin Hemma, der Gemahlin Ludwigs des
Deutschen. Man hat aufgrund dieser Nachricht vermutet, dass Heilwig wihrend der
Kimpfe zwischen Ludwig dem Frommen und seinen S6hnen 829 nach Ritien geflohen
sei und sich als Abtissin im Frauenkloster Schinis oder in Sickingen aufgehalten habe,
bis sie 834 durch die Kimpfe in Ritien erneut vertrieben worden se1®. In den politischen
und militdrischen Auseinandersetzungen zwischen Ludwig dem Frommen und seinen
Sohnen, die in den Jahren 831 bis 833 ihren Hohepunkt erreichten, verdringte Ludwig
der Deutsche Judiths Sohn Karl den Kahlen aus Alemannien. Seinem Sohn Karl III.,
gen. der Dicke, iibergab Ludwig bereits 859 die Verantwortung fiir Alemannien und
starkte dessen Position durch die Heirat mit Richgard, der Tochter des elsissischen
Grafen Erchanger. 876 folgte Karl III. seinem verstorbenen Vater im regnum Aleman-
niae nach.

Wihrend die Anwesenheit Heilwigs in Alemannien in den spiten 820er und frithen
830er Jahren Vermutung bleibt, betreten wir mit den Aktivititen Ludwigs des Deut-
schen und seiner Tochter sicheren Boden. Ludwig griindete 853 in der koniglichen Pfalz
Zirich, am Sitz des alemannischen Grafen, einen Frauenkonvent®. Er dotierte den
Konvent grofiziigig, verlich ithm die Immunitit®” und setzte seine Tochter Hildegard zur
Abtissin ein®®. Das Ziiricher Fraumiinster fungierte als Verwaltungszentrum der konig-
lichen Besitzungen im ducatus Alemanniae und sicherte die politischen Interessen des
ostfrankischen Herrschers®”. Daneben hatten die Sanctimonialen die Reliquien und den
Kultus der Heiligen Felix und Regula zu pflegen*. Die Einkiinfte der Abtei flossen in

71-136, der fir die Welfen eine westfrinkische Herkunft vermutete, geht HarTUNG, Herkunft
(wie Anm. 18), 55, davon aus, dass die frithen Welfen und ihr Verwandtschaftskreis schon vor der
Intensivierung der frankischen Herrschaft um die Mitte des 8. Jahrhunderts 6stlich des Rheins
bzw. siidlich des Hochrheins verankert waren.

33 Vgl. dazu Alfons ZETTLER, Geschichte des Herzogtums Schwaben, Stuttgart 2003, 671f.

34 Vita sive passio venerabilis Heremitae Meginrati, MGH SS XV, 446. Die Vita Meinhardi ent-
stand erst im 10. Jahrhundert. Bei der Zelle wurde im 10. Jahrhundert das Kloster Einsiedeln er-
richtet, vgl. dazu unten S. 43 Anm. 86.

35 Vgl. IS I11/1,1, 335 u. HS IV/2, 448.

36 HSIII/1,3, 1977f.: »Entgegen Behauptungen der fritheren Literatur handelte es sich bei diesem
Vorgang tatsichlich um eine Neugriindung und nicht etwa um die Neudotierung eines seit linge-
rer Zeit bereits bestehenden Klosters, was einerseits durch die sehr deutliche Sprache der erhalte-
nen urkundlichen Belege und andererseits durch die Ergebnisse der Ausgrabungen heute als erwie-
sen gelten kann.«

37 D LudD 67, Regensburg, 853 Juli 21, MGH Karol. I, 92-94.

38 Zum Abbatiat der Hildegard vgl. HS I11/1,3, 1994{.

39 Dieter GEUENICH, Aus den Anfingen der Fraumiinsterabtei in Zirich, in: Geschichte und
Kultur Churritiens (wie Anm. 20), 211-231, bes. 211-215. Aufgrund der Eintrige von Sanctimo-
nialen des Ziiricher Fraumiinsters (Nomina sororum de Turego) im Reichenauer Verbriiderungs-
buch pag. 8% vermutet GEuENICH, ebd., 222, dass sich Waldrada, die Friedel Kaiser Lothars II.
lingere Zeit im Ziricher Konvent aufgehalten haben konnte.

40 D LudD 67, MGH Karol. I, 93: ubi sanctus Felix et sancta Regula martyres Christi corpore



38 HEDWIG ROCKELEIN

die Dos der koniglichen Tochter und die Apanage der kéniglichen Gemahlinnen*!. Als
Hildegard 856 starb, folgte ihr 857 die jiingere Schwester Berta als Abtissin nach*2. Nach
dem Tod Bertas 877 verlieh Karl III. 878 seiner Gemahlin Richgard das Kloster zu le-
benslanger Nutzung®. Der Status als kénigliches Eigenkloster garantierte dem Ziricher
Fraumiinster bis zu seiner Aufldsung in der Reformation eine rechtliche Sonderstel-
lung*. Die Abtissinnen traten im Spitmittelalter dem Reichsfiirstenstand bei und besa-
en die Herrschaftsrechte tiber die Stadt Ziirich®.

Durch den Laienabbatiat sicherte sich Ludwig der Deutsche nicht nur die Einfluss-
nahme auf das Fraumiinster in Ziirich, sondern auch auf andere, bereits seit lingerem
existierende alemannische Frauenkloster. Seiner Tochter Berta, die seit 857 in Ziirich
amtierte, Ubertrug er 860 zusitzlich die Leitung des Klosters in Sickingen*. Nach ihrem
Tod folgte ihr 878 in Ziirich wie in Sickingen die Gemahlin Karls III., Richgard, nach?.
Ludwig der Deutsche hatte eine dritte Tochter, Irmingard, in Buchau als Abtissin einge-
setzt (belegt 857)*. Mit Hilfe seiner Tochter sicherte Ludwig der Deutsche auf diese
Weise Herrschafts- und Verwaltungspositionen in Alemannien, in Mainfranken und in
Baiern. Denn Hildegard (bis 853) und Berta (bis 856) waren zunichst Abtissinnen im
mainfrinkischen Schwarzach gewesen; Irmingard leitete nicht nur Buchau, sondern
auch das Inselkloster Frauenchiemsee (dort gestorben 866)*.

Ziel dieses »Abtlssmnensystems« war keineswegs die Sorge des Herrschers um die
»Versorgung« seiner Tochter, wie Dopsch meint®. Ludwig entzog vielmehr seine
Tochter absichtlich dem Heiratsmarkt, um die Macht nicht mit unliebsamen Schwieger-
sohnen teilen zu miissen®" und um sich in Alemannien, Mainfranken und Baiern poli-

quiescunt. Ebd., 94: ut [...] libentius propter huius loci supplementum a nobis iam praedictis marty-
ribus dediti dei famulatus illic exhibeatu.

41 HSIII/1,3,1978.

42 Berta ist erst nach ihrem Tod in der Urkunde Karls III. von 878 Febr. 10 (DK III 7, MGH Ka-
rol. 1, 11) fiir Sickingen und Ziirich als vormalige Abtissin belegt.

43 D K III 7, 878 Februar 10, MGH Karol. II, 11: Karl verleiht seiner Gemahlin Richgard die
Kloster Séckingen und St. Felix und Regula in Ziirich zu lebenslangem Niefibrauch. Zu Zirich vgl.
HS 111/1,3, 325 u. 1996.

44 Vgl HS I11/1,3, 1977-2019.

45 Judith STEiINnMANN, Die Benediktinerinnenabtei zum Fraumiinster und ihr Verhiltnis zur Stadt
Ziirich 853-1524 (SMGB, Erginzungsband 23), St. Ottilien 1980.

46 So lasst sich Balthers Aussage in der Vita Fridolini, c. 31, deuten: abbatissa quedam, cuinsdam
regis filia, in eodem una cum suo patre maneret loco, contigit, ut regale in quo erant palacium in-
cenderetur. Zum Laienabbatiat Bertas in Sickingen vgl. HS I11/1,1, 335.

47 Vgl. dazu oben Anm. 43. Zu Sickingen vgl. HS I11/1,1, 325 u. 3351.

48 WUB I Nr. 127, Bodman, 857 April 28: Konig Ludwig bestitigt den Giitertausch zwischen
seiner Tochter Irmingard, Abtissin von Buchau, und dem Abt Folkwin von Reichenau. Vgl. dazu
THEIL, Damenstift Buchau (wie Anm. 19), 217f.

49 Zur strategischen Platzierung der Tochter Ludwigs des Deutschen und seiner Ehefrau Emma in
Frauenkonventen vgl. Heinz Dopsch, Griindung und Frithgeschichte des Klosters Frauenchiemsee
bis zum Tod der seligen Irmengard (866), in: Kloster Frauenchiemsee 782-2003. Geschichte, Kunst,
Wirtschaft und Kultur einer altbayerischen Benediktinerinnenabtei, Weiflenhorn 2003, 29-55, hier: 43
u. 45f. — Wilfried HarT™MANN, Ludwig der Deutsche, Darmstadt 2002, 77f. Dass Ludwigs vierte
Tochter Gisela verheiratet gewesen sei, bleibt in Ermangelung sicherer Quellen spekulativ.

50 DorscH, Griindung (wie Anm. 49), 46.

51 Diese Strategie hatte bereits Ludwigs Grofivater, Karl der Grofle, verfolgt. Vgl. Silvia Ko-
NECNY, Die Frauen des karolingischen Konigshauses. Die politische Bedeutung der Ehe und die
Stellung der Frau in der frinkischen Herrscherfamilie vom 7. bis zum 10. Jahrhundert (Disser-
tationen der Universitit Wien 132), Wien 1976. — Theodor SCHIEFFER, Karolingische Tochter, in:
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tisch, verkehrs- und besitzstrategisch bedeutsame Orte zu sichern. Nicht nur Ludwig,
sondern auch die Kloster profitierten von den Laienibtissinnen aus koniglichem Hause
durch die Gewihrung von Immunititsprivilegien und grof$ztigigen Besitzschenkungen®.

Ludwigs Sohn und Nachfolger im ostfrankischen Reich, Karl III. (der Dicke), inter-
essierte sich weniger fiir die politische und geostrategische Lage der Frauenkonvente als
fir deren wirtschaftliche Potenz. Seine Gemahlin Richgard, die er am 10. Februar 878
als Laiendbtissin in Sickingen und Ziirich einsetzte®, nutzte nur die Ertrige der Abtei-
en. Sie hielt sich dort genauso wenig auf wie in St. Martin in Pavia und in St. Verena in
Zurzach, zwei Minnerkonventen, die ihr ebenfalls als Apanage zugewiesen worden wa-
ren. Als Richgard nach 25-jahriger Ehe im Jahr 887 unter dem politisch motivierten
Vorwurf des Ehebruchs mit dem Erzkanzler Liutward von Vercelli von Karl verstofien
wurde, zog sie sich nicht nach Zirich oder Sickingen zurtick, sondern in das Benedikti-
nerinnenkloster Andlau, das sie selbst um 880 in ihrer elsissischen Heimat auf viterli-
chem Erbgut gegrindet und dotiert hatte®*.

Von allen alemannischen Frauenklostern scheint Lindau im 9. Jahrhundert am we-
nigsten in das politische und 6konomische Kalkiil der Karolinger einbezogen gewesen
zu sein. Jedenfalls fehlt es an Anhaltspunkten fiir engere Kontakte zur Herrscherfamilie®.

Nach welchen Gewohnheiten die geistlichen Frauen in Alemannien ihr tigliches Le-
ben ausrichteten, ist in den meisten Fallen schwer zu sagen. Lediglich fiir das Ziiricher

Herrschaft, Kirche, Kultur. Beitrige zur Geschichte des Mittelalters. Festschrift fur Friedrich
PRINZ zu seinem 65. Geburtstag, hg. v. Georg JENAL (Monographien zur Geschichte des Mittelal-
ters 37), Stuttgart 1993, 125-139, zur Heiratspolitik bes. 129f. Karl der Grof}e duldete sexuelle Be-
ziehungen seiner Tochter mit Hofleuten und Amtstragern und die Geburt unehelicher Kinder, die
er dann als Laienibte oder Grafen einsetzte. Politische Connubia versuchte er aber nach Moglich-
keit zu verhindern.

52 HarTMANN, Ludwig der Deutsche (wie Anm. 49), 78: »Wie giinstig die Stellung einer Abtei
war, von einer Angehorigen der Konigsfamilie geleitet zu werden, konnen wir daraus erkennen,
dass das Kloster St. Felix und Regula vom Konig auf Bitten seiner Gattin von der Gerichtsbarkeit
des Grafen freigestellt wurde [D LuD 110 v. 863]. Und auch die Schenkung, die das Kloster noch
869 von Lothar II. erhielt, wurde thm wohl nur zuteil, weil die Abtissin eine Cousine des Schen-
kers war [D Lo II 34 v. 22. Jan. 869].«

53 MGH D K III Nr. 7, 11 (vgl. oben Anm. 42). Vgl. HS I11/1,1, 325. Zum Ziricher Abbatiat vgl.
HS 111/1,3, 1996. Zum Sickinger Abbatiat ebd., ITI/1,1, 335f.

54 Vgl. HS I11/1,1, 335f. — Heinrich BUTTNER, Kaiserin Richgard und die Abtei Andlau, in: Ar-
chives de I’église d’Alsace 23, 1956, 83-91. Richgard starb zwischen 894 und 896 und wurde in
Andlau bestattet.

55 Es liegt nur ein Privileg Ludwigs des Frommen fiir Lindau von 839 April 21 (RI? 992) vor. Es
handelt sich um eine Filschung aus dem 12. Jahrhundert, hergestellt nach Reichenauer Muster
ihnlich wie die Filschung fiir Buchau (RI? 695, vgl. dazu oben Anm. 19). Ludwig der Fromme
bestitigt darin Abgaben und Gerechtsame, die aus dem Erbgut des Stifters vom Fiskus bean-
sprucht werden, die Immunitit und die Rechte und Pflichten des Klostervogts. Der Herrscher ge-
wihrt den Sanctimonialen die freie Wahl der Abtissin. Die beiden Lindauer Buchdeckel liefern
keine Indizien fiir die Beziehungen zum Herrscherhaus. Zum aktuellen Forschungsstand vgl. Vol-
ker BIERBRAUER, Lindau (Lindauer Buchdeckel), in: RGA XVIII, 455-459. Denn der jlingere
Buchdeckel aus der Hofschule Karls des Kahlen (um 870) schmiickte den Riicken eines Evangeli-
ars, das in den 7Qer Jahren des 9. Jahrhunderts in St. Gallen geschrieben und ausgemalt wurde.
Wann das Evangeliar von dort nach Lindau kam, ist vollig ungewiss. Der sog. iltere Lindauer
Buchdeckel wurde entweder im alemannischen Raum, in einem klosterlichen oder bischoflichen
Zentrum im Herrschaftsbereich Herzog Tassilos III. (Salzburg?) oder in St. Gallen hergestellt —
umstritten ist der Zeitpunkt, die Vorschlige reichen von der 1. Hilfte des 8. bis zur 1. Hilfte des 9.
Jahrhunderts — und kam zu einem unbekannten Zeitpunkt nach Lindau.



40 HEDWIG ROCKELEIN

Fraumiinster besitzen wir konkretere Anhaltspunkte. Das Privileg Ludwigs des Deut-
schen von 853 schrieb den geistlichen Frauen vor, nach der Monchsregel zu leben®,
womit wohl die Benediktsregel gemeint war. Dass in Ziirich die Regula Benedicti und
nicht die Kanonissenregel des Aachener Konzils von 816 eingefiihrt wurde®’, konnte auf
den Einfluss St. Gallens zurlickzufithren sein, von wo aus im spiten 8. und frithen 9.
Jahrhundert die Benediktsregel nordlich der Alpen verbreitet wurde’. Der Ziricher
Konvent wurde — wie bereits gesagt — im 9. Jahrhundert von Laienibtissinnen gefiihrt.
Richgard, die Gemahlin Karls III. wird als praeposita bezeichnet®. Zum Ziiricher Kon-
vent gehorten von Anfang an einige Kanoniker, die der Abtissin unterstanden. Sie lasen
die Messen fiir die Nonnen wie fiir die Pfarrkinder®.

Nach welcher Regel die geistlichen Frauen in Sickingen®', Buchau®? und Lindau®
sowie in den Adelsklostern Schinis®*, Nonnenhorn und Liitzelau® im 8. und 9. Jahr-
hundert ihr Leben gestalteten, wissen wir nicht. Neben der Benediktsregel und der
Constitutio sanctimonialinm von 816 konnte in Sickingen und auf der Liitzelau die

56 D LuD 67, MGH Karol. I, 94: [...] ut deinceps in posterum ibidem omni tempore sanctimonia-
lium feminarum sub regulari norma degentium vita conversatioque monasterialis monachicho cultu
instituta caelebretur [...].

57 Im hohen und spiten Mittelalter nahmen sich die Frauen grofle Freiheiten; sie lebten eher wie
Stiftsfrauen denn Nonnen. Vgl. dazu STEINMANN, HS 111/1,3, 1982.

58 Regula Benedicti, »Textus purus«, St. Gallen, Stiftsbibliothek, Cod. 914, und die Version mit
althochdeutscher Interlineartibersetzung in Cod. 916 (Ende 8. Jh.). Cornelimtinster/Inden bei Aa-
chen und St. Gallen waren die wichtigsten Distributionszentren der Benediktsregel nérdlich der
Alpen.

59pD K III 7, MGH Karol. I, 11.

60 HS II1/1,3, 1983.

61 Sickingen konnte als Anregung aus Poitiers die Regel des Caesarius von Arles ibernommen
haben. Diese Ansicht vertritt Heinrich FEURSTEIN, Zur iltesten Missions- und Patroziniumskunde
im alemannischen Raum. Thre Wechselwirkung zur Siedlungsgeschichte und Rechtssymbolik, in:
ZGO 97, 1949, 1-55, hier: 23f. Vorstellbar wire aber genauso — wie in Zirich — die Benediktsregel.
Im 11. Jahrhundert gaben sich die Sickinger Sanctimonialen Statuten, die sich an die Augustinus-
regel anlehnten.

62 Zur Konstitution Buchaus vgl. THEIL, Damenstift Buchau (wie Anm. 19), 45-50. Borst und
thm folgend BLEssING, Frauenkloster (wie Anm. 1), 234, nehmen zunichst die Benediktsregel und
spater den Wechsel zur Stiftsverfassung an. Konkrete Hinweise auf die Stiftsverfassung und die
Anwesenheit von Kanonikern gibt es in Buchau erst seit dem 13. Jahrhundert (vgl. THEIL, Damen-
stift Buchau [wie Anm. 19], 52f. u. 118). Das Patrozinium des Papstes Cornelius kann sowohl als
Argument fiir die Kanonissenregel wie fiir die anianische Reform und somit die Benediktsregel
veranschlagt werden. Allerdings ist es erst seit 999 (D O III Nr. 313, 999 April 11: sanctimoniales
deo sanctisque martiribus Cornelio et Cipryano ibi famulantes in perpetuum) gesichert, nicht fiir
die Friihzeit (in der Urkunde Ludwigs des Frommen, 819 Juli 22, einer Filschung des 12. Jahr-
hunderts, vgl. WUB I Nr. 82, 94: in honore sanctorum Cornelii et Cypriani). Das signifikante
Doppelpatrozinium Cornelius und Cyprian fithrten auch die Frauenstifte in Metelen (gegr. 889)
und Vilich (gegr. 980), die mit den Liudolfingern bzw. Ottonen in Verbindung standen.

63 Die Organisationsstruktur ist in Lindau erst seit dem 11. Jahrhundert erkennbar. Die Frauen
wurden als Benediktinerinnen an Hirsau angeschlossen. 1256 nahmen sie die freiere Regel des hl.
Augustinus an.

64 HS IV/2, 436: »Die spirlichen Quellen des Hochmittelalters erlauben keine sicheren Aussagen
dartiber, ob die Institutio sanctimonialium Aquisgranensis von 816, eine Mischregel oder gar die
Benediktinerregel in frither Zeit gegolten hat.« In der ersten Hilfte des 11. Jahrhunderts lebten die
Sanctimonialen nach der Kanonikerregel, vgl. D H III 130, Ziirich, 1045 Januar 30, MGH Urkun-
den Heinrichs II1., 1957, 162: sanctimoniales inibi deo sub canonica regula servientes.

65 HSIII/1,1, 273 vermutet die irofrankische Mischregel und Elemente der Caesariusregel.
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Caesariusregel benutzt worden sein. Blessing hat vermutet, dass sich das Eigenkloster
Baumerlenbach an der Benediktsregel orientierte®®.

Fassen wir die wichtigsten Erkenntnisse fiir die erste Phase der Griindung von Frau-
enklostern in Alemannien zusammen. Die ersten Griindungen setzen mit Sickingen
vielleicht schon in merowingischer Zeit ein. Sie sind und bleiben aber sowohl in der
merowingischen wie der karolingischen Periode der Frankenherrschaft sparlich. Interes-
se an der Einrichtung von Frauenkonventen zeigten in dieser Periode die groflen
Grundbesitzer, der Konig und dessen Amtleute in der Funktion von Grafen. Die Bi-
schofe zeigten sich vollig desinteressiert. Weder als kirchliche Amtstriger noch als Fi-
genkirchenherren wurden sie aktiv.

Den Eigenklostergriindungen vermogender Landbesitzer war im 8. Jahrhundert nur
eine begrenzte Lebenszeit beschieden. Das Eigenkloster Baumerlenbach wurde schon
788 an das Kloster Lorsch geschenkt und ging vermutlich ein, nachdem das Nutznie-
Bungsrecht der Griinderin erloschen war. Das Eigenkloster auf der Liitzelau im Ziirich-
see, 744 an das Kloster St. Gallen verkauft, erlebte vermutlich das Ende des 8. Jahrhun-
derts nicht®”. Nonnenhorn fiel 926 den Ungarniiberfillen zum Opfer®®. Geschenkt oder
verkauft an die groffen Reichsabteien Lorsch und St. Gallen verloren sie thre materielle
Substanz. Die Mannerkloster, die sich seit dem Ende des 8. Jahrhunderts in den Dienst
des Reiches stellten, entzogen ihnen die Existenzgrundlage. Weniger begiiterte Frauen
verzichteten von vorne herein auf die Einrichtung eines eigenen Klosters und schlossen
sich stattdessen den Minnerkonventen als Reklusen an (Ata, Cotaniwi).

Von den Frauenklostern, die in der ersten Phase gegriindet wurden, iiberlebten
Buchau, Lindau, Sickingen und Schinis, jene Konvente, die im 9. Jahrhundert in den
Gesichtskreis der Karolinger gerieten. Zunichst als Grablege und Memorialorte der
graflichen Familien sowie als kultische Zentren gegriindet, gewannen sie zusitzlich als
militdrische Stiitzpunkte und politische Machtzentren an Bedeutung. Hinzu trat als
Herrschaftszentrum das 853 von Ludwig dem Deutschen ins Leben gerufene Frau-
enkloster in Ziirich. Seit den 830er bis in die 870er Jahre wurden die bereits bestehenden
Frauenkloster und das Ziiricher Frauminster von den Konigen, ihren Tochtern und
Gemahlinnen 6konomisch und strategisch genutzt. Besonders unter Ludwig dem Deut-
schen bildeten sie eine wichtige Siule des politischen Systems, das der Herrscher tiber
Baiern, Alemannien und Mainfranken legte.

2. Herzogliche und gréfliche Griindungen, konigliche Privilegierungen
und die Macht der Vogre (10. bis Mitte 11. Jahrbundert)

Die zweite Phase der alemannischen Frauenklosterlandschaft reicht vom 10. Jahrhun-
dert bis zur Mitte des 11. Jahrhunderts. Sie steht zunichst unter dem Eindruck der Un-
garneinfille, die auch die Frauenkloster nicht verschonten. Die Murbacher Annalen
melden seit 899 fast jahrlich Attacken auf das ostliche Frankenreich, seit 909 in regelma-
Biger Folge auch auf Alemannien®. Dramatisch wirkten sich die incursiones Ungarorum
des Jahres 926 auf Alemannien aus. Die Ungarn uberfielen das Kloster St. Gallen und

66 BLESSING, Frauenkldster (wie Anm. 1), 234, schlieft dies indirekt aus der Ubergabe des Klos-
ters an Lorsch. Schlussig lasst sich das nicht beweisen.

67 HS III/1,1, 273.

68 Vgl. dazu unten S. 42.

69 Walter LEnDI, Untersuchungen zur frithalemannischen Annalistik: Die Murbacher Annalen
(Scrinium Friburgense 1). Freiburg i.U. 1971, 184-189; vgl. auch die Aufstellung bei ZETTLER,
Schwaben (wie Anm. 33), 104.
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ermordeten am 2. Mai die Inkluse Wiborada, die sich geweigert hatte, ihre Zelle zu ver-
lassen und mit den Monchen zu fliehen™. Sie zerstorten das Kloster Nonnenhorn un-
wiederbringlich. Es wurde nicht wieder aufgebaut, sondern nach Wasserburg am Bo-
densee verlegt”!. Das Frauenkloster Buchau wurde in Mitleidenschaft gezogen, konnte
sich aber regenerieren’?. Allein der Sickinger Konvent widerstand dem Uberfall dank
des Eingreifens der Priaposita und ihres Verwandten Hirminger’>.

In der zweiten Phase nutzte der Herzog von Schwaben die Konigskloster Ziirich
und Sickingen sowie die adeligen Griindungen Schinis, Buchau und Lindau, die sich im
Dienst des Konigs bewahrt hatten”. Weitere Frauenkloster, die auf Initiative konigli-
cher Vasallen, der Herzoge und Grafen, gegriindet wurden, nahmen die Ottonen in ih-
ren Schutz und verfligten tber sie.

An den Griindungen und der Nutzung der Kloster waren in dieser Phase vor allem
zwei michtige Familien beteiligt: die Burchardinger und die Welfen. Die Burchardinger,
Nachfahren der hunfridingischen Grafen, hatten entscheidende Machtpositionen in Ri-
tien, im Thurgau und im Aargau inne”. Seit 915 stellten sie den Herzog von Schwaben.
Die zweite Gruppe, die unter dem Sammelnamen der »Welfen« gefasst wird”, besetzte
Grafenamter im Zirichgau, im Aargau, in Ritien und im Schussengau (Oberschwaben).
Schon vor der Mitte des 9. Jahrhunderts verbanden sich Welfen mit der karolingischen
Konigsfamilie: Die Welfin Judith heiratete Ludwig den Frommen, ihre Schwester
Hemma Ludwig den Deutschen. Eine andere Linie der Welfen, die Familie der Rudol-
finger, stellte im 10. Jahrhundert der K6nig von Burgund.

In einem doppelten Connubium verheirateten Herzog Burchard 1. (915-926) und
seine Gemahlin Reginlind ( nach? 958) ihre Kinder mit Abkommlingen der Welfen”.
Die Tochter Berta (} 966) gaben sie Konig Rudolf II. von Hochburgund (7 973) aus der
burgundischen Linie der Welfen in die Ehe; den Sohn Burchard II. (F 973) verheirateten
sie mit Hadwig (T 994), der Tochter der Welfin Judith und Herzog Heinrichs von
Baiern.

Herzog Burchard I. und seine Gemahlin Reginlind stiitzten sich auf die alemanni-
schen Konigskloster. Burchard hielt im Ziiricher Fraumiinster Hoftage ab’®. In Ziirich

70 Ekkehard IV., Casus S. Galli, c. 54, ed. Hans F. HAEFeLE (Ausgewahlte Quellen zur deutschen
Geschichte des Mittelalters 10), Darmstadt 1980, 118.

71 GOrrerT, Orden (wie Anm. 23), 110. Nach Wasserburg, das offenbar wegen seiner Insellage
als sicher galt, hatte Abt Engilbert auch die Novizen und alten Monche aus St. Gallen vor den Un-
garn in Sicherheit bringen lassen (vgl. Ekkehard IV., Casus S. Galli, c. 51, [wie Anm. 70], 114: Se-
nes cum pueris in Wazzirburc tuitioni dedit).

72 Decker-Haurr, Ottonen (wie Anm. 19), 366. — THEIL, Damenstift Buchau (wie Anm. 19), 52.
73 Hirminger, ein Verwandter der Praepostia Hirmingart, verteidigte das Kloster mit seinen
Leuten gegen die Ungarn (vgl. HS II1/1,1, 325). Zu dieser Verwandtengruppe vgl. Dieter GEUE-
NicH, Die Frauengemeinschaft des coenobium Sichingis im X. Jahrhundert, in: Frithe Kultur in
Sackingen. Zehn Studien zu Literatur, Kunst und Geschichte, hg. v. Walter BErscHIN, Sigmarin-
gen 1991, 62-65, und HS I11/1,1, 337.

74 Zur konigsgleichen Stellung des Herzogs von Schwaben in dieser Zeit vgl. ZETTLER, Schwaben
(wie Anm. 33), 73ff.

75 Scuwmip, Hunfrid (wie Anm. 20), warnt davor, aus der genealogischen Verbindung zwischen
Hunfridingern und Burchardingern auf eine Vererbung der Machtpositionen zu schlieflen.

76 Zur komplexen Geschichte dieser Adelsfamilien vgl. Bernd ScHNEIDMULLER, Die Welfen.
Herrschaft und Erinnerung (819-1252), Stuttgart 2000.

77 Ebd., 72ff.

78 Am 6. Januar 924 stellte Burchard 1. (Purchardus divina annuente gratia dux Alamannorum)
in Zurich mit Zustimmung und Erlaubnis Konig Heinrichs 1. (cum licencia Heinrichi regis scribere
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und Sickingen hatte er in Stellvertretung des Ko6nigs die Schirmvogtei inne, in beiden
Konventen setzte er seine Gemahlin Reginlind zur Abtissin ein (vor 929?— ca. 958?)”.
Der Herzog und die Herzogin traten also in verschiedener Hinsicht die Stellung an, die
die karolingischen Herrscher von der Mitte bis zum spiten 9. Jahrhundert in Sackingen
und Ziirich innegehabt hatten.

Burchard I. und Reginlind griindeten dartiber hinaus zwischen 918 und 926 ein
Hauskloster fiir die Familie in Waldkirch (Elztal)®. Als Abtissin setzten sie dort ihre
Tochter Gisela ein und dotierten es mit Allodien und koniglichem Fiskalgut im Kaiser-
stuhl®. An der Griindung sollen auch eine Gisela und eine Hadwig beteiligt gewesen
sein (die Tochter und die Schwiegertochter Burchards und Reginlinds?), die vermutlich
cher als benefactores, denn als Griinderinnen agierten. Neben den Memorialaspekten
verband der Herzog mit dem Elztalkloster wahrscheinlich auch pekuniire Interessen.
Denn im benachbarten Glotter- und Suggental wurde zu dieser Zeit Silber abgebaut,
unabdingbarer Rohstoff fiir die aufkommenden Mirkte und Miinzstitten®2.

Wenn man von Abtissin Gisela, die 970 starb und in der Waldkircher Klosterkirche
bestattet wurde®3, absieht, erfiillte der Frauenkonvent die intendierte Rolle als Familien-
grablege der Burchardinger nicht®*. Denn weder Giselas Eltern, Burchard I. und Regin-
lind, noch ihr Bruder Burchard II. und dessen Gemahlin Hadwig wurden in Waldkirch
begraben®. In Ausstattung und Aufenthalten profitierten die Miannerkloster Einsie-
deln®, Reichenau®” und Hohentwiel®® weit mehr von den Burchardingern als die Frau-
enkonvente Waldkirch, Ziirich Fraumiinster und Sickingen.

inssimus) eine Urkunde zugunsten der Klosterfrauen aus und unterzeichnete sie (Signum Purchar-
di ducis, qui hanc epistolam firmacionis fieri iussimus, Urkundenbuch der Stadt und Landschaft
Ziirich, Reihe 1, Bd. 1: 7411234, bearb. v. J. EsCHER u. P. SCHWEIZER, Ziirich 1888 Nr. 188, 79f.)
79 HS II1/1,3, 1997f. Der Abbatiat Reginlinds in Sickingen ist nicht urkundlich bezeugt, sondern
nur indirekt erschlossen aus dem Aufenthalt Reginlinds in Ufenau, einer Insel im Besitz Sickin-
gens im Zurichsee. Vgl. HS I11/1,1, 336. — MAURER, Herzog von Schwaben (wie Anm. 31), 73ff. —
GeueNicH, Frauengemeinschaft (wie Anm. 39), 67f. - KLAut, Frithgeschichte (wie Anm. 11), 40ff.
80 H. Rorn, Der Griinder des Klosters Waldkirch, in: FDA 72, 1952, 54-73.

81 Vgl. ZETTLER, Schwaben (wie Anm. 33), 99.

82 Ebd.

83 Gisela wurde angeblich in einem Schrein hinter dem Jungfrauenaltar beigesetzt. Vgl. Dieter
SPECK, in: http://www.la-bw.de/kloester-bw (eingesehen: 24.01.2008).

84 So MAURER, Herzog von Schwaben (wie Anm. 31), 164.

85 Die Grabstitte Burchards 1., der 926 in Novara starb, ist unbekannt (ZeTTLER, Schwaben [wie
Anm. 33], 101).

86 Reginlind, die 958 oder wenig spater starb, wihlte das von ihr 934 gegriindete Mannerkloster
Einsiedeln als Grablege (vgl. dazu Hagen KELLER, Kloster Einsiedeln im ottonischen Schwaben
(Forschungen zur Oberrheinischen Landesgeschichte 13), Freiburg 1.Br. 1964, 241f.). Reginlinds
zweiter Ehemann, Herzog Hermann I. von Schwaben, und ihr Sohn Burchard II. aus erster Ehe
hatten den Konvent reichlich dotiert (KELLER, ebd., 21). Reginlind war in hohem Alter an Lepra
erkrankt und hatte die letzten Jahre ihres Lebens auf der Insel Ufenau im Zirichsee verbracht, die
in dieser Zeit dem Kloster Sickingen gehorte. Zum Wohnhaus der Reginlind vgl. ZieGLER, Ufnau
(wie Anm. 11), 40. Otto L. schenkte die Ufenau und weitere Besitzungen am Ziirichsee mitsamt
den Kirchen und Zehnten auf Bitten seiner (zweiten) Gemahlin Adelheid, die mit Reginlind ver-
wandt war, und aufgrund der Intervention Herzog Burchards II. an das Kloster Einsiedeln (D O I
276, Reichenau, 965 Januar 23, MGH Ottonen I, 392f.; bestitigt durch D O 1II, Erstein 975 De-
zember 26). Die grofiziigige Schenkung war vermutlich die Gegenleistung fiir die Memorialver-
pilichtungen der Einsiedler Monche zugunsten Reginlinds.

87 Herzog Burchard IL lief} sich auf der Reichenau bestatten.

88 Als sich das Ende der genealogischen Linie abzeichnete — Burchard II. und Hadwig blieben
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Angesichts ihrer Kinderlosigkeit schenkten Burchard II. und Hadwig das Kloster
Waldkirch unter dem Vorbehalt eigener lebenslinglicher Nutzung an Kaiser Otto I,
den Onkel Hadwigs. Als die ducissa 994 starb, verlieh Otto III. dem Frauenkloster am
22. Dezember die libertas nach dem Vorbild der Benediktiner auf der Reichenau und in
Corvey®. Er schrieb den Nonnen die Liturgie von St. Alban in Mainz vor®. Die Wald-
kircher Benediktinerinnen gedachten seither der Toten der ottonischen Herrscherfamilie,
nicht derer der burchardingischen Griinder.

Wie die Burchardinger so griindeten auch die Welfen im 10. Jahrhundert ein Haus-
kloster, jedenfalls nach der Version der welfischen Haustiberlieferung aus dem 12. Jahr-
hundert”. Angeblich errichtete Heinrich »mit dem goldenen Wagen«, der Vater Bischof
Konrads von Konstanz, 934 in Altdorf ein Frauenkloster. Zum Kristallisationspunkt des
Hauses, zum >festen Wohnsitz¢, wurde das Ensemble von Burg und Kloster seit dem
ausgehenden 10. Jahrhundert. Von Rudolf, dem Gatten der Ita von Ohningen, bis zu
Heinrich dem Schwarzen und seiner Gemahlin Wulthild wurden Generationen von
Welfen in Altdorf begraben®.

Aus der Sicht der Frauenkloster wurde die welfische Griindung in Altdorf aber nicht
zur Erfolgsgeschichte. Denn zunichst richteten Rudolf und seine Sohne Welf II. ( 1030)
und Heinrich um 1000 in Altdorf ein Klerikerstift ein®. Erst 1036 ersetzte die Witwe
Welfs II., die Luxemburgerin Irmentrud/Imiza, die Kleriker durch Sanctimonialen®.
1053 brannte das Kloster nieder. Imiza und ihr Sohn Welf III. begannen, den Konvent
an anderer Stelle, auf einer Anhohe neben der ilteren Pfarrkirche St. Martin, wieder auf-
zubauen und nannten ithn Wingartin. Zwei Jahre spiter, 1055, starb Welf III. unverhei-
ratet und kinderlos. Sein ganzer Besitz fiel dem Frauenkloster Weingarten zu. Um zu
verhindern, dass die Linie der Grafen von Altdorf und Ravensburg erlosch und die Fa-
milie das Amt verlor, setzte sich Imiza ber die testamentarische Verfiigung ihres Soh-
nes hinweg und bestellte 1056 den Sohn Kunizas, der Schwester Welfs III., zum Erben.
Imiza baute dem vorhersehbaren Widerstand der Weingartener Nonnen vor, indem sie
die geistlichen Frauen in das Welfenkloster Altomiinster am Ammersee umsiedelte und
stattdessen die Benediktiner aus Altomiinster nach Weingarten holte®. Die Monche er-
fillten die Erwartungen, die Imiza in sie gesetzt hatte: Sie erfanden den Welfenmythos,
schrieben die Geschichte der Familie und pflegten den Kult der Ahnen; sie schwiegen
tiber den drohenden Abbruch der Welfengenealogie ebenso wie iiber die enttiuschten
Nonnen, die um das betrichtliche Legat Welfs III. betrogen worden waren. Hitte nicht

kinderlos — griindete das Ehepaar auf dem Hohentwiel einen Monchskonvent, in dem Hadwig ihre
letzte Ruhe fand. Er wurde bald nach Stein am Rhein verlegt.

89 D O III 157, Sasbach 994 Dezember 22, MGH Ottonen 11,2, 568f.: Otto begabt das durch
Erbgang an ihn gefallene Kloster Waldkirch mit der Freiheit von Reichenau und Corvey, indem er
thm Immunitit, das Recht die Abtissin und den Vogt frei zu wihlen und andere Rechte verleiht.

90 Vgl. MAURER, Herzog von Schwaben (wie Anm. 31), 164.

91 Otto Gerhard OexcEg, Bischof Konrad von Konstanz in der Erinnerung der Welfen und der
welfischen Haustiiberlieferung wihrend des 12. Jahrhunderts, in: FDA 95, 1975, 7-40.

92 SCHNEIDMULLER, Welfen (wie Anm. 76), 116.

93 Zur Grindungsgeschichte von Altdorf/Weingarten vgl. ebd., 126-129, und Sonke LoORENZ,
Weingarten und die Welfen, in: Welf IV. Schliisselfigur einer Wendezeit. Regionale und europii-
sche Perspektiven, hg. v. Dieter R. BAUER u. Matthias BECHER, Miinchen 2004, 30-55.

94 Hermannus Contractus, Chronicon, ad a. 1036, MGH SS V, 122: Sanctimoniales a domna Ir-
mengarda, Welf comitis vidua, apud Altdorf pro clericis collectae sunt.

95 Der Austausch der Konvente wird in der »Genealogia Welforum« nicht erwihnt. Nur der
Emmeramer Ménch Otloh schreibt in der Vita Altonis (MGH SS XV/2, 1888, 845) aus der Sicht
des Altomunsteraner Konvents dartiber.
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der Monch Otloh von St. Emmeram dariiber geschrieben, wiissten wir nicht, dass es in
Altdorf/Weingarten jemals einen Frauenkonvent gegeben hat. Ohnehin blieb er nur ein
kurzes Intermezzo von 20 Jahren.

Aufler Waldkirch und Altdorf kamen im 10. und frihen 11. Jahrhundert in der Ale-
mannia nur zwei Frauenkloster in Sulzburg im Markgriflerland (Bistum Konstanz) und
in Oberstenfeld (Bistum Speyer) hinzu. Sie besaflen als Grablegen von Grafenfamilien
aber nur lokale Bedeutung.

In Sulzburg stiftete Birchtilo (Berthold), der Graf im Breisgau, eine Kirche zu Ehren
des hl. Cyriacus, die Kaiser Otto III. seinem Getreuen zuliebe 993 mit Grundbesitz aus-
stattete. Birchtilo siedelte an der Basilika, die noch erhalten ist,”” eine Klerikergemein-
schaft an. Nachdem er sein Amt 1004 aufgegeben hatte, trat er dieser Gemeinschaft bei
und starb 1005%. Im selben Jahr erteilte Konig Heinrich II. dem Kleriker Becelin, dem
Sohn Birchtilos, aufgrund einer Intervention Bischof Adalberos von Basel die Erlaubnis,
in »Rincka« im Breisgau einen Markt mit Zoll und Konigsbann einzurichten, um den
Kultus in der Cyriakuskirche zu finanzieren”. 1008 iibertrug Becelin (Birchtilo) mit Zu-
stimmung seines Bruders Gebhard den Konvent an den Basler Bischof Adalbero
(1025), den Bruder seines Vaters'®. In der Urkunde von 1008 werden Kanoniker und
eine Abtissin erwihnt'®. Becelin stand der geistlichen Gemeinschaft als Prior vor und
war zugleich der Leutpriester der Laiengemeinde!®?. Die enge Bindung des Sulzburger
Konvents, der auf dem Gebiet des Bistums Konstanz lag, an den Bischof von Basel ist
durch die Verwandtschaft des Grafen und des Bischofs gegeben. Birchtilo d.A. hatte die
Kirche auf koniglichem Lehengut errichtet, das in der Familie wie ein Eigengut weiter
tradiert wurde. Dass Konig Heinrich II. dies zulief3, erklart List mit der politischen Lage
Basels und des Konigreichs Burgund kurz nach der Jahrtausendwende und den macht-
politischen Interessen Heinrichs II. an Burgund, aber auch mit den ertragreichen Erz-
gruben im Tal von Sulzburg!®.

Das Frauenstift Oberstenfeld wurde 1016 durch den im oberen Bottwartal amtieren-
den Grafen Adelhard und dessen Sohn Heinrich gegriindet und mit Glitern aus dem Be-
sitz von Adelhards Gemahlin Adeltrud aus dem Geschlecht der Grafen von Calw do-
tiert'®. In der Kirche, deren Krypta aus der Zeit um 1100 erhalten ist, fanden neben den

96 D O III 125, 993 Mai: ego Pyrtilo [...] monasterium construxi. Graf Birchtilo bittet den Konig
um Zuwendungen an seine Stiftung in Sulzburg, die er mit Eigenglitern im Breisgau ausstattet. Die
Urkunde ist in der koniglichen Klosterpfalz in Selz ausgestellt. D O III 129, Allstedt 993 Juni 22,
MGH Ottonen 11,2, 540f.: Otto schenkt Birchtilo Konigsgut in der villa Solzbach.

97 Zur Geschichte der Kirche vgl. Karl List, St. Cyriak in Sulzburg, 993-1964, Freiburg 1964,
23-40.

98 Alfons ZETTLER, Sulzburg, in: LexMA 8, 1997, 305; zum Todesdatum Birchtilos am 27. Febru-
ar 1005 vgl. List, Sulzburg (wie Anm. 97), 24 u. 37.

99 D H II 78, Straflburg 1004 Juni 25, MGH Die Urkunden Heinrichs II. und Arduins, Hannover
1900-1903, 98f.

100 Joseph TrouIiLLAT, Monuments de I’ancien évéché de Bile, Bd. 1, Porrentruy 1852, 149f,;
deutsche Ubersetzung bei List, Sulzburg (wie Anm. 97), 37.

101 Vgl. List, Sulzburg (wie Anm. 97), 37. Die Nonnenemporen wurden nachtriglich in der ers-
ten Hilfte des 11. Jahrhunderts eingebaut (zu den architektonischen Uberresten vgl. ebd., 59-62).
Daraus schliefit List, ebd., 29f., dass die Kanonikergemeinschaft im Zusammenhang der Tradition
der Kirche an den Basler Bischof durch Benediktinerinnen ersetzt wurde.

102 Ebd., 28.

103 Ebd., 26 u. 31.

104 Zur Griindungs- und Frithgeschichte des Klosters, die aufgrund der auf 1016 datierten Ur-
kundenfilschungen des 12. und 13. Jahrhunderts (WUB I Nr. 211-212, 249-251) lange Zeit unklar
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Stiftern die Grafen Otto, Eberhard und Heinrich ihre letzte Ruhestitte. Sie sind ver-
mutlich alle mit den Griindern verwandt, ebenso der 1032 verstorbene und dort bestat-
tete Ulrich, Kanzler Kaiser Heinrichs II. und Konrads II.

Weniger erfolgreich als die Grafen von Oberstenfeld waren die Grafen von Calw bei
dem Versuch, ein Frauenkloster in Lauffen am Neckar als Grablege zu etablieren. Sie
scheiterten daran, obwohl sie mit Bischof Heinrich von Wiirzburg einen hochrangigen
Bittsteller zu Kaiser Heinrich II. gesandt hatten, der das Ansinnen auch unterstiitzte!®.
Die Willenserklarung fiithrte jedoch nicht zur Umsetzung!®.

Wihrend es den Inhabern von Herzogs- und Grafenimtern in Waldkirch, Weingar-
ten und Lauffen nicht gelang, Hauskloster zu etablieren, gewannen die ilteren, am
Hoch- und Oberrhein gelegenen Frauenkonvente fiir die ottonischen Herrscher an Be-
deutung, denn sie bildeten die Briickenkopfe zwischen den ostfrankischen, burgundi-
schen und italienischen Reichsteilen. Um ihre Funktionstichtigkeit zu sichern, dotierten
die Ottonen die Frauenkloster, gewihrten sie ihnen Privilegien und stellten sie ihren Va-
sallen zur Verfiigung. Am Oberrhein wandelte sich Waldkirch unter Otto III. 994 vom
burchardingischen Hauskloster zum Konigskloster'”. Am Hochrhein war Sickingen
bereits seit 878 in koniglicher Hand!'®. Ausdruck der reichspolitischen Bedeutung Sa-
ckingens ist die Gebetsverbriiderung mit dem Kloster Remiremont in Lothringen, die
fiir die Mitte des 10. Jahrhunderts bezeugt ist'®. Das Ziiricher Fraumiinster, von Beginn
an unter koniglicher Regie, bildete eine Etappenstation nach Italien. Da keine in Wald-
kirch, Sickingen oder Ziirich ausgestellten Herrscherurkunden bekannt sind, steht zu
vermuten, dass die Konvente nur von den koniglichen Boten und Amtstriagern genutzt
wurden, nicht von den Herrschern selbst!'.

Gegen Ende der zweiten Griindungsphase wurden in Alemannien die Vogte als
weitere Fundatorengruppe neben Konigen, Herzogen und Grafen aktiv. Die Grafen von
Lenzburg, die das Vogteiamt in Schinis, im Ziricher Fraumiinster und in Sickingen in-
nehatten, nahmen nun Einfluss auf die koniglichen Frauenkloster. In Sickingen forder-

war, vgl. Hermann EnMER, Das Stift Oberstenfeld von der Griindung bis zur Gegenwart, in:
Geistliches Leben und standesgemifles Auskommen. Adlige Damenstifte in Vergangenheit und
Gegenwart, hg. v. Kurt ANDERMANN (Kraichtaler Kolloquien 1), Ttibingen 1998, 59-89, bes. 62f.
1247 wurde die Frauengemeinschaft der Regel des hl. Augustinus unterstellt und durch Papst In-
nozenz IV. privilegiert: WUB IV Nr. 1098-1102, 160-164.

105 D H II 60, MGH Heinrich II., 74f., Péhlde 1003 Dez. 25: Heinrich schenkt der bischéflichen
Kirche zu Wiirzburg ein Gut zu Kirchheim am Neckar, mit der Bestimmung, dass Bischof Hein-
rich von Wiirzburg dasselbe zu Gunsten eines von ihm in der Burg Lauffen zu errichtenden Klos-
ters verwende.

106 Vgl. dazu Hansmartin SCHWARZMEIER, Die Reginswindis-Tradition von Lauffen. Konigliche
Politik und adelige Herrschaft am mittleren Neckar, in: ZGO 131, 1983, 163198, hier: 180-186.
107 Siehe oben S. 43.

108 Zur verkehrspolitischen Bedeutung Sickingens vgl. HS 1V/2, 391 u. 111/1,1, 326.

109 Im Liber memorialis Remaricensis wurden Mitte des 10. Jahrhunderts 48 lebende und 12 ver-
storbene sorores sowie drei Manner (Kleriker oder Ehepartner von Wohltiterinnen?) aus Sackin-
gen nachgetragen.

110 Otto III hielt sich nur im elsissischen Frauenkloster auf, das sich Irmingard (gest. 851), die
Etichonin und Gemahlin Kaiser Lothars 1. 849/50 als Grablege errichtet hatte. Zum Herrscherauf-
enthalt Ottos III. vgl. Thomas Zotz, Die Gegenwart des Konigs. Zur Herrschaftspraxis Ottos III.
und Heinrichs II., in: Otto III. Heinrich II. Eine Wende?, hg. v. Bernd SCHNEIDMULLER u. Stefan
WEINFURTER, Sigmaringen 1997, 349-386, bes. Anhang der Itinerarorte 383-386, und ebd. zum
Itinerar Ottos III. im Nov. u. Dez. 994 die Karte, 370.
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ten sie seit der Mitte des 10. Jahrhunderts den Kult des hl. Fridolin'''. Graf Ulrich der
Reiche von Lenzburg kommendierte das adelige Eigenkloster Schinis 1045 Konig Hein-
rich III. Dieser gewahrte dem Kloster im Gegenzug Schutz und libertas sowie die freie
Wahl der Abtissin!!2. Der vormalige Eigenkirchenherr beschrinkte sich auf das Amt des
Immunititsvogtes, des Kastvogtes im Dienste des Konigs''>.

Anzahl der Kloster

d I Zisterzienserinnen
Cluniazenserinnen
B Benediktinerinnen

30

Entwicklung der Konvente der
Benediktinerinnen, Cluniazense-
rinnen und Zisterzienserinnen im
Raum von Baden-Wiirttemberg,
um750 850 950 1050 1150 1250 1350 1450 1550 um 750-1550. Vorlage: BLESSING,
Jobx Frauenkloster (wie Anm. 1), 238.

3. Die Periode der Reformen: Benediktinerinnenkloster und Augustinerchorfraunen
(Mitte 11. Jabrbundert bis 1200)

Die dritte Periode in der Entwicklung der alemannischen Frauenklosterlandschaft reicht
von der Mitte des 11. Jahrhunderts bis um etwa 1200. Sie zeichnet sich durch eine im-
mense Zahl von Neugriindungen an Doppelklostern, Benediktinerinnenkonventen und
Augustinerchorfrauenstiften aus (vgl. Grafik)''%. Die Grindungswelle wurde durch die

111 Vgl. GEuenicH, Frauengemeinschaft (wie Anm. 39), 68. Zu den Kultbemithungen gehort die
Abfassung der Vita Fridolini durch Balther in der Mitte des 10. Jahrhunderts und die Einrichtung
eines Offiziums fir den Heiligen. Die Lenzburger Vogte lieflen die Kirche neu errichten, eine
Krypta bauen und den Chorbereich fiir die Pilger und die Wallfahrtsliturgie erweitern (vgl. HS
V72, 391).

112 D H III 130, Ziirich, 1045 Januar 30, MGH Urkunden Heinrichs III., 1957, 162f.

113 HS IV/2,436. Im selben Jahr ibertrug Ulrich dem Konig auch sein Stift Beromunster.

114 Auf die zahlreichen Neugriindungen und Reformierungen kann ich hier nur summarisch ein-
gehen. Eine mit Belegen untermauerte ausfihrliche Version bereite ich derzeit fiir den Druck vor:
Hedwig ROCKELEIN, Frauen im Umkreis der benediktinischen Reformen des 10. bis 12. Jahrunderts:
Gorze, Cluny, Hirsau, St. Blasien und Siegburg, erscheint in: Female vita religiosa in Early Medieval
Europe. Comparative Approaches towards Contents, Activities, Organisation, and Resources.
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Reformbemithungen im Zuge des sog. Investiturstreits ausgelost. Seit den 80er Jahren
des 11. Jahrhunderts ergriff Cluny im Schwarzwald die Initiative zur Neugriindung und
zur Reform bestehender Frauenkloster, etwas spiter folgten die Reformzentren Einsie-
deln, Hirsau und St. Blasien. Die Frauenkonvente wurden teils aus Mitteln der minnli-
chen Reformkldster dotiert, teils aus dem Besitz des lokalen und regionalen Adels. Die
Grafen- und Ministerialengeschlechter der Region trugen die Ausstattung und die Re-
form ganz mafgeblich mit.

Zunichst wurden Frauenkldster in unmittelbarer Nihe der Mannerkonvente einge-
richtet. Die »symbiotischen Konvente«!''> bewihrten sich aber auf Dauer nicht. Seit 1100
gingen die Mannerkldster dazu tber, sich von den ihnen unterstehenden Frauenkon-
venten raumlich zu trennen, diese am Ort oder in einen anderen Ort zu verlagern. Neue
Frauengrindungen wurden von vorne herein in groflerer Distanz angelegt. Gleich wie
weit die Frauenkonvente von den Minnerkonventen entfernt lagen, sie blieben als
»assoziierte Frauenkloster«!!® der Leitung und Kontrolle der Mannerabtei unterstellt.

Seit Anfang des 12. Jahrhunderts entstanden auch einige wenige Augustinerchor-
frauenstifte. Fur die Kanonikerregel des hl. Augustin entschieden sich iltere Frauenstif-
te, Eremitengemeinschaften (Inklusen), laikale Hospitalgemeinschaften und neu ge-
griindete Gemeinschaften. Insgesamt war die Regel des hl. Augustin bei den geistlichen
Frauen in Alemannien aber weit weniger popular als die Regel des hl. Benedikt.

III. Ergebnisse

Die alemannische Frauenklosterlandschaft des fritheren Mittelalters entstand in drei
Phasen. Eine geringe Zahl von Frauenkonventen wurde vom 8. bis zur Mitte des 11.
Jahrhunderts errichtet. Die monastische Landschaft wurde von Minnerklostern be-
stimmt, von den reichen und politisch einflussreichen Bodenseekloster Reichenau und
St. Gallen sowie dem elsissischen Weiflenburg. Die Masse der Frauenkloster entstand
erst in der Reformzeit von der Mitte des 11. Jahrhunderts bis um 1200. Motive der
Griindung und organisatorische Strukturen unterscheiden sich in den ersten beiden Pha-
sen von der spiteren Reformzeit. Anfangs griindeten lokale Grundbesitzer Eigenkloster
in der Hoffnung, thren Besitz auf diese Weise dem Zugriff der frinkischen Expansoren
zu entziehen. Thnen folgten Wohltiter und Fundatoren, die als Grafen und Herzoge im
Dienst der karolingischen und ottonischen Herrscher deren Interessen in Alemannien
vertraten. Die Konvente wurden aus Allodien, mit vasallitischem Gut und aus konigli-
chen Fiskalgiitern dotiert. Nicht immer losten die Frauenkonvente die Erwartungen ein,
Grablege und Gedichtnisort der Fundatorenfamilien zu werden und den Insassinnen
wie der umliegenden Bevélkerung Schutz und Sicherheit zu bieten. Die Uberlebens-
chancen der Eigenkloster waren gering, sofern sie selbstindig blieben oder an die mach-
tigen Mannerkloster der Region geschenkt und verkauft wurden. Dauerhaft iiberlebten
nur diejenigen Frauenkonvente, die in spitkarolingischer und ottonischer Zeit in die
Verfiigung des Herzogs und des Konigs tibergingen und von diesen privilegiert wurden.

115 Zum Begriff vgl. Stephanie HAARLANDER, Doppelkloster und ihre Forschungsgeschichte, in:
Fromme Frauen — Unbequeme Frauen? Weibliches Religiosentum im Mittelalter, hg. v. Edeltraud
Kruering (Hildesheimer Forschungen 3), Hildesheim u.a. 2006, 27-44.

116 So der Terminus von Rolf Dt KEGEL, Vom »ordnungsw1dr1gen Ubelstand«? Zum Phinomen
der Doppelkloster bei den Primonstratensern und Benediktinern, in: RJKG 22, 2003, 47-64, Mi-
chel Parisse folgend.
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Von der Mitte des 9. Jahrhunderts bis zum 11. Jahrhundert zeigten die Konige und
ithre Stellvertreter grofles Interesse an den Frauenkldstern in Zirich und Sickingen
(geringer in Buchau, Lindau und Schinis) und nutzten sie als politische Stiitzpunkte 1h-
rer Herrschaft, als 6konomische Ressource, als geostrategische Etappenorte in die itali-
schen und burgundischen Teile des Reiches oder erwarteten deren Gebetsleistungen fiir
die Herrscherfamilie (Waldkirch).

Mit Ausnahme von Sulzburg spielen die Bischéfe in den beiden ersten Phasen iiber-
haupt keine Rolle. Auch in der dritten Phase ist ihr Engagement auf die Augustiner-
chorfrauenstifte beschrinkt. Das unterscheidet die alemannische Frauenklosterland-
schaft signifikant von der sichsischen, in der die Bischofe bereits im Frithmittelalter als
Eigenklosterherren die Interessen ihrer weiblichen Verwandten vertraten, und es unter-
scheidet sie auch von der bairisch-6sterreichischen Klosterlandschaft, in der die Bischofe
nach anfinglicher Zurtickhaltung die Reform der Frauenkonvente im Hochmittelalter
massiv einforderten.

Die Neueinrichtung und die Reform bestehender Frauenkloster wurden in Aleman-
nien nicht von den Bischofen, sondern von den Minnerkldstern unterstiitzt und voran-
getrieben. Die Reformzentren von Hirsau, St. Georgen, St. Blasien und Einsiedeln tber-
nahmen hier die Rolle, die in anderen Regionen den Bischofen zukam.

Trotz des starken Anstiegs der Frauenkonvente wihrend der hochmittelalterlichen
Reformperiode blieb die »alemannische« Frauenklosterlandschaft im frithen und hohen
Mittelalter vergleichsweise marginal. Wenn man irgendwo in den Kernlanden des Alten
Reiches von einer Unterversorgung an Frauenklostern sprechen kann, dann im aleman-
nisch-schwibischen Raum in der Zeit vor 1200.






MARIA MAGDALENA RUCKERT

Regulierung und Differenzierung

Die »weibliche« Klosterlandschaft im deutschen Stidwesten
im Hochmittelalter

In den selben Zeiten da komen siben ebt her von grawem orden und baten diese heiligen
samenung mite grozzer flehe, daz sie sich ergeben in irn orden, so wollten sie in grozze
giiet tun. Da sprach der stifter [Ulrich (I1.) von Kénigstein] also: er wolt in sin nibt ge-
statten, er wolt, daz sie gingen in frawelichen Gewande'. Die Frauen erhielten 1244 die
Augustinusregel und wurden vier Jahre spiter dem Dominikanerorden inkorporiert.
Die Worte, mit denen Christine Ebner in ihrem Biichlein von der Gnaden Uberlast die
Anfinge des Dominikanerinnenkonvents Engelthal in der Nihe von Niirnberg schil-
dert, suggerieren eine Rivalitit zwischen Dominikanern und Zisterziensern in ihrem
Bemithen um den Anschluss eines Beginenkonvents an ihre Orden. Wenn die Aufzih-
lung von sieben Zisterzienseribten auch sicher iibertrieben ist, so steht die Schilderung
dennoch ganz im Widerspruch zu dem Bild, das wir von der ablehnenden Haltung der
Reformorden gegeniiber Sammlungen von Frauen haben, die ihnen in der ersten Hailfte
des 13. Jahrhunderts zustrebten, um ein reguliertes Ordensleben zu fithren.

Aber noch ein anderes Beispiel aus Stidwestdeutschland zeugt von einer Konkurrenz
zwischen Dominikanern und Zisterziensern bei der Inkorporation eines Frauenklosters.
Das 1242 erstmals urkundlich erwihnte Frauenkloster Wonnental wurde durch ein Pri-
vileg Papst Innozenz’ IV. vom 5. September 1245 dem Dominikanerorden angeschlos-
sen. Zwischen 1248 und 1256 treten die Konventualinnen als Zisterzienserinnen auf.
Obwohl die Inkorporation in den Zisterzienserorden 1254 erfolgte, begegnen sie in den
Jahren 1259 bis 1261 wieder als Dominikanerinnen, bevor sie auf wiederholte Anord-
nung Papst Alexanders IV. zum Zisterzienserorden zuriickkehrten.

In der Forschung wurde der mehrfache Ordenswechsel mit der Vorliebe der Stifter-
familie der Usenberger fiir den Zisterzienserorden, aber auch mit dessen restriktiver
Haltung gegentiber den Frauen erklirt’. Von einer Konkurrenz wire hier dann in nega-
tiver Form auszugehen, die Hinwendung der Frauen zum Dominikanerorden also die
Reaktion auf die Zurlickweisung durch die Zisterzienser. Seit den von Brigitte Degler-

1 Karl SCHRODER, Der Nonnen von Engelthal Biichlein, Tiibingen 1871, 3. Vgl. Carola JAcar,
Architektur im Spannungsfeld zwischen Stiftern, Orden, Stadt und Bischof. Uberlegungen zu den
Bauformen der Klarissen und Dommlkanermnenklrchen in Nirnberg und Umgebung, in: Non-
nen, Kanonissen und Mystikerinnen. Religiose Frauengemeinschaften in Siddeutschland, hg. v.
Eva SCHLOTHEUBER, Helmut FLACHENECKER u. Ingrid GARDILL (Studien zur Germania Sacra 31),
Gottingen 2008, 223-238, hier: 227-229.

2 Paul ZinsMAIER, Zur Griindungsgeschichte von Tennenbach und Wonnental, in: ZGO 98,
1950, 470-479, sowie Jiirgen TREFEEISEN, Das Zisterzienserkloster Wonnental, in: Die Geschichte
der Stadt Kenzingen, hg. v. J. Treffeisen, R. Himmerle, G. A. Auer, Bd. 2, Kenzingen 1999. Dazu
naher weiter unten.
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Spengler in den 1980er Jahren angestoflenen Forschungen zur Haltung der Reformor-
den gegeniiber den Frauen ist dies wohl differenzierter zu sehen’.

Das 12. und 13. Jahrhundert gelten als Zeit des allgemeinen religiosen Aufbruchs, in
der nicht nur Minner, sondern auch zahlreiche Frauen aller Schichten danach strebten,
ein Leben in apostolischer Armut und evangelischer Strenge zu filhren. Hohepunkt die-
ser Entwicklung, die mit dem Schlagwort der »religiosen Frauenbewegung«* bezeichnet
wird, war die erste Halfte des 13. Jahrhunderts. Viele Frauen schlossen sich unter Gelo-
bung von Keuschheit, Armut, Gebet und Fasten zu frommen Beginengemeinschaften
zusammen oder suchten Anschluss an die neuen Orden der Pramonstratenser, Zisterzi-
enser, Franziskaner und Dominikaner.

Nach einer Zeit der spontanen und selbstverstindlichen Begegnungen, so Degler-
Spengler, zwischen Ordensleuten und religiosen Frauen im Geiste der neuen Frommig-
keit begann die Zeit der rechtlichen und institutionellen Ausformung der eingegangenen
Beziehungen. In allen Orden entstanden erste Gesetzgebungen fir Frauenkloster. Als
einheitliches Organisationsmuster fiir Frauenkonvente wurde die Klausur festgelegt.
Dies hatte den Nachteil, dass die Frauen in seelsorgerischer und wirtschaftlicher Hin-
sicht ein hohes Mafl an Betreuung durch die Monche benotigten. Ab 1220 vermehrten
sich daher die Vorgaben der verschiedenen Orden, die den Ansturm der Frauen zurtck-
dringten’.

Dass es sich bei den Verboten zur weiteren Aufnahme von Frauen in den Zisterzien-
serorden nicht um deren vollige Ablehnung, sondern eher um Mafinahmen der Regulie-
rung ihres iibergrofflen Ansturms handelte, leuchtet ein, da das Generalkapitel in Citeaux
gleichzeitig Regelungen fiir das Leben in den Frauenkonventen traf®. Die neuerdings
wieder kontrovers gefiihrte Diskussion iiber die Haltung der Zisterzienser zu den Frau-
en soll hier nicht aufgenommen werden’. Ausgangspunkt unserer Uberlegungen ist
vielmehr, dass sich gerade in der Zeit der vermeintlich »frauenfeindlichen« Ordensge-
setzgebung im deutschen Siidwesten mehrere Riume aufzeigen lassen, in denen es zu
einer ausgesprochenen Verdichtung von Frauenklostern kam. Man kann hier sogar von

3 Brigitte DEGLER-SPENGLER, »Zahlreich wie die Sterne des Himmels« Zisterzienser, Dominika-
ner und Franziskaner vor dem Problem der Inkorporation von Frauenkldstern, in: RJKG 4, 1985,
37-50, v.a. 421,

4 Digs., Die religiose Frauenbewegung des Mittelalters. Konversen — Nonnen — Beginen, in:
RJKG 3, 1984, 75-88, hier: 86, schligt vor, von der »religiosen Bewegung unter den Frauen« zu
sprechen. Dazu zuletzt Franz J. FELTEN, Wozu treiben wir vergleichende Ordensgeschichte?, in:
Mittelalterliche Orden und Kloster im Vergleich. Methodische Ansitze und Perspektiven, hg. v.
Gert MELVILLE u. Anne MULLER, Minster 2008, 1-51, hier: 17, der an der eingefiihrten Begriff-
lichkeit festhalten will.

5 Immer wieder angefiihrt werden die im folgenden zitierten Statuten: Joseph Maria Canivez,
Statuta Capitulorum Generalium Ordinis Cisterciensis ab anno 1116 ad annum 1786, 1-8
(Bibliotheque de la Revue d’Histoire ecclésiastique 9—14B), Louvain 1933-1941; hier: 1220,4: Inhi-
betur auctoritate Capituli generalis ne aliqgua abbatia monialinm de cetero Ordini incorporetur [...];
1228,16: Nulla monasteria monialium de cetero sub nomine aut sub iurisdictione Ordinis nostri
construantur, vel Ordini socientur [...].

6 CANIVEZ, Statuta (wie Anm. 5): 1233,12, zur Wahl der Beichtviter fiir die Frauen; ebd., 1235,3,
zur einheitlichen Kleidung der Nonnen.

7 Zusammenfassend Franz J. FELTEN, Der Zisterzienserorden und die Frauen, in: Weltverachtung
und Dynamik, hg. v. Harald ScawiLLus u. Andreas HOLscHER (Studien zur Geschichte, Kunst
und Kultur der Zisterzienser 10), Berlin 2000, 34-135, der sich deutlich von den Thesen Degler-
Spenglers absetzt.
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der Entstehung »weiblicher« Klosterlandschaften sprechen, wobei ein deutliches Uber-
gewicht zisterziensischer Griindungen zu verzeichnen ist.

Die Ausbreitung der Zisterzienserinnen
im deutschen Siidwesten bis 1300
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Entwurf nach BECKING bei WILTS, Siidwestdeutsche Zisterzienserinnen, 1994, (wie Anm. 10), 16.

In Wiirttembergisch Franken bzw. dem hohenlohischen Raum wurden in der ersten
Halfte des 13. Jahrhunderts viele Niederlassungen von Zisterzienserinnen gestiftet, von
denen sechs Bestand hatten. Die Frauenkloster Frauental, Seligental, Gnadental, Frau-
enzimmern, Lichtenstern und Billigheim standen in Beziehung zur Minnerzisterze
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Maulbronn oder waren deren Tochterklostern Schontal und Bronnbach unterstellt®. In
Oberschwaben und am oberen Neckar entstanden ab 1212 in kurzer Folge sechs Frau-
enzisterzen, die von der michtigen Abtei Salem abhingig waren. Auf Kloster Wald bei
Sigmaringen folgten Rottenmiinster bei Rottweil, Baindt bei Ravensburg, Heiligkreuztal
bei Riedlingen sowie Heggbach und Gutenzell bei Biberach®. Eine dhnliche Konzentra-
tion ist am Oberrhein zu verzeichnen, wo die Griindungen 1224 mit dem Tennenbach
unterstellten Glinterstal bei Freiburg einsetzten, auf das Wonnental bei Kenzingen
(1248), Rheintal bei Millheim (1260) und Marienau bei Breisach (1265) folgten. Bereits
1245 war Lichtenthal gegriindet worden, die einzige Frauenzisterze im siidwestdeut-
schen Raum, die die Sikularisation iiberlebte und bis heute Zisterzienserinnen beher-
bergt!®. Ferner kam es seit den 30er Jahren des 13. Jahrhunderts im heutigen Bayrisch
Schwaben zu einer Grindungswelle von Frauenklostern, die alle der Paternitit der Ab-
tei Kaisheim unterstellt wurden. Es sind dies in zeitlicher Reihenfolge die Kloster Seli-
genthal in Landshut (1232), Pielenhofen (1237), Niederschonenfeld (1240), Oberscho-
nenfeld (um 1255), Zimmern im Ries (1240) und schliefflich Kirchheim im Ries (1267).

Seligenthal bei Landshut war die erste Frauenzisterze im Herzogtum Bayern. Sie
wurde von Ludmilla, der Witwe Ludwig des Kehlheimers gestiftet, die die Frauenzister-
ze wie folgt beschreibt: conventus virginum sanctimonialium cisterciensis ordinis qui in-
ter religiones ceteras quasi stella matutina fulgebat in medio nebule et quasi sol domum
domini sanctam videlicet ecclesiam illuminat'? Die Stiftung der Wittelsbacherin lag im
Trend der Zeit, wurden doch zwischen 1200 und 1250 im deutschen Sprachraum rund
250 Frauenkloster gegriindet, die sich dem Zisterzienserorden zugehorig fihlten.

Um diese auffillige Ausbreitung gerade von Konventen zisterziensischer Observanz
zu verstehen, ist zunichst die klosterliche Situation zu beleuchten, die die Frauen zur
Auslibung eines monastischen Lebens in der Zeit von 1150 bis 1200 vorfanden. Danach
ist die Griindungssituation der einzelnen Konvente in den Blick zu nehmen, wobei nach
den Stiftern ebenso zu fragen ist wie nach den Frauen, die sich zu einem gemeinsamen
Leben zusammenfanden. Das Schlagwort der Regulierung fiihrt ferner zur Frage des
rechtlichen Verhiltnisses der Konvente zum Orden der Zisterzienser und nach dessen
Prisenz in den Frauenklostern. Eng verbunden mit dem Aspekt der Regulierung ist
schlieflich das Problem der Differenzierung der weiblichen Klosterlandschaft, zumal

8 Vgl. Hermann EHMER, Zisterziensische Frauenkldster im baden-wiirttembergischen Franken,
in: Unter Beobachtung der heiligen Regel. Zisterziensische Spiritualitit und Kultur im baden-
wiirttembergischen Franken, hg. v. Dieter R. BAUuER (Forschungen aus Wiirttembergisch Franken
48), Stuttgart 2002, 49-58. — Maria Magdalena RtickerT, Zur Inkorporation siidwestdeutscher
Frauenkloster in den Zisterzienserorden. Untersuchungen zu Zisterzen der Maulbronner Filiation
im 12. und 13. Jahrhundert, in: SMGB 111, 2000, 381-410. Weiter siidlich kommt 1240 noch Re-
chentshofen dazu, vgl. Thomas FALTIN, Das Zisterzienserinnenkloster Rechentshofen. Seine Stel-
lung gegeniiber geistlicher und weltlicher Gewalt, in: ZWLG 55, 1996, 27-64.

9 Maren Kunn-Renrus, Die Entstehung der oberschwibischen Zisterzienserinnenabteien und
die Rolle Abt Eberhards von Salem, in: ZWLG 49, 1990, 123-141.

10 Faszination eines Klosters. 750 Jahre Zisterzienserinnen-Abtei Lichtenthal, hg. v. Harald Sie-
BENMORGEN, Sigmaringen 1995. — Andreas WiLTs, Die sidwestdeutschen Zisterzienserinnen und
die religiose Welt des 13. Jahrhunderts, in: ebd., 15-22.

11 Birgitt MAIER, Kloster Kaisheim. Rechts-, Wirtschafts- und Sozialgeschichte der Zisterzienser-
abtei von der Griindung bis zur Mitte des 14. Jahrhunderts (Verdtfentlichung der Schwiébischen
Forschungsgemeinschaft 1,25), Augsburg 1999, 166-177.

12 Zu Seligenthal bei Landshut vgl. Monumenta Boica 15, 443, Nr. 1; zu Ludmilla vgl. Gabriele
SCHLUTTER-SCHINDLER, Die bayerischen Herzoge als Griinder von Frauenkonventen, in: Non-
nen, Kanonissen und Mystikerinnen (wie Anm. 1), 105-122, hier: 110f.
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auch die Bettelorden seit der ersten Halfte des 13. Jahrhunderts im deutschen Siidwesten
Fuf} fassten und dort eine Anziehungskraft auf religiose Frauengemeinschaften austibten.
Die folgenden Ausfithrungen werden sich auf zwei der aufgezeigten Verdichtungsraume
konzentrieren, namlich Hohenlohe und Oberschwaben, wo sich trotz unterschiedlicher
Voraussetzungen eine Reihe von Parallelen bei der Ausbreitung der Zisterzienserinnen
aufzeigen lassen. Andere Regionen wie das Oberrheingebiet und Bayerisch Schwaben
werden erginzend mit herangezogen.

Die Klosterlandschaft in Oberschwaben und Hohenlohe
zwischen 1150 und 1200

Ein erster Unterschied zwischen Oberschwaben und dem hohenlohischen Raum besteht
im unterschiedlichen Grad der klosterlichen Erschliefung der Riume durch benedikti-
nische Griindungen und die Kanonissenstifte im Frithmittelalter. Da dies von Hedwig
Rockelein im vorliegenden Band ausfiihrlich beschrieben wird, kann hier der Focus auf
den Griindungen der Reformorden liegen'. Mit der Griindung von Rot an der Rot im
Jahr 1126 erfolgte die erste Niederlassung von Primonstratensern im Bistum Konstanz,
wenige Jahre spiter — 1134 — wurde die Zisterzienserabtei Salem gegriindet. Im Bistum
Wiirzburg finden wir mit Oberzell bereits 1126 Primonstratenser, deren Einfluss nach
Hohenlohe ausstrahlen sollte. Das 1132 gestiftete Ebrach gilt als erste Zisterze rechts des
Rheins. Die Maulbronner Griindung Schontal an der Jagst geht auf das Jahr 1157 zu-
rlick. Den Frauen standen in der Mitte des 12. Jahrhunderts im nordlichen Teil des heu-
tigen Baden-Wiirttemberg mit dem Stift Oberstenfeld und dem Kloster Lauffen dufierst
beschrinkte Moglichkeiten kldsterlichen Daseins zur Verfiigung. Im hohenlohischen
Raum gab es die von den Reformbenediktinern eingerichteten Doppelkloster, die uns in
Oberschwaben etwa mit Blaubeuren, Zwiefalten und Rohrdorf/Isny begegnen, nicht.
Als Frauenkléster sind daneben in Oberschwaben noch Hofen (gegr. 1079/89) und Ur-
spring (gegr. 1127) sowie das freiadlige Stift Buchau zu nennen'.

Was fiir die Doppelkloster der Benediktiner galt, die als geschlechtertibergreifendes
monastisches Konzept gestartet waren, das bald als problematisch empfunden wurde,
sollte sich bei den Doppelkldstern der Primonstratenser wiederholen?.

Bereits seit der Mitte des 12. Jahrhunderts schritt der sich konstituierende Praimons-
tratenserorden vereinzelt zur Aussiedlung der weiblichen Zweige und damit zur Aufls-
sung der Doppelkonvente!'.

13 Vgl. den Beitrag von Hedwig Rockelein im vorliegenden Band sowie Digs., Bairische, sichsische
und mainfrinkische Klostergriindungen im Vergleich (8. Jahrhundert bis 1100), in: Nonnen, Ka-
nonissen und Mystikerinnen (wie Anm. 1), 23-55.

14 Vgl. dazu den Uberblick in: Maria Magdalena RGckerT, Fromme Frauen, weltliche Stifter und
geistliche Forderer — zur Verdichtung Wirttembergisch Frankens und Oberschwabens zu »Frau-
enklosterlandschaften«, in: Frauen — Kloster — Landschaften. Alzeyer Kolloquium, hg. v. Franz. J.
FELTEN (im Druck).

15 Vgl. zur Problematik des Begriffs »Doppelkloster« Rolf de KEGeL, Vom ordnungswidrigen
Ubelstand, in: RJKG 22, 2003, 47-63, bes. 50.

16 Sonke Lorenz, Kirchenreform und kanonikale Lebensform, in: Wiirtt. Klosterbuch, 22-35,
hier: 291., sowie demnichst die Habilitationschrift von Stephanie HAARLANDER, Symbiotische
Konvente minnlicher und weiblicher Religiosen. Konzeption und Realitit einer umstrittenen Le-
bensform im Mittelalter.
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Die erste Primonstratenserniederlassung in Oberschwaben, Rot an der Rot, wurde
1126 als Doppelkloster eingerichtet. Die Stiftung ging auf Hemma von Wolfertschwen-
den, Witwe eines Herrn von Wildenberg in Ritien, zuriick. Das Nonnenkloster wurde
bereits 1140 in das Haslachtal verlegt und blieb bis Mitte des 14. Jahrhunderts bestehen.
1145 war Rot an der Errichtung von Tochterkonventen zu Weiflenau bei Ravensburg
und in Obermarchtal beteiligt, die ebenso als Doppelkloster konzipiert waren'’.

In Weiflenau, der Stiftung des welfischen Ministerialen Gebizo von Ravensburg,
wurde 1156 das Frauenkloster in 500 Metern Entfernung auf dem Gut Maisental er-
richtet. Es iibte eine grofle Anziehungskraft auf die Frauen aus dem schwibischen Adel
aus und zihlte um 1200 90 Schwestern, wihrend im Minnerkonvent 24 Chorherren und
60 Laienbriider lebten. Allerdings erlosch auch dieses Frauenkloster offenbar aus Man-
gel an Nachwuchs in der Mitte des 14. Jahrhunderts, worauf noch zuriickzukommen
sein wird!®.

In Marchtal, das 1171 auf Betreiben Pfalzgraf Hugos II. von Tibingen dem Primon-
stratenserorden angetragen wurde, lebten 1204 20 Chorherren, 40 Chorfrauen und 20
Konversen. Obwohl 1255/65 noch neue Wohngebiude bei der Kirche der Frauen er-
richtet wurden, erlieff man 1273 ein Aufnahmeverbot fiir Novizinnen, so dass der weibli-
che Konvent ausstarb. Immerhin bleibt festzuhalten, dass drei von vier in Oberschwaben
gegriindeten Primonstratenserniederlassungen zunichst als Doppelkloster eingerichtet
wurden und um 1200 noch als solche existierten, wenn sie auch bereits an Attraktivitit
fir die Frauen verloren hatten!.

Im hohenlohischen Raum wurde 1144 Lochgarten als Griindung zweier Lorcher
Kanoniker auf ihrem viterlichen Gut bei Weikersheim gestiftet. Allerdings wurde das
Kloster mit Primonstratenserinnen besetzt, die aus dem Doppelkloster Tiickelhausen
bei Schweinfurt hatten ausziehen miissen. Wir finden also dasselbe Muster wie in Ober-
schwaben vor. Die Konflikte mit den Monchen in Ttickelhausen um die Aufteilung des
Besitzes zogen sich noch tiber Jahrzehnte hin. Anfang des 14. Jahrhunderts wurde
Lochgarten dem Primonstratenserinnenkonvent von Schiftersheim inkorporiert und
ging kurz darauf unter.

Am 19. April 1172 hatte Friedrich Barbarossa die Griindung eines Klosters fiir nach
der Regel des heiligen Augustinus lebende Frauen durch seinen 1167 verstorbenen Nef-
fen, den Herzog Friedrich von Rothenburg, in Schiftersheim unweit der hohenlo-
hischen Burg Weikersheim in seinen Schutz und Schirm genommen®. Der Kaiser er-
laubte die Aufnahme von Angehorigen aus staufischen Ministerialenfamilien. Spater
traten auch Frauen aus verbuirgerlichten Rittergeschlechtern aus Rothenburg und
Wiirzburg, vor allem aber aus der hohenlohischen Ministerialitit ein. Das Kloster wurde
1238 dem Abt des Klosters Oberzell zu Wiirzburg unterstellt.

1253 gelangte auch der Besitz des Anfang des 13. Jahrhunderts von Unbekannten er-
richteten Primonstratenserinnenklosters Kreuzfeld bei Schrozberg durch Kauf an
Schaftersheim. Die wenigen Kreuzfelder Nonnen fanden hier Aufnahme?!. Das 1197
durch die Herren von Lauda gestiftete Gerlachsheim ist ab 1228 als Primonstra-
tenserinnenstift belegt??. 1202 schliefflich erfolgte die Grindung einer weiteren Nieder-

17 Konstantin MAIER/Manuela OBERsT, Rot an der Rot, in: Wiirtt. Klosterbuch, 405—408.

18 Georg WieLAND, Weiflenau, in: ebd., 506-509.

19 Wilfried ScHONTAG, Marchtal, in: ebd. 332-335. Nur das 1183 gegriindete Schussenried war
kein Doppelkloster.

20 Gerhard TaDDEY, Schiftersheim, in: ebd., 433f.

21 Degrs., Kreuzfeld, in: ebd., 316.

22 Zu Gerlachsheim, das auch Oberzell unterstellt war, vgl. Martin RITTER, Beitrage zur Ge-
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lassung von Primonstratenserinnen in der Nihe von Rot am See, die nach ihrem Griin-
der, dem frankischen Dynasten Hartmann von Lobdeburg »Bruderhartmann« genannt
wurde. Belegt sind in dem bis 1539 existierenden Konvent zwolf Meisterinnen und
zwolf weitere Nonnen meist aus frinkischem Niederadel oder dem Patriziat der be-
nachbarten Reichsstidte Rothenburg, Hall und Dinkelsbiihl?.

Die Griindung von fiinf Primonstratenserinnenstiften in kurzer Abfolge macht den
groflen Bedarf an Frauenkldstern im hohenlohischen Raum deutlich, wo bis dahin eine
regelrechte »Unterversorgung« an weiblichen Konventen herrschte.

In der Zeugenreihe der Barbarossa-Urkunde fir Schiftersheim treten die frinki-
schen Adelsfamilien auf, die dem Kloster Zuwendungen machten und deren Tochter
Aufnahme im Konvent fanden. Es sind dies z.B. die Bebenburg, die Boxberg, die Durn,
die Lobenhausen und die Hohenlohe?*. Wir begegnen hier denselben Familien, die sich
als Griinder oder Wohltiter der einzigen Minnerzisterze im hohenlohischen Raum her-
vortaten. Schontal an der Jagst?® geht auf eine Stiftung der Herren von Bebenburg zu-
ruck, die sich durch besondere Nahe zu den Stauferherrschern Konrad III. und Fried-
rich Barbarossa auszeichneten. Von Schéntal gingen keine Tochtergriindungen mehr
aus, wohl aber sollte sich die Abtei im 13. Jahrhundert der cura monialium von in ihrer
Nihe entstandenen Frauenzisterzen annehmen.

Eines dieser Kloster war das zwischen Schontal und Mosbach gelegene Billigheim,
das 1166 erstmals als Frauenkloster erwihnt wird und wohl schon um 1150 von den
Edelfreien von Lauda gestiftet wurde. Doch hatten auch die Herren von Diirn enge Be-
ziehungen hierher?. Wihrend Billigheim frither als Benediktinerinnenkonvent galt, der
nach einer Reform durch Bischof Hermann von Wiirzburg 1239 dem Zisterzienserorden
inkorporiert wurde, sicht die neuere Forschung nicht zuletzt aufgrund baugeschichtli-
cher Untersuchungen in Billigheim eine frithe Niederlassung von Zisterzienserinnen?.
Diese waren in der Didzese Wiirzburg ja mit Wechterswinkel bereits seit 1144 vertre-
ten?. Die groflere Popularitit der Praimonstratenser in dieser Zeit ist aber wohl mit ihrer

schichte des Gerlachsheimer Praimonstratenserklosters — Einige das Kloster betreffende und bisher
unbekannte Schriftstiicke, in: FDA 122, 2002, 65-77.

23 Karl BorcHARDT, Bruderhartmann, in: Wiirtt. Klosterbuch, 201-202. — DERrs., Das Kloster der
Pramonstratenserinnen zu Bruderhartmann und sein Griinder Hartmann von Lobdeburg, in:
Jahrbuch fiir frinkische Landesforschung 59, 1999, 37-56. Zu nennen sind etwa Anna und Marga-
rethe von Wittstadt, Elisabeth von Crailsheim oder Anna von Kirchberg.

24 MGH DD F I, Nr. 588, 66 nennt u.a. Konrad von Boxberg, Konrad von Weikersheim, Rupert
von Diirn, Wolfram von Bebenburg, Kraft von Lobenhausen und einen Cunradus pincerna, wohl
aus der Familie der Schenken von Limpurg bzw. von Schupf.

25 Maria Magdalena RckerT, Schontal, in: Wiirtt. Klosterbuch, 433-436. Vgl. zu den genannten
Familien Diss., Von der frommen Adelsstiftung zur reichsunmittelbaren Abtei: Kloster Schontal in
den ersten 250 Jahren seines Bestehens, in: Unter Beobachtung der heiligen Regel (wie Anm. 8), 25-38.
26 Dies geht aus einem Nekrolog des 13. Jahrhunderts hervor. Vgl. dazu Karl Heinz MISTELE,
Kalendar und Nekrolog des Klosters Billigheim, in: Cistercienser-Chronik 69, 1962, 55-68.

27 Dietrich Lutz, Die Archiologie des Mittelalters in der Denkmalpflege dargestellt an einigen
Beispielen aus dem Regierungsbezirk Karlsruhe, in: Denkmalpflege in Baden-Wirttemberg. Nach-
richtenblatt des Landesdenkmalamtes 4,2, 1975, 67-77, 75. — RUCKERT, Zur Inkorporation (wie
Anm. 8), 392-394.

28 Vgl. die zusammengestellte Diskussion bei Helmut FLACHENECKER, Memoria und Herr-
schaftssicherung. Vom frankischen Adel und von frommen Frauen zwischen Spessart und Thiirin-
ger Wald, in: Nonnen, Kanonissen und Mystikerinnen (wie Anm. 1), 143177, hier: 151. Die Non-
nen in Wechterswinkel begegnen in den frithen Quellen als Benediktinerinnen, stellen aber den
Grindungskonvent mehrerer Frauenzisterzen u.a. von Ichtershausen in Thiringen und von St.
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zunichst offeneren Einstellung Frauen gegeniiber zu erkliren. An dieser Stelle sei fest-
gehalten, dass wir bei den Griindungen von Billigheim und Schontal sowie bei den Pra-
monstratenserinnenstiften Schiftersheim, Gerlachsheim und Bruderhartmann denselben
Familien begegnen, die wenige Jahrzehnte spiter die Niederlassung von Zisterzienserin-
nen im hohenlohischen Raum entscheidend mittragen sollten.

Die Griindung von Frauenzisterzen im Kontext
adeliger Herrschaftsbildung

Die Frage nach den Klosterstiftern lenkt unseren Blick auf die Grindungssituation der
Frauenkloster, die im frithen 13. Jahrhundert Anschluss an den Zisterzienserorden
suchten. Regelrechte Grindungsurkunden gibt es nur in den seltensten Fillen wie z.B.
firr die Kloster Wald, Frauental und Kirchheim im Ries?. Meist muss die sparliche Ur-
kundentiberlieferung mit der spiteren Klosterchronistik in Einklang gebracht werden.
Fiir das Kloster Lichtenthal bei Baden-Baden ist sogar eine zeitgendssische Griin-
dungsgeschichte tberliefert, in der die Klostergriinderin Irmingard von Baden, ihre
Motivation zur Errichtung einer Memoria fiir ihren verstorbenen Gatten Hermann, aber
auch die Herkunft der ersten Lichtenthaler Konventualinnen und der Klostervorsteherin
aus Kloster Wald beschrieben werden®.

Weniger glinstig ist die Quellenlage bei den hohenlohischen Griindungen. Voraus-
zuschicken ist, dass ihre Anfinge alle in die Amtszeit des Bischofs Hermann von Lob-
deburg (1225 bis 1254) fallen, als in der Diozese Wiirzburg insgesamt zehn Zisterzi-
enserinnenkloster gestiftet wurden’!. Hermann, der dariiber hinaus auch aktiv an der
Inkorporation von Billigheim in den Zisterzienserorden mitwirkte, war der Sohn des
Stifters des Pramonstratenserinnenkonvents zu Bruderhartmann®.

Im Jahr 1232 griindeten die beiden Brider Gottfried und Konrad von Hohenlohe
und ihre Gattinnen Richenza und Petrissa zu ihrer aller Seelenheil ein monasterium fe-
minarum Cisterciensis ordinis auf einem Gut im Tal stidlich ihrer Burg Brauneck, das sie
Frauental nannten. Bezeugt wurde der Vorgang von Ulrich von Diirn und Wolfrad von
Krautheim, deren Familien als Forderer von Schontal begegneten und wenig spater

Theodor in Bamberg. Zur kontrovers diskutierten Frage der Haltung der Zisterzienser des 12.
Jahrhunderts zu den Frauenklostern vgl. DEGLER-SPENGLER, Zahlreich wie die Sterne des Him-
mels (wie Anm. 3), und FELTEN, Der Zisterzienserorden und die Frauen (wie Anm. 7), 55-68.

29 Grindungsurkunde von Kirchheim WUB 7, 112-113, Nr. 2172, von Wald: F. ZeL1, Zur Ge-
schichte des Klosters Wald, in: FDA 12, 1878, 179-188, hier: 187f.; von Frauental: Hohenlohisches
Urkundenbuch, hg. v. Karl WeLLER, 3 Bde., Stuttgart 1899-1912, Bd. 1, 72 Nr. 127.

30 M. Pia ScHINDELE, Exordium fundationis monasterii Lucidae vallis. Eine Historiographie des 13.
Jahrhunderts iiber die Anfinge der Abtei Lichtenthal, in: Cistercienser Chronik 113, 2006, 45-58.

31 Wie die im Folgenden niher zu behandelnden Klgster gehorten auch die tibrigen in dieser Zeit
in der Didzese Wiirzburg entstandenen Frauenzisterzen zur Filiation von Morimond. Es sind dies
Himmelspforten (1231), Frauenroth (1231), Maidbronn (1232), Heiligenthal (1234) und Ma-
riaburghausen (1237). Vgl. dazu Ernst-Giinter KreniG, Mittelalterliche Frauenkldster nach den
Konstitutionen von Citeaux, unter besonderer Berticksichtigung frankischer Nonnenkonvente, in:
Analecta Sacri Ordinis Cisterciensis 10, 1954, 1-105. — DERs., Rechtliche Voraussetzungen und
Organisationsformen der Frauenkldster in Franken, in: Zisterzienser in Franken. Das alte Bistum
Wiirzburg und seine einstigen Zisterzen, hg. v. W. BRUCKNER u. J. LENsSEN, Wiirzburg 1991, 21-27.
32 Alfred WeNDEHORST, Das Bistum Wiirzburg, Bd. 1, Die Bischofsreihe (GS N.F. 1,1), Berlin
1963, 211-226.
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ebenfalls Frauenkloster stifteten, die nach den Gewohnheiten der Zisterzienser leben
sollten. 1236 wurde Seligental in der Nihe von Schlierstadt durch Konrad und
Mechthild von Diirn gestiftet. 1237 folgte Gnadental als Stiftung des Konrad von
Krautheim und der Kunigunde von Eberstein in der heutigen Gemeinde Michelfeld bei
Schwibisch Hall. Im selben Jahr wird erstmals Kloster Mariental erwihnt, das offenbar
zunichst in Lauterstein, danach in der heute abgegangenen Siedlung Altbockingen bei
Heilbronn gesucht werden muss und dann in Zimmern in der Diézese Worms als Frau-
enzimmern nachzuweisen ist. An dieser Stiftung waren die Herren von Magenheim
mafigeblich beteiligt. Schliefflich ist noch Lichtenstern zu nennen, das 1242 offenbar
durch Luitgart, Witwe des Engelhard von Weinsberg und geb. Schenkin von Limpurg,
gestiftet wurde®.

Der Anschluss des Klosters Billigheim an den Zisterzienserorden im Jahr 1239 wur-
de schon erwihnt. Seine Inkorporation erfolgte auf Bitten Konig Konrads IV. und sei-
ner Schwigerin Margarethe, der Witwe Heinrichs (VIL), der es bereits 1226 privilegiert
hatte. Damit schliefit sich der Kreis. Alle Klosterstifter standen nimlich in enger Bezie-
hung zu den Staufern und gehorten durch verwandtschaftliche Beziehungen unterein-
ander zu einem gemeinsamen Netzwerk. Wie Bischof Hermann von Lobdeburg waren
alle — wenn auch auf verschiedenen Seiten — in die Auseinandersetzung Friedrichs II. mit
seinem Sohn Heinrich verwickelt, die in Franken ausgetragen wurde.

Die edelfreien Herren von Hohenlohe zeichneten sich in der Stauferzeit durch eine
betrichtliche Konigsnihe aus®®. So waren Gottfried und Konrad von Hohenlohe-
Brauneck als Grafen von Molise und der Romagna Stiitzen der staufischen Herrschaft in
Italien. Im staufischen Vater-Sohn-Konflikt standen sie wie die Krautheimer, deren
Burg sogar als zeitweiliger Aufbewahrungsort der Reichskleinodien angenommen wurde,
auf Seiten des Kaisers.

Konrad von Diirn, der mit Mechthild von Lauffen verheiratet war und als der Er-
bauer der Wildenburg bei Walldiirn gilt, dagegen war Parteigianger Heinrichs (VIIL.) und
musste nach dessen Unterwerfung Nachteile hinnehmen®. Ahnlich erging es Schenk
Walter von Schiipf, der auch in die Emporung des Staufersohnes verwickelt war. Die
Schenken von Schiipf besaflen etwa ab 1230 die Limpurg unweit von Schwiabisch Hall.
Bei ihnen wird die Konigsnihe am deutlichsten, da sie seit den Zeiten Konig Konrads
I11. eines der vier Hofamter innehatten. Sie waren keine Edelfreien, sondern gehorten zu
den Reichsministerialen, also der Personengruppe, auf die sich der Konig weitgehend
stiitzte.

33 Vgl. RickerT, Fromme Frauen (wie Anm. 14), mit Belegen sowie EHMER, Zisterziensische
Frauenkloster (wie Anm. 8), 49-58.

34 Karl BorcHARDT, Der sogenannte Aufstand Heinrichs (VIL) in Franken 1234/35, in: For-
schungen zur bayerischen und frinkischen Geschichte. Peter Herde zum 65. Geburtstag von
Freunden, Schiilern und Kollegen dargebracht, hg. v. Karl BorcHARDT u. Enno BNz (Quellen
und Forschungen zur Geschichte des Bistums und Hochstifts Wiirzburg 52), Wiirzburg 1998,
53-120, bes. 57-60. — DERs., Die Forderung der Zisterzienser in Franken durch die Staufer und die
Bischofe von Wiirzburg, in: Unter Beobachtung der heiligen Regel (wie Anm. 8), 39-47.

35 Vgl. EHMER, Zisterziensische Frauenkloster (wie Anm. 8), 50. Vgl. zur Problematik des Begriffs
»Konigsnihe« Gerhard LusicH, Der Aufstieg der Hohenlohe zu Territorialherren im Tau-
bergrund. Die Herrschaftsbildung eines Edelfreiengeschlechts im 13. Jahrhundert, in: Hochmittel-
alterliche Adelsfamilien in Altbayern, Franken und Schwaben, hg. v. Ferdinand KrRaMER u. Wil-
helm STORMER, Miinchen 2005, 563-589, hier: 579.

36 Helmut NEUMAIER, Die Herren von Diirn, in: ebd., 643-667, v.a. 649-655.
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Wie weit die »Familienbande« dieser Geschlechter reichten und fiir die Grindung
von Frauenzisterzen nutzbar gemacht wurden, lisst sich am eindrucksvollsten am Bei-
spiel der Krautheimer zeigen. Richenza von Krautheim, deren Familie tiber ausgedehnte
Besitzungen in Franken verfiigte und das Kloster Gnadental dotierte, war mit Gottfried
von Hohenlohe, einem der Griinder von Frauental verheiratet. Konrad von Krautheim,
der Stifter von Gnadental, wird in einer liturgischen Handschrift dieser Zisterze sogar
als comes bezeichnet. Seine Gemahlin war Kunigunde von Eberstein, Tochter der Kuni-
gunde von Andechs, deren Familie Kloster Trebnitz in Schlesien stiftete’”. Aber auch die
Ebersteiner traten besonders durch die Forderung der Zisterzienser hervor. 1149 hatte
Berthold von Eberstein die Mannerzisterze Herrenalb im Nordschwarzwald gegriindet.
1241 stifteten Eberhard von Eberstein und seine Gemahlin Adelheid von Sayn das Zister-
zienserinnenkloster Rosenthal in der Pfalz’. Adelheid war die Schwester des Heinrich
von Sayn, der zusammen mit seiner Frau Mechthild als Griinder von fiinf Zisterziense-
rinnenklostern gilt*. Otto L. von Eberstein war mit Beatrix von Krautheim vermihlt,
der Tochter des oben genannten Wolfrat von Krautheim. Thre gemeinsame Tochter Ku-
nigunde heiratete den Markgrafen Rudolf von Baden, den Sohn Irmingards, der Stifterin
von Lichtenthal. Deren Schwester Agnes war mit Herzog Otto IL. in Bayern verheiratet.
Dass die Wittelsbacher als Griinder von Zisterzen hervortraten und Seligenthal bei
Landshut als erste Niederlassung von Zisterzienserinnen in Bayern veranlassten, wurde
schon betont*.

In einer 1239 in Hall ausgestellten Urkunde Konrads IV. treten fast alle hohenlo-
hischen Klostergriinder als Zeugen auf. Hinzu kommt noch Konrad von Winterstetten,
der als eigentlicher Griinder der Zisterze Baindt in Oberschwaben gilt. Der Prokurator
Schwabens und Erzieher Heinrichs (VII.) hatte im Einvernehmen mit Friedrich II. und
Konrad IV. 1240 den in Boos lebenden Schwestern Grundbesitz in Baindt bei Ravens-
burg iberlassen und damit ithren Umzug ermoglicht. Dies geht aus einem fast zeitgends-
sischen Stiftungsbericht hervor, der die Griindung aus der Perspektive des Stifters Kon-
rad schildert*'. In der Stiftungsurkunde tritt Burckhard von Weckenstein auf, der bereits
1212 als Stifter von Wald bei Sigmaringen begegnet. Auch er entstammt einer bedeuten-
den staufischen Ministerialenfamilie. In den Jahren 1230 bis 1241 tritt er vermehrt als
Vermittler von Giliteribertragungen an verschiedene Zisterzen, darunter Bebenhausen,

37 RuUckerT, Fromme Frauen (wie Anm. 14); zu Trebnitz vgl. Przemyslaw Wiszewski, Zwischen
Chor und Krypta. Die schlesischen Herzoge, Zisterzienser und Zisterzienserinnen im 12.-14.
Jahrhundert, in: Adlige — Stifter — Ménche. Zum Verhiltnis zwischen Klostern und mittelalterli-
chem Adel, hg. v. Nathalie Krurra, (Studien zur Germania Sacra 30), Gottingen 2007, 225-260,
hier: 242-250.

38 Vgl. 850 Jahre Kloster Herrenalb. Auf Spurensuche nach den Zisterziensern, hg. v. Peter Rijck-
ERT u. Hansmartin SCHWARZMAIER (Oberrheinische Studien 19), Stuttgart 2001, sowie Burkhard
KerLMaNN, Zur Griindungsgeschichte des Zisterzienserinnenklosters Rosenthal, in: AMKG 44,
1992, 41-51.

39 Es waren dies die Kloster St. Katharinen, Drolshagen, Sion, Herchen und Blankenberg, vgl.
dazu Friederike WarnNaTscH-GLEICH, Herrschaft und Frommigkeit. Zisterzienserinnen im
Hochmittelalter (Studien zur Geschichte, Kunst und Kultur der Zisterzienser 21), Berlin 2005, 57,
und Anja OsTrOWITZKI, Die Ausbreitung der Zisterzienserinnen im Erzbistum Kéln (Rheinisches
Archiv 131), Koln u.a. 1993, passim.

40 ScHINDELE, Exordium fundationis (wie Anm. 30), 51. Vgl. zu den Wittelsbachern als Kloster-
grindern oben Anm. 12.

41 Otto Beck, Baindt — Hortus Floridus. Geschichte und Kunstwerke der frithen Zisterzi-
enserinnen-Reichsabtei, Miinchen/Ziirich 1990, 17-23. Der Bericht stammt aus dem dritten Viertel
des 13. Jahrhunderts . Vgl. zur Stiftung WUB 3, 380, Nr. 883 und WUB 4, 199, Nr. 1134.
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Salem und Baindt auf*?. Offenbar liegt hier dasselbe Muster wie im hohenlohischen
Raum vor: die Stiftungen von Frauenzisterzen wurden von Niederadligen oder Ministe-
rialenfamilien vorgenommen, die ihre Konigsnihe fur ihre Klostergrindungspline ein-
setzten®.

In Parenthese zu erwihnen ist hier auch, dass die als Stifter oder Gonner von Frau-
enklostern des Zisterzienserordens hervortretenden Familien die kulturtragende Schicht
threr Zeit waren. Sie taten sich durch die Forderung von Literatur und Kunst hervor
oder stellten sogar selbst Dichter und Minnesinger. Wihrend Konrad von Winterstetten
als Forderer der Tristanfortsetzung des Ulrich von Tiirkheim und des Willehalm von
Orlens des Rudolf von Ems gilt, war sein Enkel Ulrich selbst Minnesinger. Auch die
Limpurger brachten mit Konrad von Limpurg einen bedeutenden Minnesinger hervor.
Die von Konrad von Diirn erbaute Wildenburg gilt als Vorbild der Munsalvische im
Parzifal Wolframs von Eschenbach. Der Minnesianger und Kreuzfahrer Otto von Bo-
tenlauben stiftete das Kloster Frauenroth in der Diézese Wiirzburg. Nicht zu vergessen
ist hier auch Gottfried von Neuffen, dessen Familie zwar keine Zisterze stiftete, aber als
Gonner von Kloster Wald auftrat*.

Mit Wald wird der Reigen der Griindungen in Oberschwaben erdffnet, wo zwischen
1212 und 1240 sechs Frauenzisterzen entstanden, die alle der Abtei Salem unterstellt
wurden. Zu dieser Zeit amtierte der bedeutende Abt Eberhard aus dem Geschlecht der
Grafen von Rohrdorf. Er gehorte zu einem hochadligen Verband, der zur staufischen
Partei in Schwaben zahlte. Eberhard war an den Grindungen von Rottenmiinster 1217,
Heiligkreuztal 1227, Heggbach 1231 und wohl auch bei Gutenzell beteiligt, das 1237
von zwel Schwestern aus der Familie von Schliisselberg gegriindet worden sein soll. Da
die frithen Gutenzeller Urkunden 1369 verbrannten, sind wir hier auf die Klosterchronis-
tik verwiesen, nach der die Frauen anfinglich in einer geistlichen Gemeinschaft ohne
Regel zusammengelebt hatten. Als Unordnung aufkam, hitten sie den Salemer Abt als
Visitator erbeten, was ihnen gestattet wurde®.

Wihrend die niheren Umstinde bei Gutenzell offen bleiben miissen, ist bei Rotten-
miunster, Heggbach und Heiligkreuztal davon auszugehen, dass der Kern der Griindun-
gen auf eine schon bestehende geistliche Gemeinschaft zuriickging. Auch Baindt scheint
auf einer Sammlung von Frauen zu beruhen, die bereits seit den 20er Jahren des 13.
Jahrhunderts am Bodensee in Seefelden oder in Birnau lebten und dann nach Mengen
und Boos sowie schlief$lich nach Baindt umzogen, wo sie mit Unterstiitzung Konrads
von Winterstetten eine dauernde Bleibe fanden.

Auffilligerweise ist im hohenlohischen Raum kein Konvent nachzuweisen, der aus
einer Beginengemeinschaft hervorgegangen wire. Dies muss iiberraschen, zumal auch in
anderen Regionen beide Typen von Klostergriindungen vorkommen. Im Bayerischen

42 Maren KunN-REHFUS, Das Zisterzienserinnenkloster Wald (GS, NF 30), Berlin 1992, 72.

43 WUB 3, Nr. 934 von 1239 in Hall ausgestellte Urkunde, mit der der erwahlte romische Konig
das im Bau befindliche Frauenkloster des Ordens des heiligen Damian in Ulm (Séflingen) in seinen
Schutz nimmt. Zeugen sind: Godefridus de Hoenloch, Crafteo de Crutheim, Conradus pincerna de
Wintherstet, Conradus de Smidenvelt, Waltherus pincerna de Limpurg, Walterus de Burcheim.

44 Nigel F. PaLMER, Daughters of Salem. The Literary and visual culture of Cistercian Nuns in
South-West Germany, in: Frauen — Kloster — Kunst. Neue Forschungen zur Kulturgeschichte des
Mittelalters, hg. v. Jeffrey F. HAMBURGER, Carola JAiGar, Susan MarTr u. Hedwig ROCKELEIN,
Turnhout 2007, 85-97, v. a. 87.

45 Otto Brck, Art. Gutenzell, in: Wiirtt. Klosterbuch, 255-257. — Kunun-Renrus, Die Entste-
hung der oberschwibischen Zisterzienserinnenabteien (wie Anm. 9), 133f. — Andreas WiLTS, Begi-
nen im Bodenseeraum, Sigmaringen 1995, 337; WUB 3, 421{., Nr. 919.
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Schwaben z.B. ging Niederschonenfeld auf eine Beginensammlung zu Burgheim zurtick.
Erst die Stiftung des Berthold von Lechsgemiind-Graisbach machte die Inkorporation
der Nonnen in den Zisterzienserorden moglich. Da der Stifter aus demselben Ge-
schlecht wie der Griinder von Kaisheim stammte, wird der Einfluss des machtigen
Mutterklosters hier nicht gering zu schitzen sein*.

Offenbar ist dieser Aspekt bisher fiir Hohenlohe nicht in der Forschung bertick-
sichtigt worden. In einem Fall wie Frauenzimmern, wo der Konvent mehrfach umzog,
lasst sich nicht mit letzter Sicherheit entscheiden, ob die Magenheimer Stiftung den
Startschuss zum Zusammenschluss von Frauen lieferte oder ob es nicht doch schon eine
Sammlung von Frauen gab, die gerade durch die verschiedenen Schenkungen zu einem
regularischen Leben fand. Auch der Umzug der Nonnen von Hohebach nach Gnadental
konnte als Mafinahme der Regulierung verstanden werden, da erst durch die Bauten in
Gnadental die Voraussetzungen fiir die Klausur geschaffen wurden.

In der Mehrzahl der Fille ist aber davon auszugehen, dass die Aspirantinnen aus
dem Umbkreis der Stifter kamen, da die frithen Urkunden von moniales oder sanctimo-
niales, monasterium oder claustrum sprechen und keine weitere Charakterisierung der
Frauen bieten, die sich zu Chorgebet und Klausur zusammenfanden.

Liutgart von Weinsberg etwa trat selbst in ihre Griindung Lichternstern ein, wo sie
bald versterben sollte. Kloster Wald wurde fiir die beiden Schwestern des Stifters einge-
richtet. Judintha von Weckenstein wurde Abtissin und Ita, die jiingere Schwester, tiber-
nahm das Amt der Priorin. Auch in Frauental und Gnadental haben die Tochter der
Stifter die wichtigen Klosterimter inne und sind iber Jahrzehnte als Mitglieder der
Konvente prisent?. 1252 wurde Adelheid von Krautheim, die Zisterzienserin im von
Hermann von Wiirzburg geforderten Konvent Himmelspforten gewesen war, als Abtis-
sin von Lichtenthal gewihlt. Nach kurzer Zeit legte sie ihr Amt in dem Bewusstsein
nieder, es durch weltliche Begiinstigung erlangt zu haben. Sie war eine Tochter des
Wolfrat von Krautheim. Es ist daher zu vermuten, dass die Postulation Adelheids mit
der oben geschilderten engen Verbindung der Familien von Krautheim, Eberstein und
Baden zusammenhingen, war doch Adelheids Nichte die Schwiegertochter der Lichten-
thaler Stifterin Irmingard*.

Die weiblichen Mitglieder der Stifterfamilien, die in die Konvente eintraten, waren
eben die besten Garanten fiir die Pflege der Memoria. Die adeligen Familien schufen
sich mit den Grindungen eine Familiengrablege, an der ihr Gebetsgedenken begangen
wurde. Sie eiferten damit dem Vorbild der Klostergriinder des 11. Jahrhunderts nach,
die aus dem Hochadel gestammt hatten*. So lief§ sich etwa Konrad von Krautheim in
Gnadental, Konrad von Winterstetten in Baindt bestatten. Die Diirner nutzen Seligental
als Grablege, die Grafen von Ottingen Kirchheim im Ries. Ein schones Beispiel der Be-
stattung der Klosterstifter in ihrer Grindung ist das bis heute sichtbare Doppelgrabmal
fiir Otto von Botenlauben und seine Gemahlin Beatrix von Courtenay in Frauenroth,
das auch zu den von Hermann von Lobeburg geférderten Frauenzisterzen im Bistum
Wiirzburg zahlt. Auf die Rolle Lichtenthals als Grablege der Markgrafen von Baden

46 MAIER, Kloster Kaisheim (wie Anm. 11), 169ff.

47 RUCKERT, Zur Inkorporation (wie Anm. 8), 391-405. — Diks., Fromme Frauen (wie Anm. 14).
48 ScHINDELE, Exordium fundationis (wie Anm. 30), 50, 57.

49 Grundsitzliche Uberlegungen dazu jetzt von Jiirgen DENDORFER, Verwandte, Freunde und
Getreue — Adelige Gruppen in der klosterlichen Memoria des 12. Jahrhunderts in Bayern, in: Ade-
lige — Stifter — Monche (wie Anm. 37), 63-105, 102-105.
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wurde schon hingewiesen. Auch Ludmilla lieff sich in ihrer Stiftung Seligenthal bei
Landshut bestatten®.

Man kann sich in der Mehrzahl der geschilderten Fille von Frauenklostergriindun-
gen den Beobachtungen Helmut Flacheneckers fir die vom frinkischen Adel gegrin-
deten Frauenzisterzen zwischen Spessart und Thiiringer Wald anschlieffen, die er als
»Symbiose zwischen monastisch inspirierter Spiritualitit und adligem Selbstverstind-
nis<®" bezeichnet. Dennoch stellt sich die Frage, wieso der Adel gerade den Zisterzi-
enserinnen den Vorrang einrdumte und wer Interesse an der Regulierung der zahlrei-
chen Griindungen im Sinne eines Anschlusses an den Zisterzienserorden hatte.

Regulierung und Inkorporation

Bekanntlich setzte sich der mittelalterliche Zisterzienserorden aus selbststindigen Abteien
zusammen, die durch den Grundsatz der Filiation miteinander verbunden waren. Der
Abt eines Griinderklosters beaufsichtigte sein Tochterkloster, das durch die Entsendung
von Monchen selbst zum Mutterkloster wurde. Bei Frauenklostern sah das Ordensrecht
vor, sie der Paternitit eines Minnerklosters zuzuweisen. Das sog. Affiliationsverhiltnis
ergab sich dadurch nicht automatisch aus der Entsendung des ersten Konvents, sondern
musste zunichst durch ein Aufnahmeverfahren geregelt werden®. Nur in wenigen Fal-
len ist hier die Herkunft der Schwestern bekannt bzw. kann auf den Mutterkonvent ge-
schlossen werden. Nach der Griindungsgeschichte von Lichtenstern erbat Liutgart von
Weinsberg einen Konvent von ihrer Schwester Burgsind, die Abtissin der Zisterze
Himmelthal in der Erzdiozese Mainz war. Lingerfristige Beziehungen sind aber nicht
belegt. Wald war offenbar 30 Jahre nach seiner Griindung zu so groffer Bedeutung ge-
langt, dass es den Griindungskonvent nach Lichtenthal entsenden konnte®.

Bei Seligental wird aufgrund der Anwesenheit der Abtissin Juta von Heiligenthal bei
der Klostergriindung 1236 geschlossen, dass diese den ersten Konvent gestellt habe.
Auch wenn hier von ancillis Christi secundum regulam Benedicti domino iugiter servia-
tur gesprochen wird, bestitigte der Wiirzburger Bischof die Griindung Seligental drei
Jahre spiter, indem er nun von sanctimoniales sprach, qui regulam Sancti Benedicti
secundum ordinem fratrum Cysterciensis oberservent. Da fur Seligental kein Inkorpora-
tionsstatut des Generalkapitels der Zisterzienser iberliefert ist, galt es lange Zeit als
nicht dem Orden voll angegliedert™.

Seitdem das Generalkapitel 1213 die alleinige Autoritit tiber den Ordensanschluss an
sich gezogen hatte, bildete das Inkorporationsstatut den formelhaften Abschluss des

50 Maria Magdalena RUCKERT, Bestattungsverbot versus Stiftergrab — Stidwestdeutsche Zisterzi-
enserkloster als Begribnisstitten, in: SMGB 116, 2005, 89-105, hier: 104.

51 FLACHENECKER, Memoria und Herrschaftssicherung (wie Anm. 28), 177. Ausfuhrlich zur
Motivation Adliger, gerade Frauenkldster zu stiften WarNaTscH-GLEICH, Herrschaft und From-
migkeit (wie Anm. 39), 43-53

52 OsTROWITZKI, Ausbreitung (wie Anm. 39), 97.

53 In der Lichtenthaler Klosterchronik heifit es dazu: de domo Walden Ordinis Cysterciensis
florente religione, causa devotionis et regularis disciplinae, sanctimoniales [...] vocavit. vgl. SCHINDELE,
Exordium fundationis (wie Anm. 30), 46.

54 Elmar Werss, Das ehemalige Zisterzienserinnenkloster Seligental bei Osterburken, in: Die Zis-
terzienser im baden-wiirttembergischen Franken, Sonderdruck aus Jahrbuch des Historischen
Vereins fiir Wiirttembergisch Franken 72, Schwibisch Hall 1990, 85-104; anders RUCKERT, Zur
Inkorporation (wie Anm. 8), 405-408.
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zentral geregelten Aufnahmeverfahrens. Die in Citeaux versammelten Abte beauftragten
zwei Klostervorsteher, die durch ihren personlichen Besuch, die sog. Inspectio, die wirt-
schaftliche und disziplinarische Eignung der religiosen Gemeinschaft priiften, die um
Aufnahme nachsuchte. Wesentlich war dabei, dass die bauliche Voraussetzung fiir die
Einrichtung der Klausur gegeben war. Die Entscheldung uber die Inkorporation fillte in
der Regel die Abtegemeinschaft des Folgejahres. In sog. Sit-filia-Vermerk wurde festge-
legt, welche Abtei die Paternitit ibernahm.

Wie Brigitte Degler-Spengler herausgearbeitet hat, kann das Inkorporationsstatut je-
doch nicht als alleiniges Kriterium fir die Ordensaufnahme eines Frauenkonvents her-
angezogen werden, sondern muss vielmehr mit anderen Faktoren wie dem Privilegium
commune des Papstes, dem Titel der Oberin, der Prisenz von Vateribten und anderen
Ordensangehorigen bei der cura monialium sowie der Exemtion der Frauenkloster aus
der Didzesangewalt zusammen gesehen werden. Legt man dieses Instrumentarium zu-
grunde, so konnen alle hier in Hohenlohe und in Oberschwaben in der ersten Hilfte des
13. Jahrhunderts gegriindeten Zisterzienserinnenkloster als dem Orden inkorporiert
gelten, wenn auch etwa fiir Seligental, Frauenzimmern, Rottenmiinster, Heggbach und
Gutenzell das Inkorporationsstatut fehlt®.

Die oberschwibischen Abteien waren der Abtei Salem unterstellt, die im Wiirttem-
bergischen Franken gelegenen Zisterzen gehorten zur Filiation von Maulbronn, d.h. sie
waren wie Lichtenstern und Frauenzimmern Maulbronn, wie Frauental und Seligental
dessen Tochter Bronnbach oder schliefflich Schontal (B1lhghelm Gnadental) affiliiert.
Belegt wird dies u.a. durch die Prisenz von Abten und Konventualen in den Frauenklds-
tern, sei es bei der Beurkundung von Rechtsgeschiften oder aber bei der Ausiibung der
cura monialium®.

Wie schwierig die Einschitzung des rechtlichen Verhiltnisses der einzelnen Kldster
zum Zisterzienserorden ist, lisst sich wiederum am Beispiel der Kaisheim unterstellten
Frauenkldster zeigen. Hier verfiigen wir neben der urkundlichen Uberlieferung iiber
Visitationsprotokolle aus der ersten Halfte des 13. Jahrhunderts, die iiber 50 Jahre lang
Einblick nicht nur in das Wirtschaftgebaren der sechs Frauenkldster, sondern auch in
die Wahrnehmung der Visitationspflichten durch den Vaterabt und damit in die prakti-
sche Ausgestaltung des Filiationsverhiltnisses gewihren®. Anlisslich der Wahl einer

55 Brigitte DEGLER-SPENGLER, Vorwort zu: Die Zisterzienser und Zisterzienserinnen, die Refor-
mierten Bernhardinerinnen, die Trappisten und Trappistinnen und die Wilhelmiten in der Schweiz
(HS Abt. III, Bd. 3,2), Bern 1982, 507-570, v. a. 534-556. Vgl. dazu KunN-Renrus, Entstehung
der oberschwibischen Zisterzienserinnenabteien (wie Anm. 9), 125-135. RGCKERT, Zur Inkorpo-
ration (wie Anm. 8), 410. — OsTROWITZKI, Ausbreitung (wie Anm. 39), hat dies fir das Rheinland
gezeigt.

56 FeLTEN, Der Zisterzienserorden und die Frauen (wie Anm. 7), 75ff., und Bruno Norbert
HaNNOVER, Die rechtliche Stellung der Zisterzienserinnen im Orden und in der Kirche, in: Cister-
cienser Chromk 113, 2006, 177-188, bezweifeln, dass die Prisenz von Abten und Bridern etwas
iber den rechtlichen Status des Klosters aussagt.

57 StA Augsburg, Reichsstift Kaisheim, Archivum Spirituale Amtsbtcher 7, (frither: Kloster
Kaisheim MiB 266). Vgl. dazu Paulus WEISSENBERGER, \Wirtschaftsgeschichtliche Nachrichten
iber einige bayrische Cist.-Frauenkloster aus dem 13./14. Jahrhundert, in: Cistercienserchronik
67, 1960, 1-10. Vgl. zur Uberheferungsgeschlchte jetzt Bernhard LsBERS, Uberlegungen zum
Rechnungswesen der Zisterzienser im Mittelalter. Zugleich ein Versuch der Typologle spatmittel-
alterlicher Klosterrechnungen, dargelegt am Beispiel der Aldersbacher, Heilsbronner sowie Kais-
heimer Rechnungen, in: Archiv fir Diplomatik 53, 2007, 323-351, hier: 337-340. Edition und
Auswertung der Quelle sind Gegenstand der an der Universitit Mannheim entstehenden Disser-
tation von Julia Bruch.
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Abtissin erfolgte die Rechnungslegung besonders intensiv und umfasste auch Angaben
iber die Stirke eines Konvents und dessen Zusammensetzung. Hier muss iiberraschen,
dass gerade in zwei Klostern, die als dem Zisterzienserorden inkorporiert gelten, bei der
Aufzihlung ihrer Mitglieder neben den moniales, also den Chorschwestern, auch Begi-
nen aufgezahlt werden. So werden in Seligenthal bei Landshut, das 1246 dem Orden in-
korporiert wurde, 1288 neben 60 moniales und 23 conversi auch zwolf begine genannt.
In Kirchheim, das laut Generalkapitelsstatuten 1268 offiziell Anschluss an den Zisterzi-
enserorden fand, lebten 1294 neben 50 Chorschwestern zehn Konversen und drei Begi-
nen. Da die Inkorporation die strenge Klausur voraussetzte, sollte die Anwesenheit von
Beginen eigentlich ausgeschlossen sein®®.

Umgekehrt lisst sich, wenn in Griindungsurkunden explizit von einem monasterium
feminarum cisterciensis ordinis die Rede ist, daraus nicht ohne Weiteres auf das rechtli-
che Verhiltnis der Frauen zum Zisterzienserorden schliefen. Dieses Problem der
Selbstbezeichnung und der Fremdwahrnehmung wird vor allem an Formulierungen in
fir Frauen ausgestellten Urkunden der Papste deutlich, die Interesse an einer Regulie-
rung des klosterlichen Zusammenlebens hatten.

Auch aus anderen Regionen ist bekannt, dass den Pipsten daran lag, die sog. religio-
se Frauenbewegung in die Orden einzubinden. Die Zisterzienser wehrten sich schlief3-
lich gegen die zahlreichen papstlichen Inkorporationsverfigungen, so dass Innozenz IV.
1251 zusicherte, in Zukunft darauf zu verzichten®. Pipstliche Bitten an das Generalka-
pitel um Aufnahme der Frauen in den Zisterzienserorden finden sich in Oberschwaben
1217 bei Wald, 1222 bei Rottenminster, 1231 bei Heiligkreuztal und bei Boos/Baindt
1236. Das Privilegium commune erhielten alle sechs Abteien, Heiligkreuztal und
Boos/Baindt sogar bevor das Generalkapitel der Aufnahme in den Orden zugestimmt
hatte®.

Ahnlich verhielt es sich in Wiirttembergisch Franken. Wihrend Frauental aufgrund
der Eigeninitiative der Nonnen, unterstiitzt durch den Papst, ein Inkorporationsersu-
chen an das Generalkapitel stellte, setzt sich im Falle Billigheims Kénig Konrad IV. fir
dessen Aufnahme ein. Uber das grofle Ordensprivileg Religiosam vitam eligentibus
verfiigten wiederum nur Frauental, Gnadental und Lichtenstern, wihrend es fir das
1239 inkorporierte Billigheim fehlt®!. Dafiir ist es aber fiir Kloster Mariental/Frauen-
zimmern Utberliefert und damit das ilteste Zeugnis fiir dessen Existenz.

Dass den Pipsten an der Regulierung der religiosen Frauenbewegung gelegen war,
zeigt sich aber nicht zuletzt daran, dass sie sich dabei nicht auf den Zisterzienserorden
beschrinkten, sondern das grofle Ordensprivileg bekanntlich ebenso fiir Frauenkloster
der Praimonstratenser und der Bettelorden ausstellten.

Damit es in den angesprochenen Regionen gerade zur Ausbreitung der Zisterzi-
enserinnen kam, bedurfte es eines weiteren Faktors, nimlich besonderer geistlicher For-

58 MAIER, Kaisheim (wie Anm. 11), 167 u. 175. Staatsarchiv Augsburg, Reichsstift Kaisheim, Ar-
chivum Spirituale Amtsbiicher 7. fol. 44v und 97r. — Regina HoLZINGER, Kloster Kirchheim am
Ries, Hamburg 1997, 47, meint, dass der Begriff hier moglicherweise nur weibliche Konversen be-
zeichnen konnte. Allerdings erscheint ihre Anzahl angesichts der Menge der Chorschwestern als
zu gering.

59 CAaNIVEZ, Statuta (wie Anm. 5), 1251,4: Cum a Summeo Pontifice nostro Ordine sit indultum, ne
ad incorporationem abbatiarum monialium per litteras apostolicas teneamur, statuit et praecepit
Capitulum generale ut nulla deinceps quacumque de cansa nostro Ordini incorporetur.

60 Kunn-Renrus, Die Entstehung der oberschwibischen Zisterzienserinnenabteien (wie Anm. 9),
125-135.

61 Vgl. RUckERT, Zur Inkorporation (wie Anm. 8), 394-396.
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derer. Bei der Griindung von Zimmern im Ries, Niederschonenfeld und vermutlich
auch Oberschonenfeld, die Kaisheim unterstellt wurden, spielte Bischof Siboto von
Augsburg (1227-1247) eine herausragende Rolle. Nach seiner Resignation ist er zwi-
schen 1252 und 1256 als Konstanzer Weihbischof belegt, bevor er erstmals am 4. Juli
1256 als Monch in der Zisterze Kaisheim genannt wird®2.

Als entscheidend fiir die Ausbreitung der Zisterzienserinnen in Wirttembergisch
Franken ist die Klosterpolitik Bischof Hermanns von Wiirzburg anzusehen, der bei al-
len Griindungen in irgendeiner Form beteiligt war. Bei Frauental, Frauenzimmern, Seli-
gental und Lichtenstern stellte er die Bestitigungsurkunden aus. Fiir Gnadental und Bil-
ligheim trat er als Bittsteller beim Generalkapitel auf. Bei einzelnen Griindungen
reservierte er sich weitgehende Rechte, so etwa in Seligental, Frauenzimmern, und
Lichtenstern und Billigheim das Recht tiber die Spiritualien und die Temporalien. In
Frauenzimmern behielt er sich das Patronatsrecht vor, was mit seiner weltlichen Stel-
lung als Herzog von Franken zu erkliren sein wird. In Seligental nahm er gar die Ein-
setzung des Klosterseelsorgers und des Prokurators wahr, was sonst Aufgabe der Va-
terabte war. Durch die Reservierung bischoflicher Rechte versuchte er nach der
Schwichung in seinem Konflikt mit Friedrich II. seine territoriale Machtposition wieder
auszubauen und die Di6zesangrenzen zu sichern®.

Seinem Einfluss ist es zuzuschreiben, dass die adligen Klosterstifter, die mit ihren
Stiftungen zur Sicherung ihres Seelenheils und ihrer Memoria dem Hochadel des 11.
Jahrhunderts nachstrebten, sich fiir Frauenkloster des Zisterzienserordens entschieden.
Die jahrlich fast Schlag auf Schlag erfolgenden Stiftungen lassen den Eindruck eines
Wettlaufs innerhalb des schon beschriebenen adeligen Netzwerkes entstehen, zu dem
auch der Wiirzburger Bischof gehorte. Durch das Zusammenwirken der miachtigen Ter-
ritorialherren und der Initiative Bischof Hermanns von Wiirzburg wurden die Wider-
stinde des Ordens gegen die Ubernahme von Frauenkldstern tiberwunden. Mit Maul-
bronn und seinen Tochtern Bronnbach und Schontal waren Zisterzen, d.h. ausreichend
mainnliches Personal in der Nihe vorhanden, um die cura monialium zu ibernehmen.
Dadurch konnte es zur Verdichtung des bisher »frauenklosterarmen« Wiirttembergisch
Franken zu einer »weiblichen« Klosterlandschaft kommen.

Seine Vorliebe fiir die Frauenkloster des Zisterzienserordens mag nicht zuletzt damit
zusammenhingen, dass Hermann von Wiirzburg seine Bischofsweihe von Konrad von
Urach erhalten hatte. Dieser war seit 1217 Abt von Citeaux und wurde 1219 zum Kar-
dinalbischof von Porto und S. Rufina ernannt. Als pipstlicher Legat verfiigte er tiber
herausragenden Einfluss an der Kurie in Rom und hatte durch seine familidre Herkunft
ebenso Anteil an einem weitgespannten adeligen Netzwerk®. So war er auch ein ent-
fernter Vetter Eberhards von Rohrdorf (1191-1240), des bedeutendsten Abtes von Klos-
ter Salem im Mittelalter.

So wie Bischof Hermann von Wiirzburg in Franken, war es in Oberschwaben Eber-
hard von Salem, der sich um den Anschluss der neu gegriindeten Frauengemeinschaften
an den Zisterzienserorden bemiihte. Bei den Niederlassungen in Wald, Rottenmiinster,

62 Manfred WEITLAUFE, Siboho (Siegfried) von Seefeld (1 1262), in: Die Bischofe des Heiligen
Romischen Reiches 1198 bis 1448. Ein biographisches Lexikon, hg. v. Erwin Gartz, Berlin 2001, 7-9.
63 Karl BorcHARDT, Der sogenannte Aufstand Heinrichs (VIL.) in Franken 1234/35, in: For-
schungen zur bayerischen und frinkischen Geschichte (wie Anm. 34), 53-120, bes. 57ff. — DErs.,
Forderung der Zisterzienser (wie Anm. 8), 39-47.

64 Zu Konrad von Urach vgl. Falko NEININGER, Konrad von Urach (T 1227). Zihringer, Zister-
zienser, Kardinallegat (Quellen und Forschungen aus dem Gebiet der Geschichte N.F. 17), Pader-
born u.a. 1994. — WENDEHORST, Bistum Wiirzburg (wie Anm. 32), 212.
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Baindt und Heggbach war sein Einfluss so bedeutend, dass er sogar als Mitbegriinder
angesehen wird. Wie Kuhn-Rehfus ausfithrlich dargestellt hat, nahm sich Abt Eberhard
der Bediirfnisse bereits bestehender, aber nur locker gefiigter religidser Frauengemein-
schaften an und fiihrte diese dem Zisterzienserorden zu. In allen wichtigen Phasen der
Entwicklung war er zugegen. So iibernahm er die Betreuung und war darum bemiiht,
die fir die kiinftige Aufnahme in den Orden unerlisslichen Voraussetzungen zu schaf-
fen, wie die Bereitstellung eines geeigneten Bauplatzes, die notige Erstausstattung, die
ordensgemifle Errichtung der Klostergebiude und schlieflich fir die Konstituierung
eines formlichen Konvents. Alle diese Frauenkloster wurden Salem als Mutterkloster
unterstellt, sie gehorten also alle zum selben Verband, zur selben Filiation von Mori-
mond. In keinem Fall lisst sich nachweisen, dass das Generalkapitel der Zisterzienser
das Vorgehen des Salemer Abtes missbilligte oder der pleno-iure-Inkorporation und der
Ubertragung der Paternitit auf Salem Schwierigkeiten gemacht hitte®.

Eberhard besaf} eine einflussreiche Stellung bei Hof und tritt wiederholt in Diplo-
men sowohl Friedrichs II. als auch seines Sohnes Heinrich (VIL.) auf. Trotz seiner ent-
schiedenen Parteinahme fir die Sache der Staufer gelang es thm aber auch, das Vertrauen
der Pipste Innozenz III. und Honorius III. zu erhalten, die seine klosterliche Erwerbs-
politik und seine Forderung der Frauenzisterzen mafigeblich unterstiitzten.

Neben religiosen Motiven trug er durch die Forderung der Frauenkloster zur Verfe-
stigung der staufischen Landesherrschaft im territorialisierten staufischen Herzogtum
Schwaben bei, das seit dem Ende des 12. Jahrhunderts zu einem Territorium des Reichs
umgeformt wurde. Entscheidend dafiir war nicht zuletzt die geografische Lage der
Frauenzisterzen, die sich alle in der Nihe staufischer Herrschaftszentren befanden®.
Dafiir spricht auch die Zusammenarbeit mit den Reichsministerialen Burckhard von
Weckenstein und Konrad von Winterstetten bei der Griindung von Wald und Baindt.
Gleichzeitig mehrte er die Macht von Salem durch die Unterstellung moglichst vieler
Frauenkloster und baute damit die eigene Machtposition aus.

Regulierung und Differenzierung

Dem Adel standen in Oberschwaben Buchau und Urspring noch offen, um ein kloster-
liches Dasein zu fiihren, wihrend die weiblichen Zweige der Doppelkloster bereits im
13. Jahrhundert an Attraktivitit verloren hatten und bis zur Mitte des 14. Jahrhunderts
ausstarben. Auch hierbei spielte die geografische Lage der Frauenzisterzen eine Rolle.
Heggbach und Gutenzell liegen in unmittelbarer Nihe zu Ochsenhausen und Rot an
der Rot. Baindt befindet sich unweit von Maisental. Die Nonnen von Zwiefalten stan-
den der Konkurrenz der Zisterzienserinnen von Heiligkreuztal und den Dominikane-
rinnen in Mariaberg gegentiber, die sich dort in der ersten Halfte des 13. Jahrhunderts
etabliert hatten®.

65 Kunn-Renrus, Die Entstehung der oberschwibischen Zisterzienserinnenabteien (wie Anm. 9),
135ff. auch im Folgenden.

66 Vgl. die Lage von Rottenminster in der Nahe der staufischen Stadt Rottweil, Gutenzell und
Heggbach bei Biberach, Heiligkreuztal nahe der Reichsburg Bussen und Wald bei der koniglichen
Stadt Pfullendorf. Dazu niher Maren Kunn-RenFuUs, Die soziale Zusammensetzung der Konvente
in den oberschwibischen Frauenzisterzen, in: ZWLG 41, 1982, 7-31, hier: 9f. — Anders WiLTs, Be-
ginen (wie Anm. 45), 72.

67 Herbert BURKARTH, Mariaberg, in: Wiirtt. Klosterbuch, 3371f.
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Weitere Niederlassungen von Dominikanerinnen finden wir in Lowental nahe dem
Benediktinerinnenkloster Hofen, das dann 1419 schliefllich auch unterging. Lowental,
eine Stiftung des wohlhabenden Ritters Johannes von Lowental vom Jahr 1250 — in der
Nihe seiner Burg Buchhorn gelegen — begann als Ubersiedlung einer Konstanzer Begi-
nensammlung. In den ersten 100 Jahren zdhlte die Gemeinschaft mit zeitweise iiber 100
Schwestern zu den grofiten Frauenklostern Schwabens. Es war Grablege der Grafen von
Montfort-Tettnang, die 1254 das kurzlebige Dominikanerinnenkloster Mengen (bis
1259) gestiftet hatten®. Zu nennen ist auflerdem noch Siefen, eine Stiftung der Ministe-
rialenfamilie von Strahlegg, die von einer Schwesternsammlung aus Saulgau bevolkert
wurde, und dann nach der Augustinusregel und den Gewohnheiten des Dominikaner-
ordens lebte®.

Durch die Ausbreitung der Dominikanerinnen, die in Oberschwaben etwa zehn Jah-
re nach den Zisterzienserinnen vor sich ging, erfolgte hier eine weitere Verdichtung zur
Frauenklosterlandschaft, aber es kam auch zur eingangs angesprochenen Konkurrenz.
Ein Blick auf die Griinder und auf die Frauen, die dort eintraten, zeigt, dass es sich zu
Beginn um denselben Personenkreis handelte wie bei den Zisterzienserinnen, eben vor
allem Ministerialenfamilien. Die spannende Frage, warum die Entscheidung fiir den ei-
nen oder den anderen Reformorden fiel, ist in jedem Einzelfall zu priifen und kann nicht
allgemein beantwortet werden, zumal aus der Frithzeit Selbstzeugnisse der Nonnen
fehlen. Das eingangs angefiihrte Beispiel des im Badischen gelegenen Wonnental, das in
einem Zeitraum von nahezu 20 Jahren mehrfach zwischen dominikanischer und zister-
ziensischer Observanz schwankte, zeigt eindrucksvoll, wie schwer sich einzelne Frauen-
gemeinschaften mit der Wahl taten. 1245 mit pipstlicher Anordnung dem Dominika-
nerorden einverleibt, treten die Konventualinnen 1248 bis 1256 als Zisterzienserinnen
auf. Thr Gonner Rudolf von Usenberg bat den Papst, die Inkorporation in den Zisterzi-
enserorden zu betreiben, weil die Schwestern dies wiinschten. Da der Konvent aber un-
mittelbar nach dem Tod Rudolfs wieder der Augustinusregel folgte, sind Zweifel an sei-
ner Aussage erlaubt. Eine Aufferung der Frauen selbst dazu liegt nicht vor. Allein 1259
bis 1261 begegnen sie dann wieder als Dominikanerinnen, bevor sie auf wiederholte
papstliche Anordnung zum Zisterzienserorden zuriickkehren’®.

Die Frauen waren stets auf minnliche Seelsorger angewiesen. Der am nichsten gele-
gene Minnerkonvent war fiir sie in der Regel der »attraktivste« Partner, nach dessen
Consuetudines sie auch ihre Lebensweise ausrichteten. In einer fritheren Phase war die-
ser Partner in Oberschwaben eindeutig die Zisterzienserabtei Salem”. Mir scheint es
kein Zufall zu sein, dass dies mit dem Tod Eberhards von Rohrdorf 1240 aufhort. Erst
danach sind in Oberschwaben Dominikanerinnen fassbar, die sich in aufstrebenden
Reichsstadten wie Esslingen oder Schwibisch Gmiind und in der Bischofsstadt Kon-
stanz schon seit den 1230er Jahren niederlieen’?.

68 Georg WIELAND, Lowental, in: ebd., 325ff.

69 Martina WEHRLI-JOHNS, Sieflen, in: ebd., 455ff. — A. STEHLE, Mengen, in: ebd., 344. Vgl. auch
Maren Kunn-Renrus, Frauenkloster in Hohenzollern, in: FDA 113, 1993, 106-127.

70 Vgl. Franz-Joseph MonNg, Wonnentaler Urkunden des 13. Jahrhunderts, in: ZGO 38, 1857,
481-493, sowie MGH Epistolae Saeculi XIII, ed. Carolus Rodenberg, 3, 462-463 Nr. 501f.; vgl.
auch Tilmann ScumipT, Die Originale der Papsturkunden in Baden-Wiirttemberg 1198-1417, 1.
Teil: 1198-1341 (Index Actorum Romanorum Pontificum VI/1), Cittd del Vaticano 1993, Nr.
369-371, 439, 440, 449 und 563. ZINSMAIER, Zur Grindungsgeschichte (wie Anm. 2), 474{f.

71 Wirts, Die siidwestdeutschen Zisterzienserinnen (wie Anm. 10), 15-22, hier: 18. Im bayeri-
schen Schwaben ist die Rolle der machtigen Zisterzienserabtei Kaisheim vergleichbar.

72 Zu Esslingen vgl. Joachim J. HALBEKANN, Bruder- und Schwesternkonvent am Katharinen-
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Auffilligerweise treten in Wiirttembergisch Franken in der ersten Hilfte des 13.
Jahrhunderts weder Dominikanerinnen noch Klarissen auf. Dies gilt nicht nur fir das
Land, sondern auch fiir die angrenzenden Reichsstadte. Schwibisch Hall, wo seit 1236
Franziskaner ansissig waren, weist keinen Konvent von Frauen der Bettelorden auf”’. In
Heilbronn sind Klarissen erst 1301 belegt. In Itzingen bei Heilbronn sind 1261 Domini-
kanerinnen nachgewiesen, die 1285 nach Lauffen zogen’. Allein in der Reichsstadt Ro-
thenburg traten seit 1254 Dominikanerinnen auf”®. Offenbar war durch die Griindungen
der Zisterzienserinnen und der kurz zuvor erfolgten Niederlassung der Primonstra-
tenserinnen in Schiftersheim und Bruderhartmann der Bedarf an Frauenklostern gesit-
tigt. Ein Blick auf das nur spirlich iiberlieferte Namenmaterial zeigt, dass neben den
Frauen niederadliger und ministerialer Herkunft auch das Patriziat der benachbarten
Reichsstadte hier Aufnahme fand. So wurde die Krautheimer Grindung Gnadental bald
zu einem vom Haller Patriziat dominierten Konvent’®. Dies machte offenbar die Stif-
tung eines Frauenklosters der Bettelorden in der Reichsstadt tiberfliissig. Eine Differen-
zierung des Angebots an weiblichen Ordensniederlassungen fand bis zum Ende der
Amtszeit Bischof Hermanns von Wiirzburg nicht statt, der sich sogar fiir die Angliede-
rung des eingangs erwiahnten Dominikanerinnenkonvents zu Engelthal an den Zisterzi-
enserorden eingesetzt haben soll”.

Fazit

Den vom religiosen Aufbruch erfassten frommen Frauen boten sich in Wiirttembergisch
Franken und in Oberschwaben aus unterschiedlichen Griinden kaum Maéglichkeiten zur
religidsen Betdtigung. Wihrend in Hohenlohe fast von einem Vakuum an Frauenklos-
tern gesprochen werden kann, war das Angebot in Oberschwaben wenig attraktiv. Nach
einer Welle der Griindungen von Primonstratenserstiften, die teilweise zusammengelegt
wurden oder deren weiblicher Zweig ausstarb, bestand in der ersten Hilfte des 13. Jahr-
hunderts eine akute Nachfrage nach neuen klosterlichen Niederlassungen, was sich im
Bodenseeraum nicht zuletzt an der Vielzahl der unregulierten Sammlungen zeigt.

Durch die Personlichkeiten des Wiirzburger Bischofs Hermann von Lobdeburg und
des Salemer Abtes Eberhard von Rohrdorf wurden ideale Voraussetzungen zur Forde-
rung der Zisterzienserinnen geschaffen. Sie bemiihten sich um die Regulierung des Zu-
sammenlebens von frommen Frauen, indem sie sich fiir deren Anschluss an den Zister-
zienserorden einsetzten. Die geistlichen Forderer fanden in den zu ihren Netzwerken
gehorenden Adelskreisen und der Reichsministerialitit Stifterfamilien, die fiir den noti-

hospital (um 1232-1533), in: Wiirtt. Klosterbuch, 239. — DERs., Sirnau (1241-1525), in: ebd., 4591f..
— DErs., Weiler (1230-1553), in: ebd., 505f. — Gotteszell ist wohl um 1240 anzusetzen, vgl. dazu
Klaus-Jirgen HERRMANN, Schwibisch Gmund. Dominikanerinnen, in: ebd., 448-450; zur beson-
deren Situation in Konstanz WiLTs, Beginen (wie Anm. 45), 359-366.

73 Erst im 14. Jahrhundert gibt es hier Terziarinnen. Vgl. Andreas MariscH, Schwibisch Hall.
Franziskaner-Terziarinnen, in: Wiirtt. Klosterbuch, 455.

74 Simon M. Haag, Heilbronn. Klarissen, in: ebd., 265. - RGCKERT, Itzingen, in: ebd., 296.

75 Karl BorcHARDT, Die geistlichen Institutionen in der Reichsstadt Rothenburg ob der Tauber
und dem zugehorigen Landgebiet von den Anfingen bis zur Reformation (Verdffentlichungen der
Gesellschaft fiir Frankische Geschichte R IX, 37,1), Neustadt/Aisch 1988, 151ff., 456ff. u. 538ff.

76 RuUckerT, Gnadental, in: Wiirtt. Klosterbuch, 248.

77 Gustav Vorr, Engelthal. Geschichte eines Dominikanerinnenklosters im Nirnberger Raum
(Schriftenreihe der Altniirnberger Landschaft 26), Nirnberg 1977/78, 25.
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gen Unterhalt der Nonnen sorgten. Die Frauenkonvente entstanden in der heiflen Phase
der Territorienbildung wihrend der spaten Stauferzeit, die mit der religidsen Frauenbe-
wegung im 13. Jahrhundert zusammentraf. Die aus dem Umfeld der Staufer stammen-
den Klosterstifter nutzten die Grindungen zum Ausbau ihrer eigenen Territorien und
zur Pflege der Memoria. Durch die Ausstattung der Kloster trugen sie dazu bei, dass die
Zisterzienserinnen »hell wie der Morgenstern inmitten des Nebels leuchteten.«

Fir eine Differenzierung lief die konsequente Klosterpolitik weder des Salemer
Abtes Eberhard noch des Wirzburger Bischofs Hermann einen Raum. Die Ausbreitung
von Frauenklostern der Bettelorden fand in den genannten Regionen erst nach beider
Amtszeit statt und fiel damit in die Umbruchszeit nach dem Untergang der Staufer. Erst
in der zweiten Hilfte des 13. Jahrhunderts kam zur Regulierung der sog. religiosen
Frauenbewegung der Aspekt der Differenzierung hinzu, der zur weiteren Verdichtung
der entstandenen »Frauenklosterlandschaften« fihrte.

78 Ob sich den Frauen in den Bettelordenskonventen, wo sie auch an die Klausur gebunden wa-
ren, tatsichliche Alternativen im tiglichen Klosteralltag boten, bleibt noch zu untersuchen. Siehe
dazu den programmatischen Artikel von Gisela MuscHior, Die Gleichheit und die Differenz.
Klosterliche Lebensformen fiir Frauen im Hoch- und im Spitmittelalter, in: Wiirtt. Klosterbuch,
65-77. — Andrea LOTHER, Grenzen und Moglichkeiten weiblichen Handelns im 13. Jahrhundert.
Die Auseinandersetzung um die Nonnenseelsorge der Bettelorden, in: RJKG 11, 1992, 223-240.
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Augustinusregel, Konstitutionen und Drittordensregel

Zur Regulierung von Frauengemeinschaften im dominikanischen
Umfeld vom 13. bis 15. Jahrhundert

Wer sich mit religiosen Frauengemeinschaften des Spatmittelalters beschaftigt, wird
immer wieder mit der Frage konfrontiert, welche kanonischrechtliche Stellung und wel-
che Form der Anbindung an etablierte Ordensgemeinschaften im konkreten Fall quel-
lenmaflig dingfest gemacht werden konnen. Diese Frage stellt sich vor allem bei den
nicht inkorporierten Frauenkldstern unter Didzesanhoheit und ganz besonders bei den
zahlreichen Klausen und Schwesternsammlungen. Nicht immer erlaubt der Dokumen-
tationsstand eine eindeutige Entscheidung. Umso hilfreicher mag dann der Blick auf
vergleichbare Verhiltnisse andernorts sein wie auch eine genaue Kenntnis der allgemei-
nen Entwicklungslinien bei der Regulierung von Frauengemeinschaften. Die Bettelor-
den der Franziskaner und Dominikaner waren beide in gleichem Mafle eingebunden in
die Nonnen- und Beginenseelsorge. Sie sind jedoch bei der Regulierung dieser Gemein-
schaften oftmals andere Wege gegangen und wegen ihrer unterschiedlichen Positionen
in der Beginenfrage auch nicht selten in Konflikt geraten, wie die Geschichte der Verfol-
gungen im 14. und beginnenden 15. Jahrhundert zeigt. Diese Gegensitze konnen hier
nur am Rande und nur insofern zur Sprache kommen, als sie zum Verstindnis der do-
minikanischen Haltung gegeniiber den institutionellen Problemen dieser Frauengemein-
schaften notwendig sind. Das Hauptinteresse meiner Untersuchung gilt dem Gebrauch
der Augustinusregel und der Drittordensregel im dominikanischen Umfeld, wobei der
Terminus »Drittordensregel« im Dominikanerorden erst seit Mitte des 15. Jahrhunderts
gebrauchlich wird. Um diesen Sachverhalt zu verdeutlichen, empfiehlt sich ein chrono-
logisches Vorgehen. In einem ersten Schritt werde ich auf die Regelfrage bei den frithen
Frauenkldstern unter dominikanischer Leitung eingehen. Zweitens sollen die Augusti-
nerinnenkloster unter Didzesanhoheit in den Blick genommen und insbesondere der
Gebrauch dieser Regel fiir den semireligiosen Bereich untersucht werden. Ein dritter
Teil widmet sich der Entstehung und Verbreitung des 1405 approbierten Buflordens
vom hl. Dominikus (Ordo de poenitentia S. Dominici) im Kontext der dominikanischen
Observanzbewegung.

I. Der Weg zur Inkorporation

Die Etablierung der beiden Bettelorden im zweiten Jahrzehnt des 13. Jahrhunderts hatte
auch eine grundlegende Neuordnung des weiblichen Religiosentums nach sich gezogen.
Daran beteiligt waren nicht so sehr die Ordensgriinder selber als das Papsttum und die
Kurie unter Innozenz III. (1198-1216) und seinen Nachfolgern Honorius III. (1216-
1227) und Gregor IX. (1227-1241). Ziel war eine Vereinheitlichung des weiblichen Klos-
terwesens nach den Vorschriften des vierten Laterankonzils (1215), das in seiner 13.
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Konstitution Ne nimia religionum diversitas ein generelles Verbot neuer Orden ausge-
sprochen hatte. Kiinftig musste sich jeder, der dem Ordensstand beitreten wollte (ad re-
ligionem converti voluerit), einem anerkannten Orden (religio) anschliefen und jeder,
der beabsichtigte, eine neue klosterliche Gemeinschaft zu begriinden, Regel und Institu-
tion eines der approbierten Orden (religionibus) tibernehmen'. Das Wort Ordo kommt
in dieser Konstitution noch nicht vor, mit den Begriffen regula et institutio sind aber die
beiden, einen Ordensverband seit Beginn des 12. Jahrhunderts charakterisierenden Ele-
mente angesprochen, nimlich einerseits die Ordensregel und andererseits die in beson-
deren Konstitutionen (constitutiones/institutiones) oder Gewohnheiten (consuetudines)
niedergelegten spezifischen Ordensziele und Ordensstrukturen?. Da die institutiones
von den Orden mit beeinflusst werden konnten, eréffnete das Konzilsdekret trotz seiner
einschrinkenden Bestimmungen zugleich auch gewisse Gestaltungsmoglichkeiten fiir
kiinftige Griindungen®.

Das lisst sich besonders gut am Beispiel des Dominikanerordens verfolgen. Der Or-
densstifter Dominikus (um 1170-1221) hatte Innozenz III. bereits 1215 in Rom zur Zeit
des Laterankonzils darum gebeten, seinen neuartigen Predigerorden (ordinem, qui prae-
dicatorum diceretur) zu bestatigen. Innozenz IIL. und die Beschlusse des Konzils veran-
lassten ihn dann 1216 zur Annahme der Augustinusregel, die ihm selber als Chorherr
des regulierten Chorherrenstiftes Osma in Nordspanien bestens bekannt war. Gleich-
zeitig erganzte er sie durch dem Vorbild der Primonstratenser nachempfundene stren-
gere Ausfithrungsbestimmungen*. Noch im Dezember gleichen Jahres erhielt er von
Papst Honorius III. fiir seine neue Niederlassung in Toulouse die papstliche Zusage,
nach dem ordo canonicus gemafl der Regel des hl. Augustin leben zu diirfen, wenig spa-
ter erfolgte am 21. Januar 1217 fiir diese Gemeinschaft auch die angestrebte pipstliche
Bestitigung der Bezeichnung praedicatores. Der Name Ordo fratrum Praedicatorum
findet sich schlieflich in einem Empfehlungsschreiben des Papstes vom 11. Februar
1218, in dem Honorius die Bischofe und den Klerus darum bittet, die Briider dieses Or-
dens gut aufzunehmen®. Im Jahre 1220 gab sich der Orden auf seinem ersten Generalka-

1 Constitutiones Concilii quarti Lateranensis una cum Commentariis glossatorum, hg. v. Antoni-
us Garcia Y Garcia (Monumenta iuris canonici, Series A: Corpus Glossatorum 2), Citta del Vati-
cano 1981, 62: Ne nimia religionum diversitas gravem in ecclesia Dei confusionem inducat, firmiter
prohibemus, ne quis de cetero novam religionem inveniat, sed quicumque voluerit ad religionem
converti, unam de approbatis assumat. Similiter qui voluerit religiosam domum de novo fundare,
regulam et institutionem accipiar de religionibus approbati [...]. Zur Entstehung und Bedeutung
dieser Konstitution im Rahmen der Kirchenpolitik von Papst Innozenz III. vgl. Michele Maccar-
RONE, La Costituzione Ne nimia religionum del IV concilio Lateranense, in: DERs., Studi su
Innocenzo III (Italia Sacra 17), Padua 1972, 307-327. — DEgs., Le Costituzione del IV concilio
Lateranense sui religiosi, in: DERs., Nuovi studi su Innocenzo III, hg. v. Roberto LAMBERTINI
(Nuovi Studi Storici 25), Rom 1995, 1-45, hier: 36-45. — Maria Pia ALBERZONI, Curia romana e
regolamentazione delle Damianite e delle Dominicane, in: Regulae — Consuetudines — Statuta, hg.
v. Christina ANDENNA u. Gert MELVILLE (Vita regularis 25), Miinster 2005, 501-537, hier: 508ff.

2 Dazu Maria Pia ArBERzONI, Papato e nuovi Ordini religiosi femminili, in: II papato
duecentesco e gli ordini mendicanti (Atti dei Convegni della Societa internazionale di studi
francescani e del Centro interuniversitario di studi francescani, NS 8), Spoleto 1998, 205-261, hier:
217f. — ALBERZONI, Curia romana (wie Anm. 1), 510.

3 Vgl. MAcCARRONE, La Costituzione (wie Anm. 1), 317. — DERs., Costituzioni sui religiosi (wie
Anm. 1), 41ff.

4 Zum Folgenden: Florent CYGLER, Le ius particulare dominicain au XIII€ siecle: prise de vue, in:
Regulae (wie Anm. 1), 445-459, hier: 445f.

5 Dazu zusammenfassend Florent CYGLER/Gert MELVILLE, Augustinusregel und dominikanische



AUGUSTINUSREGEL, KONSTITUTIONEN UND DRITTORDENSREGEL 73

pitel in Bologna neue Konstitutionen, die in den nachfolgenden Jahren laufend erginzt
wurden. Sie liegen in insgesamt drei Kodifikationen vor: (1) einer rekonstruierten Fassung
der ersten Konstitutionen von 1220 (1216) —1236, (2) einer im Auftrag des Generalkapi-
tels iberarbeiteten und 1241 verabschiedeten Neufassung des dritten Ordensmeisters
Raymund von Pefafort, sowie (3) der endgiiltigen Redaktion des fiinften Ordensmeis-
ters Humbert de Romanis von 1256, von der wiederum mehrere aktualisierte Fassungen
im Umlauf waren®.

Weniger klar erweisen sich die rechtlichen Verhiltnisse bei den frithen Frauenklos-
tern unter dominikanischer Leitung. Der iltesten Frauengemeinschaft in Prouille in der
Diozese Toulouse, die Dominikus 1206 fir bekehrte Anhingerinnen der Katharer ge-
griindet hatte, war ein Briidderkonvent angegliedert, dem Honorius III. am 30 Mirz 1218
die Annahme des ordo canonicus nach der Augustinusregel feierlich gestattete’. Es ist
jedoch nicht bezeugt, dass die Schwesterngemeinschaft zu diesem Zeitpunkt gleichfalls
nach der Augustinusregel und den ersten Konstitutionen des Dominikus lebte, wie die
iltere Forschung annahm®. Die Unsicherheit hinsichtlich der Regulierung von Prouille
vergroflert sich durch den Verlust der urspriinglichen Fassung der Konstitutionen des
romischen Frauenklosters S. Sisto/St. Sixtus, die Dominikus nach dem Vorbild der
(verlorenen) Konstitutionen von Prouille selber verfasst haben soll. Dieses Kloster ver-
dankte seine Griindung einem Projekt Innozenz’ III. aus dem Jahr 1207, das fiir die
weitere Entwicklung des weiblichen Religiosentums richtungweisend sein sollte. Es sah
vor, alle in Rom ansissigen religiosen Frauen in und auflerhalb der Kloster in einem ein-
zigen Frauenkloster (coenobium universale monialium Romae) unter Aufsicht des Paps-
tes und mit strenger Klausur zu vereinigen®. Zu diesem Zweck wurde aus Mitteln des

Konstitutionen aus der Sicht Humberts de Romanis, in: Regula Sancti Augustini. Normative
Grundlage differenter Verbande im Mittelalter, hg. v. Gert MELVILLE u. Anne MULLER (Publika-
tionen der Akademie der Augustiner-Chorherren von Windesheim 3), Parin 2002, 419-454, hier:
418-422. — CYGLER, 1us particulare (wie Anm. 4), 446f.

6 CyGLER/MELVILLE, Augustinusregel (wie Anm. 5), 423ff. — Gert MELVILLE, Die Rechtsordnung
der Dominikaner in der Spanne von constituciones und admonicione. Ein Beitrag zum Vergleich
mittelalterlicher Ordensverfassungen, in: Grundlagen des Rechts: Festschrift fiir Peter Landau
zum 65. Geburtstag, hg. v. Richard H. HELMHOLZ u.a. (Rechts- und Staatswissenschaftliche Ver-
dffentlichungen der Gorres-Gesellschaft NF 91), Paderborn u.a. 2000, 579-604, hier: 583-589. —
CYGLER, ius particulare (wie Anm. 4), 447-452. Edition der iltesten Konstitutionen: De oudste
constituties van den Dominicanen, hg. v. A. H. THomas (Bibliothéque de la Revue d’Histoire ec-
clésiastique 42), Leuven 1965. Dazu jetzt auch mit Edition der secunda distinctio: Simon TUGWELL,
The Evolution of Dominican Structures of Government. III: The Early Distinction of the Second
Distinction of the Constitutions, in: AFP 71, 2001, 5-182. Die Konstitutionen des R. von Pefafort
sind ediert von Raymond CRrEYTENS, Les constitutions des freres précheurs dans la rédaction de
Raymond de Pefafort, in: AFP 18, 1948, 5-68; diejenigen von H. de Romans in: Liber Constitu-
tionum Ordinis Fratrum Praedicatorum, in: Analecta sacri Ordinis Fratrum Praedicatorum 3,
1897/1898, 2660, 98122, 162-181, eine aktualisierte Fassung dieses Textes in: G. R. GALBRAITH,
The Constitution of the Dominican Order. 1216 to 1360 (Publications of the University of Man-
chester 170, Historical Series 44), Manchester 1925, 203, 253.

7 ALBERZONI, Papato (wie Anm. 2), 225.

8 Vgl. Otmar DECkER, Die Stellung des Predigerordens zu den Dominikanerinnen (1207-1267)
(Quellen und Forschungen zur Geschichte des Dominikanerordens in Deutschland 31), Leipzig
1935, 38-46. Vorsichtiger das Urteil von Micheline de FONTETTE, Les religieuses a I’age classique
du droit canon. Recherches sur les structures juridiques des branches féminines des ordres
(Bibliotheque de la société d’histoire ecclésiastique de la France), Paris 1967, 92f. Dazu auch AL-
BERZONTI, Papato (wie Anm. 2), 225f. Anm. 68.

9 Zur Grindung von Sisto: Vladimir J. KoupELKA, »Le monasterium Tempuli« et la fondation
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HI. Stuhles bei der Basilika S. Sisto an der Via Appia ein neues Kloster erbaut, dessen
Fertigstellung der Papst selber nicht mehr erlebte. S. Sisto sollte urspriinglich dem Or-
den der Gilbertiner von Sempringham unterstellt werden, wurde dann aber 1219 von
Honorius III. Dominikus zur Reform tibergeben. Dominikus lief} 1221 Schwestern aus
Prouille nach Rom transferieren, um die Nonnen von S. Sisto in das Klosterleben nach
den strengen Satzungen von Prouille einzufiihren. Wie dort war dem Schwesternkon-
vent ein kleiner Bruderkonvent zur seelsorgerischen Betreuung beigegeben. Durch Fu-
sion mit dem romischen Kloster S. Maria in Tempuli gelangte S. Sisto iiberdies in den
Besitz eines der wichtigsten Kultbilder der Stadt, der »Madonna di S. Tempuli«. Die
kleine byzantinische Marien-Tkone wurde dem Apostel Lukas zugeschrieben und zeigt
die Gottesmutter in firbittender Haltung!®. Dominikus lief§ sie in feierlicher Prozession
nach San Sisto tiberfithren!!, wo sie kiinftig unter dem Namen »Madonna von San Sisto«
als Patronin der Dominikanerinnen besondere Verehrung genoss.

Die Bedeutung von S. Sisto fiir die romische Kurie lisst sich daran ermessen, dass die
Einfihrung der Reform von einem Kardinalskollegium unter Leitung des Kardinallega-
ten Hugolino von Ostia, des spiteren Papstes Gregor IX., begleitet wurde. Maria Pia
Alberzoni hat darauf hingewiesen, dass Gregor IX. nach seiner Wahl zum Papst das
Kloster S. Sisto zum Ausgangspunkt einer umfassenden Neuordnung des weiblichen
Klosterwesens unter dominikanischer Leitung bestimmt hatte'2. Vorausgegangen waren
Bemithungen des kiinftigen Papstes fiir die auflerhalb Roms im Umfeld des Minori-
tenordens und seines 1228 kanonisierten Ordensstifters Franziskus entstandenen Frau-
engemeinschaften eine mit den Vorgaben des Konzils kompatible institutionelle Losung
zu finden. Sie nahmen ihren Ausgang bei der Reform der Gemeinschaft Claras von Assi-
si bei S. Damiano in Assisi und fithrten im Ergebnis zur Errichtung eines autonomen
Frauenordens nach dem ordo monasticus mit Benediktsregel und einer von Kardinal
Hugolino redigierten Lebensordnung (forma vitae) mit strikten Anweisungen zur Ein-
haltung der Klausur. Dieser Ordo de S. Damiani — die ilteste Bezeichnung lautete religio
pauperum dominarum de Valle Spoleti sive Tuscia — wurde 1227 von Gregor IX. der
Aufsicht und Seelsorge des Franziskanerordens unterstellt und 1238 diesem als zweiter
Orden angeschlossen, 1263 erhielt er von Papst Urban IV. unter ginzlich neuen Voraus-
setzungen den noch heute gebriuchlichen Namen Klarissen (Ordo S. Clarae) verlie-
hen?3.

Einen anderen Weg schlug der Papst hinsichtlich der Frauengemeinschaften im
Umfeld des Dominikanerordens ein. Hier sah er keine Notwendigkeit fiir einen unab-

dominicaine de San Sisto, in: AFP 31, 1961, 41-81, hier: 43-54. — Michele MaccAaRRONE, 1l
progetto di un »universale coenobium« per le monache di Roma, in: MACCARRONE, Studi (wie
Anm. 1), 272-278.

10 Dazu Gerhard Worg, Salus Populi Romani. Die Geschichte romischer Kultbilder im Mittel-
alter (Acta Humaniora), Weinheim 1990, 161-170.

11 KoUDELKA, Monasterium Tempuli (wie Anm. 8), 57.

12 ALBERZONT, Papato (wie Anm. 2), 234f., 241-246.

13 Maria Pia ALBERZONI, Chiara e il papato, Mailand 1995, 45-69. — ALBERZONI, Papato (wie
Anm. 2), 235-244, 246-251. — ALBERZONI, Curia romana (wie Anm. 1), 512-518. — Christina AN-
DENNA, Dalla religio pauperum de valle Spoliti all’ Ordine Sancti Damiani. Prima evoluzione delle
esperienze istitutionale di un ordine religioso femminile nel contesto delle esperienze monastiche
del secolo XIII, in: Die Bettelorden im Aufbau. Beitrige zu Institutionalisierungsprozessen im
mittelalterlichen Religiosentum, hg. v. Gert MELVILLE u. Jérg OBERSTE (Vita regularis 11), Miins-
ter 1999, 429-492. Zur spiteren Entwicklung unter Urban IV. vgl. Giancarlo ANDENNA, Urbano
IV e listituzione dell’ordine delle clarisse, in: Regulae (wie Anm. 1), 539-568.
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hingigen Frauenorden unter Leitung des Papsttums, sondern begniigte sich mit der
Schaffung eines dem Dominikanerorden moglichst eng verbundenen weiblichen Zwei-
ges nach dem Ordo canonicus mit Augustinusregel und Konstitutionen des Dominika-
nerordens'. Diese Aufgabe war S. Sisto zugefallen. Am 23. Oktober 1232 erteilte Gre-
gor den Klostern des 1227 approbierten Buflordens St. Maria Magdalena mit dem Brief
Exurgentes de pulvere die Erlaubnis, die Regel des hl. Augustins und die Satzungen von
San Sisto (institutiones) anzunehmen'. In dieser kanonischen Form wurde seit 1233
auch eine Anzahl von Frauengemeinschaften im Elsass und im stiddeutsch/schweize-
rischen Raum, bei deren Griindung jeweils die Dominikaner mit beteiligt waren, dem
Ordo de Sancto Sixto in urbe unterstellt's, wobei der Terminus Ordo im Sinne einer
kirchlich anerkannten Klosterordnung, nicht im Sinne eines Ordensverbandes, zu ver-
stehen ist. Die institutiones von S. Sisto, die im Schreiben Exurgentes de pulvere nicht
nur erstmals erwihnt, sondern auch im Wortlaut zitiert werden, wurden demnach von
der Kurie als Normtext fiir die Regulierung von Frauenkldstern im dominikanischen
Umfeld eingesetzt. Man ist immer davon ausgegangen, diesen Text, und damit mogli-
cherweise auch die Konstitutionen von Prouille, wenigstens in der Fassung zu kennen,
wie sie 1232 den Reuerinnen St. Maria Magdalena verlichen worden war. Leider muss
auch diese Fassung als verloren gelten, denn die im Schreiben Exurgentes de pulvere
aufgefithrten Satzungen sind nach dem Verlust der Originalurkunde nur als Insert in ei-
ner Urkunde Papst Nikolaus” IV. vom 1291 tberliefert, und dieser Text ist nach den
jingsten Untersuchungen von Guido Cariboni durch Interpolationen, die das aktuelle
Interesse des Magdalenenordens an einer Wiederherstellung ihres Ordens zu legitimie-
ren versuchen, stark verindert worden's. Immerhin hat Maria Pia Alberzoni anhand ei-
nes Vergleichs zwischen einer neu aufgefundenen Fassung der forma vitae des Kardinals
Hugolino fir S. Damiano (datiert 1221) einerseits und der interpolierten Fassung der
Satzungen von S. Sisto andererseits interessante Parallelen ausmachen konnen, aus denen
hervorgeht, dass die Kurie von Anfang an beide institutionellen Reformen, diejenige von
S. Damiano und diejenige von S. Sisto, unter einheitlichen Gesichtspunkten nach den
kanonischrechtlichen Vorschriften des vierten Laterankonzils durchzufihren beabsich-

14 ALBERZONT, Papato (wie Anm. 2), 232-242. — ALBERZONT, Curia romana (wie Anm. 1), 525f.
15 Zum Folgenden: Guido CariBONI, Zur Datierung der Interpolationen in den Institutiones
Sancti Sixti de Urbe. Die normative und institutionelle Entwicklung der sorores penitentes der hei-
ligen Maria Magdalena in Alamannia im 13. Jahrhundert, in: Regula Sancti Augustini (wie Anm. 5),
389418, hier: 389—-400.

16 CariBonT, Datierung (wie Anm. 15), 397ff. Belegt 1237 fir St. Markus und St. Katharinen in
Straflburg, Medard BartH, Die Rolle des Dominikanerinnenklosters St. Marx zu Straflburg, in:
Archiv fir elsissische Kirchengeschichte 7, 1932, 101-112, hier: 105, sowie fiir Oetenbach
(Zirich), Martina WEHRLI-JOHNS/Wolfram SCHNEIDER-LAsTIN, Dominikanerinnen — Ziirich,
Oetenbach, in: HS IV/5: Die Dominikaner und Dominikanerinnen in der Schweiz, red. v. Petra
Z1MMER unter Mitarbeit v. Brigitte DEGLER-SPENGLER, Basel 1999, 1019-1053, hier: 1018ff.

17 ALBERZONI, Papato (wie Anm. 2), 245.

18 CariBoni, Datierung (wie Anm. 15), 393-417. Zur ilteren Forschung siche André Simon,
L’Ordre des Pénitentes de S* Marie-Madeleine en Allemagne au XIII™ siecle, Freiburg/Schweiz
1918, 29-46, mit Edition der nstitutiones von San Sisto nach der Bulle Nikolaus’ IV., 142-153.
Dazu Isnard W. FrRaNK, Die Dominikanerinnen als Zweiter Orden der Dominikaner, in: Fromme
Frauen — unbequeme Frauen? Weibliches Religiosentum im Mittelalter, hg. v. Edeltraut KLUETING
(Hildesheimer Forschungen 3), Hildesheim u.a. 2006, 105-125, hier: 108. Nach Frank, der hier
noch der ilteren Forschung folgt, sind weder die Konstitutionen von Prouille noch die urspriingli-
chen Satzungen von San Sisto erhalten, letztere jedoch in einer tiberarbeiteten Fassung fir die
Magdalenerinnen aus dem Jahr 1232.
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tigt hatte, und das bedeutete, zusitzlich zur Annahme einer approbierten Regel, und
dafiir gab es nur die Alternative Benediktsregel oder Augustinusregel, einer papstlich
approbierten nstitutio bezichungsweise forma vitae unterstellt zu werden'.

Ein weiteres Problem stellen die Konstitutionen des Klosters Sankt Markus in
Straflburg dar, die 1233 fiir Toess bei Winterthur, 1234 fiir Adelhausen bei Freiburg,
1236 fiir Klingental (Wehr), St. Martin in Trier, Mariental, 1241 fiir Kirchheim unter
Teck und Sirnau sowie Kartharinental bei Diessenhofen belegt sind®. St. Markus wird
in einem Schreiben Gregors IX. vom Januar 1237 als ordinis sancti Sixti de Urbe be-
zeichnet?, es kann sich bei diesen Konstitutionen also nur um Ausfithrungsbestimmun-
gen zu den Satzungen von S. Sisto handeln. Sie waren moglicherweise identisch mit den
erhaltenen Konstitutionen des Magdalenenordens, die den iltesten Konstitutionen des
Dominikanerordens nachgebildet und vermutlich von St. Markus in Straflburg tiber-
nommen worden waren??. Reste der verschollenen Konstitutionen von St. Markus hat
Verena Sack in den Freiburger Bruchstiicken von Regel und Konstitutionen fiir Domi-
nikanerinnen in einer Handschrift der Universititsbibliothek Freiburg entdeckt (datiert
1241/1242) und in das Kloster Kirchberg bei Sulz verortet?. Da dieser Text bereits eine
Adaption der Konstitutionen Raymunds von Pefiafort fiir Dominikanerinnen tberlie-
fert?*, darf vermutet werden, dass die Konstitutionen von St. Markus offenbar laufend
an die Konstitutionen der Dominikaner angepasst wurden. Gleichfalls von der Redakti-
on der Dominikanerkonstitutionen Raymunds von Pefiafort abhingig waren die Kon-
stitutionen des 1245 inkorporierten franzosischen Dominikanerinnenklosters Montargis.
Aber auch in diesem Fall hat sich nur eine Fassung aus der Zeit nach der Inkorporation
des Klosters in den Orden erhalten. Sie wurde spater vom Ordensmeister Humbert de
Romans fiir seine Revision der Konstitutionen fiir Dominikanerinnen herangezogen?.

So ldsst sich nach dem jetzigen Stand der Dinge folgendes Fazit ziehen:

19 Avrserzoni, Curia romana (wie Anm. 1), 515-522, und den Textvergleich im Anhang, ebd.,
527-537. Alberzom, 534, schliefft aufgrund der Tatsache, dass viele der Normen aus der forma vi-
tae Hugolins auch in den Satzungen von Sisto anzutreffen sind, die Hypothese eines gemeinsamen
Ursprungs beider Texte nicht aus. Ich gehe hier nicht ein auf ihre interessante Gegentiberstellung
dieser Texte mit dem Brief des Dominikus zuhanden des Frauenklosters in Madrid von 1220.

20 Martina WEHRLI-JOHNS, Dominikanerinnen — Toess, in: HS IV/5 (wie Anm. 16), 901-934, hier
901f. — Brigitte DEGLER-SPENGLER/Dorothea A. CHRisT, Dominikanerinnen — Basel, Klingental,
in: HS IV/5, 530-583, hier: 532. — Erwin EuGsTER/Verena BAUMER-MULLER, Dominikanerinnen —
St. Katharinental, in: HS IV/5, 781-840, hier: 781. — BARTH, St. Marx (wie Anm. 16), 107. Vgl. zu
diesen Konstitutionen Vera Sack, Bruchstiicke von Regel und Konstitutionen siidwestdeutscher
Dominikanerinnen aus der Mitte des 13. Jahrhunderts (um 1241/42), in: ZGO 123, 1975, 115-167,
hier: 140f.

21 BarrtH, St. Marx (wie Anm. 16), 105.

22 SAck, Bruchstiicke (wie Anm. 20), 140. - TuGwEiLL, Dominican structures (wie Anm. 6), 8.
Nach Tugwell erlauben die Konstitutionen der Magdalenerinnen, die ihm zufolge wohl gleichzei-
tig mit den Satzungen von Sisto eingefithrt worden waren, Riickschlisse auf die frithen Domini-
kanerkonstitutionen. Edition der Kopstitutionen bei StmoN, Pénitents (wie Anm. 18), 154-169.

23 Sack, Bruchstiicke (wie Anm. 20), 140, 147.

24 Ebd., 136f.

25 Ebd., 137-140. Edition bei Raymond CrevtEens, Les Constitutions primitives des soeurs do-
minicaines de Montargis (1250), in: AFP 17, 1947, 41-84. Sack, 140, vermutet, dass »auch das Klos-
ter Montargis in seiner Frithzeit eine Regelform besessen haben (wird), die den Konstitutionen
von Markus dhnelte oder glich«. Umgekehrt schliefit sie nicht aus, dass neben diesen bekannten
Konstitutionen noch andere im Gebrauch waren.
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Deutlich erkennbar sind die Bestrebungen der Kurie unter Gregor IX., fir Frau-
enkloster aus dem dominikanischen Umfeld eine einheitliche Form der Regulierung zu
finden, die mit der Verpflichtung auf die Augustinusregel und dominikanisch gepragten
Konstitutionen den Verhiltnissen im Dominikanerorden moglichst nahe kam. Wie grof§
aber der dominikanische Anteil an den frithen Schwesternkonstitutionen war, lisst sich
angesichts der angezeigten Verluste nicht mehr genau feststellen, bzw. muss auf der Ba-
sis der neu gewonnenen Erkenntnisse zu den Satzungen von San Sisto teilweise neu
iberdacht werden.

Die in den Jahren 1245-1250 von Papst Innozenz IV. angeordnete Inkorporation
von Montargis und einer Anzahl weiterer Frauenkloster (darunter allein 32 in Ober-
deutschland), die der Orden erst 1257-1259 nach den bekannten internen Auseinander-
setzungen um die cura monialium akzeptierte, bereitete der Vielfalt der Konstitutionen
ein Ende. Humbert de Romans erhielt 1257 den Auftrag, neue Konstitutionen fiir den
weiblichen Ordenszweig zu redigieren, die 1259 vom Generalkapitel angenommen wur-
den und kiinftig fir alle inkorporierten Dominikanerkloster verbindlich sein sollten?.
Dieser Wandel driickt sich auch in der Wortwahl der Urkunden aus: Aus Klostern, die
wie Toess anfinglich secundum regulam beati Augustini et constitutiones sororum sancti
Marci in Argentina lebten oder wie Oetenbach vormals als ordinis Sancti Sixti de Urbe
bzw. ordinis Sancti Augustini bezeichnet wurden, werden jetzt (1274) einheitlich Kon-
vente des Predigerordens (conventus ordinis fratrum predicatorum)? .

Der Schritt zur vollen »Inkorporierung«?® eines weiblichen Ordenszweiges in den
Dominikanerorden mit allen Konsequenzen nicht nur fir die Seelsorge, sondern auch
fir den Bildungsanspruch der Schwestern und das sich in der kinstlerischen Ausstat-
tung der Frauenkloster niederschlagende Selbstverstindnis des gemeinsamen »Ordens
der Prediger«?, stellte nur die letzte Wegetappe einer Entwicklung dar, die unter Gre-
gor IX. ihren Anfang genommen hatte. Im Unterschied zum Predigerorden, dessen Or-
densstruktur urspriinglich keinen zweiten und, wie noch zu zeigen sein wird, auch kei-
nen Dritten Orden kannte®®, war der Franziskanerorden nach dem Willen des Papstes in
drei Ordenszweige gegliedert. Diese dreifache Ordnung innerhalb der franziskanischen
Familie kiindigte sich schon bei der Kanonisation des Ordensstifters an. Sie wird durch
Gregor IX. bestdtigt in seinem bekannten Schreiben an Agnes von Bohmen vom 9. Mai
1238, in dem unter der Bezeichnung collegia penitentium erstmals auch der Dritte Or-
den der Biifler erwihnt wird®!.

26 Vgl. dazu DECKER, Stellung (wie Anm. 8), 92-110. — Frank, Dominikanerinnen (wie Anm.
18), 117-121. Edition des Liber Constitutionum Sororum Ordinis Praedicatorum nach dem heute
im Generalarchiv des Predigerordens in Santa Sabina in Rom befindlichen Codex prototypus in:
Analecta Sacri Ordinis Fratrum Praedicatorum 3, 1897/1898, 337-348.

27 WEeHRLI-JOHNS, Toess (wie Anm. 20), 901. — WEHRLI-JOHNS/SCHNEIDER-LASTIN, Oetenbach
(wie Anm. 16), 1019.

28 Zum sachlichen Inhalts des Begriffes incorporatio im Dominikanerorden vgl. FRaNK, Domini-
kanerinnen (wie Anm. 18), 121{.

29 Vgl. Martina WEHRLI-JOHNS, Das Selbstverstindnis des Predigerordens im Graduale von Ka-
tharinenthal. Ein Beitrag zur Deutung der Christus-Johannes-Gruppe, in: Contemplata aliis trade-
re. Studien zum Verhiltnis von Literatur und Spiritualitit, hg. v. Claudia BRINKER u.a., Bern u.a.
1995, 241-271.

30 Vgl. L. A. REnIGONDA, Domenicane, in: Dizionario degli istituti di perfezione, Rom 1974{f.,
Bd. 3, Sp. 780793, hier: 780, 793f.

31 Zur Entstehung der Vorstellung, Franziskus habe drei Orden gegriindet vgl. Giovanna Ca-
SAGRANDE, Un Ordine per i laici. Penitenza e Penitenti nel Ducento, in: Francesco d’Assisi e il
primo secolo di storia francescana, hg. v. Maria Pia ALBERZONI u.a., Turin 1997, 237-255, hier:
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II. Beginensammlungen und Augustinerinnenklgster
unter Di6zesanhoheit

Diese frithen Entscheidungen der pipstlichen Kurie unter Gregor IX. hatten weit rei-
chende Auswirkungen auf die spitere Ausgestaltung des weiblichen Kloster- und Begi-
nenwesens. Der belgische Dominikaner Gilles G. Meersseman hatte 1961 in einer bahn-
brechenden Studie nachgewiesen, dass der franziskanische Dritte Orden nicht von
Franziskus selber gegriindet worden war, sondern unabhingig von den beiden Bettelor-
den?2. Die Bezeichnung »Dritter Orden« bedeutete ihm zufolge urspriinglich nichts an-
deres als die unterste Stufe des christlichen Heilsweges®, gedacht fiir Laien beiderlei Ge-
schlechts, die sich durch besondere Bufifertigkeit, Werke der Nachstenliebe und eine
asketische Lebensweise von ihrer Umwelt unterscheiden wollten. Papst Innozenz III.
hatte erstmals 1201 dem neu approbierten Humiliatenorden eine dreifache Or-
densstruktur mit einem Dritten Orden fiir verheiratete Laien gegeben, die mit ihren
Familien weiterhin in der Welt verblieben. Innozenz unterstellte sie deshalb keiner an-
erkannten Klosterregel, sondern lediglich einer Art Lebensregel (proposita vitae) mit
Vorschriften, die teilweise den Bestimmungen des frithchristlichen Standes der Bifler
entnommen waren. Wie Michele Maccarrone gezeigt hat, fielen diese Buflgemeinschaf-
ten spiter auch nicht unter das Verdikt des Konzilsdekret Ne nimia religionum diversi-
tas, weil ihr kanonischrechtlicher Status als Buffer (poenitentes) von demjenigen der
Monche (religiosi) klar unterschieden wurde und die von Innozenz neu eingefiihrte
Moglichkeit derartiger Lebensregeln (propositum conversationis) fiir Laien die kanonisch-
rechtliche Gesetzgebung zur Regulierung des Monchsstandes gar nicht betraf. Unter
seinem Nachfolger Honorius III. formierten sich dann in einigen italienischen Stidten
auch Laien auflerhalb des Humiliatenordens und anderer bekehrter Ketzergemein-
schaften zu einem Buflorden’’. Die ilteste Lebensregel dieses italienischen ordo de poe-
nitentia, das sogenannte Memoriale propositum von 1221/28, war vermutlich im Kreise
der Kurie verfasst worden®. Die seelsorgerische Betreuung lag jeweils bei den Franzis-
kanern und Dominikanern®. Das heifit, dass sich die Bezeichnung franziskanischer

242-245. — ALBERZONI, Papato (wie Anm. 1), 250f. — Marco BartoLr, Gregorio IX. e il movi-
mento penitenziale, in: La »Supra montem« di Niccolo’ IV (1289): Genesi e diffusione di una
regola, hg. v. R. Pazzerr u. L. TempPerINI (Atti del 5° Convegno di studi Francescani Ascoli
Piceno, 26-27 ottobre 1987), Rom 1988, 47-60, hier: 57-60. Teiledition des Schreibens an Agnes
von Prag vom 9. Mai 1238 bei Gilles Gérard MeErssEMAN, Dossier de ’Ordre de la pénitence au
XIII€ siecle (Spicilegium Friburgense 7), Freiburg/Schweiz 2. Aufl. 1982, 521f.

32 Siche MEERSSEMAN, Dossier (wie Anm. 31), 5ff. Das Werk war 1961 in erster Auflage erschie-
nen und hatte eine grofle Kontroverse innerhalb der franziskanischen Historiographie ausgelst,
vgl. dazu CasaGRANDE, Ordine (wie Anm. 31), 246, 254f.

33 Dazu ausfihrlich Gilles Gérard MeerssEMAN, Ordo fraternitatis. Confraternite e pieta dei laici
nel medioevo, 3 Bde. (Italia Sacra 24-26), Rom 1977, Bd.1, 217-245, 265-304.

34 Ebd., 298f. — Michele MACCARRONE, Le approvazioni di nuove congregazioni religiose, in:
DERs., Studi (wie Anm. 1), 278-300, hier: 284-299. — Martina WEHRLI-JOHNS, Voraussetzungen
und Perspektiven mittelalterlicher Laienfrommigkeit seit Innozenz III. Eine Auseinandersetzung
mit Herbert Grundmanns »Religiosen Bewegungen«, in: MIOG 104, 1996, 286-309. Zu den
Humiliaten vgl. zuletzt Maria Pia ALBErzONI, Gli umiliati. Regole e interventi papali fino alla
meta del XIII secolo, in: Regulae (wie Anm. 1), 331-371, hier: 332-338.

35 MEERSSEMAN, Dossier (wie Anm. 31), 8, Edition, 91-112. — BarroLi, Gregorio IX. (wie
Anm. 31), 51-54. — CASAGRANDE, Ordine (wie Anm. 30), 247.

36 MEERSSEMAN, Dossier (wie Anm. 31), 11-18.
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Dritter Orden anfinglich nur auf die franziskanische Fraktion dieses Buflordens bezie-
hen kann. Im Jahr 1289 erlief} der Franziskanerpapst Nikolaus IV. jedoch mit der Bulle
Supra montem (18. August 1289) eine Neubearbeitung des Memoriale propositum, die
Franziskus ausdriicklich als Griinder dieses Ordens erwihnt und den gesamten Bufior-
den der Aufsicht des Franziskanerordens unterstellte’. Erst von diesem Zeitpunkt an
verfligten die Franziskaner {iber eine anerkannte Drittordensregel, die sie dann auch fiir
die Regulierung von Beginengemeinschaften einsetzten, was bei den Dominikanern vor
1405 nicht der Fall war.

Die Beginen zihlten ebenfalls kirchenrechtlich zum Stand der Bifler und Bufierin-
nen. Anders als in Italien waren sie zunichst aber nicht in einem Buforden fiir Verhei-
ratete zusammengefasst, sondern fithrten ihr buflfertiges Leben als zur Keuschheit ver-
pflichtete virgines continentes in »ihren eigenen Hiusern« (in domibus propriis), wie der
genaue Terminus fir diese Form religidsen Lebens fur Laien lautete. Unter Gregor IX.
erhielt dann auch das Leben in Gemeinschaft unter der strengen Leitung (disciplina) ei-
ner Meisterin (magistra) papstliche Anerkennung. Gleichzeitig verstirkte die Kurie die
Aufsicht tiber die Beginen und stellte sie als »Briute Christi« unter den speziellen
Schutz der Kirche?.

Auf Seiten der Dominikaner verfolgte man seit der zweiten Hilfte des 13. Jahrhun-
derts eine doppelte Politik gegeniiber der rasch zunehmenden Zahl von Beginengemein-
schaften. Auf der einen Seite war der Orden bereit, die disziplinarische Aufsicht tber
die Beginen wahrzunehmen, auf der anderen Seite vermied er jede jurisdiktionelle Ge-
walt und jede Form der Angliederung an den eigenen Ordensverband. In den siidnie-
derlindischen Grafschaften von Flandern und Brabant entwickelten die Dominikaner
seit den 40er Jahren zusammen mit den Landesherrinnen Johanna (1205-1244) und
Margaretha von Konstantinopel (1244-1278) das Modell der Beginenhéfe, bei dem die
Beginen einer Stadt auch raumlich in einem stidtischen Immunititsbezirk zusammen-
gefasst und der Leitung einer Grofimeisterin unterstellt waren®. Fiir die geistliche Be-
treuung war ein eigener Kaplan zustindig, dessen Ernennung jedoch von der Zustim-
mung der Prediger abhing*. Die iltesten Statuten des Beginenhofes von Gent, die auch
in anderen Beginenhofen im Gebrauch waren, wurden nach Meersseman von den Predi-
gern verfasst und von der Landesherrin erlassen*. Eine einheitliche Aufsicht iiber die
Beginen einer Stadt wurde anfinglich auch in Koln angestrebt. So erneuerte der Domi-
nikaner Hugo von St. Cher in seiner Funktion als pipstlich beauftragter Kardinallegat
im Jahre 1251 die Unterstellung der Beginen unter den Schutz des Propstes Heinrich

37 Edith PaszToR, La »Supra montem« e la cancelleria pontifica al tempo di Niccolo IV, in: La
»Supra montem« (wie Anm. 31), 65-92 (mit Edition). — Mariano D’AraTRI, Genesi della regola di
Niccolo’ IV: Aspetti storici, in: Ebd., 93-107. — CaSAGRANDE, Ordine (wie Anm. 31), 251f.

38 Zu den Anfingen der Beginen siche Martina WeHRLI-JoHNS, Einleitung: Fromme Frauen oder
Ketzerinnen, in: Fromme Frauen oder Ketzerinnen? Leben und Verfolgung der Beginen im Mit-
telalter, hg. v. Martina WeHRLI-JoHNS u. Claudia Orrtz (Herder Spektrum 4692), Freiburg 1998,
11-23, hier: 13ff., u. Martina WEHRLI-JOHNS, Das mittelalterliche Beginentum: Religiose Frauen-
bewegung oder Sozialidee der Scholastik, in: Ebd., 25-51, hier: 48-51.

39 Vgl. Gilles Gérard MEERSSEMAN, Les fréres précheurs et le mouvement dévot en Flandre au
XIII¢S., in: AFP 18, 1948, 69-129, hier: 81-93. Dazu auch Walter Stmons, The Beguine Movement
in the Southern Low Countries: A Reassessment, in: Bulletin de 'Institut historique de Belge de
Rome 59, 1989, 63-105, hier: 86-96. Ein Repertorium der Beginenhéfe und -konvente bietet Wal-
ter Stmons, Cities of Ladies. Beguine Communities in the Medieval Low Countries 1200-1565,
Philadelphia 2001, Appendix I, 256-303.

40 MEERSSEMAN, Mouvement dévot (wie Anm. 39), 88.

41 Ebd.,, 85.
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von St. Aposteln in Koln und verlangte von diesem in ultimativer Form, »dass er die
thm anvertrauten Beginen im Falle des Ungehorsams gegentiber den Meisterinnen kor-
rigiere und den unverbesserlichen Rebellinnen ihr Beginengewand entziche«*. Als Be-
grundung fiir den kirchlichen Schutz der Beginen wird in der Arenga der Urkunde aus-
gefihrt, dass eine religio, »die weder durch Klostermauern gesichert noch irgendeiner
bestimmten Regel unterstellt sei, gleichsam wie in die Mitte des Meeres gestellt, von den
mannigfaltigen gefahrlichen Wogen der Versuchungen der gegenwirtigen Zeit erschiit-
tert wird, wenn sie nicht in Christus wie als dem sicheren Hafen bewahrt wird«*®. 1258—
1260 ermahnte Erzbischof Konrad von Hochsteden alle Meisterinnen der Kolner Beginen,
»wachsam ihren Aufsichtspflichten gegeniiber den Beginen nachzukommen und auf-
merksam die Ausginge zu uberwachen, damit der Ruf und der Status ihres heiligmafi-
gen Lebenswandels bewahrt bleibe und durch den tiglichen Zuwachs an Tugenden an-
dere Gliubige zur Nachahmung aufgefordert wiirden«*. Auflerdem verfiigte er, dass
sich die Meisterinnen, gemifl dem Rat und der Anordnung des Priors und der Briider
des Kolner Predigerklosters, die er dazu bevollmachtigt habe®, mit Eifer dem Schutz
und der Bestrafung der Beginen widmen sollten.

Parallel zu den Franziskanern forderten die Dominikaner seit Ende der 60er Jahre
des 13. Jahrhunderts in einigen Stidten auch gezielt die Ansiedlung von Beginen in un-
mittelbarer Umgebung ihrer Niederlassungen*®. Wihrend die Franziskaner aber seit
Anfang des 14. Jahrhunderts anfingen, »ihre« Beginen und Begarden in einem franziska-
nischen Drittordensverband unter Leitung einer Grofimeisterin oder eines Grofimeisters
zu organisieren*, so waren die Dominikaner darauf angewiesen, individuelle Losungen
fir ihre Beginenklientel zu finden. Interessant sind hier die éltesten Statuten der in un-
mittelbarer Nihe zum Predigerkloster liegenden Straflburger Sammlungen zum Turm,
zum Offenburg und zum Immenheim aus dem Jahr 1276, auf die schon der Gottinger

42 Quellen zur Geschichte der Stadt Koln, hg. v. Leonard ENNEN u. Gottfried Eckerrz, Bd. 2,
Koln 1863, 306, Nr. 301: Mandamus eciam, ut begginas inobedientes magistrabus suis rigide corri-
gas et si rebelles extiterint, habitum eisdem auferas begginarum, alias ipsas distictione ecclesiastica,
sicut oportuerit, constringendo. Siehe dazu auch Frank-Michael ReIcHSTEIN, Studien und Katalog
zum Beginenwesen in Deutschland (Wissenschaftliche Schriftenreihe Geschichte 9), Berlin 2001,

93f. Dort, 99, die mutatis mutandis gleichlautende Urkunde in deutscher Ubersetzung zuhanden
der Koblenzer Beginen.

43 Vgl. die Arenga der Urkunde: Licet sancta religio generaliter in omnibus christi fidelibus sit fo-
venda, illam fomento consolationis precipue credimus indigere, que nulla murorum caustrialium
munitur custodia nec certe alicuius regule subiacet discipline, sed uelud in medio maris posita nariis
et periculosis presentis seculi temptacionum fluctibus conquassatur, nisi in christo religiosarum quasi
in portu tutissimo consernetur. Ubersetzung leicht verandert nach A. Fossel, zitiert bei REicH-
STEIN, ebd., 93f., Anm. 469.

44 Quellen der Stadt Koln (wie Anm. 42) , 445, Nr. 428: quod custodie denotarum filiarum Beg-
ginarum vigilanter insistitis et ad conserseruandam ipsarum famam sancteque conversationis sta-
tum, vigiliarinm debitarum excubias obserunatis, vt et ipse virtutum cotidianis proficiant incrementis
aliique fideles ad emulationem gratie virtutis ipsarum cotidie provocentur exemplis.

45 Ebd., 445: quibus nos in huinsmodi plenarie committimaus.

46 Nachgewiesen fiir Koln, Straflburg und Ziirich, vgl. Johannes Asen, Die Beginen in Koln, in:
Annalen des Historischen Vereins fiir den Niederrhein 111, 1927, 81-180, hier: 90f., 95f. — Dayton
PHiLLIps, Beguines in Medieval Strasburg. A Study of the Social Aspect of Beguine Life, Stanford
1941, 70-91. — Martina WEHRLI-JoHNs, Geschichte des Ziircher Predigerkonvents (1230-1524).
Mendikantentum zwischen Kirche, Adel und Stadt, Ziirich 1980, 104-142.

47 Vgl. Asen, Beginen (wie Anm. 46), 93. — PHILLIPS, Beguines (wie Anm. 46), 1771f., 188-193. -
Brigitte DEGLER-SPENGLER, Die Beginen in Basel, in: Basler Zeitschrift fiir Geschichte und Alter-
tumskunde 69/70, 1969/1970, 28ff., 45-48.
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Kirchenhistoriker Johann Lorenz von Mosheim, dem offenbar ein verlorener Kodex zu
den Konstitutionen Straflburger Beginen zur Verfliigung stand, hingewiesen hat*. Aus
thnen geht hervor, dass die Vorsteherinnen dieser Hiuser diese Statuten auf Rat und mit
Zustimmunyg ihrer dominikanischen Beichtviter erlassen haben, um »jeglichen schadlichen
Verdacht von den Frauen abzuweisen und sie einer I6blichen Zucht zu unterwerfen (ad
disciplinam commendabilem coerceri)«. Da sich die Dominikaner oftmals Hauseigentum
zuhanden der Beginen schenken oder Uibertragen lieflen, verfiigten sie selbstredend auch
iber die Hausgewalt Gber die Beginen. Handelt es sich bei diesen Hiusern um Stiftun-
gen, so enthalt der Stiftungsbrief neben der Verpflichtung zur Fiirbitte meist auch nihere
Angaben tiber die Zahl der Schwestern und die Wahl der Vorsteherinnen. Wiinschte der
Stifter ausdricklich, dass die betreffende Sammlung von Dominikanern betreut und be-
aufsichtigt werden sollte — diesbeztigliche Formeln lauten dann sub gubernatione et re-
gimine der Prediger oder auf deutsch die Bredier swestern sullent sin*, so kann man da-
von ausgehen, dass Dominikaner bei der Abfassung der Urkunde beteiligt waren.
Interessant ist nun, dass ein Teil dieser Sammlungen unter dominikanischer Aufsicht
schon sehr frith der Augustinusregel unterstellt wurde. Petra Zimmer hat in ihrer Ein-
leitung zu den Dominikanerbianden der Helvetia Sacra darauf hingewiesen, dass die Di-
ozesanvorsteher der Bistlimer Chur und Konstanz seit 1257, also praktisch zeitgleich
mit der Regelung der Inkorporationsfrage beim Predigerorden, dazu iibergegangen wa-
ren, einzelnen Frauengemeinschaften die Annahme der Augustinusregel zu gestatten®.
Diese Augustinerinnenkldster unter Didzesanhoheit unterstanden offenbar alle der Auf-
sicht und Seelsorge (cura) der Dominikaner. Papst Clemens IV. (1265-1268) hatte in der
gleichen Bulle (6. Februar 1267), mit der er die Bulle Innozenz’ IV. Evangelice predica-
tionis officium vom 26. September 1252 zur Riicknahme der Cura-Aufgabe bei den in-
korporierten Frauenklostern des Ordens aufthob, dem Orden zusitzlich auch die Auf-
sicht iber eine nicht genauer umschriebene Zahl von Augustinerinnenklostern
iibertragen®!. So wird St. Verena, die Sammlung der Schwestern von Konstanz in Ziirich
und Mittelpunkt des Beginenquartiers bei den Predigern, 1266 als ordinis sancti Augus-
tini und 1277 sogar als ordinis fratrum predicatorum bezeichnet, ohne je dem Orden in-
korporiert zu sein®?. Die Aufgabe der Dominikaner geht genauer hervor aus einem
Schreiben, das Bischof Eberhard von Waldburg (1248-1274) am 1. August 1270 an die
Priorinnen der Konvente richtete, die von ihm die Augustinusregel empfangen haben
oder kiinftig empfangen werden®. Danach gestattete der Bischof diesen Klostern,

48 C. ScuMIDT, Die Strassburger Beginenhiuser im Mittelalter, in: Alsatia 1858-1861, 149-2438,
hier: 189f.,, und Jo. Laurentii A MosHEIM, De Beghardis et Beguinabus Commentarius, Leipzig
1790, 157- 161. Die Ubersetzung nach Schmidt.

49 Vgl. DEGLER-SPENGLER, Basel (wie Anm. 47), 103, 120-128 (Stiftungsbriefe der Hiuser Rech-
tenberg und am Wege [1329]).

50 Petra ZiMmMER, Die Dominikaner und Dominikanerinnen in der Schweiz, in: HS IV/5 (wie
Anm. 16), 25-103, hier: 57ff.; dazu auch Andreas WiLTs, Beginen im Bodensee-Raum (Bodensee-
Bibliothek 37), Sigmaringen 1994, 187-190.

51 ZiMMER, Dominikaner (wie Anm. 50), 45; vgl. Das Regest eines Vidimus, das der Provinzi-
alprior Hermann (von Minden) am 25. Januar 1287 ausgestellt hat, in: Urkundenbuch der Stadt
Basel, Bd. 1, bearb. v. Rudolf WacKkERNAGEL u. Rudolf THOMMEN, Basel 1890, 344, Nr. 479.

52 Veronika FELLER-VEST/Cécile SOMMER-RAMER, Kanton Zirich, in: HS IX/2, Die Beginen
und Begarden in der Schweiz, red. v. Cécile SomMER-RAMER, Basel/Frankfurt a.M. 1995, 737-797,
hier: 776f. (Schwestern von Konstanz). — Agnes Hour, Dominikanerinnen — Zirich, St. Verena,
in: HS IV/5 (wie Anm. 16), 1054-1067.

53 ZIMMER, Dominikanerinnen, in: HS IV/5, 59. — Chartularium Sangallense, Bd. 4 (1266-1299),
bearb. v. Otto P. CLAVADETSCHER, St. Gallen 1985, 68, Nr. 1870 (aus dem Klosterarchiv zu Wil
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Schwestern zur Profess der feierlichen Geliibde aufzunehmen, und erteilt ihren Beicht-
vitern aus dem Predigerorden die Befugnis, die Schwestern im Fall von titlichen Aus-
einandersetzungen untereinander zu absolvieren. Auflerdem bestatigt der Bischof die
Anordnungen (ordinaciones) der Briider hinsichtlich Absolution und Einsetzung der
Priorin. Ein Rundschreiben Bischof Gerhards von Bevar (1307-1318) an den Weltklerus
seiner Didzese, das die Augustinerinnen vor den Auswirkungen der ersten Beginenver-
folgungen 1317-1319 schiitzen sollte, bestitigte und erneuerte die unter seinen Vorgangern
erfolgte Unterstellung unter die Dominikaner, vorbehaltlich der Rechte des Pfarrklerus**.
Die Helvetia Sacra hat diese Augustinerinnenkloster in den Dominikanerbinden be-
handelt, mit der Begriindung, dass diese Konvente alle Merkmale eines Dominikanerin-
nenklosters aufweisen wiirden. Ein Blick auf die urkundlichen Bezeichnungen zeigt
aber, dass es sich dabei keineswegs um eine einheitliche Gruppe handelt. Die Wahl der
Augustinusregel war geeignet, dem betreffenden Konvent den Status einer kirchlich an-
erkannten religio entsprechend der Konstitution 13 Ne nimia religionum des vierten
Laterankonzils zu verleihen®. Entscheidend fiir die Frage, ob das Kloster als Dominika-
nerinnenkloster unter Didzesanhoheit zu gelten hat, sind jedoch nicht allein die Regel,
sondern die Konstitutionen. Und hier begegnen wir wieder der gleichen Schwierigkeit
wie bei den frithen Klostern vor der Inkorporation in den Orden: (1) ist hdufig nicht be-
kannt, welche Satzungen neben der Augustinusregel das Klosterleben bestimmten, und
(2) kann man nicht davon ausgehen, dass ein einmal erreichter Stand der Regulierung
auch von Dauer war, denn der rechtliche Status einer Gemeinschaft reflektierte immer
auch seine soziale Zusammensetzung und wirtschaftliche Potenz, die naturgemify Ver-
anderungen unterworfen waren. Der Konvent der »Schwestern von Winterthur« bei-
spielsweise hatte 1260 von Bischof Eberhard von Waldburg die Erlaubnis erhalten, nach
der Augustinusregel und den bisher geltenden Gewohnheiten (consuetudines) zu leben
und sich eine Priorin zu wihlen. Aber noch 1311 erlief§ der Rat von Winterthur fir die
Sammlung eine Ordnung, die mit den Konstitutionen fiir Dominikanerinnen nichts ge-
mein hatte. Gleichzeitig unterstellte er sie aber der Aufsicht der Ziircher Prediger. 1336
erhielten die Schwestern von einer vermogenden Witwe, die dort als Pfriindnerin zu le-
ben wiinschte, ein neues Haus geschenkt, mit der Auflage eine eigene Kapelle zu er-
richten, und wenig spiter wird die Sammlung in einer Papsturkunde als monasterium
Ordinis Sancti Augustini sub cura et secundum instituta fratrum ordinis Predicatorum
bezeichnet. Gleichwohl scheint die Sammlung aber immer noch nicht die strengen Kri-
terien fiir ein Dominikanerinnenkloster erfillt zu haben, denn sie wird 1360-1370 als

(Kt. SG); Regest in: WUB 7, 141 (Nr. 2214). Eine dhnlich lautende Urkunde des Bischofs Friedrich
von Chur fiir die geistlichen Frauen von St. Peter bei Bludenz, datiert vom 26. Juli 1286, in: Biind-
ner Urkundenbuch, 3. Bd. (neu), 1273-1303, bearb. v. Otto P. CLAVADETSCHER u. Lothar DepPLA-
zes, Chur 1997, 163, Nr. 1391. Aus ihr geht deutlicher hervor, dass der Bischof den Predigern die
Autoritit zur Absolvierung der Schwestern und der Priorin ubertragen hatte (committimus
presentibus [fratribus Predicatoribus) et auctoritatem damus [...]).

54 ZiMMER, Dominikanerinnen (wie Anm. 53), 59. — Chartularium Sangallense, Bd. 5 (1300
1326), bearb. v. Otto P. CLAVADETSCHER, St. Gallen 1988, 1318f., Nr. 3024.

55 Dass dieses Ziel tatsichlich angestrebt wurde zeigt die Urkunde Eberhards von Waldburg,
Chartularium Sangallense Bd. 4, (wie Anm. 53), Nr. 1870: gue pia bonorum proposita confovent in
quiete regularem disciplinam |[...].

56 Urkundenbuch der Stadt und Landschaft Ziirich, bearb. v. J. EscHER u. P. SCHWEIZER, 3. Bd.,
1255-1264, Zirich 1894/95, 227f., Nr. 1130. Zum Folgenden: VELLER-FEST/SOMMER-RAMER, in:
HS IX/2 (wie Anm. 52), 763-765 (Winterthur, Sammlung). — Urs AMMACHER, Dominikanerinnen
— Winterthur, in: HS IV/5 (wie Anm. 16), 1006—1018.
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congregatio sororum non velatarum [...] sub cura Predicatorum, d.h. als eine Gemein-
schaft von Schwestern ohne feierliche Profess, bezeichnet”. Diese Beispiele lieflen sich
beliebig vermehren. Sie zeigen, wie flexibel die Dominikaner die ihnen zur Verfigung
stehenden Instrumente zur Regularisierung von Frauengemeinschaften einsetzten und
auf diese Weise ein breites Spektrum semireligioser Lebensformen abdecken konnten,
ohne tiber eine eigene Drittordensregel zu verfiigen. Sie blieben damit einer Linie treu,
die ihnen durch das vierte Laterankonzil und die Politik der Pipste in den ersten vier
Jahrzehnten des 13. Jahrhunderts vorgezeichnet worden war. Die Beginen i statu poe-
nitentiae erhielten keine Regel, sondern nur ein Art disciplina in Form von Statuten, de-
ren Einhaltung den Vorsteherinnen vorbehalten blieb, tiber die die Prediger aber eine
strenge Aufsicht austibten. Den Auftrag dazu lieflen sie sich auf dem Weg der commissio
von der Didzesanhoheit oder dem Stifter, beziehungsweise der weltlichen Obrigkeit er-
teilen. Diese Sammlungen sub regimine Praedicatorum sind aber noch nicht als domini-
kanische Drittordensgemeinschaften zu bezeichnen, wie dies in der ilteren Literatur
hiufig geschieht. Mit dem gleichen Instrument der commissio ibertrug ihnen der Bi-
schof auch die Aufsicht tiber die nicht inkorporierten Augustinerinnenkldster der Di-
ozese. Die Annahme der Augustinusregel ohne die erginzenden Konstitutionen fiir
Dominikanerinnen war aber kirchenrechtlich nicht unproblematisch, da sie viele Ge-
meinschaften betraf, die aus wirtschaftlichen Griinden die strengen Kriterien der Klau-
sur und der personlichen Besitzlosigkeit gar nicht erfiillen konnten. Aufschlussreich ist
dafiir ein letztes Beispiel: eine theologische Sammelhandschrift der Universitit Basel
Uberliefert den Text einer fiir den Gebrauch von Laien adaptierten Augustinusregel, auf
die mich Professor Alexander Patschovsky aufmerksam gemacht hat. Die zahlreichen
Einschiibe lassen erkennen, dass die Regel zu Beginn des Basler Beginenstreites (1405—
11) im Kreise der Beginengegner Johannes Mulberg OP und seines Mitstreiters Johannes
Pastoris kompiliert worden war®®. Sie stellt den ungewohnlichen Versuch dar, eine aner-
kannte Klosterregel durch Interpolationen und Auslassungen so zu verindern, dass sie
auch fiir Laien mit einfachen Geliibden geeignet war, also genau fiir diese semireligiosen
Gemeinschaften, die nach dem Verbot des status beguinarum im Gefolge der Beginen-
dekrete des Konzils von Vienne (1311/17) in Bedringnis geraten waren. Die Regel wird
spater in der Inhaltsiibersicht der Handschrift von Heinrich Schretz OP (1 1471) relati-
vierend als expositio, als Auslegung der Regel des hl. Augustinus, aufgefithrt. Sie kam
héchstwahrscheinlich auch nie zur Anwendung, da der Dominikanerorden kurz darauf
eine eigene Drittordensregel erhielt.

ITI. Entstehung und Verbreitung des dominikanischen Buflordens
(Ordo de poenitentia Sancti Dominici)

Die dominikanische Drittordensregel wird in allen Handbiichern und Darstellungen als
die Regel des spanischen Ordensmeisters Munio de Zamora aus dem Jahr 1285 angese-

57 Ebd., 1006f.

58 UB Basel, MA VIII 7, fol. 199r-203v. Zum Basler Beginenstreit vgl. Sabine von HEUSINGER,
Johannes Mulberg OP (f 1414). Ein Leben im Spannungsfeld von Dominikanerobservanz und Be-
ginenstreit (Quellen und Forschungen zur Geschichte des Dominikanerordens NF 9), Berlin 2000.
- Martina WeHRLI-JoHNs, Die Straflburger Beginenverfolgungen (1317-1319) und ihre Nachwir-
kungen im Basler Beginenstreit (1405-1411). Neue Texte von Johannes Mulberg OP zum Basler
Inquisitionsprozess, in: Meister-Eckhart-Jahrbuch 2, Stuttgart 2008, 141-170.
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hen, eine Meinung, die sich hauptsichlich auf die bereits genannten Studien von Gilles
Gérard Meersseman tber die Anfinge des franziskanischen Dritten Ordens stiitzt®.
Meersseman vertrat nimlich die Auffassung, dass die Bulle Supra montem von 1289
nicht, wie heute festzustehen scheint, auf der alten Bufiregel des Memoriale propositi von
1228 beruht, sondern auf einer Neuredaktion des Franziskanerkustoden Caro, dem 1284
die Biiffer von Florenz unterstellt waren. Er ging davon aus, dass der Ordensmeister der
Dominikaner, Munio de Zamora — er wurde 1291 von Papst Nikolaus IV. abgesetzt —,
im Jahre 1285 im Gegenzug zur Regel von Caro eine dominikanische Bufiregel verfasst
habe, die nach Erlass der Bulle Supra montem in Vergessenheit geraten sei, bis sie von
Innozenz VII. (1404-1406), dem Papst der romischen Obédienz, am 26. Juni 1405 feier-
lich approbiert wurde und in Kraft trat. Nachdem Meerssemans Theorie zur Caro-Regel
durch neuere franziskanische Untersuchungen in Frage gestellt war®, lag es nahe, auch
die sog. Munio-Regel einer genauen Priifung zu unterziehen®'. Sie hat im Ergebnis zur
Erkenntnis gefuhrt, dass es diese Munio-Regel tatsichlich nie gegeben hat, bzw. dass die
von Meersseman als Munio-Regel bezeichnete Regel des Ordo de poenitentia Sancti
Dominici, erst im Hinblick auf die papstliche Approbation kompiliert worden war.
Promotor des ganzen Unterfangens war der Dominikaner Tommaso Caffarini (f vor
1437) aus Siena. Er gehorte frither zum engeren Kreis um Katharina von Siena (1 1380)
und stand nach ihrem Tod dem Ordensgeneral der romischen Obddienz, Raymund von
Capua (T 1399), nahe, von dem aus 1388 die Observanzbewegung ihren Ausgang ge-
nommen hatte. Katharina hatte sich in Siena einer Gemeinschaft von mantellatae ange-
schlossen, wie die dominikanischen Buf§schwestern in Italien bezeichnet wurden®2. Sie
war aber keineswegs ein Mitglied des noch gar nicht existierenden dominikanischen
Dritten Ordens, sondern wurde jetzt dank der Anstrengungen ihres Beichtvaters
Raymund von Capua und Tommaso Caffarinis posthum zur Symbolfigur des neu zu
schaffenden ordo de poenitentia. Das Verfahren zur Approbation kam erst nach dem
Tod Raymunds in Gang, als Caffarini dem observanten Dominikanerkonvent von SS.
Giovanni e Paolo in Venedig angehorte. Es ist genauestens dokumentiert in einem Werk
Caffarinis, dem Tractatus de Ordine fratrum et sororum de paenitentia s. Dominici, in
dem der Dominikaner zuhanden seiner Ordensbriider Rechenschaft ablegt tiber seine

59 MEERSSEMAN, Dossier (wie Anm. 31), 23-30. Unter diesem Titel auch Edition der Regel von
1405, ebd., 143-156. Meersseman fiihrte die Arbeiten von P. Mandonnet weiter, vgl. Pierre MAN-
DONNET, Les origines de I’Ordo de poenitentia, Compte rendu du IVe Congres scientifique inter-
national des Catholiques, Sciences historiques, Fribourg 1898, 187-215, und Pierre MANDONNET,
Les regles historiques et le gouvernement de ’'Ordo de poenitentia au XIIle siecle, Paris 1902. An
neueren Darstellung sind zu nennen: William A. HinnesuscH, The History of the Dominican
Order, II, Staten Island (NY) 1965, 400-404. — Marie-Humbert Vicaire, Dominique et ses Pré-
cheurs (Studia Friburgensia NS 55), Freiburg/Schweiz 21979, 392-409. — Raymond CREYTENS,
Costituzioni domenicane, in: Dizionario degli Istituti di Perfezione, Rom 1974ff., Bd. 3, Sp. 194-198.
60 Vgl. dazu D’AraTri, La regola di Nicolo IV (wie Anm. 37), 93-107.

61 Zum Folgenden: Martina WEHRLI-JOHNs, L’osservanza dei Domenicani e il movimento
penitenziale laico. Studi sulla »regola di Munio« e sul Terz’ordine domenicano in Italia e Germa-
nia, in: Ordini religiosi e societd politica in Italia e Germania nei secoli XIV e XV, hg. v. Giorgio
CurrroLint u. Kaspar ELm (Annali dell’Istituto storico italo-germanico in Trento, Quaderni 56),
Bologna 2001, 287-329.

62 Der Name ist auch in Straflburg bezeugt, wo die Beginen in Florenz nach der Farbe ihrer
Mintel (grawer oder swartzer kleider) den Franziskanern oder Dominikanern zugeordnet wurden.
Der Ausdruck domicella mantellata scheint sich hier aber nur auf die Beginen in den Armenstif-
tungen zu beziehen, vgl. PHILLIPS, Beguines (wie Anm. 46), 131f., 209, 222. Zu Florenz siehe
MEERSSEMAN, Dossier (wie Anm. 31), 16ff.
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erfolgreichen Bemithungen zur Anerkennung einer dominikanischen Bufiregel®. Der
Traktat wurde kurz nach der Approbation an andere observante Konvente verschickt,
darunter auch an den Niirnberger Predigerkonvent, der zu dieser Zeit neben Venedig
ein weiteres Zentrum der dominikanischen Frithobservanz bildete®*. Eine genaue Analy-
se dieses Quellenmaterials hat nun gezeigt, dass die sogenannte Munio-Regel nach 1401
von Caffarini selber zusammengestellt und anschlieflend von der pipstlichen Kanzlei
uberarbeitet worden war. Caffarini vertrat in diesem Traktat eine dhnliche Haltung in
der Frage des franziskanischen Dritten Ordens wie Johannes Mulberg im Beginenstreit,
insofern er darauf bestand, dass die Angehorigen des Buflordens Laien seien und nicht
Religiose und deshalb die franziskanische Drittordensregel keine eigentliche Regel, son-
dern nur eine Art Lebensweise (modus vivendi) sei. Er bestritt auch, dass Franziskus der
Griinder des Dritten Ordens war, und versuchte umgekehrt den Beweis fir die Ancien-
nitit eines von Dominikus gegriindeten Buflordens zu erbringen®. Die Kurie ist aber
seinem Wunsch nach der Aufnahme einer mutatis mutandis gleichlautenden Formulie-
rung wie in der franziskanischen Regel von Nikolaus IV. nicht nachgekommen. In einer
der altesten bildlichen Darstellungen der Regelverleihung, die sich in der noch von Caf-
farini selber iiberwachten Ausgabe seines Tractatus findet, wird aber gleichwohl Domi-
nikus als Vater der gesamten dominikanischen Ordensfamilie abgebildet, wihrend nach
der Kanonisation Katharinas von Siena (1461) nunmehr die Sienesische Heilige im Ge-
wand des dominikanischen Dritten Ordens ihren Mitbriidern und Schwestern von der
Bufle die Regel verleiht®®.

Da die dominikanische Bufiregel nur vom romischen Papst anerkannt worden war,
musste nach Beendigung des Schismas die Approbation wiederholt werden, was in einer
Bulle Martins V. vom 10. Oktober 1425 fiir den dominikanischen Bulorden in Irland
geschah®. Man kann daraus schlieffen, dass die Regel mittlerweile in allen Provinzen des
Ordens verbreitet worden war. Was die deutsche Ordensprovinz anbelangt, so hatte be-
reits Caffarini dafiir gesorgt, dass kurz nach der Approbation eine beglaubigte Kopie
der Konstitution Innozenz’ VIIL. Sedis apostolicae mit der Regel nach Niirnberg gelang-
te. Das Transsumpt ist leider nicht mehr erhalten, nur eine undatierte mittelhochdeut-
sche Ubersetzung aus dem ehemaligen Archiv der Niirnberger Prediger. Wirklich ein-
gefiihrt wurde die Regel in der Provinz Teutonia aber offenbar erst nach dem Konzil
von Konstanz. Am 29. September 1420 lieff der Dominikaner Petrus von Gengenbach
aus dem Straflburger Predigerkloster in seiner Eigenschaft als Magister der Briider und

63 Zum Folgenden WEHRLI-JOHNS, L’osservanza (wie Anm. 61), 290-305. — Tractatus de Ordine
FF. de paenitentia Dominici di F. Tommaso da Siena »Caffarini«, a cura di M.-H. LAURENT
(Fontes vitae Catharinae Senensis Historici 21), Siena 1938.

64 WEHRLI-JOHNS, L’osservanza (wie Anm. 61), 306-309. — Niirnberg, Stadtbibliothek Cent. IV,
75, £. 199r-218r; vgl. die Beschreibung bei Karin ScHNEIDER, Die Handschriften der Stadtbiblio-
thek Niirnberg, Bd. 2: Die lateinischen mittelalterlichen Handschriften, Teil 1: Theologische
Handschriften, Wiesbaden 1967, 278-280. Es handelt sich vermutlich um eine der iltesten Hand-
schriften des Traktats.

65 Tractatus de Ordine (wie Anm. 63), 44-52. — WEHRLI-JOHNS, L’osservanza (wie Anm. 61), 313ff.
66 Vgl. Lidia Biancu1/Diega GIUNTA, Iconografia di Santa Caterina da Siena, Rom 1988, Tav.
VII (Siena, Biblioteca Comunale, mB. VIL. 5, {. 3r) sowie Tav. XVII (Cosimo Rosselli [1439-1507],
Edinburg, National Gallery of Scotland), 281f., Cat. 190. Zur frih einsetzenden Ikonographie
Katharinas als Inkarnation des dominikanischen Bulordens, 691f.

67 Bullarium Ordinis FF. Praedicatorum, ed. Thomas R1poLL et Antonius BREMOND, 8 vol., Ro-
mae 1729-1740, vol. 2, 671.

68 Niirnberg, StadtA, A 1 (alte Signatur: Prediger Orden, Gelb L, Nr. 10). Der Urkunde wurde
am Rand zu einem spiteren Zeitpunkt die (falsche) Jahreszahl 1404 beigefugt.
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Schwestern von der Bufle des hl. Dominikus in der Straflburger Dominikanerkirche im
Beisein des Provinzials der Teutonia, Giselbert von Vleydingen, und der Professoren
Johannes Miltenberg und Johannes Ingold neun Briefe tiber die Drittordensregel vorle-
sen. Darunter befand sich neben dem bereits erwihnten Transsumpt der Approbations-
bulle Sedis apostolicae auch seine Ernennung zum Magister fratrum et sororum et si-
gnanter inclusarum de penitentia sancti Dominici provincie theutinie durch den
Ordensmeister Leonhard Dati. Die Umschreibung des Auftrags an Petrus von Gengen-
bach lisst darauf schlieffen, dass die Regel bei den zahlreichen Klausen unter dominika-
nischer Leitung eingesetzt werden sollte®”. Nach Meersseman hatte Leonhard Dati am
22. Oktober 1420 den observanten Dominikanerinnenkldstern gestattet, Manner und
Frauen des dominikanischen Buflordens aufzunehmen und ihnen Amter und Aufgaben
in der Klosterwirtschaft zu tbertragen. Dieses Privileg iiberliefert das von Johannes
Meyer (1422-1485) redigierte Regelbuch des reformierten Berner Inselklosters St. Mi-
chael”®. Der bekannte Reformator und Historiograph der Observanz verwandte in sei-
nen Schriften als einer der ersten die Bezeichnung »Dritte Regel«. In seinem Buch der
Reformacio Predigerordens von 1468 zeigt er sich auch gut informiert tber die Anfinge
dieses Ordens in Italien und findet lobende Worte fiir den observanten Dominikaner
Manfred von Vercelli’”!, der in den Jahren 1418-1423 auf seinen Predigtreisen viele Men-
schen fiir den dominikanischen Bulordens gewinnen konnte”. Meyer verfiigte tiber eine
Abschrift der Approbationsbulle Innozenz’ VIL.”> und vermittelte die Kenntnis der

69 Gabriel M. LOHR, Die Teutonia im 15. Jahrhundert. Studien und Texte vornehmlich zur Ge-
schichte ihrer Reform (Quellen und Forschungen zur Geschichte des Dominikanerordens 19),
Leipzig 1924, 180. Frankfurt, StadtA, Dominikanerhandschriften 19, 124, Nr. 94. Der betreffende
Codex des Dominikaners Franc. Jacquin aus dem Frankfurter Predigerkloster wurde von Dr.
Bernhard Neidiger eingesehen. Ich danke Herrn Dr. Neidiger an dieser Stelle sehr herzlich fiir die
Uberlassung seiner Unterlagen. Petrus von Gengenbach war auch mit der Reform der Reuerinnen
befasst, moglicherweise war die Bufiregel auch fiir sie bestimmt, vgl. dazu eine Bulle Eugens IV.
zuhanden der Sorores de Poenitentia Dominici in Stralburg (4. Juli 1437), mit der Petrus von
Gengenbach mit der Reform des dortigen Reuerinnenklosters Maria Magdalena beauftragt wurde,
Bullarium Ordinis FF. Praedicatorum, vol. 3, 73.

70 Vgl. G. G. MEeerssEMAN, Zur Geschichte des Berner Dominikanerinnenklosters im 15. Jahr-
hundert. in: AFP 45, 1975, 201-211, hier: 208. — Claudia ENGLER MAURER, Regelbuch und Obser-
vanz. Der Codex A 53 der Burgerbibliothek Bern als Reformprogramm des Johannes Meyer fiir
die Berner Dominikanerinnen, Diss. Bern 1998, Typoskript, 137: <12.> Dz man uff den hoff man
und frounwen zu der dritten regel enphahen mag. Das XII. So ist den clostren der obszervantz er-
loubt, dz si mannespersonen und ouch fronwen enphahen mogen zu sant Dominicus buos ad poe-
nitentiam beati Dominici, und si mit empteren und arbeit ze des closters nutz bruchen mogen.

71 Johannes MEYER, Buch von der Reformacio Predigerordens IV und V Buch, hg. v. Benedictus
M. ReicHERT (Quellen und Forschungen zur Geschichte des Predigerordens in Deutschland 3),
Leipzig 1908, 6.: nun hatt dieser bruoder so grosse liebe zuo der bebaltung des ordens, daz er nit
allein halff und riett, wie man vil convent in dem orden reformiert, besunder er under wist und lert
die buoder und swistren die dryten regel sanctus Dominicus, die da warent de penitencia sancti
Dominici, von der buoss sanctus Dominicus, daz sy sich noch volkumner wise wérent halten nach
der regel form, er hatt von der dryten regel gar vil guoter selger kind in welschen landen.

72 Vgl. Roberto Rusconi, Note sulla predicazione di Manfredi da Vercelli OP e il movimento
penitenziale dei terziari Manfredini, in: AFP 48, 1978, 93-135. — Roberto Rusconi, Fonti e
documenti su Manfredi da Vercelli O.P. ed il suo movimento penitenziale, in: AFP 47,1977, 51-107.
73 Basel, UB, ME III 13, f. 15r—19v. Die lateinische Bufiregel ist auflerdem in folgenden Hand-
schriften aus dem Besitz observanter Dominikaner des 15. Jahrhunderts aufgenommen: Basel, UB,
MA IX 2, f. 84r-87v, an den Rand geschrieben, Autograph von Stephan Irmy, Beichtvater im Kloster
St. Maria Magdalena an den Steinen in Basel, vgl. Emil Erpin, Das Kloster der Reuerinnen Sancta
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Bufiregel in Kreisen observanter Frauenkldster. Mdglicherweise ist ihm auch die deut-
sche Ubersetzung der Regel zu verdanken, die sich in einigen Handschriften seines
Amterbuches findet’®. Ob sie als Vorlage fiir die deutsche Fassung der Bufiregel des hl.
Dominikus in einem Regelbuch aus dem observanten Dominikanerinnenkloster St. Ka-
tharinen in St. Gallen diente, wire noch zu untersuchen. Dieser Kodex (datiert 1476)
gehorte urspriinglich Anna Muntprat aus Konstanz, einer Wohltiterin des Klosters St.
Katharinen zur Zeit der Priorin Angela Varnbihler, von deren Hand die Regel ge-
schrieben wurde. In den Kodex eingeniht war auch die Professformel fiir den Eintritt in
den Dritten Orden. Sie lautet: Ich schwester N. enthaiss und gelob gehorsami unserm he-
ren got und der kunginen von himelrich Sant Maria und der priorin N nach der dritten
regel s. Dominicus buoss, dz ich dir gehorsam sig und dinen nachkomen biss zum rod’.

Die observante Richtung des Dominikanerordens hatte die Forderung des Dritten
Ordens zu einem wichtigen Anliegen der Ordenserneuerung gemacht. Sie konnte oder
wollte aber nicht verhindern, dass sich dieser Orden im Verlauf des 15. Jahrhundert in
eine ganz andere Richtung entwickelte als urspriinglich vorgesehen. Unter Papst Eugen
IV. (1431-1447) setzte namlich ein deutlicher Trend zur Zusammenlegung und Verklos-
terlichung semireligidser Gemeinschaften ein, der auch die Klausen und Sammlungen
unter dominikanischer Cura erfasste. Papst Eugen hatte den in Gemeinschaft lebenden
Schwestern des Buflordens die Privilegien des geistlichen Standes zuerkannt’, ohne von
thnen die Ablegung der feierlichen Geliibde und personliche Armut zu verlangen. Ent-
gegen der urspriinglichen Auffassung von Caffarini und anderen Vertretern der Frithob-
servanz war die dominikanische Bufiregel somit kein modus vivendi fir Laien mehr,
sondern wie die einstmals von Johannes Mulberg bekimpfte Drittordensregel der Fran-
ziskaner Grundlage fiir das Leben in einem regulierten Terziarinnenkloster.

Unter dem Pontifikat Eugens IV. kam es auch in der Diozese Konstanz zur Verlei-
hung der dominikanischen Buflregel an einige Frauengemeinschaften. Bezeichnender-
weise sind es zunichst Sammlungen, die schon seit einiger Zeit nach der Augustinusre-
gel lebten und von den Predigern betreut wurden, aber bislang offenbar nicht die
strengen Kriterien fiir ein reguliertes Augustinerinnenkloster erfillten, wie die Samm-
lung in Buchhorn, die vor 1271 der Augustinusregel unterstellt worden war, 1439 aber
als domus sororum de penitencia sancti dominici bezeichnet wird, um dann 1467 erneut
zur Augustinusregel zu wechseln, aber dieses Mal auch die mstitutiones der Prediger an-

Magdalena an den Steinen zu Basel, Diss. Freiburg/Schweiz 1956, 30. — Basel, UB, MA VIII 31,
f. 158r—165r, (1503), aus dem Besitz von Theobald Rapp, beide OP Basel. — Wiirzburg, UB, M. ch. o.
16, f. 58r-62v (Ludwig Fuchs, OP Ulm, 1476, vgl. ENGLER MAURER, Regelbuch (wie Anm. 70), 49ff.
74 Vgl. Werner FECHTER, Meyer, Johannes, in: VL Bd. 6, Sp. 474-486, hier: 486. — ENGLER MaU-
RER, Regelbuch (wie Anm. 70), 39.

75 Uberlmgen, Leopold-Sophien-Bibliothek, M2, f. 15v (Professformel), f. 16r-31r (Regel). Siche
Christian HeEINTZMANN, Die mittelalterlichen Handschriften der Leopold-Sophien-Bibliothek in
Uberlingen, in: Schriften des Vereins fiir Geschichte des Bodensees und seiner Umgebung 120,
2002, 41-103, hier: 46f. - ENGLER MAURER, Regelbuch (wie Anm. 70), 54f., nach ihr stammt die
Handschrift aus dem Kloster Zoffingen in Konstanz; Thoma (Katharina) VoGLER, Geschichte des
Dominikanerinnen-Klosters St. Katharina in St. Gallen 1228-1607, Freiburg 1938, 257. Zu Anna
Muntprat, deren Schwester Elisabeth als Nonne in St. Katharinen 1483 Johannes Meyers Buch der
Reformacio abschrieb (Vogler, 244, Nr. 54), vgl. Magdalen BLEss-GRaBHER, Dominikanerinnen —
St. Gallen, in: HS IV,5 (wie Anm. 16), 738-779, hier: 752f.

76 Vgl. Bullarium Ordinis FF. Praedicatorum, vol. 3, 191-192 (Bulle Eugens IV. zuhanden einer
Gemeinschaft von mulierum mantellarum, seu Pinzocharum de Penitentia sancti Dominici in Pra-
to). Zur Politik Eugens IV. gegeniiber dem Dritten Orden des hl. Dominikus in Rom, vgl. Rusco-
~1, Note (wie Anm. 72), 120ff. — Alberto Zuccur, Roma domenicana, vol. 1, Florenz 1938, 63-66.
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genommen hatte, womit die Sammlung den Status eines Dominikanerinnenklosters un-
ter Diozesanhoheit erreicht hatte’”. Bedeutete in diesem Fall die zeitweilige Annahme
der Buflregel eine Art Riickstufung, so gibt es gerade im Bodensee-Raum einige Bei-
spiele, die auf eine Aufwertung in umgekehrter Richtung weisen, wie die Schwestern-
sammlung in Pfullendorf, die jahrzehntelang den Predigern von Konstanz in deren
Terminhaus den Haushalt besorgte, um dann Ende der 40er Jahre des 15. Jahrhunderts
als Kloster des Dritten Ordens das Recht zu erhalten, ein Skapulier zu tragen’®.

Die Einfithrung der Bufiregel des hl. Dominikus innerhalb der Provinz Teutonia war
aber auch mit einigen Unsicherheiten verbunden. Auf der einen Seite wurde sie einge-
setzt fur die Dienstleute (pro famulis seu familiaribus) der observanten Kloster, die die
verschiedensten Aufgaben in der klosterlichen Wirtschaft erfiillten und jeweils der Auf-
sicht des betreffenden Klosters unterstellt waren’. Andererseits wurde sie von Frauen-
gemeinschaften angenommen, die von den Ordensoberen visitiert und kontrolliert wer-
den mussten, ohne dass dazu ein genereller Auftrag seitens des Papstes oder der
Diozesanhoheit bestanden hitte. Um Klarheit tiber die Befugnisse des Generalmeisters
und der Provinzialprioren tiber die Mitglieder des Dritten Ordens zu gewinnen und alle
Unsicherheiten beziiglich ihres kanonischrechtlichen Status und ihres modus vivendi
auch in Bezug auf das Verhiltnis zum Pfarrklerus zu beseitigen, gelangte der damalige
Provinzialprior der Teutonia, Jakob Sprenger, 1491 an das zu Pfingsten stattfindende
Generalkapitel seines Ordens. In der darauf folgenden schriftlichen Erklirung des Or-
densmeisters Joachin Turriani zuhanden der Angehorigen des Dritten Ordens vom 23.
Mai gleichen Jahres wird dann Folgendes festgehalten, (1) dass thr modus vivendi von
der Kirche approbiert und aller Fretheiten und Rechte des Predigerordens teilhaftig ist,
was ebenfalls fiir die Schwestern sub cura et habitu des Ordens gilt, wie ihnen bereits
Papst Sixtus IV. in einer Bulle aus dem Jahr 1475 zugesichert hatte, (2) dass diese folglich
der Cura der General- und Provinzialmeister unterstellt sind, die auch das Recht haben,
sie jahrlich zu visitieren und zu korrigieren und ihre Priorinnen zu absolvieren, iiber die
Beichtviter zu bestimmen und Novizinnen fiir ihren status aufzunehmen, (3) dass sie
eine einheitliche Kleidung gemifl den Vorschriften ihrer Regel zu tragen haben, ohne
den schwarzen Schleier, aber mit Skapulier, sofern der Provinzial es erlaubt, (4) dass sie
thr Offizium in der Art und Weise der Laienschwestern des Ordens durch Beten des
Paternosters verrichten sollen.

Diese Klirung hatte dazu gefithrt, dass sich vermehrt ehemalige Augustinerin-
nenkldster unter Didzesanhoheit dem Dritten Orden anschlossen®. Ein letzter Schritt in
Richtung Verklosterlichung war ein vom Ordensmeister Thomas de Vio Cajetan erbe-
tenes Privileg, das Papst Julius (1503-1513) am 27. Februar 1510 den Schwestern von S.
Caterina von Siena in Florenz erteilte. Darin erlaubte der Papst den Schwestern, die drei
feierlichen Geliibde nach der Augustinusregel ablegen zu diirfen, ohne ihren Status als
Terziarinnen zu verlieren, das heifit ohne die strenge Klausur einhalten zu miissen®!. Die
Nonnen des bereits erwihnten Dominikanerinnenklosters Toess bei Winterthur, das zu

77 WiLTs, Beginen (wie Anm. 50), 320ff.

78 Ebd., 393-395, weitere Beispiele aus dieser Zeit sind die Klause Ennetach (ebd., 328) und
Rugacker (ebd., 410ff.).

79 Vgl. die Bestimmungen des Generalmeisters Konrad von Asti fir den Predigerkonvent Bam-
berg, LOHR, Teutonia (wie Anm. 69), 89.

80 Zum Beispiel die bereits erwahnte »Sammlung in Winterthur« 1508, siche AMMACHER. Domi-
nikanerinnen — Winterthur, HS IV,5 (wie Anm. 56), 1006.

81 Vgl. Raymond CreYTENS, Il Direttorio di Roberto Ubaldini da Gagliano OP per le Terziarie
collegiate di Caterina da Siena in Firenze, in: AFP 39, 1969, 127-171, hier: 131, 171.
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den iltesten und angesehensten inkorporierten Dominikanerinnenkldster der Teutonia
gehorte, hatten ein Jahrzehnt vor der Reformation, aus Furcht am Ende doch noch der
dominikanischen Reform mit ihren strengen Klausurbestimmungen zugefiihrt zu wer-
den, rasch von dieser neuen Moglichkeit Gebrauch gemacht und sich 1512 in Rom mit
Hilfe von Verwandten den Wechsel zum Dritten Orden des Dominikus bestitigen las-
sen. Die Ziircher Obrigkeit versagte dieser Entscheidung allerdings thre Zustimmung, so
dass der Konvent schon im folgenden Jahr wieder zu den alten Verhiltnissen zurtck-
kehren musste®.

Die hier skizzierte Entstehung und Verbreitung des dominikanischen Buffordens
weist noch viele blinde Flecken auf. Vordringliche Aufgabe kiinftiger Forschungen wird
es sein, moglichst vollstindig alle Gemeinschaften zu erfassen, die zu irgendeinem Zeit-
punkt dieser Regel unterstellt waren. Erst wenn geniigend Daten tiber Verbreitung und
Dauer der einzelnen Sammlungen vorliegen und auch deren soziales Umfeld, Bildung
und bauliche Gegebenheiten beriicksichtigt werden, wird ein abschliefendes Urteil iber
Erfolg oder Misserfolg dieses »neuen« »Dritten Ordens«, moglich sein, der eigentlich
auf italienische Verhiltnisse zugeschnitten war und sich dann besonders in Deutschland
und in den Niederlanden einer wachsenden Konkurrenz durch die Devotio moderna
oder anderer Dritten Orden observanter Richtung gegentber sah.

82 Martina WeHRLI-JoHNS, Dominikanerinnen — Toess, in: HS IV/5 (wie Anm. 16), 901, 914.
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Wie kam Kunst ins Kloster?

Uberlegungen zu Produktion und Import von Werken der Bildenden
Kunst in den Klarissen- und Dominikanerinnenklostern der Teutonia

Anlisslich der 2005 in Bonn und Essen zu sehenden Doppelausstellung »Krone und
Schleier« diirfte augenfillig geworden sein, dass viele mittelalterliche Frauenkloster hin-
sichtlich des Reichtums ihrer kiinstlerischen Ausstattung den groflen Mannerklostern
threr Orden in nichts nachstanden!. Insbesondere in den adligen bzw. adelsnahen Frau-
enstiften des Frith- und Hochmittelalters sammelte sich im Laufe der Jahrhunderte eine
Vielzahl kostbarer Preziosen an, die die betreffenden Institutionen zu wahren Schatz-
hiusern machten. Doch auch die Kloster der spiatmittelalterlichen Reformorden beher-
bergten in thren Mauern nicht selten zahlreiche hochrangige Werke der Goldschmiede-
kunst, Malerei, Skulptur und Textilkunst. Wie diese Objekte in die jeweiligen
Frauenkommunititen gelangt sind, ist bislang nie systematisch untersucht worden. Nur
vereinzelt wurde von der Forschung danach gefragt, ob und in welchem Mafle Nonnen
auf die kiinstlerische Gestaltung ihrer Lebenswelt aktiv Einfluss nehmen konnten. Wie
verhielt es sich bespielsweise bei Geschenken, die durch Familienangehorige einzelner
Klosterfrauen oder andere fromme Gonner an den Konvent kamen?? Gab es in solchen
Fillen fiir die Beschenkten Mittel und Wege, konkrete Wiinsche — etwa zur Art der Ga-
be oder zum Bildthema — anzubringen, vielleicht gar einen favorisierten Kiinstler zu
nennen, oder lagen die diesbeztiglichen Entscheidungen ausschliefilich bei der Donato-
rin bzw. beim Donator, so dass sich die Klosterfrauen letztlich damit abzufinden hatten,
dass man einem geschenkten Gaul nun einmal nicht ins Maul schaut? Welche Rolle
spielten in diesem Zusammenhang die mit der Cura monialium betrauten Geistlichen
sowie die fir die weltlichen Geschifte der Frauenkloster verantwortlichen Administra-
toren, die gerade in den — zumindest idealiter — strikt klausurierten Frauengemeinschaf-
ten der spatmittelalterlichen Reformorden als Bindeglieder zwischen Konvent und Au-
fenwelt fungierten? Die Forschung hat diese Fragen — wenn iberhaupt — durchaus
kontrovers diskutiert. Jeryldene Wood etwa geht davon aus, dass die Mitbestimmung
des Konvents und insbesondere der Abtissin bzw. Priorin oft sehr viel weiter ging, als

1 Vgl. auch den zugehorigen Katalog: Krone und Schleier. Kunst aus mittelalterlichen Frauenklos-
tern, hg. v. der Kunst- und Ausstellungshalle der Bundesrepublik Deutschland, Bonn, und dem
Ruhrlandmuseum Essen, Miinchen 2005.

2 Ich vermeide in diesem Zusammenhang bewusst den Terminus der Stiftung, da es sich in unse-
rem Kontext um einmalige Gaben von Objekten und keine vermogenswirksamen Vermichtnisse
handelte. Grundlegend dazu Karl Scumip, Stiftungen fir das Seelenheil, in: Gedachtnis, das Ge-
meinschaft stiftet, hg. v. Karl ScuMID u. Joachim WorrascH, Miinchen/Ziirich 1985, 51-73, bes.
56f. — Michael BorGoLTE, Die Stiftungen des Mittelalters in rechts- und sozialhistorischer Sicht,
in: ZSRG.K 74, 1988, 71-94; Fiir irdischen Lohn und himmlischen Ruhm. Stifter und Auftragge-
ber in der mittelalterlichen Kunst, hg. v. Hans-Rudolf Mater/Carola JAcc1/Philippe BUTTNER,
Berlin 1995, 9-19.
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dies aus den Schriftquellen hervorgeht; was sich in den Quellen niedergeschlagen habe,
seien lediglich die offiziellen, oft nachtriglich erfolgten Genehmigungen von Aktionen,
die in Tat und Wahrheit lingst in Eigenregie vom Konvent entschieden und realisiert
worden seien’. Julian Gardner scheint diesbeztiglich sehr viel skeptischer zu sein: »If the
legislation for the enclosure of religious women has been correctly characterized as con-
ceived and enacted by men for women, is it also right to conclude that altarpieces and
other paintings were also expressive of male taste, or, at best, what men considered to be
appropriate for nuns? Can one realistically expect that strictly enclosed religious com-
munities, whose works of art were commissioned through male intermediaries, could
reflect developments in female spirituality during the period?«* In Gardners Augen fun-
gierten die geistlichen und weltlichen Berater der Frauenkonvente also als eine Art is-
thetisches Nadelohr, durch das nur Bildwerke in die Klausur gelangten, die den ge-
nannten Mediatoren genehm waren; etwaige Winsche der Frauen, vielleicht geboren aus
spezifischen spirituellen Bediirfnissen und individuellen Fromm1gkeltsprakt1ken hitten
nie unvermittelt die Kiinstler erreicht. Zu bedenken ist jedoch, dass auch die Kloster-
frauen selbst bisweilen kiinstlerisch titig waren; man denkt in diesem Zusammenhang
sogleich an Textilien und Buchmalereien, doch ist keineswegs gesichert, dass samtliche
mittelalterlichen Tafelmalereien und Skulpturen die Werke von Moénchen oder Laien-
kiinstlern sind, wie dies die Forschung in der Regel unhinterfragt annimm¢t®.

In der Folge soll am Beispiel einiger Klarissen- und Dominikanerinnenkldster in
Siidwestdeutschland, im Elsass und in der Nordschweiz erkundet werden, durch wen
und auf welche Art diese Kloster zu ihrer kiinstlerischen Ausstattung gekommen sind.
Zu fragen ist ferner, ob es Hinweise auf eine direkte Einflussnahme seitens des Konvents
oder gar auf klostereigene Manufakte gibt. Die Quellenlage hierzu ist aus einsichtigen
Griinden mehr als disparat: Sowohl Schatzverzeichnisse als auch Jahrzeitbiicher geben
oft nur an, welche Objekte von wem vergabt worden sind, lassen aber kaum je nach-
zeichnen, ob sich hinter der betreffenden Schenkung moghcherwelse der zuvor bei ei-
nem der seltenen Verwandtengespriche oder auch brieflich kommunizierte Wunsch ei-

3 Jeryldene M. Woob, Women, Art, and Spirituality. The Poor Clares of Early Modern Italy,
Cambridge/New York 1996, 102. Wood bezieht sich auf das Klarissenkloster Monteluce in Peru-
gia, wo im 15. Jahrhundert tiefgreifende Bau- und Ausstattungsmafinahmen stattfanden, wortiber
die Klosterchronik berichtet: »the chronicle indicates that while the nuns needed permission in
order to proceed on their projects, this was often simply the approval of what had already been
decided«.

4 Julian GARDNER, Nuns and Altarpieces, Agendas for Research, in: Romisches Jahrbuch der Bib-
liotheca Hertziana 30, 1995, 29-57, hier: 55. Eine vermittelnde Position findet sich bei Jeffrey F.
HAMBURGER, The Liber miraculorum of Unterlinden: An Icon in Its Convent Setting, in: The
Sacred Image East and West, hg. v. Robert OusTERHOUT u. Leslie BRUBAKER (Illinois Byzantine
Studies IV), Urbana/Chicago 1995, 147-190, hier: 147.

5 Siehe z. B. Stifterinnen und Kiinstlerinnen im mittelalterlichen Niirnberg, hg. v. Elisabeth
Scuraut, Nirnberg 1987, 70: »Ebenso wie die Monche keine textilen Arbeiten ausfiihrten, wur-
den andererseits bestimmte kiinstlerische Sparten von den Nonnen nicht besetzt, obgleich eine
Austiibung innerhalb der Klostermauern moglich gewesen wire. So wurden in den Frauenklostern
keine Schmiede-, auch keine Goldschmiedearbeiten ausgefiihrt, Frauen fertigten keine Skulpturen,
weder in Holz noch in Stein. Diese >harte< Arbeit war traditionellerweise den Mannern vorbehal-
ten — hier spiegelt sich die geschlechtsspezifische Arbeitsteilung zwischen Minnern und Frauen
wider, die es auch im Mittelalter gab — ungeachtet von den >objektiven< Zwingen der Klausur [...]«.
An anderem Ort moniert Schraut allerdings selbst, dass fehlende Uberlieferung in der mittelalterli-
chen Kunst stets zu Gunsten der Minner ausgelegt worden sei; Frauen und Kunst im Mittelalter,
hg. v. Elisabeth ScHrAUT u. Claudia Op11Z, Ausst.-Kat., Braunschweig 1983, 26.
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ner Klosterfrau verbirgt, beispielsweise eine Marienstatue zu bekommen, die in Grofle
und Machart der thronenden Gottesmutter in der heimatlichen Pfarrkirche gleichen
sollte®. Briefe sind diesbeztiglich eine aussagekriftigere Quellengattung, doch haben sich
— wenn tiberhaupt — vor allem Briefwechsel einzelner Klosterfrauen mit ihren geistlichen
Betreuern erhalten, wihrend der Schriftverkehr zwischen Nonnen und ihren Verwand-
ten kaum je Uberliefert ist’. Wichtige Anhaltspunkte fir unsere Fragestellung liefern fer-
ner Klosterchroniken, Schenkungsurkunden und Testamente, nicht zuletzt aber auch
die Ausstattungsstiicke selbst, die bisweilen durch Inschriften oder Stifterfiguren zu er-
kennen geben, wem sie ihre Existenz verdanken.

Weitaus die meisten aller in den Klarissen- und Dominikanerinnenkldstern unseres
Untersuchungsgebiets nachzuweisenden Bildwerke sind — wie andernorts auch — als Ge-
schenke oder infolge von Erblassungen an ithren Ort gelangt. Insbesondere hochadlige
Griindungen wurden meist von Anbeginn an von den jeweiligen Stiftern mit kostbaren
Ausstattungsstiicken bedacht. Konigsfelden bei Brugg im schweizerischen Mittelland ist
hierfiir ein sprechendes Beispiel. Das franziskanische Doppelkloster wurde 1308 von
Koénigin Elisabeth am Ort der Ermordung ihres Ehemanns, des habsburgischen Konigs
Albrecht, gegriindet und reich dotiert; ein 1357 erstelltes Schatzinventar nennt unter den
Schenkungen Elisabeths an das Kloster unter anderem ein silbernes Kopfreliquiar der
HI. Verena, zwei grofie Elfenbeintafeln und mehrere figiirlich verzierte Altarbehinge?®.
Den weitaus grofiten Teil seines Reichtums verdankte Konigsfelden aber Agnes, der
Tochter von Elisabeth und Albrecht. Agnes verlegte — da selbst Witwe — ihren Wohnsitz
1317 nach Konigsfelden und lebte bis zu ihrem Tod 1364 im Kloster, dessen Geschicke
sie in vielerlei Hinsicht aktiv leitete. Unter ihren Gaben fiir das Kloster wird im er-
wiahnten Schatzverzeichnis von 1357 nebst einem grofen goldenen (Altar?-)Kreuz, einer
Staurothek und zahlreichen anderen Preziosen ein groefS tavelen mitt cristallen und mirt
zwei grosen steinen an mitteninne, gewirket mitt gestein und bérlen aufgefiihrt, in der
wir das mit Edelsteinen, Goldfiligran und »Hinterglasminiaturen« verzierte Diptychon
erkennen diirfen, welches nach der Auflassung des Klosters 1525 als eines von wenigen
Konigsfeldner Ausstattungsstiicken der Zerstorung entging und heute im Historischen
Museum Bern verwahrt wird (Abb. 1)°. Es handelt sich um eine venezianische Arbeit

6 Katharina Lemmel im Kloster Maria Mai (s. unten) bat etwa ihren Cousin Hans Imhoff in
Niirnberg darum, fiir Maria Mai ein Schloss wie jenes im Dominikanerinnenkloster St. Katharina
zu Nirnberg zu besorgen; Johannes Kamann, Briefe aus dem Brigittenkloster Maihingen
(Maria=Mai) im Ries 1516-1522, in: Zeitschrift fur Kulturgeschichte 6, 1899, 249-287 u. 385-410,
hier: 397 (Brief Nr. 13 vom 26. Sept. 1517: Lieber vetter, wen du dein Frizen zu dem Jorg Heussen,
deim slosser, schickest oder zu eim andern, der gute slos macht, was er fiir ein slos nemen wolt, das
ein furschissenden rigel het, als [wie] die kellerslossen oder die slos, da man zu nachs die heuser mit
zusperrt, mus wir an die pforten haben, das mon durch dieselben herein gibt, wie zu sant Katerina
ein ist, das mons nit als fleisch und prot und anders durch die winten gibt [...]).

7 Vgl. Meine in Gott geliebte Freundin. Freundschaftsdokumente aus klosterlichen und humanis-
tischen Schreibstuben, h% v. Gabriela SieNoRr (Religion in der Geschichte. Kirche, Kultur und
Gesellschaft 4), Bielefeld 21998.

8 Ein geschlagen silbrin hopt mitt sant Verenen heiltuom. [...] Zwo grof§ tavelen mitt hélfenbeini-
nen bilden [...]; das Inventar findet sich im Aargauer Staatsarchiv in Aarau, Konigsfeldner Urkunde
Nr. 17/0276a (28. Juli 1357). Es ist abgedruckt bei Emil MAURER, Die Kunstdenkmaler des Kan-
tons Aargau, Bd. III (Die Kunstdenkmiler der Schweiz 32), Basel 1954, 251-254 (Zitat auf S. 251);
vgl. auch Susan MarT1, Konigin Agnes und ihre Geschenke — Zeugnisse, Zuschreibungen und Le-
genden, in: Kunst + Architektur in der Schweiz 47, 1996, 169-180, hier: 170f.

9 Bern, Hist. Mus., Inv. Nr. 301. Zum Eintrag im Schatzverzeichnis s. MAURER, Kunstdenkmaler
(wie Anm. 8), 252.
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aus den Jahren um 1290, die wohl einst Agnesens 1301 verstorbenem Ehemann, dem
ungarischen Konig Andreas III., gehort hatte, dessen Mutter der venezianischen Adels-
familie Morosini entstammte!®. Das kostbare Stiick diirfte nach dem Tod von Andreas III.
in den Besitz seiner Witwe iibergegangen und auf diesem Wege in den Konigsfeldner
Klosterschatz gelangt sein, wo es durch seine spezifische Ikonographie — insbesondere
die Heiligen Stephan, Emmerich, Ladislaus und Elisabeth als Patrone des ungarischen
Herrscherhauses der Arpaden — tiber Agnesens Tod hinaus die Erinnerung an sie und
ithren verstorbenen Mann aufrecht erhielt!!.

Agnes bedachte das Kloster aber nicht nur selbst mit reichen Schenkungen, sondern
scheint auch ihre Verwandten animiert zu haben, es ihr gleichzutun'2. So soll ihr Bruder
Albrecht beispielsweise ein altertuoch fir fronalter, mitt den siben ziten unsers herren
genaeiet und geschaetwet mitt siden uff gold, und ein listen mitt cleinen brustbilden daz
selben werkes nach Konigsfelden geschenkt haben, in dem wir unschwer das mit Seide,
Gold- und Silberfiden bestickte Antependium inklusive zugehorigem fiirleger im His-
torischen Museum Bern erkennen konnen (Abb. 2); seinem Stil nach zu urteilen ent-
stand das textile Ensemble um 1340/50 in Wien, wo Herzog Albrecht II. von Habsburg
damals mehrheitlich residierte'>. Vermutlich brachte Albrecht die kostbaren Textilien
bei einem seiner zwischen 1351 und 1356 mehrfach bezeugten Aufenthalte in den habs-
burgischen Vorlanden mit, anlisslich derer er jeweils auch Konigsfelden besucht haben
diirfte, da dort nicht nur seine Schwester Agnes lebte, sondern auch das Grab seiner
Mutter war'%. Albrecht erscheint auch unter den Stiftern der Chorfenster, deren Vergla-
sung wohl weitgehend von Agnes initiiert und koordiniert wurde'®. Inwiefern Agnes

10 MAURER, Kunstdenkmaler (wie Anm. 8), 95-103 u. 255-277. — MaRrT1, Konigin Agnes (wie
Anm. 8), 171-173. — Zuletzt: Elisabeth von Thiiringen — eine europiische Heilige, hg. v. Dieter
BLUME u. Matthias WERNER, Ausst.-Kat. Eisenach 2007, 308-312. Dass das Klappaltirchen gezielt
fur Andreas hergestellt worden ist, legt die Darstellung der Arpadenheiligen Stephan, Emmerich,
Ladislaus und Elisabeth nahe; Gibor Kraniczay, Holy Rulers and Blessed Princesses. Dynastic
Cults in Medieval Central Europe, Cambridge 2002, 232 u. 435-438.

11 Es fragt sich, ob Agnes das Diptychon nicht zuletzt deshalb dem Kloster Konigsfelden tiber-
lie}, damit die Patrone des ungarischen Konigreichs dort auch weiterhin verehrt wiirden. Im Falle
der ungarischen Kénigin Elisabeth (1305-1380) nimmt Klaniczay gar an, dass diese auf ihrer Reise
durch Italien 1343/44 gezielt Kunstwerke mit der Darstellung der ungarischen »Hausheiligen«
verschenkt habe, um die Heiligkeit des ungarischen Konigshauses zu propagieren und dadurch
ithren eigenen Sohn Andreas als geeignetsten Anwirter auf den Neapolitanischen Konigsthron
auszuweisen; Kraniczay, Holy Rulers (wie Anm. 10), 335-339.

12 Im Inventar werden unter den Schenkern wertvoller Gegenstinde neben Agnes auch ihre
Mutter Elisabeth, ihre Briider Leopold, Heinrich und Albrecht inklusive deren Ehefrauen, ferner
ithr Vetter Rudolf und seine Frau sowie Agnesens Schwestern (von unserr lieben swester von Oe-
tingen und von unserr liecben swester von Kalabria) genannt; MAURER, Kunstdenkmaler (wie Anm.
8), 251-254. Vgl. auch Anm. 15.

13 Bern, Hist. Mus., Inv. Nr. 27 und 51; das Antependium misst 3,18 m in der Linge und 90 cm
in der Hohe, der zugehérige Uberhang, der im Schatzverzeichnis gesondert genannt wird (s.
nachfolgende Anm.), bei einer Linge von 2,92 m 18 cm Hohe. Ausfiihrlich dazu MaURER, Kunst-
denkmailer (wie Anm. 8), 278-295 (Zitat ebd., S. 253); vgl. auch Mart1, Konigin Agnes (wie
Anm. 8), 171-175; zuletzt Krone und Schleier (wie Anm. 1), 501f.

14 Zu den Besuchen Albrechts in den habsburgischen Vorlanden s. MAURER, Kunstdenkmiler
(wie Anm. 8), 279.

15 Vgl. MAURER, Kunstdenkmiler (wie Anm. 8), 136-149. Zu den habsburgischen Fensterstiftun-
gen in Konigsfelden siehe auch Brigitte KurRMANN-ScHWARZ, Die Sorge um die Memoria. Das
Habsburger Grab in Konigsfelden im Lichte seiner Bildausstattung, in: Kunst + Architektur in der
Schweiz 59, 1999, 12-23. — Carola Jicar, Liturgie und Raum in franziskanischen Doppelklostern:
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auch fiir das ikonographische Programm der Fenster verantwortlich war, ist nicht zu
ermessen, doch zeigt der einzig beim Heiligen Andreas — dem Namenspatron ihres ver-
storbenen Mannes — auftretende Perlnimbus, dass sie mit den Glasmalern in engstem
Kontakt gestanden haben muss'®.

Agnes beglinstigte nun nicht nur Konigsfelden, sondern auch andere Konvente, wo-
bei der prozentual hohe Anteil an Frauenkommunititen unter den von Agnes be-
schenkten Institutionen auffillt’’. Das Dominikanerinnenkloster Toss bei Winterthur
etwa, wo Agnesens Stieftochter Elisabeth lebte's, profitierte genauso von ihrer Freige-
bigkeit wie St. Katharinenthal, ein bei Diessenhofen im Thurgau gelegenes Dominikane-
rinnenkloster. Der sogenannte Custerey-Rodel von 1589, der die damals im St. Katha-
rinenthaler Konvent verwahrten Wertgegenstinde aufhstet nennt unter anderem eine
vergoldete und mit Perlen sowie Edelsteinen verzierte Hailtumdaffel, die ein Geschenk
von Agnes, der kiinigin von Unger, gewesen sein soll"®. St. Katharinenthal ist aber auch
deshalb interessant, weil sich hier eine Klosterchronik aus dem mittleren 14. Jahrhundert
erhalten hat, die minutids auffihrt, wem der Konvent welche Ausstattungsstiicke ver-
dankte®. Der bedeutendste Gonner von St. Katharinenthal war der Konstanzer Biirger
Eberhart von Kreuzlingen, der sich vor allem um den Neubau des 1305 geweihten
Chors verdient machte. Eberhart, dessen Tochter Klosterfrau in St. Katharinenthal war,
finanzierte den Bau des Lettners sowie vierer Altire und schenkte dem Konvent das
schoene bild vnser vrown, in dem wir wohl die bis heute in der Klosterkirche erhaltene

Kénigsfelden und S. Chiara/Neapel im Vergleich, in: Art, Cérémonial et Liturgie au Moyen Age.
Actes du Colloque de 3e Cycle Romand de Lettres (Lausanne-Fribourg 2000), Rom 2002, 223-246,
hier: 240f.

16 Zuletzt Carola JAcar, Frauenkldster im Spitmittelalter. Die Kirchen der Klarissen und Domi-
nikanerinnen im 13. und 14. Jahrhundert, Petersberg 2006, 274.

17 Marrti, Kénigin Agnes (wie Anm. 8), passim.

18 Agnes soll sich Toss gegeniiber allerdings erst nach Elisabeths Tod als freigebig erwiesen ha-
ben. Das Leben der Schwestern zu T6ss, beschrieben von Elsbeth Stagel, samt der Vorrede von
Johannes Meier und dem Leben der Prinzessin von Ungarn (Deutsche Texte des Mittelalters VI),
hg. v. Ferdinand VETTER, Berlin 1906, 117. Vgl. etwa Agnesens Jahrzeitstiftung an T6ss von 1351;
Hermann voN LieBeNau, Hundert Urkunden zu der Geschichte der Konigin Agnes, Wittwe von
Ungarn, 1280-1364, Regensburg 1869, 53. Threm nota bene auflerordentlich topischen Vitenbe-
richt zufolge soll Elisabeth ihre Stiefmutter einmal in Konigsfelden besucht haben, und bei dieser
Gelegenheit soll Agnes ihr all die aus Ungarn mitgebrachten Kleinodien gezeigt haben, ohne ihr —
wie die Verfasserin etwas schnippisch anmerkt — jedoch auch nur einen Heller zu schenken; Leben
der Schwestern zu T6ss (s. oben), 103.

19 ...7 [= eine, Anm. C.J.] costliche dafel, ist vergiilt und [verziert mit] berlin und edelgestain und
balttum darin, ist der kiinigin von Unger daffel; Karl Frer-KuNpErT, Zur Baugeschichte des Klos-
ters St. Katharinental, in: Thurgauische Beitrige zur vaterlindischen Geschichte 66, 1929, 1-176,
hier: 151.

20 Liber fundacionis, von Ruth Meyer nach einer neu aufgefundenen, im 14. Jahrhundert in St.
Katharinenthal entstandenen Handschrift (Berlin, Staatsbibl., Preuss. Kulturbesitz, Ms. germ. qu.
1254) ediert; Ruth MEYER, Das »St. Katharinentaler Schwesternbuch«. Untersuchung, Edition,
Kommentar (Minchener Texte und Untersuchungen zur deutschen Literatur des Mittelalters,
104), Tiibingen 1995, 72-79 (Kommentar) und 140-150 (Edition). Die Anfinge des Klosters gehen
auf eine Beginengemeinschaft zurtick, die von Graf Hartmann von Kyburg ein Grundstiick fiir
den Klosterbau geschenkt bekamen. Nachdem der Spitalkaplan von Diessenhofen die beiden
Grundsteine zu Ehren der HI. Katharina und des HI. Nikolaus gelegt hatte, lauffen raiche und
arme laith zuo undt hilffen sten dragen; von Almosen einer alten franw von Randeg und anderer
Edelleute konnten die Nonnen jeden Samstag die Werkleute zahlen; Frer-KuNDerT, Bauge-
schichte (wie Anm. 19), 142.
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Marienfigur erkennen diirfen (Abb. 3)*'. Zu Martin von Stein, der zwei Tochter in St.
Katharinenthal hatte, heiflt es im Liber fundacionis, dass er dem Konvent das grosse
crucifixus vnd vnser vrown vnd sant Jobannes schenkte — auch hier moglicherweise zu
identifizieren mit erhaltenen Skulpturen in der Klosterkirche??. Auf Martins Kosten ging
auch ein Chorfenster mit der Darstellung vnser vrown mit den zwelf sternen zuruck,
vermutlich einer Maria Immaculata. An der Verglasung des neuen Chors beteiligte sich
ferner der Schaffhauser Biirger Rudiger Heggenzi, der ein Fenster mit den Heiligen
Katharina und Agnes spendete, wihrend der Villinger Biirger Burkhard von Tannheim
und seine Frau die Kosten fiir das Fenster mit St. Peter und St. Paul in der kilchon, d.h.
im Langhaus, tibernahmen?®. Es fillt auf, dass alle Gonner verwandtschaftliche Bezie-
hungen zu St. Katharinenthal hatten, indem zum Teil bis zu fiinf Téchter im dortigen
Konvent lebten. Dieses Phinomen ist auch anderswo in unserem Untersuchungsgebiet
zu beobachten. So berichtet etwa die Klosterchronik des Dominikanerinnenklosters St.
Katharina in St. Gallen, der St. Galler Biirgermeister Ulrich Varnbiihler habe in den
1480er Jahren seiner Schwester, die als Klosterfrau im genannten Kloster lebte, eine

21 MEYER, »St. Katharinentaler Schwesternbuch« (wie Anm. 20), 145 ([...] ein bvorger von Co-
stenz, der hiesse Eberhart von Crizelingen. [...] Der machet vins die kanzelle vnd die vier alter
vnd das schoene bilde vinser vrown vnd gabe sins xx marche [...] anden chore, der wolte ze einer
sittvn gevallen sin. Vnd alle die grawen stein, die an den venstern sint, die sante er her ab gehowen
vnd bereit.) Zum erhaltenen Marienbild s. Carola JAGar, »Sy bettet och gewonlich vor tnser fro-
wen bild [...]«. Uberlegungen zur Funktion von Kunstwerken in spatmittelalterlichen Frauenkls-
stern, in: Femmes, art et religion au Moyen Age, hg. v. Jean-Claude Scamrrr, Straflburg 2004, 63—
86, hier: 66f. — Krone und Schleier (wie Anm. 1), 411-413. — JAGG1, Frauenkloster (wie Anm. 16),
293 mit Anm. 273.

22 Es was och gar ein erbere bvorger, der hiesse her Marti von Stein. Der hat zwo tohteran. Dem
gerieth och der heilich geist, das er die bede indas closter tet. Vnd tet vns gar vaterliche vnd getrvli-
che, er vnd sin vrowe. Vnd fvogte vns vil sines gvotes nach sinem tode, das vns grosselich wol von
im geschach vnd vns schoene gvot von im wart. Vor dem ordenet er ein marche geltes vf das ge-
want hvs, das man armen swesteran da mit ire scheffin gewant besserti. Vnd ordenet ein marche
geltes dem covent gemeinliche vber tische vnd sin vnd siner vrown seligun iargezit erberich ellv iar
zebegenne. Vnd galte das venster indem kor vnser vrown mit den zwelf sternen vnd sant Johannes
vnd das grosse crucifixus vnd vnser vrown vnd sant Johannes; MEYER, »St. Katharinentaler Schwes-
ternbuch« (wie Anm. 20), 146f. Zum moglichen Bezug auf das sog. Grofle Kruzifix in der St. Ka-
tharinenthaler Klosterkirche s. zuletzt Krone und Schleier (wie Anm. 1), 412f.

23 Do fvogte vns do der heilich geist vnd der selich brvoder Rvodolf von Vilingen, das ein bvorger
her kome von Vilingen vnd sin vrowe, der hies her Bvorchart von Tanhein. Der buwet vnd sassen
indem hvse, da mine herren die predier vnd vnse capplan inne ist. Der machte vns den bronnen
ond leit vns den mit sinem schaden indas closter vnd vffen die hofstat, swa man sin bedorfte. Der
tet funf tohteran indas closter vnd liesse vns schoene gvot an hvoban vnd gabe vnd ordenet vns ein
marche geltes vber tische vnd sin vnd siner vrown seligvn iarzir zebegenne ellv iar. Vnd galte das
venster sant Peter vnd sant Paul inder kilchun. Es fuogte och der heilich geist, das ein erbere bvor-
ger her kam von Schafhusen mit libe vnd mit gvote, der hiesse her Rvdeger Heggenzi. Det hat zwo
tohteran, die tet er bede indas closter, vnd die von Gehtlingen, dv ander sin elichv vrowe. Vnd bu-
wete das hvs, das vf der hofstat der kilchun aller nabest stat. Vnd gabe vns an hvoban schoene gelte
vnd vil gvotes, das wir noch von gottes gnaden haben vnd deste bas varen. Er ordenet vns och ein
marche geltes vber tische vnd sin vnd siner errvn vrown seligvn iargezit zebegenne ellv iar. Vnd
galte das venster in dem kore sant Katherin und sant Agnes; MEYER, »St. Katharinentaler Schwes-
ternbuch« (wie Anm. 20), 146. Vgl. auch Albert KnoerrL1, Die Kunstdenkmiler des Kantons
Thurgau, Bd. IV (Die Kunstdenkmaler der Schweiz 83), Basel 1989, 226-228. Fiir weitere Fenster-
stifter gibt es archiologische Hinweise; Krone und Schleier (wie Anm. 1), 404f. — Jicar, Frau-
enkldster (wie Anm. 16), 277.
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Abb.3  Stehende Madonna mit Kind in der ehemaligen Dominikanerinnenklosterkirche
St. Katharinenthal, frithes 14. Jh.
Aufnahme: Carola Jiggi




Abb. 4 Kreuzreliquiar aus dem Dominikanerinnenkloster Liebenau bei Worms, 1342.
Freiburg, Augustinermuseum, Inv. Nr. A 1312/(12126). — Abbildung: 750 Jahre Dominikanerin-
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Abb. 6 Kleine Christus-Johannes-Gruppe, um 1420/30, vermutlich aus dem Zisterzienserin-
nenkloster Lichtenthal.
Karlsruhe, Badisches Landesmuseum C 6448.
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biibsch tafel mit der Ustailung der 12 boten von einer Reise aus Niirnberg mitgebracht?.
Zu nennen wire in diesem Zusammenhang auch das sog. Erste Liebenauer Kreuz (Abb.
4), das sich heute im Augustinermuseum in Freiburg befindet, urspriinglich aber aus
dem Dominikanerinnenkloster Liebenau bei Worms stammt®. Es handelt sich um ein
kostbares, aus vergoldetem Silber getriebenes und mit Perlen und Email verziertes
Kreuzreliquiar, das laut Inschrift nach letztwilliger Verfiigung des 1342 auf seiner Pil-
gerfahrt ins HI. Land verstorbenen Grafen Ludwig von Ottingen gefertigt und an das
Liebenauer Kloster geschenkt wurde, wo Ludwigs Schwester Irmengard seit 1327 als
Klosterfrau lebte?¢. Wir erfahren aus der Inschrift ferner, dass der Vater des Verstorbe-
nen mit der Ausfiihrung des letzten Wunsches seines Sohnes betraut war; vielleicht lief§
er das kostbare Stiick, eventuell unter Verwendung von Kleinodien aus dem Besitz sei-
nes Sohnes, in Wien fertigen, wo er am Hofe seines Schwagers, des bereits im Zusam-
menhang mit Konigsfelden genannten Herzogs Albrecht II. von Habsburg, lebte.
Kostbare Ausstattungsstiicke wie das genannte Liebenauer Kreuz konnten aber
nicht nur durch Verwandte und andere Gonner in ein Frauenkloster gelangen, sondern
auch durch die Schwestern selbst, die ganz offensichtlich — dem Verbot von Privatbesitz
zum Trotz — oft iiber private Einkiinfte verfligten, die sie zum Teil fiir die Verschone-
rung des Klosters zur Verfligung stellten?. So erfahren wir aus dem Schwesternbuch des

24 Sr. Thoma (Katharina) VOoGLER, Geschichte des Dominikanerinnen-Klosters St. Katharina in
St. Gallen 1228-1607, Freiburg i. U. 1938, 140. — Erwin PorschEL, Die Kunstdenkmiler des
Kantons St. Gallen, Bd. II, Basel 1957, 146.

25 Augustinermus. Freiburg, Inv. Nr. A 1312/(12126). Das Kreuz ist (inkl. Fuff) 83,5 cm hoch
und 23,2 cm breit; es besteht aus zwei Teilen und konnte auf diese Weise sowohl als Altar- als auch
als Prozessionskreuz verwendet werden. Wahrend sich die altere Forschung fiir eine Herstellung
in einer mittelrheinischen Werkstatt ausgesprochen hatte (siehe z.B. Ingeborg ScaroTH, Ein Reli-
quienkreuz von 1342 aus Kloster Liebenau, in: Pantheon 31, 1943, 43-47), postuliert die jlingere
Forschung eine Lokalisierung nach Wien (siche Kunstepochen der Stadt Freiburg. Ausst.-Kat. zur
850-Jahrfeier, Freiburg 1970, 103—-105 Kat. Nr. 106). Zuletzt Sebastian Bock, Der Inventar- und
Ausstattungsbestand des sikularisierten Dominikanerinnen-Neuklosters Adelhausen in Freiburg
1.Br., FreiburgiBr 1997, 225-230.

26 T ANNO * D(oml)NI M * CCC * XLII * (oml)NVS LVDWICVS * FILIVS *
D(omi)NI LVDWICI * COMITIS * D(e) * OETING(en) VOLENS * IRE * AD * TERRAM *
S(an)C(t)AM * VENETZIIS * IN * DIE * S(an)C(t)E MARIEMAGDALENE * A * SECVLO *
MIGRAVIT * CLINODIA * QVOQ(ue) / + SVA AD HA(n)C * CRVCE(m) (com) PARAN-
DAM * S(an)C()IMONIALIB(us) * ORDINIS * P(ra)DIACATOR(um) * IN * LIBENAW *
TESTAT(ur) * E(t) * CVIVS * TESTAM(en)TI * P(rac)DICTVS * D(omi)N(w)$ * LVDWICVS *
P(ate)R * SVVS * EXSTITIT * PATERNALIS * EXSECVTOR; Bock, Inventar- und Ausstat-
tungsbestand (wie Anm. 25), 225. Die Inschrift steht auf dem Dorn, war also in der Regel nicht
sichtbar.

27 Nachweise zum Privatbesitz in spatmittelalterlichen Frauenklostern sind zahlreich. So riigt
z.B. um 1264 der dominikanische Provinzialprior der Teutonia die in den meisten Frauenklostern
seiner Ordensprovinz herrschenden Missstande in puncto Besitzlosigkeit: [...] non iam res, libellos
et cistas habent peculiares, sed etiam annonae et vini ac pecuniae obtinent redditus speciales; Ed-
mund Rrrzinger/Heribert Christian SCHEEBEN, Beitrige zur Geschichte der Teutonia in der
zweiten Hilfte des 13. Jahrhunderts, in: Archiv der deutschen Dominikaner 3, 1941, 7-95, hier: 18.
Vgl. auch den Brief des Provinzialministers Heinrich von Ravensburg vom 25. Juni 1303 an alle
oberdeutschen Klarissenkloster (Stiftsbibl. Einsiedeln, Hs. 203, 188-197), in dem der Ordensgeist-
liche den Besitz von Clenodia quoque curiosa magis quam utilia de gemmis, auro argento, ebore et
serico et cum his vasa stagnea vel alia pro vino in den ihm unterstellten Frauenklostern verbietet;
Leo UepinG SJ, Das Freiburger Klarissenkloster St. Klara, in: Alemania Franciscana Antiqua 7,
1961, 137-192, hier: 159f. Zum Privatbesitz in spatmittelalterlichen Frauenklostern allg. siche Gab-
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Dominikanerinnenklosters Toss, dass Schwester Elsbeth von Cellikon, die gar wol
schriben konnte und guoti ding verfertigte, mit dem Gewinn, den ihre Abschrifttatigkeit
abwarf, Bildwerke im Chor finanzierte und der cofent gemainlich davon getroster wurdi .
Aus St. Clara Worth in Straflburg wiederum ist uberliefert, dass dort vor 1374 drei Kon-
ventsschwestern 50 Pfund umb daz glasefenster uber der tiir, do men in die kirche gat
spendeten?, und das Freiburger Klarissenkloster St. Klara verdankte seiner Konvents-
schwester Margaretha Tigeler ( 1465) ein vergoldetes Schnitzretabel mit Maria und den
zwolf Aposteln®. Leider hat keines dieser Werke die Zeit iiberdauert. Erhalten hat sich
hingegen ein kleines Kastchen mit Emailschmuck, das die Lichtenthaler Zisterzienserin
Greta Pfrumbom um 1320/30 ihrem Kloster schenkte (Abb. 5)*. Das Kaistchen selbst
dirfte in einer Werkstatt in Speyer, der Heimatstadt der Donatorin, verfertigt worden
sein; laut Deckelinschrift soll Greta die kostbare Zimelie — hanc archam — gekauft und in
honorem domini nostri Jhesu Christi an Lichtenthal vergabt haben®. Auch eine kleine,
um 1420/30 entstandene Christus-Johannes-Gruppe im Badischen Landesmuseum zu

riel LEPOINTE, Réflexions sur des textes concernant la propriété individuelle de religieuses cister-
ciennes dans la région lilloise, in: RHE 49, 1954, 743-69. — Renée WEIs-MULLER, Die Reform des
Klosters Klingental und ihr Personenkreis, Basel 1956, 30f.

28 Elsbet von Cellikon (= Kéllikon) kund gar wol schriben und schraib gern guoti ding und be-
gert kaines gegenwiirtigen lones davon; Leben der Schwestern zu Toss (wie Anm. 18), 91. Wenn
sie dennoch etwas erhielt, so gab sy es alles an bild in den kor, das der cofent gemainlich davon ge-
trostet wurdi. Und sunderlich do frumt sy das groff crucifix das wir habent, mit grosser andacht,
und hat och fil kumers da mit, und ward ir ain mess bracht iber mer nach der lengi als anser herr
was, und ligent in dem selben criitz XXX stuk hailtums; ebd.

29 Urkundenbuch der Stadt Straflburg, Bd. VII: Privatrechtliche Urkunden und Rathslisten von
1332 bis 1400, bearb. v. Hans WrTTE, Stralburg 1900, 481 Nr. 1656.

30 Die guldin Tafel mit den heiligen zwolf Boten und unser lieben Franen Bildnus in der Mitte,
welche von Holzwerk geschnitzler sind und die Bilder ganz iibergildt, auch jetziger Zeir [1628] in
unserer Kirche, der auflern — in welche die weltlichen Personen ihren Zugang haben — auf dem
grossen Fronaltar stebt, anf welchem tiglich die heiligen Messen gelesen werden, hat ins Gottshaus
gebracht Margaretha Téigeler, unsere Konventsschwester. Diese starb 1465; Joseph Ludolph Wow-
LEB, Beitrage zur Baugeschichte des Klosters St. Klara in der Predigervorstadt in Freiburg, in:
Schau-ins-Land 72, 1954, 49-56, hier: 50. In anderen Fillen handelte es sich bei den Stifterinnen
um Frauen, die als Pfriindnerinnen im Kloster lebten. Dies gilt etwa fir die vermogende Witwe
Sophie Zibol, die 1442 als Pfriindnerin ins Basler Dominikanerinnenkloster St. Maria Magdalena
an den Steinen zog und diesem in den Folgejahren zahlreiche Ausstattungsstiicke spendete, u.a.
anno 1456 ein Gestihl aus dem Colmarer Predigerkloster sowie wenig spater zwei Altarretabel
und ein bild der HI. Ursula; Frangois MAURER, Die Kunstdenkmiler des Kantons Basel-Stadt,
Bd. IV (Die Kunstdenkmiler der Schweiz 46), Basel 1961, 308f.

31 Das Kistchen befindet sich heute in der Pierpont Morgan Library in New York; Emil
Lacroix/ Peter HirscHFELD/ Heinrich NIeSTER, Die Kunstdenkmailer der Stadt Baden-Baden
(Die Kunstdenkmaler Badens, 11: Stadtkreis Baden-Baden, 1. Abt.), Karlsruhe 1942, 415 (zu Greta
Pfrumbom) und 500-504 (zum Kistchen). — Katharina GurH-DRrEYFUS, Transluzides Email in der
ersten Halfte des 14. Jahrhunderts am Ober-, Mittel- und Niederrhein, Basel 1954, 62-67.

32 Die Inschrift lautet: T HANC : ARCAM : CONPER/AVIT : SOROR : GREDA : DICTA /
PFRVMBOMIN : DE : SPIRA : IN : HONOREM : DOMINI : NOSTRI : IHESV : CHRISTT;
Johann Michael Frrtz, Goldschmiedekunst der Gotik in Mitteleuropa, Minchen 1982, 340. Zum
Kistchen zuletzt: Norbert Jorek, Eucharistisches Kistchen, in: Geschichte der bildenden Kunst in
Deuschland, Bd. 3: Gotik, hg. v. Bruno KrLEN, Minchen 2007, 551 (mit Zuweisung nach Straf3-
burg) und Farb-Abb. auf S. 90f. Das kiufliche Erwerben von Ausstattungsgegenstinden ist auch
fur das Dominikanerinnenkloster Unterlinden in Colmar belegt, wo der Konvent 1278 eine teure
(Turm?)-Uhr kaufte; Ann. Colm. Maiores, MGH SS 17, 203 (Sorores de Sancto Iohanne in Co-
lumbaria horologium pro marcis sex sibi comparaverunt).
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Karlsruhe konnte von einer Lichtenthaler Schwester in Auftrag gegeben worden sein, ist
doch auf der Thronbank neben den beiden Protagonisten eine kniende Stifterfigur dar-
gestellt, die aufgrund ihres Habits als Zisterzienserin identifiziert werden kann (Abb. 6)*.
Bildwerke konnen auch als Geschenke der geistlichen Betreuer in die Frauenkloster
gelangt sein, so wie umgekehrt auch bezeugt ist, dass die Klosterfrauen ihre Seelsorger
bisweilen mit Clenodia beschenkten®. Beides ist in unserem Untersuchungsgebiet je-
doch nur vergleichsweise selten nachgewiesen. Eines der wenigen, jedoch potenten Bei-
spiele fur die Gabe eines Geistlichen an ein thm unterstelltes Frauenkloster ist die sich
spater als wundertatig erweisende Marienikone, die der dominikanische Ordensprovin-
zial der Saxonia um die Mitte des 14. Jahrhunderts dem Dominikanerinnenkloster Un-
terlinden in Colmar vermachte®. Etwas anders gelagert ist der Fall des dominikanischen
Reformklosters Schonensteinbach im Elsass: Dort erhielt jede Schwester anldsslich ihrer
feierlichen Einschliefung im Jahr 1397 von Konrad von Preufen, dem vom Ordensge-
neral mit der Reform beauftragten Prior der Colmarer Dominikaner, ein Bild — vermut-
lich eine Holztafel — mit dem gekreuzigten Christus, »damit sie anhand des Bildes in der
gemeinsamen Klausur ihre eigene, innere Klausur errichten und ihr eigenes Innere in der
Bildandacht reformieren kann«*. In St. Katharina zu St. Gallen wiederum ist ein hibsch
brustbild der Maria Magdalena tberliefert, das 1493 offenbar als Gemeinschaftsgabe des
»lieben Vaters Kaspar Frig von Baden» und des »ehrwiirdigen Vaters, des Priors vom
Ziirichberg» ans Kloster kam¥. Ob auch der »ehrwiirdige Vater« Johannes Strélin, der
den Dominikanerinnen von St. Maria Magdalena in Freiburg ein berlin sacrament ledlin
vnd ander vil friintschaffr® zukommen lief}, ein Geistlicher war, der in irgendeiner Be-

33 Faszination eines Klosters. 750 Jahre Zisterzienserinnen-Abtei Lichtenthal, hg. v. Harald Ste-
BENMORGEN, Ausst.-Kat. Karlsruhe 1995, 266 Kat. Nr. 100; zuletzt Krone und Schleier (wie Anm.
1), 417f. Kat. Nr. 321 (mit Hinweis darauf, dass es sich bei der dargestellten Schwester auch um
eine Dominikanerin handeln kann). Auch bei der zeitgleichen Christus-Johannes-Gruppe im
Musée de I’Ocuvre Notre-Dame in Straflburg, die vermutlich aus dem Dominikanerinnenkloster
St. Katharina stammt, scheint es sich um die »Stiftung« einer Klosterfrau gehandelt zu haben, da
am Sockel ebenfalls eine kleine Nonne in Stifterpose dargestellt ist; Mystik am Oberrhein und in
benachbarten Gebieten, hg. v. Hans HOFSTATTER, Ausst.-Kat. Freiburg 1.Br. 1978, 40 u. 56f., Kat.
Nr. 2; zuletzt Krone und Schleier (wie Anm. 1), 417 Kat. Nr. 320.

34 Vgl. dazu den oben in Anm. 27 zitierten Brief des Provinzialministers Heinrich von Ravens-
burg vom 25. Juni 1303 an alle oberdeutschen Klarissenkloster, in dem explizit untersagt wird,
dass die Schwestern den Patres Kostbarkeiten (Clenodia) schenken.

35 [...] ipsam ymaginem transmisit nobis quidam provincialis de Saxonia; Le Liber Miraculorum
d’Unterlinden, hg. v. Augustin Marie Pierre INGOLD, in: Miscellanea Alsatica 3, Colmar 1897, 97—
116 u. 283-285, hier: 101. Ausfihrlich zu diesem Bild Jeffrey F. HAMBURGER, The Liber mi-
raculorum of Unterlinden (wie Anm. 4), passim (wieder abgedruckt in Jeffrey F. HAMBURGER, The
Visual and the Visionary. Art and Female Spirituality in Late Medieval Germany, New York 1998,
279-315 und - in franzésischer Ubersetzung - in: Les dominicaines d’Unterlinden, Ausst.-Kat.
Colmar 2000/2001, Bd. 1, 190-225).

36 Thomas LeNTES, Bild, Reform und Cura monialium. Bildverstindnis und Bildgebrauch im
Buch der Reformacio Predigerordens des Johannes Meyer (T 1485), in: Dominicains et Dominicai-
nes en Alsace, XIIIe-XXe siecle. Actes du colloque de Guebwiller (April 1994), hg. v. Jean-Luc
E1cHENLAUB, Straflburg 1996, 177-195, hier: 179f. (Zitat auf S. 180).

37 VOGLER, Geschichte (wie Anm. 24), 135 (hett unser lieber vater Casper Frig von Baden uns 1
hiibsch brustbild geschnitten und geschenckt, ist sancta Maria Magdalena, die hett uns der erwirdig
vater prior ab dem Ziirichberg lassen fassen und schon zieren, und hett uns gescheckt, waz dz ko-
stet, gott sy ir baider lon).

38 Die Schenkung erscheint unter den Anniversarstiftungen im 1509 beendeten Anniversar von
St. Maria Magdalena, abgedruckt in Bock, Der Inventar- und Ausstattungsbestand (wie Anm. 25),
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ziehung zum beschenkten Konvent stand, entzieht sich unserer Kenntnis. Tatsache je-
doch ist, dass etwas Vergleichbares wie die reichen Geschenke Heinrichs von Nordlin-
gen an seine Beichttochter Margarethe Ebner im Dominikanerinnenkloster Maria M6-
dingen bei Dillingen in den oberdeutschen Ordensprovinzen nicht nachzuweisen ist.
Dem intensiven Briefwechsel zwischen Margaretha und Heinrich ist zu entnehmen, dass
der weitgereiste Heinrich seiner verehrten Freundin 1338 aus Avignon zwei Alabasterfi-
guren mitbrachte — eine Maria mit irem kind und eine Katharina mit irem rad, und aus
Wien scheint er ihr am Stephanstag 1344 eine Wiege samt Christkind mitgebracht zu
haben, die sie in ihrer Zelle aufstellte’®. Mit den sogenannten Séflinger Briefen aus der 2.
Hilfte des 15. Jahrhunderts hat sich fiir unser Untersuchungsgebiet zwar ebenfalls ein
Briefkorpus aus dem Umfeld eines spatmittelalterlichen Frauenklosters tiberliefert, doch
scheint sich der Gabentausch zwischen den Soflinger Klarissen und ihrem geistlichen
Betreuer auf kleine und »nitzliche« Geschenke wie Rosenkrinze, Reliquien, Hand-
schuhe, Stoff und Esswaren beschrinkt zu haben*®. Solche kleineren Gaben wurden
bisweilen auch zwischen den einzelnen Frauenklostern ausgetauscht; so sollen die Do-
minikanerinnen von Unterlinden in Colmar 1345 durch Heinrich von Nordlingen, den
wir bereits als Beichtvater und geistlichen Freund von Margaretha Ebner kennengelernt
haben, ein Tafelbildchen und ein kleines Kreuz (disz tefelin und das crutzlein da mit) an
thre Ordensschwester Margaretha nach Maria Modingen tbersandt haben, mit dem
Hinweis, diese Dinge hitten »heiligen Leuten« gehért, fiir die — so bitten die Unterlind-
nerinnen — die Beschenkte beten solle*!. Die Adelhauser Dominikanerinnen wiederum

125f. (Gedencken durch gott Des erwirdigen vatter Johannes Strolin der hett vns gen ein berlin
sacrament ledlin vnd ander vil friintschafft [...] [fol. 10r]).

39 [...)ich han dir berait uf deinen altar zwei gar zartii bild von allabaster, die ich dir von Avion
braht: Maria mit irem kind und Katharina mit irem rad, die musz man schon halten. die send ich
dir oder bring si dir schier; Philipp StraucH, Margaretha Ebner und Heinrich von Nordlingen.
Ein Beitrag zur Geschichte der deutschen Mystik, Freiburg/Tubingen 1882, 214. An sant Stephans
tag gab mir min herre ain minneklich gaube minen begirden, daz mir wart gesendet von Wiene ain
minneklichez bilde, daz was ain [hesus in ainer wiegen, und dem dienten die vier guldin engel;
ebd., 90f. Vgl. JAicar, Frauenkloster (wie Anm. 16), 303f. Zum Briefwechsel zwischen Margaretha
und Heinrich s. auch Manfred WEITTLAUF, dein got redender munt machet mich redenlosz. Marga-
reta Ebner und Heinrich von Nordlingen, in: Religiose Frauenbewegung und mystische From-
migkeit im Mittelalter, hg. v. Peter DINZELBACHER u. Dieter BAUER (AKG, Beih. 28), Koln/Wien
1988, 303-352. — Anette Kunn, »Dein Gott redender Mund macht mich sprachlos«. Heinrich von
Nordlingen und die Mystikerin Margareta Ebner, in: Meine in Gott geliebte Freundin. Freund-
schaftsdokumente aus klosterlichen und humanistischen Schreibstuben, hg. v. Gabriela StenoRT
(Religion in der Geschichte. Kirche, Kultur und Gesellschaft 4), Bielefeld 21998, 101-109.

40 Max MILLER, Die Soflinger Briefe und das Klarissenkloster Soflingen bei Ulm a. D. im Spit-
mittelalter, Wiirzburg-Aumiihle 1940, 57, 75 u. 157-162 (Nr. 23), 204-207 (Nr. 40), 210-212 (Nr. 42),
213-216 (Nr. 43), 227 (Nr. 50). Zu den Séflinger Briefen siche auch Marc Miinzr, Freundschaften
und Feindschaften in einem spatmittelalterlichen Frauenkloster. Die sogenannten Soflinger Briefe,
in: Meine in Gott geliebte Freundin (wie Anm. 39), 111-120, bes. 115. Fiir die (Bild-)Geschenke,
die das Niirnberger Dominikanerinnenkloster St. Katharina verliefen bzw. dorthin vergabt wur-
den, siehe zuletzt Peter ScumipT, Die Rolle der Bilder in der Kommunikation zwischen Frauen
und Minnern, Kloster und Welt: Schenken und Tauschen bei den Niirnberger Dominikanerinnen,
in: Femmes, art et religion au Moyen Age (wie Anm. 21), 38—47.

41 [...] die hailigen schwester von Colmar zu Unterlinden ewers ordens sendent dir mit begird
disz tefelin und das crutzlein da mit; das ist heiliger liiit gewesen. Fiir die bit getriulich, als sie dir
getrawend; STRAUCH, Margaretha Ebner (wie Anm. 38), 239. Auch die Schwestern von St. Katha-
rina in Nirnberg pflegten im 15. Jahrnundert einen intensiven Tausch von Gaben, insbesondere
von »Bildern«, mit anderen Frauenkonventen; ScamipT, Die Rolle der Bilder (wie Anm. 40), 48—
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erhielten von ihren Ordensschwestern aus St. Agnes zu Freiburg ein tafelen vf ein altar,
nachdem ihre Klosterkirche samt Mobiliar im Jahr 1410 einem Brand zum Opfer gefal-
len war und sie fiir den Neubau auf mildtitige Spenden angewiesen waren*.

Und wie steht es mit der Kunstproduktion in den uns interessierenden Konventen?
Eine in diesem Zusammenhang hochst interessante Passage findet sich im Schwestern-
buch des Dominikanerinnenklosters Oetenbach in Ziirich. Dort wird berichtet, dass zu-
sammen mit [ta von Hohenfels, einer gar weltlich fraw, die nach dem Tod ihres zweiten
Mannes den weltlichen Dingen entsagen wollte, drei junkfrawen — wohl Itas ehemalige
Dienerinnen — in den Oetenbacher Konvent eintraten, von denen die eine schreiben und
illuminieren, die andere malen und die dritte Wirkteppiche anfertigen konnte — der (=
von denen, C.].) kond eine schreiben und luminieren, die andre malen, die dritt wiirken
in der dicht das peste werk, das man finden mocht®. Dies muss nicht weiter verwundern,
sind doch aus unserem Untersuchungsgebiet nicht wenige Fille von Frauen iiberliefert,
die sich erst im reiferen Alter fiir den Eintritt ins Kloster entschieden. Viele von ihnen
waren verheiratet gewesen und hatten Kinder, die ihnen zum Teil ins Kloster folgten*.
Das jedoch bedeutet, dass sie auf ein reiches Vorleben zuriickblicken konnten, welches
nicht selten in den hoheren Gesellschaftsschichten verlaufen war. Caecilia von Hom-
burg etwa, die 1317-1336 als Priorin in Oetenbach wirkte, war die Schwester des als
Minnesinger bekannt gewordenen Grafen Wernher von Homburg®. Als Adlige oder
Angehorige des gehobenen Biirgertums aber besaflen Frauen in der Regel eine solide
Bildung, konnten schreiben und lesen und offenbar — wie fiir Oetenbach tiberliefert —
bisweilen auch malen und wirken*. Nach ihrem Klostereintritt konnten sie dies fir den

51.

42 Die Chronik der Anna von Munzingen, hg. v. J. Kon1g, in: FDA 13, 1880, 131-236, hier: 226.
43 Unmittelbar nach der zitierten Passage folgt die Aussage, dass diese Kunsttitigkeit dem Kon-
vent jahrlich 10 Mark einbrachte; Die Stiftung des Klosters Oetenbach und das Leben der seligen
Schwestern daselbst, hg. v. Heinrich ZELLER-WERDMULLER u. Jacob BAcHTOLD, in: Ziircher Ta-
schenbuch 12, 1889, 213-276, hier: 231 (Also schribent si und ander swester, dafS von luminieren
und von schreiben alle jar aus der schreibstube gieng X mark). Zu Ita von Hohenstein siehe ebd.,
237-248. Zum Oetenbacher Schwesternbuch zuletzt Johanna THavri, Gehorsam, Armut und
Nachfolge im Leiden. Zu den Leitthemen des »Oetenbacher Schwesternbuchs«, in: Bettelorden,
Bruderschaften und Beginen in Ziirich. Stadtkultur und Seelenheil im Mittelalter, hg. v. Barbara
HersriNg, Magdalen Bress-GRABHER u. Ines BuHOFER, Zirich 2002, 198-211. — Wolfram
ScHNEIDER-LASTIN, Literaturproduktion und Bibliothek in Oetenbach, in: ebd., 191. Im fritheren
14. Jahrhundert gehorten zu den Aufnahmekriterien in Oetenbach u.a. Lesefihigkeit und Latein-
kenntnisse; Urkundenbuch der Stadt und Landschaft Ziirich, Bd. XI: 1326-1336, bearb. v. J.
EscHER u. P. SCHWEIZER, Ziirich 1920, Nr. 4039 (anno 1326) u. 4075 (anno 1327).

44 S. Anm. 46 u. 75.

45 Dione FLUHLER-KREIS, Geistliche und weltliche Schreibstuben, in: Die Manessische Lieder-
handschrift in Ziirich, Ausst.-Kat. Ziirich 1991, 48-50. — Sabine voN HEUSINGER, Die Geschichte
des Frauenklosters Oetenbach, in: Bettelorden, Bruderschaften und Beginen (wie Anm. 42), 162f.
46 1419 kam aus Niirnberg eine fromme Witwe namens Katharina Holtzhusin als Laienschwester
nach Schonensteinbach, die an ihrer neuen Heimstitte gar guote nutzliche biicher mit gar guoten
materien schrieb; Johannes MEYER, Buch der Reformacio Predigerordens, I, II und III Buch, hg. v.
Benedictus Maria RErcHERT (Quellen und Forschungen zur Geschichte des Dominikanerordens
in Deutschland 2), Leipzig 1909, 103. Interessant auch der Fall der Agnes von Bolanden, die 1275
als Witwe Friedrichs von Fleckenstein mit zwei ihrer Tochter ins Dominikanerinnenkloster zu St.
Lambrecht in der Pfalz eintrat und dort schon bald Priorin wurde; aus einem Brief Hermanns von
Minden geht hervor, dass Agnes »frither« gern Initialen mit goldener Farbe bemalt habe; Heinrich
FinkEg, Ungedruckte Dominikanerbriefe des 13. Jahrhunderts, Paderborn 1913, 27 Anm. 1. — Klaus
ConraD, Die Geschichte des Dominikanerinnenklosters in Lambrecht (bei Neustadt an der Wein-
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Konvent fruchtbar machen, indem sie entweder fiir den Eigenbedarf Biicher schrieben
und illuminierten oder aber fiir externe Besteller arbeiteten, was dem Kloster zusatzliche
Einkiinfte bescherte. Fiir beides gibt es zahlreiche Quellen aus unserem Untersuchungs-
gebiet””. Es sei hier nur nochmals an die Tosser Konventsschwester Elsbeth von Celli-
kon erinnert, die den Lohn fir ihre Abschreibtitigkeit threm Konvent fiir die An-

strasse), bis zur Reformation anhand der Quellen untersucht, Heidelberg 1960, 51-54 u. 80f.

47 Fur das Basler Dominikanerinnenkloster Klingental ist bereits 1276 eine Schreiberin iiberlie-
fert; Annales Basilienses, MGH SS 17, 200 (Soror [...] de Sultzmatte, scriptrix sororum de Clin-
genthal, lexionarium hyemalem Praedicatorum Basiliensium sola penna retulit se scripsisse; reliqu-
am lexionarii partem penna sola modice consummavir). Im Klarissenkloster Gnadental zu Basel
sind 1438 eine scriptrix und eine subscriptrix Gberliefert; Albert BRUCKNER, Weibliche Schreibti-
tigkeit im schweizerischen Spatmittelalter, in: Festschrift Bernhard Bischoff, hg. v. Johanne Au-
TENRIETH u. Franz BRUNHOLZL, Stuttgart 1971, 441-449, hier: 445f. Fiir Oetenbach ist im Schwes-
ternbuch explizit von einer schreibstuben die Rede; Die Stiftung des Klosters Oetenbach (wie
Anm. 42), 260. Auch fiir Toss sind im Schwesternbuch mehrfach Hinweise auf schreibende Kon-
ventsschwestern zu finden; Das Leben der Schwestern zu Toss (wie Anm. 18), 45 u. 48; vgl. auch
Marie-Claire DANIKER-GYSIN, Geschichte des Dominikanerinnenklosters Toss 1233-1525 (289.
Neujahrsblatt der Stadtbibliothek Winterthur), Winterthur 1958, 57-60. Zur Schreibtitigkeit in St.
Katharina in St. Gallen s. VOGLER, Geschichte des Dominikanerinnen-Klosters (wie Anm. 24), 70,
74, 77 u. 81. Dasselbe Bild zeigt sich bei den elsissischen Klostern. So ist in einer aus dem Klaris-
senkloster Alspach stammenden Handschrift des 15. Jahrhunderts mit mystischen Traktaten
(Colmar, Bibl. de la ville [BVC] ms 274) auf fol. 107 eine Schriberin genannt; vgl. Catalogue géne-
ral des manuscripts des Bibliotheques de France, Tome LVI: Colmar, Paris 1969, 92. Ms 717 in der
BVC stammt aus Unterlinden; aus einem Eintrag auf fol. 324 geht hervor, dass der Text 1425 von
der Unterlindner Schwester Dorothea von Kippenheim vom Lateinischen ins Deutsche iibertragen
wurde (Ich Schwester Dorothea von Kippenheim ein conuent Swester desz wirdigen loblichen
gotzhusz Sancti Jobannis baptiste in vnterlinden zu Colmar hab disz buch vsz dem latin zu tutzsch
geschriben got zu lob vnd ouch zu eren Sancto Sebastiano vnd den andern lieben heilgen die doran
stond vnd ich beger demutiglich daz die alle got wellen fur mich bitten die do werden loszen an
diszem buch. Amen); Catalogue géneral des manuscripts des Bibliotheques de France, Tome LVI:
Colmar, Paris 1969, 99f. In ms 472 der BVC, einem Responsorial aus dem 15./16. Jh., steht auf fol.
56v: Istum librum scripsit soror Margreta Wurzerin; Catalogue géneral des manuscripts des Bib-
liotheques de France, Tome LVI: Colmar, Paris 1969, 127. Vgl. auch BVC ms 343 (Von dem Leben
der Heiligen, 15. Jh.), fol. 41v: Bittent got fur die schriberin Soror Elselin de Bisel; Catalogue géne-
ral des manuscripts des Bibliothéques de France, Tome LVI: Colmar, Paris 1969, 139f. Von Adel-
heid von Epfig heifit es im Unterlindner Schwesternbuch, dass sie sane in officiis monasterii pluri-
mis et dinersis multum et utiliter laborauit, plures libros, et precipue ad dininum in choro officium
pertinentes, ualde eleganter conscripsit; Les Vitae Sororum d’Unterlinden. Edition critique du ma-
nuscript 508 de la Bibliotheque de Colmar, hg. v. Jeanne AncerLer-HusrtacHE, in: Archives
d’histoire doctrinale et littéraire 5, 1930, 317-509, hier: 411. Auch die Unterlindner Schwester
Gertrud von Rheinfelden scheint sich als Schreiberin hervorgetan zu haben: Litteris quoque ualde
bene et conpetenter inbuta, scribendi tenens officium multis annis, libros chori ad dininum officium
pertinentes at alios quam plures magno studio et eleganter conscripsit; ebd., S. 431. Zusammenfas-
send jingst Karl-Ernst GerTH, L’activité littéraire des dominicaines d’Unterlinden aux XIVe et
XVe siecles, in: Les dominicaines d’Unterlinden (wie Anm. 34), 160-166. Fiir die stidwestdeut-
schen Kl6ster sei hier nur exemplarisch auf den Heidelberger Codex Salemitanus IX (Antiphonar)
verwiesen, der 1366 von der Nonne Katharina von Brugg im Zisterzienserinnenkloster Rotten-
miinster bei Rottweil geschrieben wurde (fol. 66: scriptus est a venerabili sorore Katherina de
Brugg moniali in rubeo monasterio sub a. d. 1366. Quicumque cantat vel legat in eo habeat nostri
memoriam aput Deum). — A. HAUBER, Deutsche Handschriften in Frauenklostern des spiten
Mittelalters, in: Zentralblatt fiir Bibliothekswesen 31, 1914, 341-373, hier: 352 Anm. 2.
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schaffung von Bildwerken fiir den Nonnenchor zur Verfiigung stellte®. Auch das Oe-
tenbacher Skriptorium erwirtschaftete mit externen Schreib- und Illuminationsauftrigen
jahrlich zehn Mark®. Dass die Schwestern auch Holzstocke fiir den Bilddruck schnitten
oder zumindest entsprechende Drucke anfertigten, ist unter anderem fiir S6flingen nach
der Mitte des 15. Jahrhunderts zu erschlieflen®®. Schwieriger ist es, eine klosterliche Pro-
duktion von Bildteppichen in unserem Untersuchungsgebiet nachzuweisen — sicht man
einmal von der in Oetenbach bezeugten Jungfrau ab, deren Wirkarbeiten offenbar von
besonders hoher Qualitit waren®'. Bei den erhaltenen Stiicken ist eine gesicherte Zuwei-
sung an ein Frauenkloster nur im Falle eines bestickten Antependiums aus Konigsfelden
moglich (Abb. 7), in dem sich anlisslich der Restaurierung von 1889 ein Fragment eines
Briefes von Ludwig dem Bayern an Agnes von Ungarn aus den Jahren 1334 oder 1335
fand, das von der Stickerin — vielleicht Agnes selbst? — als versteifende Unterlage unter
eine der Figuren eingeniht worden war®2. Beim sog. Malterer-Teppich aus St. Katharina
in Freiburg® oder beim Schonkind-Antependium aus dem Basler Dominikanerinnen-

48 Vgl. Anm. 28.

49 S. Anm. 43. In der Forschung wird sogar erwogen, dass die berihmte Manessische Lieder-
handschrift in Zirich aus dem Oetenbacher Skriptorium stammen konnte; FLUHLER-KRETS,
Geistliche und weltliche Schreibstuben (wie Anm. 45), 49. — SCHNEIDER-LASTIN, Literaturproduk-
tion (wie Anm. 43), 193.

50 1827 gelangten aus dem Soflinger Klarissenkloster 63 Holzstocke der 2. Halfte des 15. und des
beginnenden 16. Jahrhunderts ins Germanische Nationalmuseum in Niirnberg, wo die meisten im
2. Weltkrieg zerstort wurden. Nur ein einziges Exemplar mit dem Marientod und der HI. Doro-
thea sowie ein im 19. Jahrhundert angefertigter Abdruck mit der HI. Birgitta am Schreibpult haben
tberdauert; Ulmer Biirgerinnen, Soflinger Klosterfrauen in reichsstadtischer Zeit, Ausst.-Kat. Ulm
2003, 83f. (Kat. Nr. 32f.) sowie bereits R(udolf) WEsER, Die Freskomaler Anton und Joh. Bapt.
Enderle von Soflingen, in: Archiv fiir christliche Kunst 35, 1917, 12-22, hier: 14f. und Karl Suso
Frank OFM, Das Klarissenkloster Soflingen bis zur Aufhebung 1803, in: Kirchen und Klster in
Ulm. Ein Beitrag zum katholischen Leben in Ulm und Neu-Ulm von den Anfingen bis zur Ge-
genwart, hg. v. Hans Eugen SPECKER u. Hermann TUcHLE, Ulm 1979, 163-199, hier: 183. Ob die
Druckstdcke in Soflingen hergestellt oder dort nur verwendet wurden, ist nicht klar, vgl. unten,
mit Anm. 61f. Weser nimmt fur Soflingen gar die Existenz einer klostereigenen Klosterziegelei an;
WESER, Freskomaler (wie oben), 13.

51 Vgl. oben, mit Anm. 43. Die Dominikanerinnen von Himmelskron (Worms-Hochheim) er-
hielten 1459 von Pfalzgraf Ludwig Freybeit iiber Walkkung und Webung ihrer Tiicher, was auf
eine ansehnliche klostereigene Textilproduktion schlieffen lisst, doch heiflt das nicht zwingend,
dass im Kloster auch Bildteppiche entstanden; Conrap, Geschichte des Dominikanerinnenklos-
ters (wie Anm. 46), 54f. Dasselbe gilt fiir die Kloster Liebenau und St. Lambrecht in der Pfalz;
ebd., 55. Auch das Dominikanerinnenkloster Weiler besafl eine klostereigene Weberei und ver-
kaufte die Produkte zum Teil an andere Kloster; vgl. MILLER, Soflinger Briefe (wie Anm. 40), 146f.
Nr. 16. Vgl. auch Toss, wo laut Schwesternbuch eifrig gesponnen wurde; Leben der Schwestern zu
Toss (wie Anm. 18), 18, 26, 29, 37 u. 51.

52 Bern, Hist. Mus., Inv. Nr. 19; MAURER, Kunstdenkmiler (wie Anm. 8), 296-304. — MARTI,
Konigin Agnes (wie Anm. 8), 175f. — Krone und Schleier (wie Anm. 1), 525 Kat. Nr. 476. — JAcar,
Frauenkldster (wie Anm. 16), 300f.

53 Der Name Malterer-Teppich leitet sich ab von den eingestickten Namen und Wappen Annas
und Johannes’ Malterer; Anna (T vor 1354) war Dominikanerin in St. Katharina; ihre Beziehung zu
Johannes (Schwester oder Tante?) ist nicht ganz klar, ebenso wie auch die Lokalisierung nach St.
Katharina/Freiburg nicht mit letzter Sicherheit zu beweisen ist. Der Behang mit den Darstellungen
der »Weiberlisten« bzw. »Minnesklaven« entstand um 1320/30 in Freiburg, misst 63 x 485 cm und
ist im Klosterstich gefertigt; heute befindet er sich im Augustinermuseum Freiburg, Inv. Nr. A
1705/(11508); zuletzt Bock, Inventar- und Ausstattungsbestand (wie Anm. 25), 325-329. — Krone
und Schleier (wie Anm. 1), 499-501 Kat. Nr. 445.
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kloster Klingental®* ist hingegen nicht zu entscheiden, ob die Sticke in den betreffenden
Konventen hergestellt worden sind oder nicht; sie konnten genauso gut von einem
Gonner oder einer Gonnerin, moglicherweise auch von einer Klosterfrau in einer stidti-
schen Werkstatt in Auftrag gegeben worden oder auch als Mitgift einer der Schwestern
ins Kloster gelangt sein®®. Nur aufgrund der Qualitit eine Zuweisung vorzunehmen, wie
dies in der Literatur vielfach getan wird®, ist jedenfalls nicht zulissig, da sich unter den
Konventualinnen durchaus Frauen befunden haben konnen, die vor ihrem Eintritt ins
Kloster als professionelle Wirkerinnen titig waren oder sich im Laufe ihres Vorlebens
als Angehorige der Oberschicht entsprechende Fertigkeiten angeeignet hatten®.

Auch mit Tafelmalerinnen ist in Frauenklostern durchaus zu rechnen®. In unserem
Untersuchungsgebiet gibt es aufler fiir Oetenbach auch fiir Klingental in Basel Hinweise
auf eine malende Klosterfrau, ist doch im Testament der 1455 verstorbenen Klingentaler
Priorin Klara zum Rhein ganz eindeutig von einem gemeld die Rede, dz sy gemolet

54 Der sich heute im Basler Historischen Museum (Inv. Nr. 1920.107) befindliche Teppich aus
dem mittleren 15. Jahrhundert zeigt u.a. zu Fiflen der Dominikanerheiligen Margaretha von Un-
garn eine kleine Dominikanerin in Stifterpose; Anna Rapp Buri/Monica STUCKY-SCHURER, Zahm
und wild. Basler und Straflburger Bildteppiche des 15. Jahrhunderts, Mainz 1990, 140-143. Neben
dem Schonkind-Wappen in der rechten oberen Ecke ist oben links das Wappen derer zum Rhein
eingewebt, so dass die Annahme nahe liegt, der Behang konnte aus dem Umbkreis der Klingentaler
Priorin Klara zum Rhein (f 1455) stammen; Gabriela SiGNOR1, Leere Seiten: Zur Memorialkultur
eines nicht regulierten Augustiner-Chorfrauenstifts im ausgehenden 15. Jahrhundert, in: Lesen,
Schreiben, Sticken und Erinnern. Beitrage zur Kultur- und Sozialgeschichte mittelalterlicher Frau-
enkloster, hg. v. Gabriela SioNoOR1, Bielefeld 2000, 151-186, hier: 174 Anm. 96. Klara war die
Schwester des Basler Bischofs Friedrich zum Rhein; ebd., 163.

55 RaPP BURI/STUCKY-SCHURER, Zahm und wild (wie Anm. 54), 4749, sprechen sich generell fiir
eine Entstehung der von ihnen untersuchten Behinge —und damit auch des Schonkind-
Antependiums — in professionellen stidtischen Werkstitten und damit gegen eine Herstellung im
Kloster aus. Dies betrifft auch den sog. Pfaffenweiler Teppich, auf dem — wie im Fall des Schon-
kind-Antependiums — ebenfalls eine kniende Klosterschwester in Stifterpose dargestellt ist; ebd,
127-131. Anders Joseph Crauss, Der Pfaffenweiler Marienteppich des 15. Jahrhunderts auf
Schloss Heiligenberg, in: FDA 49, 1921, 123-177, und Casimir Hermann BAEgRr, Die Kunstdenk-
miler des Kantons Basel-Stadt, Bd. III: Die Kirchen, Kloster und Kapellen, 1. Teil: St. Alban bis
Kartause (Die Kunstdenkmiler der Schweiz 12), Basel 1941, 384-388, die den Behang der Textil-
werkstatt im Basler Klarissenkloster Gnadental zuweisen.

56 So wird beispielsweise fiir den Marienteppich aus der Zeit um 1400 im Freiburger Augusti-
nermuseum angenommen, dass er »im und fur« das Freiburger Dominikanerinnenkloster St. Ka-
tharina geschaffen wurde, da sich »in der gleichsam naiven Beschaulichkeit des Vortrags [...] ein
Wesenszug der Andachtshaltung monastischer Frauengemeinschaften im allgemeinen« wider-
spiegle; 750 Jahre Dominikanerinnenkloster Adelhausen, Freiburg im Breisgau, hg. v. Wolfgang
Bock, Freiburg 1985, 60.

57 Fir das Dominikanerinnenkloster St. Katharina zu Nirnberg ist in einer Stadtrechnung von
1458 belegt, dass dort Behinge (tebich) fir externe Besteller gewirkt und verkauft wurden; Emil
Ernst Pross, Ein Buch von alten Farben. Technologie der Textilfarben im Mittelalter mit einem
Ausblick auf die festen Farben, Heidelberg/Berlin 1962, 101. Vgl. auch ScamipT, Rolle der Bilder
(wie Anm. 40), 36.

58 In mittelalterlichen Stadtrechnungen ist mehrfach von Malerinnen die Rede, ohne dass klar
wire, welche Art von Malerei diese betrieben haben. Fiir Frankfurt ist 1415 eyn frawe mit bilden
iiberliefert, 1486 die malerin; Karl BocHER, Die Berufe der Stadt Frankfurt a.M. im Mittelalter
(Abhandlungen der Phil.-Hist. Klasse der Sichsischen Gesellschaft der Wissenschaften 30/3),
Leipzig 1914, 29 u. 83. Vgl. auch Erika Urrz, Die Frau in der mittelalterlichen Stadt, Stuttgart
1988, 101.
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hatt>. Ob sich auch die im Adelhausener Schwesternverzeichnis Uberlieferte Hedewigis
Pictrix Malerin der Monumentalmalerei widmete oder aber als Buchmalerin wirkte, ist
nicht zu entscheiden®. Im Straffburger Dominikanerinnenkloster St. Nikolaus in undis
ist anhand eines Geschenkbuches fiir das 16. Jahrhundert eine geradezu gewerbsmiflige
Bilderproduktion zu rekonstruieren, doch bleibt auch hier unklar, auf welche Medien
sich diese Produktion erstreckte®!.

Dass in Frauenkldstern durchaus Kenntnisse kiinstlerischer Techniken vorhanden
waren, die man gemeinhin aus professionellen Werkstitten kennt, zeigt eine auflerge-
wohnliche Handschrift in der Stadtbibliothek Niirnberg, in der Schwester Klara Keipe-
rin aus dem Niirnberger Dominikanerinnenkloster St. Katharina kurz vor 1500 insge-
samt hundert Rezepte zur Textilproduktion und Textilpflege, zum Zeugdruck, zur
Einfirbung von Papier und Stoff, zur Versilberung und Vergoldung von Kupfer- und
Messingobjekten und nicht zuletzt zur Herstellung von Fensterglas und Glasmalereien
gesammelt, iberarbeitet und zum Teil auch neu verfasst hat®?. Was davon in St. Kathari-
na tatsichlich auch angewandt wurde, bleibt leider im Dunkeln®.

In keinem einzigen unserer Frauenkloster lasst sich letztlich ermessen, wie hoch der
Anteil an klosterlicher Eigenproduktion an den im Kloster verwahrten Bildwerken tat-
sachlich war. Doch selbst wenn dieser Anteil vergleichsweise klein war, bedeutet dies

59 WEIs-MULLER, Reform (Anm. 27), 29. Das Testament der Klara zum Rhein ist abgedruckt in
StGNoRI, Leere Seiten (wie Anm. 53), 177-179 (Zitat auf S. 177). Signori (ebd., 165, Anm. 57) be-
zweifelt, dass Klara das Bild tatsichlich selbst gemalt hat, werde doch auch bei der Monstranz ge-
sagt, dass Klara diese »gemacht« habe, obwohl sie diese wohl nur machen lief8. Tatsichlich steht
»machen« in der Tradition des »fecit« in mittelalterlichen Stifterinschriften und bedeutet nicht,
dass die jeweilige Person, die ein Objekt machen lief}, dieses auch eigenhiandig herstellte. In der
Passage mit dem gemeld wird nun aber nicht von »machen« gesprochen, sondern explizit davon,
dass Klara das Bild gemolet habe, was m. E. eindeutig auf eine Herstellung durch Klara hinweist.
60 Chronik der Anna von Munzingen (wie Anm. 41), 220; vgl. auch ebd., 218 (G. [= Gertrudis,
C. ].] Pictrix Malerin). In der Klosterchronik wird auflerdem Schwester Griinburg von Kastelberg
als sunderlich an vsgenommener kunste und geschrifte, me denne sin je frowe solte gewinnten be-
schrieben; ebd., 167. Auch im Dominikanerinnenkloster St. Nikolaus von Silo zu Schlettstadt ist
eine Malerin iberliefert, deren Werke wir jedoch nicht kennen; Johannes MEYER, Buch der Re-
formacio Predigerordens, IV u. V Buch, hg. v. Benedictus Maria RercHERT (Quellen und For-
schungen zur Geschichte des Dominikanerordens in Deutschland 3), Leipzig 1908, 114 (die vierd
swaster Margretha Merin, underschaffnerin, cirkerin und an wol geschickte swister zuo malen).

61 Thomas LEnTES, Mit Bildgeschenken gegen die Reformation. Das Geschenkbuch der Domini-
kanerinnen von St. Nikolaus in undis aus Straflburg (1576-1592). Ein Editionsbericht, in: Femmes,
art et religion au Moyen Age (wie Anm. 21), 19-33, hier: 26-32.

62 Die Handschrift ist ediert bei Pross, Ein Buch von alten Farben (wie Anm. 57), 101-125; zu-
letzt Krone und Schleier (wie Anm. 1), 517 Kat. Nr. 466. Dass Frauen auch in aulerklosterlichen
Kontexten in Gewerben wie der Holz- und Metallindustrie titig waren, ist etwa aus dem spatmit-
telalterlichen Frankfurt belegt, wo Frauen als Produzentinnen von Nadeln und Schnallen, Ringen
und Golddraht, Rosenkrinzen, Holzschiisseln und vielem anderen mehr iiberliefert sind. Edith
ENNEN, Frauen im Mittelalter, Miinchen 21985, 180. — Vgl. auch Urrz, Die Frau (wie Anm. 58),
60-62 (Frauen als Rotschmiedinnen, Messingschlagerinnen, Mitarbeiterinnen im Bauhandwerk etc.).
63 Die Forschung hat sich diesbeziiglich eher zurtickhaltend geduflert, selbst in Hinblick auf die
Druckgraphik; Peter ScumipT, Gedruckte Bilder in handgeschriebenen Biichern. Zum Gebrauch
von Druckgraphik im 15. Jahrhundert (Pictura et Poesis16), Koln u.a. 2003, 84-86. — Krone und
Schleier (wie Anm. 1), 517 Kat. Nr. 466. Meines Erachtens gibt es fur diese Zurtickhaltung keine
plausiblen Griinde; selbst einem einigermafien begabten Schiiler unserer Zeit bereitet die Herstel-
lung eines Druckstocks aus Holz und der zugehorige Druck keine grofieren Schwierigkeiten. Zur
Titigkeit mittelalterlicher Frauen in »typischen« Miannerdominen vgl. Anm. 62.
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nicht, dass die Schwestern keine Mitsprache in Hinblick auf die Kunstwerke in ihrem
Kloster hatten, auch wenn diese Kunstwerke von anderen geschenkt — und das heiflt in
der Regel: bezahlt — wurden. Besonders schon ist das an der im frithen 16. Jahrhundert
erfolgten, heute leider nicht mehr erhaltenen Kreuzgangverglasung im Birgittenkloster
Maria Mai im Nordlinger Ries nachzuzeichnen, womit wir freilich unser engeres Unter-
suchungsgebiet verlassen und unseren Blick noch einmal weiter in den Siidosten
Deutschlands schweifen lassen. Diese Kreuzgangverglasung wurde von Katharina
Lemmel initiiert, einer Angehdrigen des Nirnberger Patriziats, die sich 1516 — drei Jah-
re nach dem Tod ihres Mannes — fiir das Klosterleben entschied und in Maria Mai den
Schleier nahm®. Fir das Kloster war dies ein grofler Glicksfall, vergabte Katharina
doch nicht nur einen Teil ihres eigenen Vermogens an den Konvent, sondern forderte
auch beharrlich ihre Verwandten zu grofiziigigen Geldspenden auf, wofir sie im Ge-
genzug versprach, dass die Schwestern fiir sie beten wiirden; zu Neujahr bekamen die
Gonner auflerdem kleine Aufmerksamkeiten wie Heiligenbildchen, Krapfen oder Ro-
senkrinze aus dem Kloster geschickt®. Besonders am Herzen lagen Katharina die Ge-
biulichkeiten des Klosters, die zum Teil in einem erbirmlichen Zustand waren, war
doch nicht nur das Dach des Dormitoriums undicht, so dass bei Regen ein Teil der
Schwestern nass wurde, sondern auch der Kreuzgang so dister, das die swester sagen, sy
haben je nit gesechen kunen, was sy in den puchern gesungen haben®. Katharina schrieb
deshalb ihrem Cousin Hans Imhoif und weiteren Verwandten, dass die Kreuzgangfens-
ter vergroflert und verglast werden miissten, und bat um entsprechende Fensterstiftun-
gen®. Sie verhandelte mit ihnen iiber Baumeister und Glasmaler, wobei sie sich iiber die
Angebotslage als bestens informiert zeigte®®. Der Kontakt zu Veit Hirsvogel, der mit der
Ausfiihrung der Fenster betraut wurde, scheint vor allem tiber ihren Cousin Hans Im-
hoff gelaufen zu sein, was nicht verwunderlich ist, da Hirsvogels Werkstatt in Niirnberg

64 Britta-Juliane Krusg, Eine Witwe als Mizenin. Briefe und Urkunden zum Aufenthalt der
Niirnberger Patrizierin Katharina Lemlin im Birgittenkloster Maria Mai (Maihingen), in: Literari-
sche Leben. Rollenentwiirfe in der Literatur des Hoch- und Spatmittelalters, hg. v. Matthias
MEvYER u. Hans-Jochen ScHIEWER, Tiibingen 2002, 465-506. — Corine ScHLEIF/Volker SCHIER,
Views and Voices from Within: Sister Katerina Lemmel on the Glazing of the Cloister at Maria
Mai, in: Glasmalerei im Kontext — Bildprogramme und Raumfunktionen. Akten des XXII. Inter-
nationalen Colloquiums des Corpus Vitrearum (Nurnberg 2004), hg. v. Ridiger BECKSMANN,
Nirnberg 2005, 211-228. Eine zentrale Quelle fiir Katharina Lemmels Leben und Wirken sind
ihre Briefe; KaMANN, Briefe (wie Anm. 6), 249-287 u. 385-410. — Johannes KaMANN, Briefe aus
dem Brigittenkloster Maihingen (Maria=Mai) im Ries 1516-1522, in: Zeitschrift fiir Kulturge-
schichte 7, 1900, 170-199.

65 Vgl. KamanN, Briefe (wie Anm. 6), 403 (Brief Nr. 16 vom 11. Jan. 1518), 405 (Brief Nr. 17
vom 21. Jan. 1518). — KaMANN, Briefe (wie Anm. 64), 183 (Brief Nr. 25 vom 11. Jan. 1519). Ge-
schenke von Klosterfrauen an ihre weltlichen Gonner sind in groffer Zahl auch fiir das Stralburger
Dominikanerinnenkloster St. Nikolaus in undis nachzuweisen; LENTES, Mit Bildgeschenken (wie
Anm. 60), 19-33.

66 So im Brief Nr. 20 vom 6. April 1518; KaMANN, Briefe (wie Anm. 64), 171. Vgl. bereits den
Brief vom 22. Aug. 1516 (KAMANN, Bricfe [wie Anm. 6], 271). Uber das undichte Dach im Dor-
mitorium berichtet Brief Nr. 22 vom 17. Aug. 1518; KaMmaNN, Briefe (wie Anm. 64), 175.

67 Vgl. z.B. Brief 20 vom 6. April 1518; KAMANN, Briefe (wie Anm. 64), 170f.; ebenso Brief 21
vom 4. Mai 1518; ebd., 171-173; Brief 22 vom 17. Aug. 1518; ebd., 175. Ein dhnliches Vorgehen
dirfen wir vielleicht auch fiir Konigsfelden annehmen; vgl. oben, mit Anm. 15.

68 Vgl. etwa den Brief Nr. 5 vom 6. Mirz 1517, worin sie mit Christoph Fiirer, dem Schwieger-
sohn ihres Cousins Hans Imhoff, korrespondiert; KAMANN, Briefe (wie Anm. 6), 2801.
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war®®. Katharina selbst scheint allerdings klare Vorstellungen zum Bildprogramm und
zur stilistischen Gestaltung der einzelnen Figuren gehabt und dies Meister Hirsvogel,
wenn er bisweilen vor Ort war, auch direkt kommuniziert zu haben. So monierte sie
thm gegentiber zum Beispiel, dass Jesus neuerdings stets mit grauen Haaren und bei der
Dornenkronung wie ein feister priester dargestellt sei, was ihr ganz offensichtlich miss-
fiel”®. Sie bat Hirsvogel deshalb, Jesus in einem roten Mantel zu malen und plutig und
verwunt, damit man beim Betrachten auch wirklich andichtig werde”!. Uber ihren Cou-
sin ldsst sie Hirsvogel zudem ausrichten, dass er das grofle Wappen schon goldgelb ma-
chen solle und das Rot in den Wappen auch wirklich eingedtzt sei, damit es der Witte-
rung standhalte!”” Katharina scheint die Wappen der Stifter, die die Schwestern
dauerhaft an ihre Gonner erinnern sollten, nach eigenem Gutdiinken den einzelnen Sze-
nen aus der Passio Christi zugeordnet zu haben’, und sie tat auch kund, wenn ihr etwas
nicht gefiel, wie etwa die Lowen in den Wappen, die ihr zu pleich und weisfarb waren —
sechen nit schun’. Ob sich darin nur ihr eigener Geschmack ausdriickt oder ob sie hier
auch fur ihre Konventsschwestern sprach, entzieht sich unserer Kenntnis.

69 Aus Brief 23 vom 18. Nov. 1518 gewinnt man den Eindruck, als sei der Kontakt v.a. tiber Im-
hoff erfolgt, was nicht zuletzt damit zusammenhing, dass Hirsvogel die Scheiben in seinem Niirn-
berger Atelier fertigte und nach Fertigstellung nach Maria Mai schickte; Kamann, Briefe (wie
Anm. 64),177.

70 Lieber vetter, wis, das uns die fenster ser woll gefallen und die figur auch, den das sy neur nit
all senlich [sehnlich, gefihlvoll] gemacht sen. Dem kiin wir nit tun, sy wollens umer auf eine neue
seltzama art machen. Mon molt jetzund unserm lieben hern neur rotz und grabs [grau] hor; ich
halt, mon tu im kein eer damit; es haben schir all figur unser lieber herr grabs har, du hast es lecht
woll gesechen; es sitzt unser lieber herr da, da mon [thn] kront wie ein feister priester. Er solt in
(ihn) in eim roten mantel gemacht haben und plutig und verwunt; er hetz woll etlich figur gar vill
senlicher gemacht, und da er das kreutz tregt, ist er auch nichs senlich. Ich pat meister Veiten ser
darum, da er hie war, ersoltz neur senlich machen, wen ir im so foll geltz miist dafur geben [...];
KaMANN, Briefe (wie Anm. 64), 185 (Brief Nr. 25 vom 11. Jan. 1519).

71 Siehe vorangehende Anm. Vgl. auch den Brief von Katharina Lemmel vom 6. April 1518, in
dem sie Vetter Hans Imhoff schreibt, dass in jedem Fenster ein zillige (= miflige) vigur unsers lie-
ben hern leiden sein solle, wen es solt nit fast kostlich oder scharpf sein, wen es neur andechtig und
starck wer, das wer uns woll lieber. Mon kon jezund nichs molln (malen), es miissen die heiling und
die guten als wuste zu seidene kleider haben, das es nit fill andacht pringt; Kamann, Briefe (wie
Anm. 64), 171 (Brief Nr. 20).

72 Brief Nr. 23 vom 18. Nov. 1518: wen er das gros wapen schun goll gellmacht und das das rot an
den schiltlein geezt sey! Es pleipt sunst nit, das es am weter stet; KaMANN, Briefe (wie Anm. 64),
178.

73 Vgl. Brief Nr. 18 vom 22. Jan. 1518 (Und ist das der abtrag, das er uns ein fenster in unsern
Kreuzgang mach und sein sun, den Lorenzen, auch um eins pit, desgeleichen den Strauben sein
swecher, das sy in [sich] ein ebige gedechtnus machten. Wen die swester mit dem heiltum und am
Freitag mit den siben psam [Psalmen] da furgen und sunst teglich, wen sy die wapen sechen, so pe-
ten sy denselben dester mer.); KAMANN, Briefe (wie Anm. 6), 406f.; Brief Nr. 20 vom 6. April 1518
([...] so mon all heiling tag die swester mit der processen mit lobgesang da wern umbgen und teglich
stez dadurch mussen gen, das sy der leut gedencken, der wapen sy da sechen.); KAMANN, Briefe (wie
Anm. 64), 171. Vgl. auch Brief Nr. 23 vom 18. Nov. 1518; ebd., 177; Brief Nr. 25 vom 11. Jan. 1519
(Die andechtig figuren werden dy schwestern morgens und abens oft heymsuchen in widerge-
dechtnus der schmerzlichen gen [Ginge), die der her Jesus in seinen marter gangen ist.); KAMANN,
Briefe (wie Anm. 64), 183. Die Zuordnung der Wappen zu den einzelnen Bildthemen ist dem
letztgenannten Brief Nr. 25 zu entnehmen; ebd., 185f.

74 Brief Nr. 23 vom 18. Nov. 1518; KaMANN, Briefe (wie Anm. 64), 177.
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Fur unser Untersuchungsgebiet liegt leider keine auch nur vergleichbar explizite Quelle
vor. Dennoch meine ich in Fallen wie St. Katharinenthal einen engen Austausch zwischen
dem beschenkten Konvent und seinen Gonnern erkennen zu konnen. Wie wir gesehen ha-
ben, hatten alle Stifter enge verwandtschaftliche Beziehungen zu einer oder mehreren
Konventsangehorigen bzw. waren selbst Teil des Konvents”. Da der Kontakt zu Ver-
wandten auch klausurierten Schwestern — wenn auch in streng reguliertem Rahmen -
moglich war, ist es keineswegs gewagt anzunehmen, dass auf diesem Wege die Bediirfnisse
des Konvents oder einer einzelnen Schwester an den Stifterkreis kommuniziert werden
konnten. Im Falle von St. Katharinenthal etwa ist es denkbar, dass die Schwestern nach
Erhalt des groflen, aus der Werkstatt von Meister Heinrich von Konstanz stammenden
Kruzifixes ihre Anverwandten gezielt darum baten, weitere Figuren dieser Machart zu be-
kommen, was dann in Form der stehenden Muttergottes, der Christus-Johannes-Gruppe,
Johannes des Taufers, des Dominikus und etwas spater mit der Visitatio-Gruppe tatsach-
lich auch erfolgte’. Selbst der Neubau des Chors im Jahr 1305 scheint auf Initiative des
Konvents erfolgt zu sein, ist doch in der Klosterchronik explizit von dem Missstand die
Rede, dass die Schwestern bis dahin zu threm Kummer vom Nonnenchor aus die Elevati-
on der Hostie nicht sehen konnten, was das Mitleid des Konstanzer Biirgers Eberhart von
Kreuzlingen erregte, so dass er den Neubau des Chors — oder zumindest einen wesentli-
chen Anteil daran - finanzierte””. Woher aber wusste Eberhart von der Unzufriedenheit
der Schwestern iiber die Disposition ihres Chors? Doch wohl nur durch seine Tochter, die
Klosterfrau in St. Katharinenthal war! Beweisen lasst sich dies freilich nicht. Genauso we-
nig ist allerdings zu beweisen, dass die Gonner ganz nach eigenem Geschmack oder allen-
falls nach Riicksprache mit vermittelnd titigen Geistlichen vorgegangen sind. Dasselbe gilt
auch fiir den Bereich der Kunstproduktion: Nur in wenigen Fillen besitzen wir konkrete
Hinweise darauf, dass Klosterfrauen kiinstlerisch titig waren, doch gilt dies in gleicher
Weise fiir die Minnerkloster der Zeit. Dennoch hat die Forschung beispielsweise nie in
Zweifel gezogen, dass das Konstanzer Dominikanerkloster tiber ein potentes Skriptorium
und eine qualitativ hochstehende Glasmalereiwerkstatt verfligte, ohne dass dies auch nur
durch eine Quelle belegbar wire; fiir das benachbarte Dominikanerinnenkloster St. Katha-
rinenthal ist hingegen durch vielfiltige Zeugnisse eine reiche Buchproduktion belegt, doch
schreckt man davor zuriick, hochrangige Stiicke wie beispielsweise das St. Katharinentha-
ler Graduale von 1312 dem Skriptorium von St. Katharinenthal zuzuweisen’®. Tendenziell

75 Interessant auch der Fall von Elsbeth von Stoffeln, die zusammen mit ihren beiden T6chtern in
St. Katharinenthal eintrat, wihrend ihr Mann mit vier Sohnen spitaler wurde; MEYER, »St. Katha-
rinentaler Schwesternbuch« (wie Anm. 20), 118. Auch Adelheit Othwins hatte einen Bruder im
Spitalerorden; ebd., 139. Berhtolt, der Ritter vs der Hoeri, tat drei Tochter nach St. Katharinenthal,
und als seine Frau starb, wurde er selbst und zwei seiner Sohne sant Johanser, wihrend zwei ande-
re Sohne in den Dominikanerorden eintraten; ebd., 148. Martin von Randegg, der Sohn des Ritters
Heinrich von Randegg, trat in fortgeschrittenem Alter in ein Johanniterkloster ein, wihrend seine
Frau und seine sieben T6chter nach St. Katharinenthal kamen. Martins Bruder Rudolf starb, wor-
auf sich auch dessen Frau mit Tochter ins Kloster St. Katharinenthal begab; von Martins zweitem
Bruder Heinrich lebten ebenfalls zwei Tochter in St. Katharinenthal; ebd., 147. Burkhart von
Eschlikon (Bvrchart von Eschelichon) kam mit seiner Mutter nach St. Katharinenthal, vnd lepten
tvgentlich vf vnser hofstat vnz an ire tot, sie als Schwester, er als brvoder vnd priester; ebd., 150.

76 Zumindest fir die Marienfigur und die Christus-Johannes-Gruppe oder die Figur Johannes
des Taufers ist die Schenkung durch Verwandte von Konventsangehorigen in der Klosterchronik
Uberliefert; vgl. oben mit Anm. 21f.

77 S. Anm. 21.

78 Zur bereits im 13. Jahrhundert nachzuweisenden Aktivitit des St. Katharinenthaler Skriptoriums
s. Albert BRUCKNER, Scriptoria Medii Aevi Helvetica, Bd. X: Schreibstuben der Diozese Konstanz,
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ist die Forschung nur in jenen Fillen geneigt, eine Produktion in einem Frauenkloster an-
zunehmen, wenn scheinbar typische Stilcharakteristika wie die »naive Beschaulichkeit des
Vortrags«<”®, eine gewisse Steifheit und Unbeholfenheit® und eine an Textilien erinnernde
Flachigkeit anzutreffen sind; immer dann jedoch, wenn ein Kunstwerk auf der Hohe sei-
ner Zeit ist und eine hohe kunstlerische Qualitat aufweist, wird die Produktion in einem
Frauenkloster tblicherweise ohne Angabe stichhaltiger Griinde ausgeschlossen. In diesem
Bereich gibt es noch viel zu tun — auch und gerade in kritischem Blick auf die Forschungs-
geschichte.

Genf 1964, 62-71; s. auch Albert BRUCKNER, in: Das Graduale von St. Katharinenthal. Kommentar
zur Faksimile-Ausgabe, hg. v. Alfred A. Scamip, Luzern 1983, 189 u. 297, Anm. 18. Waihrend
Bruckner durchaus eine Herstellung des Graduales in St. Katharinenthal erwigt, hilt dies der
Grofiteil der tibrigen Forscher fiir ausgeschlossen und pladiert fiir eine Herstellung im Konstanzer
Dominikanerkloster oder in einer professionellen Laienwerkstatt; vgl. Alfred A. ScamID, in: Das
Graduale von St. Katharinenthal. Kommentar zur Faksimile-Ausgabe (wie oben), IX. — Ellen
BEER, ebd., 190. — Andreas BrAM, Imitatio Sanctorum. Uberlegungen zur Stifterdarstellung im
Graduale von St. Katharinenthal, in: Zeitschrift fiir schweizerische Archiologie und Kunstge-
schichte 49, 1992, 103-113, hier: 106 u. 110. — Martina WEHRLI-JOHNS, Das Selbstverstindnis des
Predigerordens im Graduale von Katharinenthal. Ein Beitrag zur Deutung der Christus-Johannes-
Gruppe, in: Contemplata aliis tradere. Studien zum Verhiltnis von Literatur und Spiritualitit
(Festschrift zum 60. Geburtstag von Alois M. Haas), hg. v. Claudia BRINKER et alii, Bern u.a. 1995,
241-271, hier: 242. Charakteristisch auch die Wertung von KNoepFLI, Kunstdenkmaler (wie Anm.
23), 165: »Einfachere, derbere Filigrane und anspruchslosere Deckfarbeninitialen dirfen den
Schwesternhinden durchaus zugetraut werden, nicht aber die ornamentale und besonders die fi-
gurlich hochrangige Kunst, welche die Ausstattung unserer Pracht-Codices auszeichnet«; vgl.
ebd., 173f. Ohne Bestimmung des Herstellungsortes: Krone und Schleier (wie Anm. 1), 406—408
Kat.-Nr. 306.

79 Vgl. Anm. 56.

80 Zum Skriptorium von Adelhausen siehe Ellen BEER, Beitrige zur oberrheinischen Buchmalerei
in der ersten Halfte des 14. Jahrhunderts unter besonderer Berticksichtigung der Initialornamen-
tik, Basel 1959, 79: »Erst nach der Jahrhundertmitte treten vermutlich im Kloster geschaffene
Handschriften auf, die als reine Nonnenkunst weit hinter der Qualitit der sehr feinen, im Forma-
len hochentwickelten, bisweilen etwas verspielten Werken der 1. Hilfte des 14. Jahrhunderts zu-
riickbleiben.« Zu einer liturgischen Sammelhandschrift im Freiburger Stadtarchiv (H. 122) aus
dem frihen 14. Jahrhundert heiflt es im Ausst.-Kat. Kunstepochen der Stadt Freiburg. Ausstellung
zur 850-Jahrfeier, Augustinermus. Freiburg 1970, 92 Nr. 90: »Die naive und zierliche Malerei ist
vermutlich eine Nonnenarbeit nach bedeutenderen Vorbildern.« Vgl. auch Christian von Heu-
SINGER: Spatmittelalterliche Buchmalerei in oberrheinischen Frauenkléstern, in: ZGO 107, 1959,
136-160, hier: 143145, der die in St. Nikolaus in undis zu Stralburg entstandenen Buchmalereien
»steif und unbeholfen« nennt. Ahnlich Elisabeth Vavra (in: 800 Jahre Franz von Assisi. Franziska-
nische Kunst und Kultur des Mittelalters. Ausst.-Kat. Krems-Stein 1982, hg. v. Harry KUHNEL,
Wien 1982, 607), die fiir die im 2. Drittel des 14. Jahrhundert entstandene » Andachtstafel« mit
zentralem Kruzifix und 24 Szenen aus der Vita Christi eine Herstellung im Kolner Klarenkloster
postuliert: »Die einfache Rethung der Figurengruppen, die spirliche Ausstattung der Szenerien
unterstreichen den volkstiimlichen Charakter dieser Tafel, der den Gedanken an eine Entstehung
in einer Klosterwerkstatt, etwa in der des Kolner Klarenklosters, aufkommen lisst.« Zu einer Per-
gament-Handschrift mit der Legende der HI. Klara aus dem Nirnberger Klarissenkloster, 2. H.
14. Jh., Dresden, Landesbibl. Ms. 281, heifit es: »Die Ausfithrung der Initialen ist derb und fliich-
tig. Stilistisch schlieflen sie an die zeitgleiche Tafelmalerei Niirnbergs an, nur ldsst die auf einfache
Mittel beschrinkte Technik [...] eine Entstehung in dem Klarissenkloster vermuten« (800 Jahre
Franz von Assisi [vgl. oben], 561f., Kat. Nr. 10.30.).






SIGRID SCHMITT

Verfolgung, Schutz und Vereinnahmung

Die Straflburger Beginen im 14. Jahrhundert!

Im Jahr 1519 kam es im Haus zum Offenburg, einem der reichsten Straflburger Begi-
nenhduser, zum offenen Streit unter den Beginen. Ludwig Zorn zum Riet, der vom
Stadtrat ernannte Pfleger des Hauses, erklirt in einem Brief an den Rat, warum er eine
der Beginen, Else von Blumenstein, aus dem Haus weisen musste: Mit ihren spitzen,
bosen, reytzenden worten und handlungen habe sie Unfrieden unter die Frauen ge-
bracht®. Er habe sie, wie es die Regel vorsah, elf oder zwolf Mal mit dem zeitweiligen
Entzug ihrer Pfriinde bestraft, als dies aber nichts half, sie schliefllich aus dem Haus ge-
wiesen. Da sie 120 Gulden mit in das Haus gebracht hatte und bereits seit zwolf Jahren
ithre Pfrinde genoss, habe er ihr vorgeschlagen, man werde ihr kunftig lebenslang ein
jahrliches Leibgeding von zwolf Gulden auszahlen. Sie sei damit aber nicht einverstan-
den gewesen und strebe nun eine Klage an. Nach seiner Einschitzung sei es besser, ihr
das gesamte Geld auszuzahlen, als sie erneut in den Konvent aufzunehmen, denn da-
durch wiirden die anderen Frauen in ihrem frommen Wesen und in ithrem Frieden ge-
stort. Es kam aber dennoch zu einem Prozess, in dessen Verlauf der Bruder der Else von
Blumenstein folgende Klage vorbrachte: Seiner Schwester sei vom Pfleger des Hauses
mehrfach aus frevels muts on einich recht messig ursach der Genuss ihrer Pfriinde entzo-
gen worden, weswegen sie ithr Vermogen habe verzehren miissen®. Er forderte hierfiir
Wiedergutmachung und die Wiederaufnahme in den Konvent. Die anderen Beginen wa-
ren aber nicht bereit, sie wieder zuzulassen. Sie erklirten, lieber wollten sie alle das Haus
verlassen. Sie boten ihr deshalb schliefflich die vollstindige Auszahlung ihres mitge-
brachten Geldes an. Darauf wollte die Else von Blumenstein aber nicht eingehen, wes-
halb sich die Frauen Bedenkzeit erbaten, um sich erneut mit ihrem Pfleger beraten zu
konnen. Leider ist der Abschluss der Angelegenheit nicht Uberliefert.

Dieser Fall an der Schwelle zur Neuzeit zeigt ein Beginenwesen, das nur noch wenig
mit den charismatischen Anfingen der Bewegung zu tun hat: Die Beginenhauser, mit
reichen Geldern ausgestattet und von wohlhabenden Frauen bewohnt, die dort ihre
Pfriinden verzehren, stehen unter der Aufsicht des Stadtrats. Die Beginen stammen aus
den vornehmsten Familien der Stadt und bringen beim Eintritt in den Konvent einen
Geldbetrag ein, der sich in der Hohe durchaus mit den Eintrittsgeldern in die vornehms-
ten Frauenkloster der Stadt vergleichen lasst*. Insgesamt lassen sich in Straflburg fiir das

1 Bei diesem Beitrag handelt es sich im Kern um ein Kapitel meiner noch ungedruckten Habilita-
tionsschrift: Sigrid ScumrrT, Geistliche Frauen und stidtische Welt. Kanonissen — Nonnen — Begi-
nen und ihre Umwelt am Beispiel der Stadt Straflburg im Spatmittelalter (1250-1525), Habil.
masch., Mainz 2001 (demnichst im Druck in der Reihe »Trierer Historische Forschungen«).

2 Archives Municipales de Strasbourg (kunftig: AM Straflburg), V, 104/2 (1519 Sept. 3).

3 Ebd.

4 So brachte beim Eintritt in das vornehmste Dominikanerinnenkloster der Stadt, St. Marx, die
Nonne Ottilia von Rottweiler 150 Gulden mit, deren Riickzahlung sie beim Austritt (im Rahmen
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gesamte Mittelalter circa 70 Beginenhiuser nachweisen, von denen allerdings nur wenige
so reich ausgestattet waren wie das oben genannte Haus zum Offenbach®.

Zwischen den Anfingen im 13. Jahrhundert und dem allmihlichen Ende der Bewe-
gung in der Reformation hatte das Beginenwesen einen grundlegenden Wandel vollzo-
gen: Von einer ungeregelten, vielschichtigen und inhaltlich kaum zu greifenden religio-
sen Lebensform »zwischen Kirche und Welt«® war es zu einer wohlgeordneten und
institutionell genau umgrenzbaren Einrichtung im Spektrum der geistlichen Einrichtun-
gen der Stadt geworden.
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ADbD. 1: Beginen begleiten einen Leichenzug (aus: Jean-Claude Schmitt, Mort d'une Hérésie)

der Authebung des Klosters in der Reformation) forderte. AM Straflburg, AST 35,8 (1524-1531).

5 Dayton PHILLIPS, Beguines in Medieval Strasbourg. A Study on the Social Aspect of Beguine
Life, Phil. Diss. Stanford, Cal. 1941. — Carl ScumipT, Die Stralburger Beginenhiuser im Mittelal-
ter, in: Alsatia 7, 1858-61, 149-248.

6 Zum frihen Beginenwesen und dessen vielschichtigem Charakter Andreas WiLTs, Beginen im
Bodenseeraum (Bodensee-Bibliothek 37), Sigmaringen 1994, 35-37 u. passim. Die klassische Defi-
nition der Beginen als »Semireligiose« »zwischen Kirche und Welt« bei Kaspar ELm, Beg(h)inen,

in: LexMA I, Sp. 17991f.
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In diesem Beitrag soll den Griinden und Hintergriinden fiir diesen Wandel nachge-
gangen und zugleich ein Bild von der gesellschaftlichen Einbindung der Beginen in die
Stadt-Straflburger Gesellschaft des Spatmittelalters gezeichnet werden. Dabei wird zu-
nichst auf die Ereignisse der Beginenverfolgungen am Beginn des 14. Jahrhunderts ein-
gegangen. Diese sollen dann in einem zweiten und dritten Schritt in den sozialen und
politischen Kontext Straflburgs eingeordnet werden, da in ihnen wichtige Ursachen fiir
den Wandel des Beginentums liegen.

Zunichst seien die Ereignisse der Beginenverfolgungen in den Jahren 1317-1319
kurz zusammengefasst, wie sie Alexander Patschovsky in einem grundlegenden Aufsatz
erarbeitet hat’. Er zeigt darin drei Phasen der Beginenverfolgungen in Stralburg auf:

In der ersten Phase, die vom 13. August 1317 bis zum Ende des Jahres 1317 reichte,
stand der Prozess Bischof Johanns gegen die Begarden im Vordergrund. Diese mannli-
che Variante der Beginen stand offenbar in engem Kontakt zur radikal-mystischen so-
genannten »Brot durch Gott«-Bewegung. Es ging also um die Bekimpfung einer weit-
verbreiteten Hiresie, die in Straflburg wohl eine grofle Anhingerschaft besafs.
Wahrscheinlich war sie auch in Randgruppen der Beginenbewegung eingedrungen, doch
hatten die meisten in der Stadt als Beginen lebenden Frauen keine Verbindung zu den
Haretikern®.

Die zweite Phase wurde durch die Publikation der Clementinen, also der Beschliisse
des Konzils von Vienne, die durch Papst Clemens V. dem Corpus Iuris Canonici ange-
fiigt worden waren, durch Papst Johannes XXII. am 25. Oktober 1317 eingeleitet. Es
handelt sich dabei um zwei wichtige Beschliisse: um die Bulle Dudum, mit der die
Kompetenzen der Mendikanten eingeschrinkt und genauer fixiert wurden, und um die
Bulle Cum de quibusdam mulieribus, mit der die Beginen verboten wurden®. In Strafi-
burg erfolgte die Veroffentlichung erst am 27. Juli 1318 und hier wurde, anders als zum
Beispiel im Erzbistum Mainz, besondere Betonung auf Dudum gelegt'®. Als Reaktion
darauf entstand am 5. August ein umfassendes Bindnis des Sikularklerus von Stadt und
Umland in Straflburg!!.

7 Alexander PaTscHOVsKY, Straflburger Beginenverfolgungen im 14. Jahrhundert, in: DA 30,
1974, 56-198.

8 Vgl. hierzu auch Jean-Claude ScumrrT, Mort d’une Hérésie. L’Eglise et les Clercs Face aux Bé-
guines du Rhin Supérieur du XIVe au XVe Siecle (Civilisations et Sociétés 56), Paris u.a. 1978,
65ff. — Robert E. LERNER, The Heresy of the Free Spirit in the Later Middle Ages, 2. Aufl., Notre
Dame, Ind. o.J. (1. Aufl. Berkeley 1972), 85-95; allgemein vgl. Malcolm D. LAMBERT, Ketzerei im
Mittelalter. Haresien von Bogumil bis Hus, Miinchen 1981, 256-269; zum Hiresievorwurf gegen
Meister Eckhart, der unter anderem in diesem Zusammenhang zu sehen ist, Eugen HILLENBRAND,
Der Straflburger Konvent der Predigerbriider in der Zeit Eckharts, in: Meister Eckhart. Lebens-
stationen — Redesituationen, hg. v. Klaus Jacos1 (Quellen und Forschungen zur Geschichte des
Dominikanerordens 7), Berlin 1998, 151-173, hier: 160.

9 Conciliorum oecumenicorum decreta, hg. v. Josephus ALBERIGO u.a., Bologna 1973, Nr. 10,
365-369; Nr. 16, 374. Zur Entstehung von Cum de quibusdam mulieribus und der dabei deutlich
werdenden Beginenpolitik des Konzils und der Pipste Clemens V. und Johann XXII., vgl. Jacque-
line TaARRANT, The Clementine Decrees on the Beguines. Conciliar and Papal Versions, in: AHP 12,
1974, 300-308.

10 PATSCHOVSKY, Beginenverfolgungen (wie Anm. 7), 101.

11 Wilhelm WiecanDp, Hans WiTTE u.a, Urkundenbuch der Stadt Straflburg, Bd. I-VII,
Straflburg 1879-1900 (kiinftig UB Straflburg ), hier: Bd. II, Nr. 370, 324 (1318 Aug. 5). In diesem
Biindnis schlossen sich nicht nur die Sikularkanonikerstifte von Straffburg und Umgebung zu-
sammen, u.a. gehorten thm auch die Kanonissen von St. Stephan an. Ebd., 326, Anm. 1.
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Die Frage des Beginenverbots nach Cum de quibusdam mulieribus schob Bischof
Johann von Straflburg dagegen auf, indem er in einem Schreiben an den Papst um eine
Prazisierung der Unterscheidung zwischen »guten« und »schlechten« Beginen bat'2.
Diese Unterscheidung lieferte der Papst in einem Antwortschreiben an Bischof Johann
sowie in der Bulle Ratio recta am 13. August”. Er differenzierte darin zwischen den
bettelnd mit den Begarden umherziechenden hiretischen Beginen und der groflen Zahl
von Frauen, die gehorsam gegentiber den kirchlichen Oberen in Gemeinschaften oder
allein ein keusches und frommes Leben fiihrten.

In der bis zu diesem Zeitpunkt reichenden zweiten Phase der Beginenverfolgung
hatten also in Straflburg die Beginen gar nicht im Mittelpunkt des Interesses gestanden,
die kirchliche Diskussion spitzte sich stattdessen auf den Konflikt zwischen Sikularkle-
rus und Mendikanten zu, in deren Sog aber die Beginen wegen ihrer groflen Nahe zu
den Bettelorden schliellich gerieten. So erfolgte in der dritten Phase — ohne Riicksicht
auf die in Ratio recta von der Kurie vorgegebenen Differenzierungen der Beginen — eine
unterschiedslose Aufhebung des gesamten Beginenstandes durch den Strafburger Bi-
schof. Dass dieses Beginenverbot vor allem zugunsten des Pfarrklerus wirken sollte,
geht aus der Charakterisierung des zu verbietenden Verhaltens dieser Frauen eindeutig
hervor: Sie sollten kiinftig wieder ihren zustindigen Pfarrkirchen unterstehen, denen sie
sich unter dem Vorwand ihres Standes als Beginen entzogen hatten (ecclesias suas parro-
chiales, a quarum frequentia et accessu occasione dictu status seu (i.e. beginarum) pre-
textu se subtraxerant)'. Auch die Ausfiihrungsbestimmungen, die Bischof Johann am
17. Februar zu diesem Verbot publizierte, gingen von dem grundsitzlichen Verbot der
Beginen nicht ab'.

Kurz nach der zuletzt genannten bischoflichen Verordnung schob jedoch die Kurie
mit der Bulle Etsi apostolice sedis eine entscheidende Richtlinie fiir den Umgang mit Be-
ginen nach, die den Einfluss der Bettelorden auf diese nicht nur sicherte, sondern fir die
Zukunft bedeutend stirkte: Diejenigen Beginen, die den Dritten Orden der Mendikan-
ten nahe standen, wurden vom Beginenverbot ausdriicklich ausgenommen'®. Mit der
Publikation dieser Bulle im Juli 1319 hob der Straffburger Bischof sein eigenes Beginen-
verbot auf und musste so den Mendikanten das Feld tberlassen; deren Konflikt mit der
Pfarrgeistlichkeit fand damit allerdings noch keineswegs ein Ende?”.

Dieser kurze Uberblick iiber die zentralen Ereignisse der ]ahre 1317-1319 macht
deutlich, dass die Straflburger Beginenverfolgungen dieser Zeit vor allem aus zwei
Aspekten zu verstehen sind: aus der Bekimpfung der sogenannten Hiresie des freien

12 PATSCHOVSKY, Beginenverfolgungen (wie Anm. 7), 102f.

13 Abgedruckt in: PATscHOVsKY, Beginenverfolgungen (wie Anm. 7), Nr. 4 (um 1318 Aug. 13).

14 UB Strafburg (wie Anm. 11), Bd. II, Nr. 376, 332 (1319 Jan. 18).

15 Ebd., Bd. II, Nr. 377, 333f. (1319 Febr. 17). — PaTscHOVsKY, Beginenverfolgungen (wie Anm.
7), 105, spricht allerdings von »milden« Ausfithrungsbestimmungen, da sie den Frauen Gelegen-
heit eroffneten, das Verbot zu umgehen.

16 PaTscHOVsKY, Beginenverfolgungen (wie Anm. 7), 105.

17 Im Jahr 1365 kam es erneut zu einem Zusammenschluss des Sikularklerus gegen die Mendi-
kanten. Lucien PFLEGER, Kirchengeschichte der Stadt Strafburg im Mittelalter (Forschungen zur
Kirchengeschichte des Elsafl VI), Colmar 1941, 98f.; Mitte des 15. Jahrhunderts eskalierte der
Konflikt im Streit um das #ltimum vale, ebd., 162-169. — Francis Raprp, Réformes et Réformation a
Strasbourg Eglise et Dociété dans le Diocese de Strasbourg 1450-1525 (Association des Publica-
tions preés les Universités de Strasbourg. Collection de I'Institut des Hautes Etudes Alsaciennes
XXIII), Paris 0.]., 92-94 u. 213-215.
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Geistes, die die »etablierten« Beginen'® und Beginenhiuser der Stadt allenfalls am Rande
betraf'®, und aus dem Konflikt zwischen Bettelorden und Weltklerus, in den die Strafi-
burger Beginen hineingerieten, weil sie in der Regel nicht vom zustindigen Pfarrklerus,
sondern von Franziskanern und Dominikanern betreut wurden®. In diesem Konflikt
stand der Bischof offensichtlich auf Seiten des Sikularklerus und versuchte dementspre-
chend, die Beginen in dessen Einflussbereich zuriickzuzwingen.

Es stellt sich also die Frage, warum dieser Versuch in Straflburg vollig wirkungslos
blieb. Dass dies ausschlieflich auf die Papstbulle Etsi apostolice sedis zuriickzufihren ist,
erscheint zumindest zweifelhaft, da deren Publikation in anderen Stidten keineswegs
ausreichte, die den Bettelorden nahestehenden Beginen wirklich zu schiitzen. So stellt
Andreas Wilts fir das Bistum Konstanz fest, dass es erst mehrere Jahre nach Publizie-
rung der Bulle zur Beendigung der Restriktionsmafinahmen des Weltklerus gegen die
Beginenhduser kam?!. Unterdriickungsmafinahmen und Verbote, wie sie Wilts fir den
Bodenseeraum gegentiber zahlreichen Beginenkonventen nachweisen konnte, lassen sich
dagegen in Straflburg nicht finden. Im Gegenteil: Die Zahl der Konvente nahm in der
Zeit nach 1319 noch einmal deutlich zu??. Die Hiufung von Beginenhausstiftungen in
den Jahren 1323/24 — auf die weiter unten zurlickzukommen ist — legt vielmehr die
Vermutung nahe, dass es wihrend der unmittelbaren Verfolgungszeit einen regelrechten
Stau gegeben hatte, der sich nach 1319 in einer Masse von Griindungen aufloste. Aller-
dings blieb bei den Stiftern ein gewisses Misstrauen bestehen, wie zum Beispiel aus einer
Bestimmung in der Griindungsurkunde fiir das Gotteshaus der Metza von Sesolsheim
deutlich wird: Dieses Gotteshaus sollte, falls es durch pipstliche Verordnung, weltliche
oder geistliche Gesetze aufgehoben werde, von der Abtissin von St. Klara am Rossmarkt
verkauft werden, um mit dem Erlds eine Priesterpfriinde einzurichten an einer Stelle, die
dem Pfleger des Klosters fiir das Seelenheil der Stifterin am besten erschien?.

Als Folge der ersten groflen Beginenverfolgung in Straflburg hat bereits Dayton
Phillips in seiner 1941 publizierten Dissertation einen Riickgang der Zahl einzeln leben-

18 Damit sind diejenigen Beginen gemeint, die aus den Kreisen der stadtischen Bevolkerung ka-
men, s. unten die Sozialanalyse der einzeln lebenden Beginen.

19 PurLLips, Beguines (wie Anm. 5), 182, hebt zu Recht hervor, dass es keine Hinweise auf eine
Verbindung eines der Straflburger Beginenhiuser zu dieser Hiresie gibt.

20 S. hierzu im einzelnen PHILLIPS, Beguines (wie Anm. 5), 87-89 u. 119-121. Einen sehr aussa-
gekriftigen Fall von Zusammenarbeit zwischen Beginen und Bettelorden schildert Dorothee
RippMmaNN, Archiologie und Frauengeschichte? Beginenverfolgung und Franziskaner im 14. Jahr-
hundert. Historische Aspekte eines archiologischen Befundes in Basel, in: Auf den Spuren weibli-
cher Vergangenheit 2. Beitrige der 4. Schweizerischen Historikerinnentagung, Ziirich 1988, 95-106,
hier: 102f.: In Basel »entfithrten« 1321 die Franziskaner mit Hilfe der Beginen eine Leiche zur Be-
stattung aus der zustdndigen Pfarrkirche in die Kirche der Franziskaner.

21 WiLTs, Beginen (wie Anm. 6), 199; vgl. auch Martina SpiEs, Beginengemeinschaften in Frank-
furt am Main. Zur Frage der genossenschaftlichen Selbstorganisation von Frauen im Mittelalter,
Dortmund 1998, 651., die finanzielle Ausgleichszahlungen der Stifter von Frankfurter Beginenhiu-
sern in der ersten Hilfte des 14. Jahrhunderts an den Pfarrklerus als Mittel der Beilegung des
Konfliktes beobachtet; in Tournai folgte auf die Vorgaben aus Vienne eine intensive Priifung aller
Beginenhiuser in den Jahren 1320-1328, die zu der Feststellung fiihrte, dass die Beginen der Stadt
keine hiretischen Tendenzen hatten. Michel Lauwers, Walter SiMONs, Béguins et Béguines a
Tournai au Bas Moyen Age. Les Communautés Béguinales 2 Tournai du XIITe au XVe siecle,
Tournai 1989, 341.

22 S.unten die Liste der Beginenhausgriindungen; hierzu auch Scamrrt, Mort (wie Anm. 8), 143ff.
23 UB Straflburg (wie Anm. 11), Bd. III, Nr. 1259, 379f. (1330 Mai 09).
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der Beginen beobachtet?* sowie die wesentlich stirkere Hinwendung der bestehenden
wie der neu gegriindeten Beginenhduser zu den Dritten Orden der Mendikanten?.
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AbD. 2: Seelbuch des Giirteler-Gotteshauses mit Wappenzeichnungen (aus: Archives
Municipales de Strasbourg, AST Hist. Eccl. IV, 6-1, III)

24 PurLLips spricht davon, dass »the publication of the Vienne decrees in 1318 apparently ended
completely the claims of women living alone in the world to a beguine life«; PHiLLIPS, Beguines
(wie Anm. 5), 226. Von einem volligen Verschwinden der einzeln lebenden Beginen kann aller-
dings keine Rede sein, s. dazu unten.

25 PuiLLips, Beguines (wie Anm. 5), 183. — PaTscHOVsKY, Beginenverfolgungen (wie Anm. 7),
106. Zu ganz hnlichen Ergebnissen kommen auch WirTs, Beginen (wie Anm. 6), 199, fiir den Bo-
denseeraum und Spies, Beginengemeinschaften (wie Anm. 21), 60f., fir Frankfurt.
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Die Sozialstruktur der Straflburger Beginen

Im Folgenden sollen die Straflburger Beginen der ersten Hilfte des 14. Jahrhunderts in
thren sozialen Beziehungen vorgestellt werden, um zum einen die Frage zu kliren, war-
um die Verbotsmafinahmen des Bischofs weitgehend erfolglos blieben, und zum zwei-
ten zu untersuchen, wie sich das Erscheinungsbild der Beginen nach den geschilderten
Ereignissen der Jahre 1317-1319 verinderte. Treffen die Beobachtungen von Philipps zu
und gibt es dariiber hinaus noch weitere Verinderungen zu konstatieren? Dazu soll zu-
nichst gefragt werden, wer die Beginen dieser Jahre eigentlich waren. Danach werden
die Beginenhausstiftungen der ersten Hilfte des 14. Jahrhunderts in den Blick genom-
men und am Beispiel eines Stifterehepaares etwas genauer untersucht. Schlieflich soll
nach den Verbindungen der Beginen zum Straflburger Stadtrat gefragt werden.

Bei der Liste der Beginen (vgl. Anhang Tab. 1), die fiir die Zeit zwischen 1300 und
1320 namentlich bekannt sind, handelt es sich um solche, die als Einzelpersonen ohne
Zusammenhang mit einem Beginenhaus erwihnt sind, sowie um die Frauen des Begi-
nenhauses zum Turm, deren Namen in einer Urkunde aus dem Jahr 1314 berliefert
sind.

Eine methodische Bemerkung ist angesichts der Liste allerdings nétig: Mit diesen
Namen sind ausschliefflich diejenigen Beginen zu fassen, die in Urkunden, vor allem Be-
sitzwechselurkunden auftauchen, das heifit es handelt sich fast ausschliefflich um Frau-
en, die Besitz erwerben oder verkaufen konnten, mithin um eine wirtschaftlich vermut-
lich herausgehobene Gruppe unter den Beginen. Wenn es in Stralburg Frauen gab, die
bettelnd umherzogen und ohne Besitz lebten beziehungsweise leben wollten, so tauchen
sie in diesen Quellen jedenfalls nicht auf. Nicht erfasst sind also damit Beginen, die im
Umbkreis der »Brot durch Gott«—Bewegung von Bischof Johann verfolgt und offenbar
auch hingerichtet wurden?.

Von den 52 zwischen 1300 und 1320 tberlieferten Namen Straffburger Beginen kann
man fiinf Frauen dem Niederadel, neunzehn dem Patriziat und elf den Ziinften mehr
oder weniger sicher zuordnen, drei Frauen waren wohl Migde, eine war unehelich ge-
boren und drei stammten vermutlich aus umliegenden Ortschaften. Zehn Frauen lassen
sich keiner sozialen Schicht zuordnen. Von den 52 namentlich bekannten Beginen dieser
Jahre kamen also sicher 19, moglicherweise sogar 24 aus den oberen sozialen Schichten
Stralburgs bzw. des Landadels, zehn weitere stammten aus einem familidren Umfeld,
das vermutlich zu den etablierten Handwerker- und Hindlerfamilien der Stadt oder des
Umlandes gehorte: die Schwestern eines Oleiators (Ellina), eines Backers (Humbel) und
eines Scherers (Veygeler), die Schwigerin eines Schiffsmanns (Kriegsheim), die Tochter
eines Kiirschners (Luscha), eines Biermanns (Gisela, Gertrud und Grede) und eines
Salzhindlers (Schathusen). Die in den Urkunden fassbaren Beginen stammten also in
mehr als der Hilfte der Fille aus in der Straflburger Gesellschaft fest etablierten Famili-
en, zu einem beachtlichen Teil sogar aus den fiihrenden Familien der Stadt.

Die Nachweise tiber Beginen, die sich fiir die folgenden dreifig Jahre finden, ergeben
ein anderes Bild (vgl. Anhang, Tab.2).

Ein Vergleich der beiden Listen zeigt auf den ersten Blick, dass fiir die zwanzig ers-
ten Jahre des Jahrhunderts deutlich mehr (52) Beginennamen tberliefert sind als aus den
dreiflig darauf folgenden Jahren (21), nimlich mehr als doppelt so viele. Noch deutlicher
ist die Differenz bei den Beginen, die ohne Zugehorigkeit zu einem Beginenhaus aufge-
fihrt sind; waren es in den ersten beiden Jahrzehnten 40, so sind in den dreiflig Jahren

26 PaTscHOVSKY, Beginenverfolgungen (wie Anm. 7), 100, bes. Anm. 101.
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danach nur neun, also nur rund ein Drittel in den Urkunden zu finden. Phillips® Beob-
achtung bestitigt sich also: Die Zahl der einzeln lebenden Beginen ging offenbar zurtck.
Von diesen neun einzeln erwihnten Beginen stammten fiinf sicher, vielleicht sogar eine
weitere aus dem Niederadel oder dem Patriziat, das heifit die fiir die Zeit vor der Begi-
nenverfolgung beobachtete Tendenz, dass iiberdurchschnittlich viele der urkundlich
nachweisbaren einzeln lebenden Beginen aus den hoherrangigen, fiihrenden Familien
stammten, verstarkt sich nach 1320, eine Entwicklung, die sich auch nach 1350 weiter
fortsetzt.

Im nichsten Schritt ist nun zu untersuchen, wer zu welchen Bedingungen die Straf3-
burger Beginenhauser der ersten Halfte des 14. Jahrhunderts stiftete. Auch hierbei ist zu
fragen, ob die Jahre 1317-1319 einen Umbruch bewirkt haben (vgl. Anhang, Tab. 3).

Zwischen 1300 und 1350 entstanden 30 neue Beginenhiuser. Von den Stiftern ge-
hérten drei zum Niederadel, 19 zum Patriziat, zwei vermutlich zu ziinftigen Familien,
einer war Geistlicher, einer wird als Straﬁburger Kaufmann und zwei nur allgemein als
Straflburger Biirger bezeichnet. Uber die Hilfte der Stifter entstammte also dem Straf}-
burger Patriziat, das bis 1332 noch exklusiv den Stadtrat besetzte.

Von den 18 nach 1319 bekannten Beginenhausstiftungen wurden acht der Dritten
Regel des Franziskanerordens unterstellt, bei einer ist nur die Unterstellung unter die
Klarissen erwihnt, drei unterstanden den Dominikanern und eine den Kanonikern von
St. Thomas. Die Stiftungen an die Dominikaner lagen jedoch zeitlich sehr weit ausein-
ander, die ersten beiden wurden vor den Beginenverfolgungen, die dritte erst 1346 ge-
macht. Nur eine Stiftung wurde nicht explizit einer geistlichen Institution unterstellt,
die Aufsicht tiber sie war allein dem jeweils dltesten Vertreter der Stifterfamilie Gibertra-
gen. Wurde vor 1318 nur einmal explizit den Beginen des gestifteten Hauses die Pflicht
zum Gebet fiir die Stifter aufgetragen, so war nach diesem Zeitpunkt in finf Stiftungs-
urkunden von der Pflicht zum Gebetsgedenken die Rede.

In dieser Ubersicht kommt ganz deutlich die bereits erwihnte verstirkte Hinwen-
dung zu den Bettelorden, besonders zum Dritten Orden der Franziskaner zum Aus-
druck. Finden sich in den Stiftungen der Zeit vor den Beginenverfolgungen hiufig keine
Bestimmungen tber die Unterstellung des Konventes unter eine geistliche Aufsicht, so
war nach 1319 die Unterstellung unter die Franziskanertertiaren die Regel”. In finf
Fillen wurde das entsprechende Haus zusitzlich einem der beiden Klarissenkloster ge-
schenkt, womit eine Anbindung an den zweiten und dritten Orden des hl. Franz garan-
tiert war. Erst sehr spit, 1346, findet sich zum ersten Mal seit der Beginenverfolgung die
Unterstellung eines neugegriindeten Beginenhauses unter die Dominikaner, wobei die
Bezeichnung der Beginen als »Schwestern vom Orden und der Regel des hl. Dominik«

27 PuiLLIps, Beguines (wie Anm. 5), 183 weist darauf hin, dass die Beginen mit dieser Hinwen-
dung zum Dritten Orden noch keineswegs als »regulierte Tertiarinnen« zu betrachten sind, dass
thre Anbindung an die Dritten Orden vielmehr sehr viel informeller war. Allgemein zu den Tertiaren:
Martina WEHRLI-JOHNS, Voraussetzungen und Perspektiven mittelalterlicher Laienfrommigkeit
seit Innozenz I11. Eine Auseinandersetzung mit Herbert Grundmanns »Religiosen Bewegungen«,
in: MIOG 104, 1996, 286-309. Eine Zusammenstellung der Quellen fiir die Franziskanertertiarinnen
der stiddeutschen Ordensprovinz bietet P. Michael BierL OFM, De Tertio Ordine S. Francisci in
Provincia Germaniae Superioris sive Argentinensi Syntagma, in: Archivum Franciscanum Histo-
ricum 14, 1921, 138-198 und 442-260; 15, 1922, 349-381; 17, 1924, 237-265; 18, 1925, 63-89; einen
Uberblick uber die dltere Forschungsliteratur bei P. Fidentius van DEN BorNE OFM, Die Anfinge
des Franziskanischen Dritten Ordens. Vorgeschichte — Entwicklung der Regel. Ein Beitrag zur
Geschichte des Ordens- und Bruderschaftswesens im Mittelalter (Franziskanische Studien, Beih. 8),
Minster 1925, 1-36.
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einen sehr frithen Hinweis auf den Dritten Orden der Dominikaner bildet?®. Angesichts
des lange und erbittert gefithrten Straflburger Dominikanerstreits am Ende des 13. Jahr-
hunderts?” verwundert es nicht, dass lange Zeit die Franziskaner die deutlich bevorzug-
ten Betreuer der Stiftungen blieben und erst gegen Mitte des 14. Jahrhunderts die Do-
minikaner hierfir wieder in Frage kamen.

Das schwer gestorte Verhiltnis der Stadt zu den Dominikanern nimlich durfte sich
nach 1324 allmahlich verbessert haben, als die Stadt wegen ihrer Hinwendung zu Lud-
wig dem Bayern vom Papst mit dem Interdikt belegt wurde®®. Wihrend ein grofier Teil
des Sikularklerus dieses pipstliche Gebot im Wesentlichen beachtete, ignorierten es die
Bettelorden weitgehend; auch die Dominikaner hielten sich entgegen den Beschliissen
des Generalkapitels lange Zeit nicht an das papstliche Gebot. Erst Anfang der 1340er
Jahre zogen sie sich fiir dreieinhalb Jahre aus der Stadt zuriick. Sie kamen erst 1345 wie-
der nach Straflburg — im folgenden Jahr wurde die oben erwihnte Stiftung ihrem Orden
unterstelle>!.

Auch die personelle Besetzung der miannlichen Bettelordenskonvente fithrte zu einer
Anniherung von Stadt und Orden. Sowohl unter den Franziskanern® wie auch unter
den Dominikanern® finden sich bereits in den ersten zwei Jahrzehnten des 14. Jahrhun-
derts mehrere Monche aus dem Straflburger Patriziat’. Bis zur Mitte des 14. Jahrhun-
derts stammten Dominikaner und Franziskaner zunehmend aus den fiihrenden Familien
der Stadt®®. Gleichzeitig gelang es dem Stadtrat allmihlich, die Bettelorden unter seine
Kontrolle zu bringen. Lassen sich fiir die Frauenkonvente fast durchgehend seit den
1330er Jahren stadtische Klosterpfleger nachweisen®, so unterstanden die Minnerkon-

28 Vgl. hierzu den Beitrag von Martina WEHRLI-JOHNS in diesem Tagungsband.

29 Zum sog. Straflburger Dominikanerstreit im 13. Jahrhundert vgl. Charles ScamipT, Les Do-
minicains de Strasbourg au treizieme siécle, in: Revue d’Alsace 15, 1854, 241-288 . — PFLEGER, Kir-
chengeschichte (wie Anm. 17), 95-99. — Andreas RUTHER, Bettelorden in Stadt und Land. Die
Straflburger Mendikantenkonvente und das Elsafl im Spatmittelalter (Berliner Historische Studien
26, Odensstudien XI), Berlin 1997, 228-237.

30 PrFLEGER, Kirchengeschichte (wie Anm. 17), 111-115. - Philippe DOLLINGER, L’Emancipation
de la ville et la domination du patriciat (1200-1349), in: Histoire de Strasbourg des origines a nos
jours. Bd. II: Strasbourg des grandes invasions au XVlIe siécle, hg. v. Georges LiveT u. Francis
Rarp, Strasbourg 0.]., 37-94, hier: 59f.

31 DOLLINGER, Emancipation (wie Anm. 30), 60; zu den Konflikten innerhalb des Dominikaner-
konventes, der keineswegs eine einheitliche Position in dieser Frage einnahm, HILLENBRAND,
Straflburger Konvent (wie Anm. 8), 165.

32 RUTHER, Bettelorden (wie Anm. 29), 370-372: Nikolaus von Achenheim (1312), Bernhard Kage
(1306), Egenolf und Walter von Landsberg (1312).

33 RUTHER, Bettelorden (wie Anm. 29), 370-372: Hugo von Achenheim (1312), Hugo Engel-
brecht (1314), Kuno von Kageneck (1303); von Landsberg (1300), Eberhard Lenzelin (1317); Jo-
hann Loeselin (1313), Johann Pamphelin (1301); Konrad von Zabern (1309); vgl. auch Sandrine
TURCK, Le recrutment du couvent des Dominicains de Strasbourg (1260-1419), in: Revue d’Alsace
123, 1997, 45-69.

34 HriLLENBRAND, Konvent (wie Anm. 8), 165.

35 RUTHER, Bettelorden (wie Anm. 29), 126-128.

36 St. Klara am Rossmarkt: 1340 Juni 8, UB Straflburg (wie Anm. 11), Bd. VII, Nr. 257, 78; St.
Klara a.d. Wert: 1340, Mirz 23, ebd., Nr. 307, 91; St. Elisabeth: 1333 Juni 7, ebd., Nr. 27, 9; St.
Katharina: 1339 Sept. 30, ebd., Nr. 234, 71; St. Margaretha: 1335 Nov. 27; St. Marx: 1356 Mirz 24,
ebd., Nr. 789, 232; St. Nikolaus: 1339 Mai 27, ebd., Nr. 220, 67; eine Ausnahme bilden die Reue-
rinnen, fur die zunachst ausschliefllich weltgeistliche Pfleger tiberliefert sind, die zugleich als Ge-
neralvikare des Reuerinnenordens in Strafburg fungierten (erstmals 1344 Okt. 16, ebd., Nr. 431),
erst 1396 April 15 (Archives Départementales du Bas Rhin, Strasbourg — kiinftig: AD — H 3008) ist
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vente seit 1348 stidtischen Pflegern®. Zur gleichen Zeit, um 1346, finden sich solche
auch fir Beginenkonvente zum ersten Mal.

Die zweite Verinderung in den Beginenhausstiftungen nach 1320 ist die starke Beto-
nung der Gebetsverpflichtungen, die die Beginen fiir die Stifter ithrer Hiuser iiberneh-
men mussten. Ist bei den Beginenhausgriindungen vor den 1320er Jahren nur allgemein
von einer Stiftung »zum Heil ihrer Seelen« die Rede®, so findet sich 1323 zum ersten
Mal eine Gotteshausstiftung, bei der die Beginen ausdriicklich dafiir bezahlt wurden,
dass sie das Grab des Stifters besuchten, dort Kerzen aufstellten und Opfer darbrach-
ten®”. Nach 1350 ricken derartige Bestimmungen immer mehr ins Zentrum der Stif-
tungsurkunden.

Dieser Aspekt sei an einem willkiirlich herausgegriffenen Beispiel etwas genauer
dargelegt, an der Stiftungstitigkeit des Ritters Reimbold von Achenheim und seiner
Ehefrau Margaretha Rebstock. Die von Achenheim gehdrten zum edlen Patriziat der
Stadt, sie stammten aus der bischoflichen Ministerialitit*'. Reimbold von Achenheim
safl mehrfach im Stadtrat, sowohl vor dem Verfassungsumbruch des Jahres 1332 (bei
dem die Ziinfte Anteil an der Ratsbesetzung gewannen) als auch danach*2. 1330 war er
auflerdem Schoffe*’. Seine Ehefrau Margaretha stammt aus der Familie Rebstock, die
zum nichtadligen Patriziat der Stadt zihlte**. Das Ehepaar machte bereits 1319 ein ge-
meinsames Testament, in dem es umfangreiche Vorsorgemafinahmen fiir sein Seelenheil
ergriff*. Neben dem Kloster St. Agnes, in dem mindestens zwei Nichten des Ehepaares
als Nonnen lebten und von denen eine spater Priorin wurde*, wurden besonders die

mit Hans zum Staufe gen. Peiger der erste weltliche Pfleger fiir dieses Kloster bekannt; 1367 ver-
ordnete der Stadtrat, dass Gilitergeschifte der Frauenkloster nur noch mit Zustimmung der Pfleger
Gltigkeit besitzen sollten. Straflburger Zunft- und Polizei-Verordnungen des 14. und 15. Jahr-
hunderts, bearb. v. Johann Karl BRUCKER, Straflburg 1889, 294 (1367 Feb. 10).

37 RUTHER, Bettelorden (wie Anm. 29), 122f. u. 197.

38 Zum ersten Mal erwihnt sind stidtische Pfleger fiir ein Beginenhaus 1346 April 7, UB Strafi-
burg (wie Anm. 11), Bd. VIL, S. 143, Anm. 1a (Rudolf und Reimbold Stubenweg, Pfleger der Klause
in dem Giessen).

39 Vorbildhaft fir die Formulierung der Straflburger Stiftungsurkunden wurde die des Bischofs
von Toul, der 1286 »des Bischofs Gotteshaus« stiftete. UB Straflburg (wie Anm. 11), Bd. III, Nr.
205, 65; vgl. auch ebd., Nr. 323, 101 (1294 Okt. 14, Hohenloch-Gotteshaus); ebd., Bd. III, Nr. 340,
108 (1295 Juli 2, Frau Burgen Gotteshaus).

40 AM Strafiburg, U 739 (1323 Nov. 12, Stiftung des Konrad von Rufach).

41 Julius KINDLER vON KNOBLOCH, Das goldene Buch von Straffburg, Wien 1886, 9.

42 Jacques Harrt, Liste des Membres du Grand Sénat de Strasbourg, des Stettmeisters, des Am-
meisters, des Conseils des XXI, XIII et des XV du XIIIe siecle a 1789, Strasbourg 1963, 391, weist
thn fir die Jahre 1304, 1321-1323, 1328 und 1338 im Stadtrat nach; s. UB Strafburg (wie Anm. 11),
Bd. III, HS. 423 (1304, dort findet er sich noch unter den Biirgern) ebd., 429f., 432, (1321 und in
den folgenden genannten Jahren wird er unter den Edlen aufgefiihrt), ebd., Bd. VII, 892.

43 UB Straflburg (wie Anm. 11), Bd. II1, S. 435. — KiNDLER vOoN KnoBLOCH, Goldenes Buch (wie
Anm. 41), 9, bezeichnet ihn irrtimlich als Stettmeister dieses Jahres, vgl. jedoch die Liste der Meis-
ter fiir 1329/1330, UB Straflburg (wie Anm. 11), Bd. III, S. 432f., allerdings war 1330/31 ein Ver-
wandter, Albrecht Rulenderlin, Stettmeister; im gleichen Jahr war er Pfleger des Frauenwerks,
ebd., Nr.1273 (1330 Okt. 31).

44 Die Familie Rebstock waren vor allem im Geldgeschift titig. Philippe DOLLINGER, Patriciat
noble et patriciat bourgeois a Strasbourg au XIVe siecle, in: Revue d’Alsace 90, 1950/51, 68.

45 UB Straflburg (wie Anm. 11), Bd. III, Nr. 217 (Auszug); AD, H 3118 (1319, 05 13).

46 Junta von Achenheim, Nonne in St. Agnes, Tochter des Ritters Erbo von Achenheim (zu ithm
KinpLER V. KNOBLOCH, Goldenes Buch [wie Anm. 41], 9) AD, H 3114, 4 (1313 Aug. 19), ebd., H
3114, 5 (1316 Nov. 03), ebd., H 3118, 11 (1317 Sept. 16), Priorin von St. Agnes: UB Straflburg (wie
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Kloster St. Marx und St. Klara am Rossmarkt mit Schenkungen bedacht. Letzteres
diente als Verbindungsglied zu den Franziskanern, denen jihrliche Einkiinfte aus der an
St. Klara gezahlten Summe zukommen sollten*’. Daneben wurden zwolf weitere Klos-
ter, die drei Sikularkanonikerstifte der Stadt sowie das Frauenwerk (also die Domfab-
rik) mit Einkiinften ausgestattet, wofiir all diese Kirchen das Jahrgedichtnis der Stifter
mit Vigil und Seelmessen zu begehen hatten. Soweit bewegte sich die Jenseitsvorsorge
des Ehepaares durchaus im Rahmen des tiblichen fiir Personen aus dem stadtischen Pat-
riziat*,

Am 18. Juli 1332 aber entschloss es sich zu einem weiteren Schritt, der ein sehr viel
intensiveres finanzielles Engagement erforderte: Reimbold und Margaretha stifteten ein
Beginenhaus fiir zwolf arme Frauen der dritten Franziskanerregel®. Die Bedingungen,
die sie an diese Stiftung kniipften, waren typisch fiir die Zeit nach der Beginenverfol-
gung und erhellen noch einmal die Vorstellung, die die Stifter — ganz analog zu den Er-
lduterungen Papst Johannes XXII. in Ratio recta — von »guten« Beginen hatten: Es wur-
de ithnen ausdriicklich verboten, bettelnd von Haus zu Haus zu ziehen. Sie sollten auch
kein Handwerk austiben, aufler dem Korbeflechten. Die Stifter legten auflerdem grofien
Wert darauf, die »richtigen« Frauen unter den fiir ihr Haus in Frage kommenden Be-
werberinnen zu wihlen: Wenn die Neuaufnahme einer Begine anstand, hatten Zeit ihres
Lebens sie selbst eine Entscheidung iiber die Auswahl dieser Person zu treffen, nach ih-
rem Tod wurden der Franziskanerguardian und der Visitator der Dritten Regel mit die-
ser Aufgabe betraut. Falls der Ausschluss einer Frau erforderlich schien, so war dies
durch die sanior pars des Konventes sowie Franziskanerguardian und Visitator zu ent-
scheiden. Neben diesen — abgesehen von der Erwihnung des franziskanischen Dritten
Ordens — durchaus konventionellen Stiftungsbedingungen enthilt die Urkunde aber
auch neuartige Bestimmungen tber die Leistungen, die die Beginen fiir das Seelenheil
des Stifterehepaars zu erbringen hatten: Sie sollten aus einem gesondert aufgefiihrten
Stiftungsgut jahrliche Einkiinfte von 2 Pfund erhalten, die sie fiir Licht und Heizung im
Beginenhaus sowie fir das Begingnis der Jahrtage zu verwenden hatten. Aus diesen
Mitteln sollten sie jahrlich an Allerheiligen zwei Lichter auf das Grab der Stifter stellen
und 4 Pfennig opfern. An den jeweiligen Jahrtagen der beiden Stifter sollten ebenfalls
zwei Kerzen aufgestellt und bei den Minderbriidern 2 Plennig geopfert werden. Aufler-
dem musste die Magistra an diesen Tagen den Schwestern 2 Schilling Pfennig fiir Brot
und Wein zahlen.

Anm. 11), Bd. VII, Nr. 307 (1341 Okt. 11); Gerina von Achenheim, Nonne in St. Agnes AD (wie
Anm. 36) H 3118, 11 (1317 Sept. 16).

47 Diese Konstruktion ist typisch fiir das 13. und die erste Hilfte des 14. Jahrhunderts, als die
Franziskaner es noch vermieden, offen iiber regelmiflige Einkiinfte zu verfigen (vgl. RUTHER,
Bettelorden [wie Anm. 29], 196). Stiftungen gingen deshalb oft an Frauenkldster oder auch an Be-
ginen, wie im folgenden Beispiel zu sehen ist. In Basel war dies zu Beginn des 15. Jahrhunderts
einer der Griinde fir die Vertreibung bzw. Enteignung der Beginen, womit indirekt die Franzis-
kaner getroffen werden sollten. Alexander PaTscHOVsKY, Beginen, Begarden und Terziaren im 14.
und 15. Jahrhundert. Das Beispiel des Basler Beginenstreits (1400/04-1411), in: Festschrift fir
Eduard Hlawitschka zum 65. Geburtstag, hg. v. Karl Rudolf ScunitH u. Roland PAULER
(Minchner Historische Studien. Abteilung mittelalterliche Geschichte 5), Kallmiitz Oberpfalz
1993, 403-418, hier: 410.

48 Vgl. dazu z.B. das Testament des Heinrich von Miillenheim, UB Strafburg (wie Anm. 11),
VIIL, Nr. 125 (1336 Mirz 28) oder ebd., Nr. 588 (1349 Sept. 11) das des Reimboldus Danris, Edel-
knecht.

49 UB Straflburg (wie Anm. 11), Bd. VII, Nr. 4 (gekiirzt); Vorlage: AM Straflburg, AST, Hist.
Eccl. IV, 4d (1332 Juli 18).
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Die Bestimmungen tiber das Totengedenken erinnern an die Seelgeritstiftungen fiir
FrauenklGster, vor allem was die Auszahlung der Pitanz auf den Konventstisch betrifft,
der die Konventualinnen in sehr unmittelbarer Weise an die Verstorbenen erinnern
sollte®. In einem wichtigen Punkt aber unterschieden sie sich von diesen Seelgeratstif-
tungen an Kloster: Nicht das Begangnis von Vigil und Totenmesse beziehungsweise die
Anwesenheit bei diesen wurde von den Beginen gefordert, sondern die Sorge um die
Pflege der Grabstitte selbst, das Aufstellen von Kerzen verbunden mit einem Opfer in
der Begribniskirche. Auf diese ganz spezielle Form des Totengedichtnisses speziali-
sierten sich die Straflburger Beginen in der Folgezeit’'.

Im 15. Jahrhundert traten die Verpflichtungen der Beginen bei der Abhaltung von
Jahrgedichtnissen noch deutlicher in den Vordergrund, wobei die Bestimmungen noch
detaillierter werden konnten. Als Beispiel mag die Seelgeritstiftung der Patrizierin Klara
Humbrecht aus dem Jahr 1455 dienen®?: Sie legte fest, dass an ihrem Jahrtag fiinf Begi-
nen je 7 Pfennig erhalten sollten, damit sie bei jeweils zwei Messen, die fiir sie gelesen
werden sollten, anwesend sein und je 2 Pfennig opfern sollten. Am Vortag sollten 20
Kerzen von je 2 Pfund vor ihrem Grab abgebrannt werden, zwei Kerzen von 4 Pfund
am Abend und am Mittag. Die Reste sollten schliefflich am Grab ihres Bruders Adolf
Humbrecht abgebrannt werden, wofiir eine Begine weitere 6 Pfennig erhalten sollte.
Am Jahrtag selbst sollten erneut 20 Kerzen entztindet werden, eine Begine hatte aufler-
dem 4 Pfennig und Wachs zu opfern.

Die aus den Seelgeritstiftungen entstandenen Verpflichtungen der Gotteshiuser
wurden in dieser Zeit so umfangreich, dass sie wie Kloster eigene Seelbiicher anlegen
mussten®. Die Schwestern zeichneten in ihren Seelblichern sogar die auf den Grab-
denkmilern befindlichen Wappen ab, damit sie die Graber auch nach lingerer Zeit noch
zweifelsfrei identifizieren konnten (Vgl. die Abb. oben, S. 116).

Die Aufgabe der Beginen bestand wie bei der Achenheim-Stiftung in beinahe allen
Fillen, die in den Seelbiichern verzeichnet sind, darin, an den Gedenktagen »tber das
Grab« zu gehen, Kerzen aufzustellen und Geld zu opfern. Die Graber der Stifter befan-
den sich in verschiedenen Straflburger Kirchen, nicht nur bei den Franziskanern, denen
das Beginenhaus nahe stand.

Mit dieser Praxis traten die Beginen neben die Geistlichkeit bei der Pflege der To-
tenmemoria, wobei sie allerdings fur die Gestaltung des dufleren Rahmens am Grab ver-
antwortlich waren. Auf diese Weise konnten feierliche Jahrtagsbegingnisse in den Bettel-
ordens- und Stiftskirchen, den zunehmend bevorzugten Begribnisorten der fiihrenden
stadtischen Familien, abgehalten werden®*, ohne dass die Geistlichen dieser Kirchen mit

50 Zur Pitanz vgl. Gerhard Jarrrz, Religiose Stiftungen als Indikator der Entwicklung materieller
Kultur im Mittelalter, in: Materielle Kultur und religiose Stiftung im Spatmittelalter. Internationa-
les Round-Table-Gesprich Krems an der Donau 26. Sept. 1988, (Verdffentlichungen des Instituts
fiir mittelalterliche Realienkunde Osterreichs 12), Wien 1990, 13-35, hier: 18f.

51 Andernorts werden Beginen vor allem mit der Versorgung der Toten selbst in Zusammenhang
gebracht, so dass Lauwers/Simons fiir Tournais mit Schmitt geradezu von einer »relation privili-
giée avec la mort« sprechen. LAUWERS/SIMONS, Béguins et Béguines (wie Anm. 21), 38; vgl.
ScumrrT, Mort (wie Anm. 8), 46.

52 AM Straflburg, U 5329 (1455 Aug. 7).

53 Vgl. die beiden Seelbiicher des Giirteler Gotteshauses und des Frau Burgen Gotteshauses, Mo-
rand GutH, Das Jahrzeitenregister der Frau-Burga-Gottshus zu Strassburg, in: Archives de I’église
d’Alsace 41, 1982, 283-285. — DERs., Das Giirtler-Gotteshaus der Stadt Strassburg und dessen
Jahrzeitenverzeichnis (XIV-XVI Jahrhundert), in: Archives de I’église d’Alsace 44, 1985, 97-109.
54 So hatten die Beginen im Glirteler Gotteshaus im 15./16. Jahrhundert 13 Graber in der Franzis-
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der Pflege der Griber belastet wurden. Die Tatigkeit der Beginen passte so zur Tendenz
des 14. und vor allem des 15. Jahrhunderts, die Totenmemoria aus der Klausur von Klos-
tern heraus in eine dem Laienpublikum zugingliche Kirchenoffentlichkeit zu verlagern
und immer eindrucksvoller zu gestalten®. Hatten die klausurierten geistlichen Frauen
dabei vor allem die Aufgabe des Gebetsgedenkens zu erfiillen, so schufen die sich in der
Stadt frei bewegenden Beginen den gewtnschten Rahmen fiir den Vollzug der gottes-
dienstlichen Handlungen an den éffentlich zuginglichen Grabstitten.

Auf diese Weise eroberten die Beginenhiuser eine Nische im Umfeld der Totenme-
moria. Zugleich gelangten sie aber auch in eine Art Dienstleistungsverhiltnis zu den
Stifterfamilien und damit einhergehend wurden sie deren Kontrolle und Einflussnahme
immer stirker und unmittelbarer ausgesetzt®. Umgekehrt wurde die Stiftung von Begi-
nenhiusern sowie die Ubertragung von Seelgeritstiftungen an diese ein wichtiger Teil in
der familidren Memoria der stadtischen Fihrungsschicht®.

Neben dem Zuriicktreten einzeln lebender Beginen und der vermehrten Hinwen-
dung zu den Dritten Orden lisst sich also als dritter Faktor, der das Beginenwesen der
Stadt nach den Verfolgungen 1317-1319 verinderte, die noch stirkere Einbeziehung der
Beginen in die Jenseitsvorsorge der stidtischen Bevolkerung nennen. Dabeti ist das zeitliche
Zusammentreffen dieser drei Faktoren wohl kein Zufall. Die stirkere Institutionalisie-
rung der Beginen in Tertiarinnengemeinschaften verlangte nach aufwendigerer Aus-
stattung: Wenn spontan entstehende, frei und vom Betteln lebende Beginengemein-
schaften aus Furcht vor der »Hiresie des Freien Geistes« nicht mehr geduldet wurden,
mussten die neu entstehenden Konvente aufwendiger ausgestattet und strenger kontrol-
liert werden, wobei zugleich der Gedanke einer angemessenen Gegenleistung fiir die
Stifter nahe lag. Zusammen mit der gerade in der ersten Hilfte des 14. Jahrhunderts sich
allmihlich ausprigenden stidtischen Memorialkultur, wohl auch nach dem Vorbild

kanerkirche, drei in St. Thomas, drei in der St. Lorenzkapelle im Miinster und je eines in St. Ste-
phan, im Minster, bei den Wilhelmiten, im groflen Hospital und in der St. Gertrudkapelle im
Minster zu betreuen. GuTH, Gotteshaus (wie Anm. 52); zum Begribnis in den Straffburger Bet-
telordenskléstern RUTHER, Bettelorden (wie Anm. 29), 149-154.

55 Vgl. hierzu allgemein Peter-Johannes SCHULER, Das Anniversar. Zu Mentalitit und Familien-
bewufltsein im Spatmittelalter, in: Die Familie als sozialer und historischer Verband. Untersu-
chungen zum Spatmittelalter und zur frithen Neuzeit, hg. v. DERs., Sigmaringen 1987, 67-117. —
Martal STrRauB, Memoria im Dienst von Gemeinwohl und Offentlichkeit. Stiftungspraxis und
kultureller Wandel in Niirnberg um 1500, in: Memoria als Kultur, hg. v. Otto Gerhard OexLE
(VMPIG 121), Gottingen 1995, 285-334. — Brigitte KLOSTERBERG, Zur Ehre Gottes und zum
Wohl der Familie. Kolner Testamente von Laien und Klerikern im Spatmittelalter (Kolner Schrif-
ten zu Geschichte und Kultur 22), Koln 1995.

56 Diesen Aspekt hebt Spies, Beginengemeinschaften (wie Anm. 21), 128-130, fiir die Frankfurter
Stiftungen besonders hervor; vgl. in der oben aufgefihrten Liste der Beginenhausstiftungen 1320-
1350 die Stiftung des Gotteshauses zur Krone 1339, die nur der Aufsicht des jeweils altesten
miénnlichen Erben der Stifterin unterstellt wurde. Vgl. auch z.B. die neue Ordnung fir das Giirteler
Gotteshaus 1455, bei der Vertreter der Familie anwesend waren, 1455 Sept. 11, AM Strafburg,
AST Hist. Eccl. IV,8.

57 Vgl. hierzu auch Sries, Beginengemeinschaften (wie Anm. 21), 128-130; sowie Digs., Stiftun-
gen fiir Beginengemeinschaften in Frankfurt am Main — ein Austausch zwischen Beginen und Biir-
gerschaft, in: Fromme Frauen oder Ketzerinnen? Leben und Verfolgung der Beginen im Mittelal-
ter, hg. v. Martina WEHRLI-JoHNs u. Claudia Oprrrz, Freiburg u.a. 1998, 139-167, die fir die
Frankfurter Beginenhiuser ebenfalls den Stiftungsaspekt hervorhebt, dabei jedoch die mit der
Stiftung einhergehenden Aufsichtsrechte der Stifter besonders betont. Auch fir die groflen Begi-
nenhofe in Tournai stellen Lauwers und Simons die enge Verbindung zur familidren Memoria fest,
LAauwERs/SIMONS, Béguins et Béguines (wie Anm. 21), 28.
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adliger Kloster- und Stiftsgrundungen® bot sich dann die Stiftung eines Beginenhauses
fiir die fiihrenden Familien als lohnende Investition in die Jenseitsvorsorge an und schuf
zugleich die Mdglichkeit, den Namen des Stifters und seiner Familie dauerhaft ins Be-
wusstsein der Offentlichkeit zu bringen, indem die Stiftungen hiufig deren Namen tru-
gen®”. Neben der guten Tat, »armen« Frauen eine sichere Heimstatt und ein geordnetes
Leben zu bieten, konnten gerade diese armen Frauen wirksame Gebetsleistungen und
vor allem die duflere Gestaltung der Grabpflege tibernehmen. Und nicht zuletzt boten
die Hauser Tochtern und Verwandten der Stifter, die ein geistliches Leben fihren wollten,
eine Alternative zum Leben im Kloster®. Insbesondere die reicheren und vornehmeren
Beginenhiuser, als deren wichtigstes eingangs bereits das Haus zum Offenheim vorge-
stellt wurde, dienten dabei den Patrizierinnen als Aquivalent zum Leben als Stiftsdame:
genau wie die Damen des Straflburger Kanonissenstiftes St. Stephan, das ausschlief$lich
adligen Damen vorbehalten war, konnten sie ein geistliches Leben in der Welt fithren,
ausgestattet mit einer reichen Pfriinde und mit der Moglichkeit, unter Umstinden wie-
der in den weltlichen Stand zuriickzukehren etwa anlisslich einer Eheschliefung®!.

Politische Hintergriinde

Zum Schluss seien noch kurz die politischen Hintergriinde der Beginenverfolgungen
bzw. der Mafinahmen in deren Zusammenhang erortert.

Die Folgen der Beginenverfolgungen fiir die Beginenbewegung geben bereits Hin-
weise auf die gesellschaftlichen Mechanismen, die wihrend der Verfolgung wirksam
wurden, um bestimmte Teile der Beginen zu schiitzen: Beginenhiuser, die von den fith-
renden Familien gestiftet und der Aufsicht der Bettelorden unterstellt wurden, gingen
letztlich sogar gestirkt aus den Verfolgungen hervor. Es ist daher zu vermuten, dass die
Stifterfamilien im Verbund mit den Bettelorden seit den 20er Jahren des 14. Jahrhun-
derts die Entwicklung des Straflburger Beginentums in eine bestimmte, bis zum Aus-
gang des Mittelalters anhaltende Richtung gebracht haben. Diese Vermutung setzt vor-
aus, dass der entsprechende Teil der Beginen — also diejenigen, die nicht zu den
hiretischen, »schlechten« Beginen gehorten — in den Jahren der Verfolgung unter wirk-
samem Schutz standen. Angesichts des hohen Anteils von Patrizierinnen unter den Be-
ginen und der patrizischen Familien unter den Beginenhausstiftern, liegt es ferner nahe
zu vermuten, dass der damals noch ausschliellich vom Patriziat besetzte Stadtrat dem
Beginenverbot des Bischofs entgegengetreten war. Da sich hierzu keine urkundlichen
Nachweise finden, soll versucht werden, auf prosopographischem Wege den Verbin-
dungen zwischen Beginen und Patriziat nachzugehen.

Untersucht man die Mitglieder des Stadtrats aus den in Frage kommenden Jahren auf
ithre Kontakte zu den Beginen hin, ergibt sich folgender Befund (vgl. Anhang, Tab. 4+5).

58 Vgl. Sigrid ScumrrT, Zwischen frommer Stiftung, adliger Selbstdarstellung und standesgemi-
Ber Versorgung. Sakralkultur im Umfeld von Rittersitzen, in: Rittersitze. Facetten adligen Lebens
im Alten Reich, hg. v. Kurt ANDERMANN (Kraichtaler Kolloquien 3), Ttibingen 2002, 11-43, hier: 35£.
59 Vgl. Spigs, Beginengemeinschaften (wie Anm. 21), 128.

60 Vgl. die in der Liste der Beginen 1320-1350 angefithrte Katharina zum Spiegel, Begine im
Gotteshaus zum Spiegel.

61 Zu St. Stephan in Straflburg vgl. Médard Bartn, Handbuch der elsissischen Kirchen im Mit-
telalter (Archives de I'Eglise d’Alsace, Neue Serie XI-XIV), 2 Bde., Strasbourg 1960, hier: Bd. 2,
Sp. 1485-1501; zu den elsissischen Kanonissenstiften vgl. die gerade abgeschlossene Dissertation
von Sabine KLAPP Die Abtissinnen der elsissischen Damenstifte, phil. Diss. Trier 2009.
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Viele der Stettmeister und Ratsherren der Jahre 1318/19 standen Beginen nahe, sei es,
dass von Mitgliedern ihrer Familien Beginenhduser gestiftet worden waren beziehungs-
weise in den folgenden Jahrzehnten gestiftet werden sollten, oder dass eine oder mehre-
re nahe Verwandte als Beginen lebten. 1318 standen von den 24 Ratsleuten acht in einer
solchen Beziehung zu Beginen®, 1318 waren es von den 23 bekannten Ratsleuten sogar
zehn®. Die Beginen stammten also nicht nur zu einem groflen Teil aus den fithrenden
Familien der Stadt, viele von ihnen hatten in den entscheidenden Jahren 1317/18 direkte
oder indirekte Beziehungen zu Ratsherren und Stettmeistern.

Bedenkt man schliefllich noch, dass die Absichten des Bischofs sich nicht in erster
Linie gegen die Beginen, sondern gegen die Bettelorden wandten, dann deuten sich zwei
»Lager« in der Beginenfrage an: Auf der einen Seite der Bischof und der Sikularklerus
der Stadt, auf der anderen Seite die Bettelorden (vor allem die Franziskaner), die Begi-
nen und der Stadtrat. Der Graben zwischen diesen Lagern durfte sich durch das Inter-
dikt seit 1324 vertieft haben; wegen seiner entschiedenen Parteinahme fiir Friedrich den
Schonen, seine deutliche Stellungnahme gegen die Bettelorden sowie seine Bindung an
die Politk des Dombkapitels standen die Interessen des Bischofs denen des Stadtrats
deutlich entgegen®. Seine Mitte 1319 noch auf verschnlichem Kurs der Stadt gegentiber
befindliche Politik® diirfte aber ausschlaggebend dafiir gewesen sein, dass er in der Fra-
ge des Beginenverbotes die sich mit Etsi apostolice sedis bietende Gelegenheit nutzte,
dem Stadtrat entgegenzukommen.

Zusammenfassend lisst sich also folgendes festhalten:

Die Straflburger Beginen gewannen wahrend und kurz nach der Beginenverfolgung
ein klares Profil: Sie standen dem Patriziat der Stadt nahe, denn viele von ihnen kamen
aus patrizischen Familien, zugleich stifteten vor allem Patrizier Beginenhiuser und
machten sie zu wichtigen Stitten der Pflege ihrer familiiren Memoria. In enger Anbin-
dung an die Franziskaner, zum Teil auch die Dominikaner, gerieten sie — wie diese Or-
den auch — immer mehr unter die Kontrolle des Stadtrates, der sich allmihlich — zusam-
men mit den Stifterfamilien — auch in die Ordnungen der Konvente einzumischen
begann.

Ob diese Entwicklung im Sinne der betroffenen Frauen selbst war, ob die Beginen
oder einzelne unter ihnen gar aktiv Anteil an diesem Richtungswechsel ihrer Bewegung
hatten, lisst sich aufgrund der Quellenlage nicht sagen. Das vorliegende Material ver-
mittelt eher den von Alexander Patschovsky formulierten Eindruck, Beginen, Begarden
und Tertiaren seien »Spielball« und »Priigelknabe« der mit threm Geschick verbunde-
nen Gruppen und Institutionen gewesen®. Doch sollte dieses Urteil nur unter dem
Vorbehalt getroffen werden, dass die Uberlieferungslage keine Rickschliisse auf eine
aktive Einflussnahme der betroffenen Frauen zuldsst. Untersuchungen zu anderen geist-
lichen Frauenkommunititen in Strafburg, zu Klostern und Kanonissenstiften, lassen die

62 Darunter einer, dessen Verwandter erst spater (1323) ein Gotteshaus stiftete.

63 Darunter vier, deren Verwandte wahrscheinlich oder sicher erst spiter ein Gotteshaus stifteten.

64 Nikolaus ROSENKRANZER, Bischof Johann I. von Straflburg, genannt Diirbheim, phil. Diss.
Straflburg, Trier 1881, 43, 49 u. passim; HIiLLENBRAND, Konvent (wie Anm. 8), 163-166.

65 Im September 1319 schien sich der Bischof allerdings auf einen ernsthaften Konflikt mit der
Stadt einzustellen. HiLLENBRAND, Konvent (wie Anm. 8), 163.

66 »Die Geschichte der Beginen, Begarden und Tertiaren kann daher im 14. und 15. Jahrhundert
nicht als die Entwicklung einer eigenstindigen religiosen Lebensform geschrieben, sondern nur im
komplexen Zusammenhang der mit ihrem Geschick verbundenen Gruppen und Institutionen un-
tersucht werden, deren Spielball und Prigelknabe sie in einem fiir ihr Leben bestimmenden Mafle
waren.« PATSCHOVSKY, Beginen (wie Anm. 7), 418.
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Frauen weitaus deutlicher als Handelnde sichtbar werden®. Es ist daher keineswegs
auszuschlieflen, dass Beginen aus den adligen und patrizischen Familien nicht ganz un-
beteiligt waren bei der Aktivierung der oben geschilderten Schutzmechanismen. Mogli-
cherweise haben sie bewusst die Neuorientierung ihrer Hiuser auf ihre eigenen Familien
hin in Gang gesetzt. Hundert Jahre spiter wiren solche Prozesse in den Quellen we-
sentlich deutlicher nachzuverfolgen. Fir den Anfang des 15. Jahrhunderts miissen wir es
bei einer Vermutung belassen.

67 Hierzu ausfihrlicher in der Habilschrift, Scamrrt, Frauen (wie Anm. 1); vgl. dazu auch vor-
laufig Sigrid Scumrrt, »Wilde, unzucht- und ungaistlich swestern«. Straflburger Frauenkonvente
im Spatmittelalter, in: Frauen und Kirche, hg. v. Sigrid ScumrTT (Mainzer Vortrige 6), Stuttgart
2002, 71-94.
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Tab. 1: Beginen 1300-1320
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Datum Nachweis Name Erlduterung soziale Schicht
1310 Nov. 24 | UB Str. III, Nr. 679 | Berstetten, Elisa- Patriziat,
beth und Mechtild Edel®®
(Berstet)
1308 Sept. 07 | UB Str. III, Nr. 618 | Bischofinne, Heil- Ziinfte?
wig und Katharina (Bischof)

1308 Mai 20

UB Str. 111, S. 182,

Dunzenheim, Ka-

Patriziat, Edel

von

Anm. 5 tharina von
1310 Febr. 23 | UB Str. III, Nr. 664 | Dunzenheim, Junta Patriziat, Edel
von

1302 April 09 | UB Str. I1I, Nr. 483 | Ellina Schwester des Hindler?
Werner, Oleiator
(Olhindler?)

1304 April 09 | UB Str. III, Nr. 532 | Gerina Magd des Matthi- | Magd
as, Kanoniker von
St. Stephan

1317 Juni 16 | UB Str. III, Nr. 862 | Honauwe, Agnes ?

von

1302 Mai 24 | AD Str. H3020,16 | Howemesserin, Patriziat, Edel
Margaretha (Haumesser)
1312 Febr. 02 [ AM Str. AH 1645, Humbels Gertrud | Schwester des Zinfte?
fol. 29 Bickers, Begine

zu St. Marx

1317 AD Str. G 3576,2 Illkirch, Ellina verkauft mit ih- aus Illkirch
rem Bruder Ber-
told Haus in IlI-
kirch

1309 April 29 | UB Str. III, Nr. 635 | Kolin, Agnes Tochter des + Patriziat, Bur-
Burcard Kolin, ger
Str. Biirger

1317 Juni 06 | UB Str. ITI, Nr. 866 | Kotzwiler, Anna Tochter des + ?

Dietrich von
Kotzwiler

68 Das Strafiburger Patriziat ist zu Beginn des 14. Jahrhunderts in zwei Gruppen einzuteilen, die
sog. »Edlen« und die »Burger«; vgl. DOLLINGER, Patriciat (wie Anm. 44), 52-82. — Martin ALIOTH,
Gruppen an der Macht. Ziinfte und Patriziat in Straflburg im 14. und 15. Jahrhundert. Untersu-
chungen zu Verfassung, Wirtschaftsgefiige und Sozialstruktur, 2 Bde. (Basler Beitrige zur Ge-
schichtswissenschaft 156a), Basel/Frankfurt a.M. 1988, 182-187.
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1318 Juni21 | UB Str. III, Nr. 898 [ Kriegsheim, Delia | Schwigerin des Ziinfte?
von Cuno von
Kriegsheim,
Schiffsmann
1301 Dez. 04 | AD Str. H 3020,14 Lampertheim, Patriziat,
Agnes von Burger
1308 Mai 04 | UB Str. III, Nr. 610 | Lungolsheim?, Tochter des Con- | illegitim
Gertrud von rad von Lungols-
heim, Pribendar
der Str. Kirche
1318 Mirz 07 | UB Str. III, Nr. 883 | Luscha Tochter des Ru- | Ziinfte?
linus, Kiirschner
1313 Juni 24 | UB Str. 111, S. 228, Gisela, Gertrud Tochter des Wil- | Ziinfte?
Anm. 1 und Grede helm, Praxator
(Biermann)
1316 Juni 22 | UB Str. III, Nr. 826 | Reutebu, Else von
1306 Jan. 21 | UB Str. ITI, Nr. 563 | Riet, Else zum Patriziat, Bur-
ger
1316 Okt. 28 | AM Str. U 628 Rosslerin, Marga- | Begine aus Ros- | aus Rosheim
retha heim
1301 AM Str. AH 2074, Salgundis vor ziten Magd?
fol.b115 Krebssers junc-
frowe
1305 Juli 06 [ UB Str. III, Nr. 553 | Schafthusen, Anne | T6chter des Ul- Hindler?
und Ellina man, Salzhindler,
Schwestern des
Johannes von Ek-
bolsheim
1309 Okt. 13 | UB Str. III, Nr. 650 | Schiltigheim, Tochter des Patriziat, Edel?
Adelheid de Eberhard, gen.

von Schiltigheim

1308 Mirz 15

UB Str. 111, Nr. 612

Schiltigheim, Clara
de

Tochter des +
Hartmut von

Patriziat, Edel

Schiltigheim,
Ritter
1308 Dez. 02 | AM Str. AH 1645, Schuren, Grede zu Patriziat,
fol. 404 der Burger
1308 Dez. 14 | UB Str. III, Nr. 622 | Spiegel, Agnes zu Patriziat, Bur-
em ger
1318 Febr. 01 | UB Str. ITI, Nr. 880 | Truchtersheim, Tochter des Hugo | Niederadel

Gertrud von

von Truchters-

heim, Edelknecht
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1301 AD Str. H3111,4 Vegersheim, Ka- Schwester der Patriziat, Edel
tharina von Anne von Ve-
gersheim, Nonne
in St. Agnes
1302 Aug. 06 | UB Str. ITI, Nr. 493 | Veygeler, Bride, Schwester des Ziinfte?
Schwester Scherers Veygeler
(=Begine?)
1301 Dez. 04 | AD Str. H 3020, 14 | Waldungen, Ellina | Dienerin des Jo- | Magd
de hann gen. Bischof
1320 Juli28 | AD Str. G 4782, 2a Westhofen, Anna | Tante der Anna. | Niederadel
von Tochter des Wal-
ter von Brumat,
Ritter
1317 Juli 14 | UB Str. 111, S. 184, Zabernia, Agnes de Patriziat, Bur-
Anm. 1 ger?
1315 Jan. 20 | UB Str. III, S. 99, Zengelin, Mya, Tochter des + ?
Anm. 5 Metza und Demu- | Zengelin
dis
1314 Marz 15 | UB Str. IIL, Nr. 764 | Achenheim, Metza | Beginenhaus zum | Patriziat, Edel
von Turm
1314 Marz 15 | UB Str. III, Nr. 764 | Gisela und Greda, [ Beginenhaus zum | Ziinfte?
Tochter des Bier- | Turm, s. 1313 Juni
mann de Argentina | 24
1314 Mirz 15 | UB Str. ITI, Nr. 764 | Kleine, Gertrud Beginenhaus zum | Patriziat, Bur-
und Gisela, Schwe- | Turm ger?
stern
1314 Marz 15 | UB Str. III, Nr. 764 | Landsberg, Agnes | Beginenhaus zum | Niederadel
von Turm
1314 Mirz 15 | UB Str. III, Nr. 764 | Lutgardis, die Meis- | Beginenhaus zum | ?
terin Turm
1314 Mirz 15 | UB Str. III, Nr. 764 | Rumersheim, Anna | Beginenhaus zum | Niederadel?
von Turm
1314 Marz 15 | UB Str. ITI, Nr. 764 | Sarburg, Kunigun- | Beginenhaus zum | Patriziat, Edel
de von Turm
1314 Mirz 15 | UB Str. III, Nr. 764 | Scheren, Gertrud | Beginenhaus zum | = zu der Schu-
zu der Turm ren?
Patriziat,
Burger?
1314 Mirz 15 | UB Str. III, Nr. 764 | Schilt, Greda Beginenhaus zum | Niederadel

Turm; Schwester
des Johannes
Schilt, Ritter
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1314 Mirz 15

UB Str. 111, Nr. 764

Schéneck, Demu-
dis von

Beginenhaus zum
Turm

Patriziat, Bur-
ger

Tab. 2: Beginen 1320-1350
Datum Nachweis Name Erlduterung soziale Schicht
1348 Mirz 12 | AM Str. 1270 Achenheim, Grede Patriziat, Edel
von
1340 Mirz 11 | UB Str. VII, Nr. 248, | Bechererin, Anne Ziinfte (des
S.75 Rats v. Zim-
merleuten)
1339 Nov. 12 | UB Str. VII, Nr. 263, | Eringersheim, Cla- | Tochter des Wer-
S. 71 ra ner Dunne de
T 1341 Marz | UB Str. VIL, S. 81, Heiden de Ros- Schwester des Niederadel
02 Anm. 1 heim, Ellekind Heiden de Ros-
heim, Johannes
gen.
1328 Okt. 11 | AM Str. 858 Liitzelstein, Petersa | Schwester des Niederadel
Ritters Andreas
von Liitzelstein
1322 April 30 | UB Str. III, Nr. 984 | Meistersheim, Tochter des
Hedwig de Dietmar und der
Elisabeth
1348 Mai1 19 | AM Str. 1273 Rosheim, Agnes Patriziat, Bur-
von ger
1347 Juli 28 | UB Str. VII, Nr. 519, | Spira, Martha de Patriziat, Edel
S. 153f. ?
1340 Miarz 11 | UB Str. VII, Nr. 248, | Tyersheim, Rein- ?
S.75 linde de

1332 Juli 18

UB Str. VII, Nr. 4, S.
2; AM Str. AST Hist.
Eccl. IV, 4d

Wilre, Gisela von

Meisterin im
Gotteshaus der
von Achenheim

1346 April 07 | UB Str. VIL, S. 143, | Judenbreterin, Meisterin der Patriziat, Bur-
Anm. la Katharina Klause in dem ger
Gieflen
1325 Jan. 11 | UB Str. III, Nr. Geipolsheim, De- | Begine in Mers- Zinfte (d. R.
1068, S. 321f. mud de win Gotteshaus v. Bickern)
1325 Jan. 11 | UB Str. I1I, Nr. Rin, Anna iiber Begine in Mers- ?
1068, S. 321f den win Gotteshaus
1346 Mai 20 | UB Str. VII, Nr. 487, | Westhofen, Junte | Meisterin im Niederadel ?
S. 145 von Gotteshaus zu

dem Seiler

1346 Febr. 23

AM Str. 1241

Olwisheim, Anna
von

Meisterin im
Gotteshaus zum

Spiegel
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1346 Febr. 23

AM Str. 1241

Spiegel, Katharina
zu dem

Begine im Haus
zum Spiegel

Patriziat, Bur-
ger

1350 Juli 15 | AD Str. G 3637, 2 Guta Begine in der ?
Gemeinschaft zu
dem Turm
1338 Juli 13 | AM Str. AST 1814, 1 | Ritemburg, Magd des Johan- | ?
AM Str. AST 1815 Hedwig de nes zum Wolf
1338 Dez. 31
1325 Jan. 11 | UB Str. III, Nr. Metze Inkluse in Alt- ?
1068, S. 321f. heim
1325 Jan. 11 | UB Str. III, Nr. Junte Inkluse auf dem | ?
1068, S. 321f. Michaelsberg
1325 Jan. 11 | UB Str. III, Nr. Elline Inkluse in Ober- | ?
1068, S. 321f. hausbergen
Tab. 3: Beginenhausstiftungen 1300-1350
Datum Name Stifter/soziale Betreuer Bedingungen
Zuordnung
Vor 1304 von Mollesheim (von Molsheim?)
Sept. 06, Gotteshaus Niederadel 7
UB Str. 111,
Nr. 539%
1304 Sept. 06, | von Frankenheim Odilia und Mar- Dominikaner ein oder zwel
Gotteshaus garetha von Fran- unverheiratete
UB Str. 111, : . .
Nr. 539 kenheim, Tochter von ehrlichem
des Hugo von F., Lebenswandel
Straflburger Biir-
ger’l; ?
1306 April Haus zu der Tuben/ | Agnes Hauwart, Franziskaner
06, zur Taube Witwe des Johann,
UB Str. 111, %(iittler, Patriziat,
Nr. 509 ¢
vor 1308 Gotteshaus zum Riet | (Zorn zum Riet?)
Nov. 14, Patriziat, Edel
UB Str. 111,
Nr. 620

69 Das Gotteshaus wird in dem Testament erwihnt, mit dem zugleich das Gotteshaus von Fran-
kenheim gestiftet wird.
70 S.unten 1336 Mai 31, Gotteshaus zur Spritze.
71 Anfang des 15. Jahrhunderts finden sich Personen des Namens als Zunftvertreter im Rat,
Harr, Liste (wie Anm. 42), 432.
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130572 Gotteshaus des von | Claus von Kage- ? 15 Schwestern
Kageneck neck, Patriziat,
Edel
vor 1309 Haus bei Herrn Ru- | Heinrich von Ho- | St. Thomas ehemalige
Okt. 0873, lenderlins Turm henburg, Geistli- Prostituierte
74
UB Str. I cher
Nr. 272
vor 1308 Gotteshaus zur Wil-
Nov. 14, UB | ligen Armut
Str. ITI, Nr.
6207%
vor 1310 Gotteshaus zum Johann zum ? 20 Beginen
Febr. 19 Rindsfufl Rindsfufi, Straf-
UB Str. 111, burger Kaufmann’’
Nr. 66376
vor 1312 der Blenkin Gottes- | Katharina Blenkin, |2
Febr. 19 haus Begine; Patriziat,
AM U 322978 Burger
1313 Okt. 08, | Gotteshaus von Sar- | Engela, Witwe des | ? 12 Beginen,
UB Str. I11, burg Nikolaus von Sar- sollen in thren
Nr. 753 burg, Patriziat, G.ebet.en der
Edel Stifterin ge-
denken
1317 Juni 10, | Herrn Reimboldelins | Reimbold Reim- ?
UB Str. 111, Gotteshaus gold.el.in, I;:i;t(ler,
Nr. 862 atriziat, Ede
1318 Febr. 01, Gertrud von Dominikaner 1 oder 2 ehrli-
UB Str. 111, Truhtersheim, Be- che, keusche
Nr. 880 gine, Tochter des Personen, ge-

HugovonT.,
Edelknecht, Patri-
ziat, Edel

ben jahrlich 4
Ib. an die Do-
minikaner fir
den Jahrtag der
Eltern und
Grofieltern

72 Eine Aufstellung des 16. Jahrhunderts notiert, dass das Gotteshaus 1305 von Claus von Kagen-
eck fiir 15 Schwestern gestiftet worden sei. AM Straflburg, AST 167/103, fol. 259’. Der friiheste
erhaltene Beleg, in dem das Gotteshaus erwihnt wird, stammt aus dem Jahr 1330. UB Straflburg
(wie Anm. 11), Bd. IIL, Nr. 1272 (1330 Okt. 20).

73 Bestitigung durch Bischof Johann von Straffburg.
74 Schaffner des Straflburger Hospitals. UB Straflburg (wie Anm. 11), Bd. I, Nr. 338.
75 Das Gotteshaus wird in einem Testament bedacht.
76 Schenkung des Johann Rindsfufl an Meisterin und Beginen des Gotteshauses zum Rindsfufi.

77 Bei ihm ist unklar, ob er der Stifter des Gotteshauses ist oder nur an einen bestehenden Kon-
vent in einem Haus schenkt, das seinen Namen trigt.
78 Schenkung durch Katharina Blenkin, Begine, wohl die Griinderin des Beginenhauses.
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1323 Aug. 04,

UB Str. 111,
Nr. 862

Nuflbaum-
Gotteshaus

Otto und Hedwig
zu dem Nusboum,
Patriziat, Burger

St. Klara a.d.
Werth; Franzis-
kanergardian,
Visitator der Brii-
der und Schwes-
tern von der Bufle

12 arme Frau-
en von lobens-
wertem Le-
benswandel

1323 Sept. 14,

des Schaubes Got-
teshaus

Gosselinus Schaub,
Ritter, und seine

Dritter Orden des
hl. Franziskus”®

20 arme Frauen

E? ?gl 51 L, Ehefrau Gertrud;
: Patriziat, Edel
vor 1323 Rufach Gotteshaus | Konrad von Ru- Franziskaner 13 arme Regel-
Nov. 12, fach, Patriziat? schwestern;
AM Str. begehen Jahr-
U 739%° gedichtnis des
Stifters
vor 1324 Juni | der Genslerin Got- | (Ganser?) Ziinfte®?
27 teshaus
AM. U 75281
1324 Mirz Ketteners Gottes- Domicella Ellina, | St. Klara a.d. 6 arme
12, haus Schwester des + Rossmarkt Schwestern
UB Ser. 111, Burkhard Kettener,
Nr. 1036 >tra urger Biirger
1324 Mirz Gotteshaus zum Domina Agnes St. Klara a.d.
14; Spiegel zum Spiegel, Patri- | Werth/ Visitator
UB Str. 111 ziat, Burger der Briider und
Nr 103'7 i Schwestern von
’ der Bufle
1324 April Judenbreter Gottes- | Rudolfus und Visitator der 3. 10 Frauen des
10, haus Gerhildis Juden- Regel des hl. 3. Ordens des
UB Str. T11, breter, Patriziat, Franz hl. Franz
Nr. 1040 Burger
vor 1326, Gotteshaus zum
AM Ser. 11, | Uberhange
66 a/l
1328 Okt. 11, | Liitzelstein Gottes- | Petersa v. Liitzel-
AM Str. U haus stein, Schwester
358 des Andreas von
L., Ritter; Nie-
deradel

79 UB Straflburg (wie Anm. 11), Bd. III, Nr. 1183 (1328 Juni 09).
80 Die Beginen werden in einer Seelgeritstiftung des Konrad von Rufach erwahnt; zur eigentli-
chen Griindung des Gotteshauses s. unten, 1348 Sept. 28.

81 Das Gotteshaus wird in Schenkungsurkunde erwihnt.
82 Inder 2. Hilfte vertreten Mitglieder der Familie Ganser verschiedene Ziinfte im Stadtrat.
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1330 Mai 09, | der von Sisolsheim Sisolsheim, Metza | St. Klara a.d. 22 Schwestern

UB Str. 111 Gotteshaus von, Patriziat, Edel Rpssmarkt, Fran- [von der dritten

Nr. 1259 ’ ziskanergardian Regel; sollen
tiglich 1 Pf.
opfern, Kerzen
an Jahrtagen
aufstellen

vor 1332 der Giirtelerin Got- | Elsa Giirteler,

Jan. 30, teshaus Patriziat, Burger

BN Paris, ms

lat. 9076/74%3

1332 Juli 18,

von Achenheim

Reimbold, Ritter,

Franziskaner, Vi-

12 arme Frau-

UB Str. VII, Gotteshaus und Greda von sitator der 3. Re- | en der 3. Regel;
Nr. 4 Achenheim, Patri- | gel sollen Jahr-
ziat, Edel gedichtnisse

der Stifter be-
gehen

1335 Jan. 17, | Gotteshaus zum Johann zum Wolf, [ St. Thomas 8 Beginen

AST 1814. 1 Wolf Patriziat, Burger grauer oder

’ schwarzer

Kleidung

vor 1336 Mai | Gotteshaus zur Sophia Miinzer gewillige arme,

31, Spritze von Molsheim, Beginen

AST 1814, Niederadel

3/18

1339 Mirz Gotteshaus zur Gertrud von Diir- | dlteste mannliche | 15 arme

11, Krone ningen; Ziinfte%® Erben der Familie | Schwestern;

BNUS. Ms sollen Jahrzei-

3070 fgl ten der Familie

24085’ ' begehen

1346 Mai 20, | Gotteshaus zum Domicella Dina Dominikaner 8 Schwestern

UB Str. VI, Seiler von Kienheim, Pat- vom Orden

Nr. 487 riziat, Burger und der Regel
des hl. Domi-
nik; verwalten
Einkiinfte fiir
Jahrgedichtnis
der Stifterin

1346 Aug. 18, | Gotteshaus der Frau | Agnes Schaub, Pat- | Dominikaner 13 arme

UB Str. VII Schaub riziat, Edel Schwestern des

Nr. 496 Predigerordens

83 Elsa Giirteler kauft Giiter fiir das Gotteshaus, das sie gestiftet hat.
84 Bestitigung der Stiftung durch die Kinder der Stifterin.
85 Abschrift im Nachlass Charles ScmipT, Bibliotheque Nationale et Universitaire de Strasbourg.

86 1306 Munzpichter, ALtoTH, Gruppen (wie Anm. 68), 540. Ratsvertreter v. Faflzichern 2. Hilfte
14. Jahrhundert, ebd., 576.
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1348 Sept. 28, | Rufach Gotteshaus | Conrad von Ru- St. Klara a.d. 13 Schwestern

UB Str. VIL, fach, Patriziat ? Rossmarkt ﬁer 3. Fra111zis—

Nr. 553 anerrege
Tab. 4: Rat 1318%

Meister Beziehungen zu Beginen/Beginenhiusern®®

Herr Wetzel Broger

Herr Johann Stubenweg

Herr Reimbold 1317, Reimbold Reimboldelin stiftet des Reimbolds
Gotteshaus

Herr Hug Schoup 1323, Gosselinus Schoup, Ritter, stiftet des Schoubes
Gotteshaus

Ratsherren

Herr Klaus von Rymuntheim

Herr Gosselin von Kageneck

1305 Nikolaus von Kageneck stiftet des Kageneck Got-
teshaus

Herr Klaus Dutschmann

Herr Hug Richter

Herr Burchart Schultheif§

Herr Conrad Ripelin

Herr Johann Zorn

vor 1430, Stiftung des Lappen Gotteshaus (Zorn-Lappe)

Herr Johann von Eckwersheim

Herr Rulin Rulenderlin

Herr Johann Waldener

Herr Reimbold Stfle d.].

Herr Jacob Barre

Herr Gosselin Engelbrecht

Herr Fritschman von Dunzenheim

1308/10: zwei Frauen von Dunzenheim als Beginen er-
wiahnt

Herr Reimbold von Lingolfsheim

Herr Johann von Tumenheim

Klaus Colin

1308: Agnes Kolin als Begine erwihnt

Burghard von Miillenheim

vor 1400: Stiftung des Gotteshauses des Gosso von Ml-
lenheim

Reimbold Humeier

87 Vgl. die Ratslisten in UB Straflburg (wie Anm. 11), Bd. III, Nr. 428.
88 Einzelnachweise s. Liste der Beginen 1300-1320 sowie Beginenhausstiftungen 1300-1350.
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Petermann von Schéneck

1314: Demudis von Schoneck als Begine im Gotteshaus
zum Turm

Tab. 5: Rat 1319

Meister Beziehungen zu Beginen/Beginenhiusern

Herr Hug von Schoneck 1314, Demudis von Schoneck, Begine im Gotteshaus
zum Turm

Herr Reimbold Siifle d.A.

Herr Hug Zorn vor 1430 Stiftung des Lappen Gotteshauses (Zorn-
Lappe)

Ratsherren

Herr Sigfried von Vegersheim

1301 Katharina von Vegersheim als Begine erwahnt; vor
1425 Stiftung des Gotteshauses des von Vegersheim

Herr Burkhard Schoup

1323 Stiftung des Schoups Gotteshauses
1346 Gotteshausstiftung der Agnes Schoup

Herr Reimbold Brandecke

Herr Johann Hunesfeld

Herr Conrad Hoyer

Herr Claus Schultheif}

Herr Claus Zorn (S. oben bei Hug Zorn)

Herr Johann Sickelin d.]. vor 1365 Stiftung des Gotteshauses der alten Sickelerin
Herr Cune Reimboldelin 1317 Reimbold Reimboldelin stiftet des Reimbolds

Gotteshaus

Herr Johann von Miilneck

Herr Rulin Loslin

Heinrich von Miillenheim

vor 1400 Stiftung des Gotteshauses des Gosso von Miil-
lenheim

Conrad Richter

Erbeler von Schiltigheim

1309 zwei Frauen von Schiltigheim als Beginen erwahnt

Johann Grunewald d.A.

Johann Swarber

Erbe von Lampertheim

1301 Agnes von Lampertheim als Begine erwiahnt

Markus Wirich

Rudolf Stubenweg

Claus von Rymuntheim d.]J.




ANNE CONRAD

Semireligiosentum und Laienspiritualitit

Perspektiven jesuitischer Frauengemeinschaften in der
Frithen Neuzeit

Der Begriff »Semireligiosentum«! beschreibt ein epocheniibergreifendes Phinomen. Be-
reits in der Spitantike, dann aber vor allem im Mittelalter finden sich semireligiose Le-
bensformen,? und die Griilndung der Sakularinstitute im 19. Jahrhundert zeigt, dass auch
in der Neuzeit dieses Modell prisent war. Ungeachtet der offenkundigen Kontinuititen
des Phinomens lisst sich jedoch feststellen, dass das Semireligiosentum in der Frithen
Neuzeit, mit einer Hochphase in der ersten Hailfte des 17. Jahrhunderts, eine ganz eige-
ne Kontur gewann — eine Kontur, die nicht zuletzt aus der Perspektive der Genderfor-
schung besonders interessant erscheint.

Grundsitzlich finden sich zwar semireligiose Lebensformen bei Minnern ebenso
wie bei Frauen; die bekanntesten Beispiele aus dem Mittelalter sind Beginen und Begar-
den’. Allerdings zeigte sich immer wieder, verstirkt dann unter den kirchenrechtlichen
Bedingungen der Frithen Neuzeit, dass das Semireligiosentum fiir Frauen eine andere
Funktion und Bedeutung erlangen konnte als fiir Minner; fiir Frauen erdffneten sich
hier Handlungsriume, wie sie sonst fiir sie nicht gegeben waren. Vor diesem Hinter-
grund erweisen sich die semireligiosen Lebensformen in der Frithen Neuzeit als ein
Modell, das gerade fiir Frauen eine ganz besondere Attraktivitit besafl und von ihnen in
einer spezifischen Weise ausgestaltet wurde.

1 Als Forschungsbegriff wurde »semireligios« zunichst fir mittelalterliche Gemeinschaften ver-
wendet. Vgl. Kaspar ELm, Die Stellung der Frau in Ordenswesen, Semireligiosentum und Hiresie
zur Zeit der heiligen Elisabeth, in: Sankt Elisabeth. Fiirstin, Dienerin, Heilige, hg. v. d. Philipps-
Universitit Marburg, Sigmaringen 1981, 7-28. — Joyce PENNINGS, Semi-Religious Women in Fif-
teenth Century Rome, in: Medelingen van het Nederlands Historisch Institut te Rome 47, 1987,
115-145. — »Religiose«, abgeleitet von »(status) religiosus« (»Ordensstand«) waren im traditionel-
len Sprachgebrauch die Angehorigen von Klostern, Orden und monastischen Gemeinschaften,
»Semi-Religiose« jene, die nur »halb« dieser Lebensweise entsprachen. Unterschiede zu den ei-
gentlichen »Religiosen« bestanden in der Frithen Neuzeit vor allem hinsichtlich der Klausurvor-
schriften und der Ordensgeliibde.

2 Vgl. den Uberblick: Welt-geistliche Lebensformen von Frauen in der Alten Kirche und im
Mittelalter, in: Anne ConNraD, Zwischen Kloster und Welt. Ursulinen und Jesuitinnen in der ka-
tholischen Reformbewegung des 16./17. Jahrhunderts, Mainz 1991, 230-245.

3 Edward Maslin HuLmE, The Renaissance, the Protestant Revolution and the Catholic Refor-
mation in Continental Europe, New York 1915, schrieb im Hinblick auf die Verhiltnisse in den
Niederlanden: »It was there that the semi-religious bodies of the Beghards and the Beguines arose,
associations of men and women who desired to lead a religious and communal life without being
irrevocably removed from the world by the vows of monasticism.« Zit. nach der 2. Aufl. 2004,
169. — Ich danke Michaela Bill fir den Hinweis auf dieses Zitat.
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Die Wurzeln dieses frithneuzeitlichen Semireligiosentums reichen zuriick in die
spatmittelalterlichen Reformbewegungen. Die Devotio Moderna ist hier ebenso zu nen-
nen wie der Evangelismus in Italien oder die durch das 5. Laterankonzil angestoffenen
katechetischen Bewegungen, die dann durch das Konzil von Trient einen neuerlichen
Auftrieb erhielten*. Seit Anfang des 17. Jahrhunderts und mit der wachsenden Bedeu-
tung der Jesuiten formierten sich die semireligiosen Frauengemeinschaften dabei immer
deutlicher als »jesuitische« Gemeinschaften, deren Mitglieder als »Jesuitinnen« oder »Je-
suitissae« bezeichnet wurden, was insofern besonders bemerkenswert ist, als es zu den
Jesuiten eigentlich (formell) kein weibliches Pendant gab und die Jesuiten offiziell keine
Frauenseelsorge iibernehmen sollten.

In seinen konkreten Ausprigungen reprisentierte das jesuitische Semireligiosentum
einen »modernen« Katholizismus im Sinne der katholischen Konfessionalisierung®. Dies
spiegelt sich in der praktischen Titigkeit der weiblichen Semireligiosen ebenso wie in
ithrer Spiritualitit. Die praktische Titigkeit bezog sich nicht wie meist bei den mittelal-
terlichen Semireligiosen auf Krankenpflege und Armenfirsorge, sondern primir auf
Seelsorge, Glaubensverkiindigung und Katechese, woraus sich dann ein Schwerpunkt im
Bereich der Madchenbildung entwickelte. Man konnte also fiir die Frithe Neuzeit gera-
dezu von einer »Intellektualisierung« des Semireligiosentums sprechen, in Analogie zu
den Jesuiten, durch die ja ebenfalls eine »Intellektualisierung« des Ordenswesens durch
die »Schulorden« angestofflen worden war. In geistlicher Hinsicht waren die jesuitischen
Semireligiosen wesentlich von der ignatianischen Spiritualitit geprigt, wie sie in der Ge-
sellschaft Jesu selbst gelebt, aber auch in den jesuitischen Bruderschaften verbreitet
wurde. Aus dieser Spiritualitit erwuchs ein hohes Selbstbewusstsein einzelner Frauen
und ein gewisser »klerikaler« Anspruch, der fiir sie als Laien keineswegs selbstverstind-
lich und hochst konflikttrachtig war.

Im Folgenden soll dies genauer ausgefiihrt und problematisiert werden. Es wird da-
bei zundchst um die duflere Geschichte des weiblichen jesuitischen Semireligiosentums —
kurz: der »Jesuitinnen« — gehen, um die Auflenwahrnehmung dieser virgines devotae,
thre Wirksamkeit und die Konflikte, in die sie verwickelt waren. In einem zweiten

4 Die Bedeutung des 5. Laterankonzils (1512-1517) fir die Entwicklung eines allgemeinen
(katholischen) Elementarschulwesens im Anschluss an den katechetischen Unterricht kann kaum
hoch genug eingeschitzt werden, hat allerdings in der Forschung bislang kaum Berticksichtigung
gefunden. Wichtig wurde auch das Dekret Pius’ V., Ex debito pastoralis officii (1571), uber die re-
gelmiflige religiose Unterweisung von Kindern in den Pfarrgemeinden.

5 Vgl. Wolfgang REINHARD, Gegenreformation als Modernisierung?, in: ARG 68, 1977, 226-252.
— DERs., Was ist katholische Konfessionalisierung?, in: Die katholische Konfessionalisierung, hg.
v. DEms. u. Heinz SCHILLING, Miinster 1995, 419—451. — Dezidierte Kritik an Reinhards Thesen
tibt Peter HErscHE, Mufle und Verschwendung. Europaische Gesellschaft und Kultur im Barock-
zeitalter, 2 Bde., Freiburg/Br. 2006, hier: Bd. 1, 55-64. Fiir den hier betrachteten Zusammenhang
ist Hersches Argumentation jedoch nicht iiberzeugend. So verkennt etwa seine These von einem
»Riickschlag fiir die Frauenbildung« durch die Jesuiten (Bd. 1, 208; als Beleg fiir die Nicht-
Modernitit) vollig die Kausalititen. Hersches weitere Beispiele (ebd., 209f.) fiir die vermeintliche
Nicht-Modernitit der Jesuiten stammen aus dem spaten 18. Jahrhundert, gestiitzt auf die Beob-
achtungen des Aufklirers Friedrich Nicolai (ebd., 209). Dass die Jesuiten um 1750, wie Hersche
schreibt, als »traditionalistisch« galten (ebd., 204), steht aufler Frage (ebenso wie die protestanti-
sche Orthodoxie, konnte man hinzufligen). In ihren Anfingen im 16. und frithen 17. Jahrhundert
gehorten sie jedoch durchaus zur katholischen Avantgarde. Die Jesuiten vermittelten eine
»moderne« Religiositit (basierend auf Bildung, intellektuell-rationaler Reflexion, individueller
Gewissensentscheidung) und arbeiteten mit »modernen« Methoden und Medien (Rhetorik, Thea-
ter, Musik, Kunst, Literatur, individuelle Begleitung).
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Schritt soll das Selbstverstindnis dieser Frauen und das, was man als ihre spirituelle geis-
tig-geistliche Grundlage ansehen kann, genauer herausgearbeitet werden. Im Zentrum
stehen dabei die »Englischen Friulein, eine semireligiose Frauengruppe um die Eng-
linderin Mary Ward, sowie die Jesuitinnen in Belgien und in den Niederlanden.

Zum Ursprung des jesuitischen Semireligiosentums

Die Frage nach den jesuitischen Frauengemeinschaften setzt zunichst eine Reflexion des
Verhiltnisses zwischen Jesuiten und Frauen voraus. Die Jesuiten waren und sind ein rei-
ner Minnerorden, wenn es auch bereits in der Frithzeit des Ordens Initiativen von
Frauen, aber auch von einzelnen Jesuiten gab, einen weiblichen Ordenszweig zu griin-
den®. Dass dieser nicht zustande kam, hatte vielfaltige Griinde. Es gab im 16. Jahrhun-
dert eine intensive Diskussion der Geschlechterrollen und des Geschlechterverhiltnis-
ses” und einen deutlichen Trend zur Geschlechtertrennung®. Hinzu kam das besondere
Selbstverstindnis der Jesuiten. Auf der hochsten Stufe, die innerhalb der Gemeinschaft
zu erreichen war, waren sie geweihte Priester, die sich in besonderer Weise dem Papst
verpflichtet fihlten und sich in seinem Auftrag, also unabhingig von den Vorgaben der
Ortsbischofe, klerikalen Aufgaben in Mission und Seelsorge widmeten. Dies machte ein
analoges weibliches Pendant von vorneherein problematisch.

Gleichzeitig lisst sich ein intensives Wechselverhiltnis zwischen Jesuiten und Frauen
feststellen: Frauen waren als Multiplikatoren in den Familien wichtige Adressaten der
jesuitischen Seelsorge und umgekehrt stieflen die Idee, das Selbstverstindnis und die
Spiritualitit der Jesuiten gerade bei Frauen auf grofle Resonanz. Die einzelnen Jesuiten-
niederlassungen wurden von Frauen mafigeblich organisatorisch unterstiitzt und finan-
ziell gefordert, so insbesondere bei der Auswahl, Finanzierung und Ausstattung der
Grundsticke und Hiuser. Dieses weibliche Miazenatentum blieb nicht ohne Gegenleis-
tung. Die Frauen sahen darin eine Moglichkeit, fiir sich ein Stiick jesuitische Identitit zu
gewinnen. Sie erhoben Anspruch auf Mitgestaltung der jesuitischen Initiativen und
machten in vielen Detailfragen erfolgreich ihren Einfluss geltend®. Das Verhiltnis zwi-

6 Vgl. dazu den Uberblick bei Helmut FELD, Ignatius von Loyola. Griinder des Jesuitenordens,
Koln u.a. 2006, 207-222.

7 Dies spiegelt sich auch in der Vielzahl von Eheschriften, die in dieser Zeit entstanden; vgl. dazu
Rudiger ScuneLL, Frauendiskurs, Mannerdiskurs, Ehediskurs. Textsorten und Geschlechterkon-
zepte in Mittelalter und frither Neuzeit, Frankfurt/Main 1998.

8 Diese Tendenz zum »Puritanismus« findet sich in allen Konfessionen (so bereits REINHARD,
Gegenreformation [wie Anm. 5], 236), allerdings mit gegensitzlichen Konsequenzen: Im Katholi-
zismus fiihrte sie zu einer Idealisierung des ehelosen Lebens und einem Aufschwung religioser
Gemeinschaften, im Protestantismus wurde sie zur Grundlage der Ehemoral und trug maflgeblich
zur Herausbildung der »Geschlechtscharaktere« bei. Wegweisend, wenn inzwischen auch diffe-
renzierungsbediirftig, war: Karin Hausen, Die Polarisierung der »Geschlechtscharaktere«. Eine
Spiegelung der Dissoziation von Erwerbs- und Familienleben, in: Sozialgeschichte der Familie in
der Neuzeit Europas. Neue Forschungen, hg. v. Werner Conzg, Stuttgart 1976, 363-393.

9 Anne CONRAD, Stifterinnen und Lehrerinnen. Der Anteil von Frauen am jesuitischen Bil-
dungswesen, in: Petrus Canisius SJ (1521-1597). Humanist und Europier, hg. v. Rainer BERNDT,
Berlin 2000, 205-224. — Andreas Rutz, Weibliches Bildungsmizenatentum in der Frithen Neuzeit.
Devotessen als Stifterinnen und Forderinnen des katholischen Schulwesens im Rheinland, in: Bil-
dungsmizenatentum. Privates Handeln — Biirgersinn — kulturelle Kompetenz seit der Frithen
Neuzeit, hg. v. Jonas FLOTER u. Christian Rrtz1, K6ln u.a. 2007, 85-105.
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schen Jesuiten und Frauen war also sehr ambivalent: Offiziell wurde den Jesuiten enger
Kontakt zu Frauen, insbesondere ihre regelmiflige geistliche Begleitung als Seelsorger,
immer wieder von den Oberen verboten, ungeachtet dessen gab es an der Basis ein in-
tensives und gerade deshalb oft konfhkttrachtlges Miteinander von Jesuitenpatres und
einzelnen Frauen, aber auch Frauengruppen'®. Das Entstehen jesuitischer Frauenge-
meinschaften ist ein Produkt dieses Miteinanders.

Das bekannteste und spektakuldrste Beispiel war die von der Englinderin Mary
Ward 1610 gegrindete Gemeinschaft der Englischen Friulein''. Mary Wards Ziel war
es, »das Gleiche« fiir Frauen zu initiieren, was die Jesuiten fir Minner auf den Weg ge-
bracht hatten — bis hin zum Namen: Sie wiinsche, »unsere Gesellschaft [...] mit dem
Namen Jesu zu bezeichnen, schrieb sie in einem ihrer Satzungsentwiirfe!?. Gemeinsam
mit anderen Frauen wolle sie sich der apostolischen Titigkeit in Mission und Seelsorge
widmen; als Englinderin dachte sie dabei vor allem an die Rekatholisierung ihrer Hei-
mat'®. Unterstiitzt wurde sie von einzelnen befreundeten Jesuiten, aber auch von ande-
ren einflussreichen Minnern und Frauen. Zu nennen wiren etwa der Bischof Jacques
Blaes von Saint-Omer und die Erzherzogin Isabella von Kastilien. Mary Ward griindete
quer durch Europa Niederlassungen ihres noch nicht genehmigten »Ordens«,!* verfasste
mehrere Entwiirfe fir ithr »Institut«, die weitgehend wortlich den Jesuitensatzungen
entsprachen, und versuchte zielstrebig, energisch und kompromisslos, dafiir die Zu-
stimmung des Papstes zu finden. Letztlich musste sie jedoch scheitern. Die Griinde fiir
dieses Scheitern sind vielfiltig. Sie reichen von den kirchenrechtlichen Gegebenheiten
iber das kirchliche Frauenbild bis zur mangelnden Kompromissbereitschaft Mary
Wards und einer allgemeinen antijesuitischen Agitation an der Kurie. Dies soll hier nicht
im Detail vertieft werden. Wichtig sind fiir unseren Zusammenhang vor allem zwei
Aspekte: Zum einen lasst sich aus der breiten Resonanz der Auseinandersetzungen um
die Englischen Friulein durchaus schliefen, dass die Argumentationsmuster und Legi-
timationsstrategien der Englischen Friulein tiber ihren speziellen Fall hinauswiesen und
fir das Selbstverstindnis der jesuitischen Semireligiosen iiberhaupt als paradigmatisch
gelten konnen. Zum anderen war der Konflikt um die Englischen Fraulein folgenreich

10 Das gleiche gilt vermutlich auch fiir andere Mannerorden wie Theatiner oder Kapuziner. Ent-
sprechende Untersuchungen gehoren noch zu den Forschungsdesideraten.

11 Die Quellen zu Mary Ward und den Anfingen der Englischen Friulein liegen seit kurzem in
einer umfangreichen kritischen Edition vor: Mary Ward und ihre Griindung. Die Quellentexte bis
1645, hg. v. Ursula DIRMEIER, 4 Bde., Miinster 2007 (Corpus Catholicorum 45-48). Im Folgenden
zitiert als »DIRMEIER«. — Grundlegend auch Josef GRrisar, Die ersten Anklagen in Rom gegen das
Institut Maria Wards (1622), Rom 1959. — DERs., Maria Wards Institut vor romischen Kongrega-
tionen, Rom 1966. — Henriette PETERS, Mary Ward. Ihre Personlichkeit und ihr Institut, Inns-
bruck, Wien 1991.

12 So in dem in Analogie zur »Formula Instituti« der Jesuiten formulierten Verfassungsentwurf
Institutum von 1622, DIRMEIER, Nr. 323 (Bd. I, 625-631, hier: 626).

13 Den historischen Hintergrund bildete die Unterdriickung der Katholiken in England. Das
Ausleben der katholischen Frommigkeit war nur im Untergrund moglich, viele fihlten sich zur
Auswanderung gezwungen. Vom europiischen Festland, besonders von Belgien aus versuchten
sie, auf eine Rekatholisierung Englands hinzuwirken.

14 Vgl die auf der Karte eigens ausgewiesenen Griindungen von Mary Ward. Karte aus: Anton
ARENS, Jesuiten und »Jesuitinnen«. Das Verhiltnis der Gesellschaft Jesu zu religiosen Frauenge-
meinschaften, in: Die Gesellschaft Jesu und ihr Wirken im Erzbistum Trier. Katalog-Handbuch
zur Ausstellung, hg. v. Bischoflichen Dom- und Didzesanmuseum Trier und der Bibliothek des
Bischoflichen Priesterseminars Trier, Mainz 1991, 81-99.
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fiir den historiographischen Befund': Durch die schillernde und provokative Existenz
der Englischen Friulein in den 1620er Jahren und die gezielte Nachfrage danach, kamen
auch die vielen anderen »Jesuitinnens, die bis dahin kein Aufsehen erregt hatten, in den

Blick.

. 113 g9 9 .
Gemeinschaften von “Jesuitinnen”, 1563 bis 1685
Schwerpunkte der Griindungen:
Nordostfrankreich/ (Nord-) Italien Griindungen
Belgien/Westdeutschland von Mary Ward
[3] Tournai (1569) @ Mailand (1563) @3 st. Omer (1611)
[7] Briissel (1599) (& Parma (1575) @% Liittich (1614)
8] Douai (1600) @® Aronz (1590) & Ksln (162021)
@ Lille (1605) @ Mantua (1607) & Trier (1621121)
Kéln (1606) @D Cremona (1610) 3 Rom(1622)
Valencienmes (1608) @ Piacenza (1647) 8D Neapel (1623)
Mons (1608) @ Bologna (um 1647) 2
(9 Cambrai (1609) @ Viterbo (1685) @2 Perugia (1624)
St. Omer (1610) @3 Miinchen (1627)
St. Omer (1611) @4 Wien (1627)
Litich (1614) @5 Prefiburg (1628)
(30 Aachen (1623)
36 Maubeuge (1629)
37 Emmerich (1632)
(38 Arras (1636) Entwurf: nach AReNs 1991 (wie Anm. 14)
Bm‘unsberg
asm
London (1605)
e talsﬁeld) Brissel @Emmench
Tom'nalAﬂc
St. Omer e o
Lille: P41 tich
“mm @Trwr
Cﬂmb{,ﬁ Maubeuge PreBiburg
enciennes
3939
Fontenay-le-Comie (1637) (@3Miinchen Wien
39
2% .
Déle 1 61%6) Punini61gy  2Hall in Tiol (1569)
Arona.
(® /Cremona
Bogdeaux (1605) Mailand (D ggManta
Le Puy (1646) Pimg&%@]}ologm
(@2 Perugia
10 Valladolid (vor 1605) @ Viterbo
@9Rom
9 Madrid (vor 1605) (1)Neapel
0 500 km
L —————

15 Das Quellencorpus, das die schriftliche Dokumentation der Untersuchungen tiber die Jesui-
tinnen (Briefwechsel, Stellungnahmen, Selbstdarstellungen) umfasst, ist bislang erst ansatzweise
ausgewertet worden.
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Die Jesuitinnen im Visier Roms und im Blick der Bischofe

1628 erlief} die 1622 an der Kurie eingerichtete Kongregation De Propaganda Fidei ein
Dekret, in dem die »Jesuitinnen« — »Jesuitissae«, gemeint waren damit die Englischen
Fraulein, die von verschiedener Seite bei der Kurie denunziert worden waren — grund-
sitzlich verboten wurden!¢. Die bereits gegriindeten Niederlassungen der Englischen
Fraulein sollten sofort aufgelost werden, und die Nuntien wurden angewiesen, in ithren
Bezirken genau nachzuforschen, ob es Jesuitinnen gebe und strikt gegen diese vorzuge-
hen. Dies war der Anlass, dass nun auch andere jesuitische Gemeinschaften in den Blick
gerieten.

Das Dekret berief sich auf das Konzil von Trient und die Bulle Pius’ V. Circa Pasto-
ralis, die fir Frauengemeinschaften mit feierlichen Geltiibden die Klausur vorgeschrieben
hatten, und begriindete das Verbot des Institutum Jesuitissarum damit, dass die Engli-
schen Frauen ohne Klausur ein gemeinschaftliches Leben fithrten, Madchenschulen nach
Art der Jesuiten eingerichtet und aulerdem, »wie einige sagen«, die Absicht hitten, Mis-
sion zu betreiben und, wenn schon nicht die Sakramente zu spenden, so doch das Evan-
gelium zu predigen. Speziell angesprochen wurden die Nuntien in Wien und Belgien,
in deren Amtsbereich sich Niederlassungen der Englischen Friulein befanden und die
nun beauftragt wurden, in Wien dem Kaiser und der Kaiserin und in Belgien der Infan-
tin Isabella, von denen bekannt sei, dass sie die Jesuitissen beglinstigten, dieses Verbot
zu tbermitteln, denn in der Kirche Gottes gehore es sich nicht (und werde streng ge-
ahndet), wenn Frauen ohne Klausur lebten, Schule hielten, das Evangelium verkiindeten
und in der Welt herumzogen (per mundum wvagari'®). Die Nuntien sollten nun in den
thnen unterstehenden Didzesen nachfragen, ob und wo es solche »Jesuitissae« gebe und
entsprechend gegen sie vorgehen.

Die Veroffentlichung des Dekrets und der Auftrag, Jesuitinnen ausfindig zu machen,
hatte — und das ist der Gewinn fiir die Historiographie — auch die Folge, dass seit Ende
der 1620er Jahre das jesuitische Semireligiosentum (neben den Englischen Friulein) ge-
nauer greifbar wird!. Die weltliche und kirchliche Obrigkeit befasste sich nun an vielen
Orten mit ihnen, wobei das Urteil tber sie jeweils abhingig war von dem Nutzen, den
man in ithnen sah.

So fragte 1628 der Nuntius von Belgien Lagonissa bei seinen Bischofen nach, ob in
ithren Diozesen »Jesuitinnen« lebten. Erhalten sind die Antwortschreiben der Bischofe
von Antwerpen, Briigge und Tournai. Aus ihnen geht eindeutig hervor, dass es — unter
unterschiedlichen Bezeichnungen — zahlreiche jesuitische Vereinigungen gab. Dartiber
hinaus wird deutlich, dass die Bischofe von Tournai und Antwerpen grofle Stiicke auf
diese Gemeinschaften hielten und sehr darauf bedacht waren, deutlich zu machen, dass

16 Die Propagandakongregation war zustindig fiir Glaubensverbreitung und Glaubensverteidi-
gung und damit eines der einflussreichsten Gremien an der Kurie. Sie arbeitete selbststindig und
musste nur in »wichtigeren« Dingen dem Papst berichten. Das Dekret findet sich in: DIRMEIER,
Nr. 783, Bd. II, 335-338. — Im Jahr 1631 erlief§ dann Papst Urban VIII. eine Bulle, mit der die
Congregatio mulierum sew virginum Jesuitissarum nuncupatarum auch mit papstlicher Autoritit
verboten wurde (DIRMEIER, Nr. 1125, Bd. III, 121-127).

17 [...] quod ultra vitam communem, qua sine clausuwra vivunt, scholas quoque puellarum more
Patrum Societatis exercent atque etiam, ut aliqui dicunt, missiones facere intendunt, si non quoad
Sacramentorum administrationem, saltem quoad praedicationem Evangelii. (zit. nach DIRMEIER,
Nr. 783, hier: Bd. II, S. 337).

18 Ebd.

19 Vgl. die auf der Karte genannten Niederlassungen.
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diese mit dem Dekret sicher nicht gemeint seien, es sich also nicht um die darin be-
schriebenen Jesuitinnen, sondern um andere jesuitische Devoten handele.

Bischof Maximilien Villain (1569-1644, Bischof seit 1615) von Tournai schrieb an
den Nuntius, in seiner Didzese gebe es keine solchen Jesuitinnen, sondern nur einzelne
Frauen, die vom Volk mit diesem Namen ehrenvoll bezeichnet wiirden. Es gebe auch
eine Gemeinschaft von fiinf oder sechs Frauen, die eine schwarze, bescheidene weltliche
Kleidung triigen und einen zolibatiren Stand (vitam et statum coelibatus) gewihlt hit-
ten. Mit Unterstiitzung des Magistrats unterwiesen sie die Middchen sehr erfolgreich in
Lesen und Schreiben, in guten Sitten und in den Grundlagen des christlichen Glaubens.
Sonntags unterrichte bei thnen irgendein Pater der Gesellschaft Jesu, erliutere den Cate-
chismus Romanus und halte eine Versammlung, an der eine grofle Menge von Mannern
und Frauen im vorgeriickten Alter teilnihmen. Das Haus der Frauen sei ziemlich weit-
laufig mit einer groflen Schule und einer Kapelle, in der hiufig Messen gefeiert wiirden.
Vom Heiligen Stuhl hitten sie auch Abldsse erlangt?®. Der Bischof Jean Malder von
Antwerpen (1563-1633, Bischof seit 1611) betonte ebenfalls, in seiner Di6zese gebe es
keine Jesuitinnen. Allerdings gebe es eine grofie Zahl von Devoten (filiae devotae), die
an verschiedene Orden angegliedert seien. Diese unterstiinden jedoch nicht der bischof-
lichen Jurisdiktion, so dass er als Bischof seinen Einfluss nicht geltend machen konne?!.

Etwas anders klingt der Bericht des Bischofs Dionysius Stoffels von Briigge (1570
1629, Bischof seit 1623). Er scheut sich nicht, von »Jesuitissae« zu reden, im Gegenteil:
In seiner Didzese gebe es ebenso wie in anderen Didzesen viele Jesuitinnen, die alle mit
den Jesuiten in Brigge in Verbindung stiinden. In deren Hande legten die Frauen das
Geliibde ewiger Keuschheit ab, viele auch ein Gehorsamsgeliibde. »Widerwirtig und
gefahrlich« (odiose et pericolose) sei, dass die Jesuiten den Frauen nahe legten, ihre Le-
bensweise sei besser als jene der klausurierten Ordensfrauen. Auflerdem gingen die Je-
suitinnen in die Kirche und zu den Predigten der Jesuiten, mieden aber die Pfarrgottes-
dienste, was fir die Pfarrseelsorge sehr nachteilig sei?. Mehrere jesuitische
Frauengemeinschaften gab es auch in der Erzdiozese Cambrai, unterstiitzt durch Erzbi-
schof Franciscus Vander Burch. Von hier sind mehrere Schreiben erhalten, in denen sich
1629 die Magistrate einzelner Stidte (Mons, Maubeuge, Valenciennes, Ath, Cambrai)
gegentiber dem Nuntius gegen das Aufhebungsdekret wehrten?.

Von einer der offenbar zahlreichen semireligiosen Gemeinschaften, nimlich den
Katharinenschwestern in Briissel, wissen wir bereits etwas genauer, dass und wie man
gegen sie in diesen Jahren vorging. Es handelte sich um eine Gruppe von sechs Frauen,
die in einem Haus gegeniiber dem Jesuitenkolleg?* lebten, sich dem Midchenunterricht
widmeten und gemeinhin als »Jesuitinnen« bezeichnet wurden (vulgo vocantur Jesuitis-
sae?). Im Januar 1629 erfolgte eine Visitation durch den Nuntius,? die allerdings nichts
Ungewohnliches und Anstofliges zu Tage brachte: Die Gemeinschaft bestehe seit etwa
zwanzig Jahren, die Frauen legten ein einfaches Keuschheitsgeliibde ab, triigen Kleider
wie die tibrigen Devoten, hitten sich in Brissel durch ihre Schule tiberaus verdient ge-

20 DIRMEIER, Nr. 828, Bd. I, 379f. (Schreiben vom 19. September 1628). Vgl. auch Grisar, Ma-
ria Wards Institut (wie Anm. 11), 458f.

21 DIRMEIER, Nr. 818, Bd. II, 370f. (Schreiben vom 22. August 1628).

22 DIrRMEIER, Nr. 819, Bd. II, 371f.

23 DIRMEIER, Nr. 933, Bd. II, 489-494; vgl. auch Grisar, Maria Wards Institut (wie Anm. 11), 461.
24 [...] ex opposito Collegii Patrum Societatis Jesu, DIRMEIER, Nr. 898, Bd. II, 451453, hier: 452.
25 DiIrRMEIER, Nr. 872, Bd. II, 412ff., hier: 413.

26 Der Bericht tber die Visitation: DIRMEIER, Nr. 872, Bd. 11, 412-414; vgl. auch Grisar, Maria
Wards Institut (wie Anm. 11), 452ff.
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macht und wiirden insbesondere auch durch die Regentin Isabella gefordert. Die Frauen
selbst bestritten ausdriicklich, »Jesuitinnen« zu sein. Sie hitten den Namen nie ange-
nommen, auch wenn sie von anderen so genannt wiirden. Aufgrund ihrer Bedeutung fiir
Stadt und Bistum und wegen der hochrangigen Unterstiitzung lief§ sich das Verbot der
Gemeinschaft nicht problemlos durchfiihren. Ein umfangreicher Briefwechsel zwischen
Stadtverwaltung, Nuntius, zusténdigem Erzbischof von Mecheln, Erzherzogin Isabella
und den jeweiligen Riten und Beamten in Briissel, Mecheln und Rom zeugt von der in-
tensiven Auseinandersetzung iber das Fur und Wider”. Im Mai 1626 berichtete der
Nuntius nach Rom, dass er nach schwierigen Verhandlungen mit dem Erzbischof end-
lich das Verbot durchgesetzt habe?. Die Gemeinschaft sei aufgelst und diirfe auch als
Kongregation oder Hausgemeinschaft nicht mehr weiterbestehen. Letzteres lieff sich
aber offensichtlich nicht verwirklichen. Weiterhin blieben die Frauen in ihrem Haus
wohnen, nun allerdings wohl ausdriicklich als Laiengemeinschaft; sie arbeiteten weiter
in ihrer Schule als Lehrerinnen und genossen dabei auch das Wohlwollen von Erzbi-
schof, Regentin und Magistrat®.

Fiir den Bereich der belgischen Nuntiatur haben wir also eine recht dichte Uberliefe-
rung Uber Jesuitinnen (jesuitische Devoten) in den 1620er Jahren, ebenso fiir das an-
grenzende niederrheinische Gebiet, wobei die Untersuchung der Details noch aussteht®.
Wie weit sich die Verhiltnisse in Belgien auf andere Regionen iibertragen lassen, miiss-
ten weitere Forschungen priifen. Viel spricht jedoch dafiir, dass sich grundsitzlich im
Umfeld der Jesuitenkollegien dhnliche Gemeinschaften finden lassen’!. In den Territorien
des Reichs erlebten die jesuitischen Devoten vor allem nach dem Dreiffigjahrigen Krieg
eine Hochphase. Seit Mitte des 17. Jahrhunderts sind sie jedenfalls deutlich nachweisbar.
Zu berticksichtigen ist weiter, dass auch anerkannte Ordensgemeinschaften wie die Ur-
sulinen, Visitandinnen und Welschnonnen in ihren Anfingen einen semireligiosen Cha-
rakter und im 17. Jahrhundert eine grofle Affinitit zu den Jesuiten hatten®2.

Was an den Auseinandersetzungen tUber die jesuitischen Frauen in Flandern — dies
gilt aber auch fiir dhnliche Konflikte in Koln, Wien und Italien — in den 1620er Jahren
erstaunt, ist, welche o6ffentliche Bedeutung diesen Gemeinschaften zukam. Die Ausein-

27 Ebd., 452. Vgl. etwa auch DirmEIER Nr. 897-967, Bd. I, 436-550.

28 Bericht des Nuntius: DIRMEIER, Nr. 901, Bd. II, 455f.

29 GRIsAR, Maria Wards Institut (wie Anm. 11), 499-502. Bericht des Nuntius dariiber nach
Rom: DiRMEIER, Nr. 873, Bd. I, 414f.; hier wird mehrfach betont, dass die Frauen nun nur noch
als »Laien« (mere laiche) zusammenlebten.

30 Zum Rheinland vgl. vor allem Andreas Rurz, Bildung, Konfession, Geschlecht. Religiose
Frauengemeinschaften und die katholische Miadchenbildung im Rheinland (16.—18. Jahrhundert),
Mainz 2006. — Zu den aktuellen Forschungsdesideraten auch: DErs., Der Primat der Religion. Zur
Entstehung und Entwicklung separater Madchenschulen in den katholischen Territorien des
Reichs im 17. Jahrhundert, in: Sikularisierung vor der Aufklirung? Bildung, Kirche und Religion
1500-1750, hg. v. Hans-Ulrich MusoLFr, Juliane Jacos1 u. Jean-Luc Le Cam, Koln u.a. 2008,
275-288.

31 Vgl. auch die auf der Karte genannten Gemeinschaften in Italien. Einen Uberblick gibt aufler
ARENs, Jesuiten und »Jesuitinnen« (wie Anm. 14), auch Raphaela ParLin, Die Schwestern der
»Gesellschaft Jesu«. Ordensfrauen ignatianischer Spiritualitit. »Esclavas del Sagrado Corazon de
Jesus«, ungedruckte Diplomarbeit an der Kath.-theolog. Fakultit der Universitit Wien, Wien
1992. — Chronologische Liste zwischen 1545 und 1950, ebd., 103-124. Beide in Anlehnung an
GRISAR, Maria Wards Institut (wie Anm. 11), passim.

32 Es fehlen allerdings zu diesem gesamten Themenkomplex noch die Forschungen. Eine wichti-
ge und vermutlich sehr ergiebige Quellengattung, die auf diesen Aspekt hin noch nicht systema-
tisch untersucht worden ist, sind die Jahresberichte (Litterae annuae) der Jesuiten.
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andersetzung um ihre Existenz entwickelte sich zur »Chefsache«, auf die die obersten
Amtsinhaber an der Kurie in Rom, in der Nuntiatur, im Bistum, am Hof und nicht zu-
letzt im Jesuitenorden viel Zeit, Energie und Tinte verwandten; personliche Gespriche,
ausgedehnte Briefwechsel, Gutachten und Dekrete zeugen davon®. Was lisst sich da-
raus schliefen? Mindestens soviel, dass es sich bei den Jesuitinnen nicht um ein Rand-
phidnomen handelte, sondern um Initiativen, die von den Zeitgenossen ernstgenommen
wurden. Die Jesuitinnen reprasentierten eine Lebensweise, die fur Kirche und Gesell-
schaft von Interesse war und mit der man sich auseinandersetzen musste.

Was machte diese Lebensweise nun aus? Was sind die wesentlichen Merkmale ihres
Selbstverstindnisses? Worin lag ihre gesellschaftliche und kirchliche Bedeutung? Ant-
worten darauf ergeben sich aus der Besonderheit des »welt-geistlichen« Standes sowie
aus der Seelsorgepraxis und der jesuitischen Spiritualitit der semireligiosen Frauen.

Der »welt-geistliche«, »mittlere« Stand

Die Entscheidung der Frauen fiir eine jesuitische Lebensweise war in der Regel mit einer
intensiven Reflexion ihres »Standes« innerhalb der Kirche verbunden. Es war ithnen —
und ebenso auch ihren minnlichen Beratern und Freunden — klar, dass es sich weder um
den tblichen weltlichen noch um den tublichen geistlichen, sondern um einen
»mittleren« Stand und um eine »gemischte« Lebensweise, eine vita mixta®*, handelte.
Was diesen mittleren Stand ausmachte, wie er kirchenrechtlich einzuordnen war und
welche Konsequenzen sich im Einzelnen daraus ergaben, war Gegenstand einer intensi-
ven theologischen Diskussion, die sich in etlichen Schriften renommierter Theologen
niedergeschlagen hat. Beispiele fiir solche Schriften sind die Traktate von Leonhard Les-
sius** und Hermann Busenbaum®. Auch die Predigten und Schriften Franz’ von Sales®
gehoren in diesen Zusammenhang. Ein Werk, das den »weltgeistlichen« Stand nicht
problematisiert, sondern die »weltgeistlichen« Frauen unmittelbar als Adressaten hat, ist
Friedrich Spees »Giildenes Tugend-Buch«, das 1627/28 verfasst wurde, allerdings erst
1649 im Druck erschien’.

33 Vgl. dazu etwa die umfangreiche Zusammenstellung der Quellen in der Kategorie
»Verhandlungen bei der Propaganda-Kongregation (1628-1630)« in: DIRMEIER, Bd. II, 299-658.
34 Der Begniff findet sich bereits 1612 in dem ersten Institutsplan (Schola Beatae Mariae, DI1r-
MEIER, Nr. 77, Bd. I, 171-184) der Englischen Friulein als Bezeichnung fiir ihre Lebensweise:
Proinde vitam Mixtam cogitamus (ebd., 173).

35 Leonhard Lessius verfasste 1614/15 ein Gutachten tiber die kirchenrechtliche Legitimitit der
»gemischten Lebensweise« der Englischen Fraulein (De statu vitae, DIRMEIER, Nr. 110, Bd. I,
234-242). Da diese Ausfithrungen offenbar tiber den Kreis der Englischen Friulein hinaus Interesse
fanden, veroffentlichte er kurz darauf (1615) in Koln unter dem Pseudonym Leo Hubertinus die
Schrift De bono statu eorum qui vovent et colunt castitatem in saeculo, die in etlichen weiteren
Auflagen gedruckt wurde. Vgl. auch Joseph Grisar, Das Urteil des Lessius, Suarez und anderer
tiber den neuen Ordenstyp der Maria Ward, in: Gregorianum 38, 1957, 658-712.

36 Lilien unter den Dorneren daf} ist gottverlobter Jungfrawen und Witwen Welt-geistlicher
Standt, K6ln 1660. Das Buch erschien 1660 erstmals im Druck, ist aber wohl in den 1640er Jahren
entstanden.

37 Besonders die Schrift L’mtroduction & la vie dévote von 1609.

38 Friedrich SpeE, Giildenes Tugend-Buch, hg. v. Theo G. M. van OorscHOT, Minchen 1968.
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Zur Frage, wie weit die Frauen selbst sich mit diesen Schriften auseinandersetzten
und ob sie selbst solche Traktate verfassten, fehlen noch genauere Untersuchungen®.
Man kann aber sagen, dass sie schlicht durch ihre Praxis zeigten, was fiir sie dieser
»mittlere Stand« bedeutete. Das Vorbild war dabei die Lebensweise der Gesellschaft Je-
su: Wie diese griindeten sie kein Kloster, sondern lebten wie die Englischen Friulein in
einem »Collegium« oder wie die Katharlnengememschaft in Briissel einfach in einem
»Haus«, in dem sie allerdings fiir gemeinsame Gottesdienste und geistliche Ubungen ei-
ne Gebetsstitte (ein Oratorium mit Glockengeldut) eingerichtet hatten; oder aber sie
verstanden sich wie die Mitglieder der Kolner Ursulagesellschaft als weibliche Kleriker,
die kein gemeinschaftliches Leben fithrten, sich aber zum Zolibat verpflichtet hatten und
sich der Seelsorge (Katechese, Kinderlehre) widmeten. Sie waren nicht auf das tigliche
gemeinsame Stundengebet zu festen Zeiten verpflichtet, wohl aber zu individuellen Ge-
beten und regelmifligen Treffen der Gemeinschaft. Der Eintritt war mit einem Weihe-
gebet und einem Versprechen oder Gelibde verbunden und wurde durch das
»Einschreiben in ein Buch der Gesellschaft«, wie es in Bruderschaften iiblich war, do-
kumentiert.

Wichtig fir die Aulendarstellung war, dass sie kein Ordensgewand trugen, aber eine
geistliche Kleidung, die ebenfalls an den Jesuiten orientiert war. Die Jesuiten trugen kein
Monchsgewand, sondern den tblichen schwarzen Talar der Priester sowie ein Birett.
Analog dazu trugen die jesuitischen Frauen ein schlichtes schwarzes Kleid und eine be-
stimmte Kopfbedeckung; dort, wo dies fiir Frauen iiblich war (etwa am Niederrhein),
auch einen Schleier, bei den Kélner Jesuitinnen allerdings ausdriicklich ohne das biir-
gerliche Standeszemhen‘“’ Uber die Englischen Friulein schrieb 1619 ein Jesuit an den
Ordensgeneral Vitelleschi, dass sie statt ihrer urspriinglichen Kopfbedeckung, einem
Strohhut (Galerus), wie er in England vor allem auf Reisen tiblich war, nun einen Hut
mit einer breiten Krempe trigen, der der Kopfbedeckung der Jesuiten dhnelte und aus
dem gleichen Stoff angefertigt sei*!. Festzuhalten ist, dass die semireligiosen Frauen sich
auflerlich als »jesuitisch« zu erkennen gaben und damit verdeutlichen wollten, dass sie
nicht zum Ordensstand gehorten, also keine »Religiosen« waren, sich dennoch aber als
»geistliche« Frauen verstanden. Dies fithrt zu der Frage nach den Zielen und dem ei-
gentlichen Selbstverstindnis der Frauen.

Die Praxis: Katechese, Schule und Seelsorge

Allgemein kann man sagen: Es ging den Frauen (ebenso wie den Jesuiten) durchweg um
offentliche Wirksamkeit im Sinne der Rekatholisierung der Bevolkerung, also um Glau-
bensverbreitung in all jenen Dimensionen, die notwendig und sinnvoll schienen. Den
kirchen- und frommigkeitsgeschichtlichen Hintergrund bildete die katholische Konfes-
sionalisierung, die durch die Stirkung der katholischen Identitit ebenso wie durch anti-

39 Ein Beispiel dafir ist die Spanierin Luisa de Carvajal, die ein umfangreiches literarisches Werk
hinterlassen hat. Die Auswertung dieser Texte wird an der Universitit des Saarlandes, Saarbriicken,
von Michaela Bill im Rahmen eines von der Fritz-Thyssen-Stiftung, Koln, geférderten Projekts
zum Europiischen Semireligiosentum vorbereitet.

40 Es blieb auf dem Kopf nur noch ein kubles kneuffgen. Man kann dies wohl als eine Analogie
zur Tonsur der Kleriker deuten. Vgl. zum Streit um die Kopfbedeckung der Kolner Jesuitinnen:
CoNRAD, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 121-123.

41 DiIRMEIER, Nr. 199, Bd. I, 444—448, hier: 447.
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reformatorische Agitation gekennzeichnet war*2. Das Haupttitigkeitsfeld der semireli-
giosen Frauen war zunichst die Katechese, dann das Midchenschulwesen. Es gibt je-
doch auch etliche Hinweise, dass die Frauen auch Seelsorge, Mission und Apostolat in
einem weiteren Sinn betrieben — oder jedenfalls betreiben wollten. Wihrend die Bedeu-
tung der weiblichen Semireligiosen fiir das Bildungswesen inzwischen deutlich gesehen
wird®, gehort es noch zu den Forschungsdesideraten nach den anderen Formen ihrer
geistlichen Betitigung und Seelsorge zu fragen.

Hinweise darauf finden sich in Selbstzeugnissen der Frauen, in den geistlichen An-
leitungen, die fiir sie verfasst wurden, und — besonderes intensiv, aber auch entsprechend
kritisch zu wiirdigen — in den »Anklagen«, die gegen sie formuliert wurden, denn bei
Visitationen gehorten Fragen danach, ob die Frauen predigten, missionierten und in der
Welt herumzogen (vagierten), zum Standardrepertoire. Besonders machte man dies den
Englischen Friulein zum Vorwurf, und entsprechend waren diese Punkte auch in dem
Dekret der Propagandakongregation formuliert worden. Im Versuch, sich von den
»Englischen Jesuitinnen« zu distanzieren, betonten die Unterstitzer der semireligiosen
Frauen in Belgien denn auch ausdriicklich, dass diese keineswegs durch die Welt zogen,
Missionen einrichteten und das Evangelium Gottes predigten, dass sie aber grofle Ver-
dienste bei der Erziehung von Midchen und bei der Rekatholisierung von Frauen hit-
ten*. Auch die Englischen Friulein versuchten sich gegeniiber entsprechenden Vor-
wiirfen zu rechtfertigen, was nicht ganz gelang, nicht zuletzt deshalb, weil die Vorwiirfe,
sieht man von der polemischen Formulierung ab, im Kern wohl sachlich zutreffend waren.

Mary Wards Ziel war es gewesen, ihr Institut dem Papst fiir alle notwendigen For-
men apostolischer Titigkeit zur Verfugung zu stellen, die Konzentration auf die Mid-
chenbildung war demnach »nur« eine den aktuellen Moglichkeiten entsprechende Be-
schrinkung. In einer Supplik der Englischen Friulein an Papst Urban VIIL von 1624%
hief§ es, ihr Vorbild seien die Schwestern Maria und Martha, und zwar ausdriicklich bei-
de; vita contemplativa und vita activa sollten also nicht gegeneinander ausgespielt wer-
den. In diesem Gelist seien sie bereit, sich »den mittelbaren und unmittelbaren Oberin-
nen zum Heil der Seelen und zum Dienst an der Kirche Gottes zur Verfligung zu
stellen«*. In dem letzten Verfassungsentwurf (Institutum) findet sich die mit der Jesui-
tensatzung identische Formulierung: Die Englischen Fraulein seien zum Gehorsam ver-
pflichtet, »sei es nun, dass der Papst es fiir gut finde, uns zu den Tiirken oder zu anderen
Heiden zu schicken, selbst in jene Lander, die man Indien nennt, oder zu Hiretikern, zu
Schismatikern oder auch zu irgendwelchen Gliubigen«*. Der Flexibilitit, was die Auf-

42 Anne ConraD, Die weiblichen »Devoten« als Instrumente der Konfessionalisierung in Frank-
reich und Deutschland, in: Im Spannungsfeld von Staat und Kirche. »Minderheiten« und
»Erziehung« im deutsch-franzésischen Gesellschaftsvergleich. 16.-18. Jahrhundert, hg. v. Heinz
SCHILLING u. Marie-Antoinette Gross (ZHF, Beiheft 31), Berlin 2003, 191-214.

43 Vgl. Rurz, Bildung (wie Anm 30), passim.

44 So etwa Erzherzogin Isabella in einer Supplik an die Propagandakongregation zur Verteidi-
gung der in Belgien und Burgund verfolgten »Jesuitinnen«. DIRMEIER, Nr. 936, Bd. II, 495-499;
vgl. auch Grisar, Maria Wards Institut (wie Anm. 11), 524.

45 DIRMEIER, Nr. 548, Bd. II, 791.

46 At nostra vocatio in qua Martha cum Maria Christo inserviant ad liberam suarum immedia-
tarum et mediatarum Superiorem dispositionem esse debent paratae, ob maiorem animarum pro-
fectum, ac Ecclesiae Dei servitium. (DIRMEIER, Nr. 548, Bd. II, 80.)

47 DIRMEIER, Nr. 323, Bd. I, 625-631; hier 1, 628: [...] sive nos ad Turcas, sive ad quoscumque
alios Infideles etiam ein partibus quas Indias vocant, sive ad quoscumque haereticos, schismaticos,
stve etiam ad quosvis fideles mittendas censuerit exequi teneamur.
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gaben anbelangte, entsprach eine grofle Mobilitit der Englischen Fraulein, wie sie fiir
Frauen in dieser Zeit nicht selbstverstandlich war. Besonders Mary Ward und ihre engen
Mitarbeiterinnen waren stindig zwischen den einzelnen Niederlassungen — zwischen
England und Italien, den Niederlanden und Ungarn — unterwegs, in den Augen der Kri-
tiker war dies ein Vagantentum, das die Frauen moralisch desavouierte.

Glaubensverkiindigung, also Predigt, Mission und Seelsorge im Sinne der anti-
reformatorischen Rekatholisierung war das eigentliche Anliegen der Jesuitinnen und da-
zu mussten und wollten sie »in der Welt umherziehen«. Aus Sicht der Kritiker*® stand
dies nicht nur im Gegensatz zu den Vorschriften des Paulus — gerne zitiert wurden aus
dem Neuen Testament 1 Kor 14,34 (»Frauen sollen in den Gemeinden schweigen«) und
1 Tim 2,12 (»ich erlaube es einer Frau nicht zu lehren«) — sondern barg die Gefahr dog-
matischer Irrlehren. Wohin dies fithre, habe man ja an den Beginen gesehen, die deshalb
verurteilt worden seien®. Zudem sei das Auftreten der Frauen als Predigerinnen und
Gelehrte (praedicatrices et doctrices), die 6ffentlich in Cathedram predigten, fiir die Ka-
tholiken ein Skandal und in den Augen der Hiretiker einfach licherlich®®. Ahnlich
schrieb John Bennet, der die Interessen des englischen Klerus in Rom vertrat, 1622 tiber
die Englischen Fraulein, sie seien »sehr licherlich«, das Volk mache sich tiber sie lustig,
wenn sie wie Gelehrte auf den Plitzen umhergingen, und man nenne sie die Ehefrauen
der Jesuiten®'. Man verspottete die Englischen Fraulein als gallowping Nunns und pre-
achers®?, als apostolicae viragines, moniales cursatrices und otiosae et garrulae muliercu-
lae®. Die Jesuitinnen begegneten solchen Vorwiirfen sehr selbstbewusst. Ungeachtet
ithres unklaren kirchenrechtlichen Status waren sie iberzeugt davon, dass ihre Lebens-
form einer idealen Form des Christentums entsprach. Sie legitimierten sich dabei mit der
Berufung auf das Urchristentum und auf den Heiligen Geist.

Die spirituelle Grundlage: Die Orientierung am Urchristentum
und das Horen auf den Heiligen Geist

Ein bislang noch wenig untersuchter Aspekt ist die Frage nach der Spiritualitit, durch
die die Praxis der jesuitischen Semireligiosen motiviert war. Aus den Selbstzeugnissen,
den Satzungen der einzelnen Gemeinschaften, den Viten einzelner Frauen, aber auch aus
den meist kritischen Berichten tber sie geht deutlich hervor, dass sie mit einer spiritualis-
tischen, autorititskritischen Theologie sympathisierten, die die gegenwirtigen kirchli-
chen und gesellschaftlichen Verhaltnisse als reformbediirftig ansah und dabei das Vor-

48 Uber die Seelsorge- und Lehrtitigkeit der Englischen Friulein hief es: in cathedram praedicare.
49 So z.B. die Argumentation des englischen Priesters William Harrison (1553-1621), eines Geg-
ners der Jesuiten, der 1621 einen ausfuhrlichen Bericht fiir den Papst tiber die Englischen Friulein
verfasste. DIRMEIER, Nr. 240, Bd. I, 521-528. Die Pauluszitate ebd., 524, der Vergleich mit den
Beginen, ebd., 525.

50 Supplik des Benediktiners Robert Sherwood an Papst Gregor XV. von 1622. — DIRMEIER, Nr.
352, Bd. I, 664666, hier: 665.

51 Schreiben des John Bennett von 1622, DIRMEIER, Nr. 430, Bd. I, 7371f., hier: 737: Sono ridico-
losissime, et la gente sene burla del fatto loro quando le veggono andare intorno per le piazze, come
se fossero huomini maestri, e le chiamano le moglie delli Giesuiti.

52 Bericht von Schwester Dorothy von 1623 tiber ihre Tatigkeit und die Kritik daran; DIRMEIER,
Nr. 457, Bd. 1, 771779, hier: 778f.

53 DIRMEIER, Nr. 240, hier: Bd. I, 526.
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bild des frihen Christentums, also Jesus, seine Anhingerinnen und Anhinger und die
Urgemeinde, vor Augen hatte*.

Mary Ward schrieb: »Wir beabsichtigen deshalb eine gemischte Art des Lebens,
gleichsam wie jene, die Christus, unser Herr und Meister, seine Erwahlten lehrte, und
wie sie auch seine seligste Mutter gefiihrt und der Nachwelt hinterlassen hat«*>. John
Gerard, einer der fuhrenden englischen Jesuiten, der Mary Ward nahestand, schrieb
iber eine unbekannte jesuitische Semireligiose, sie habe »das Leben unseres Herrn und
seiner Heiligen« zum Vorbild fiir ein »tugendhaftes« Leben genommen und sie sei »auf-
richtig entschlossen« gewesen, »die Rolle Marthas und anderer heiliger Frauen aus der
Gefolgschaft Christi, die Thm wie auch Seinen Aposteln gedient, so gut sie konnte, aus-
zufiillen<®. In Friedrich Spees »Giildenem Tugend-Buch« wie auch in den Ausfithrun-
gen anderer Theologen tiber den »mittleren Stand« findet sich durchgingig die gleiche
Argumentation: Die geistliche Lebensweise in der Welt entspreche der Lebensweise Jesu
selbst und seiner Anhinger, insbesondere der Lebensweise seiner ersten Jiingerinnen
sowie der weiblichen Heiligen der Alten Kirche; ihnen gelte es nachzueifern. Hermann
Busenbaum nannte in diesem Zusammenhang explizit die presbyterae (Priesterinnen,
Priesterfrauen) und diaconissae (Diakoninnen) der alten Kirche als Vorbilder™. Dies sig-
nalisierte eine deutliche Abgrenzung vom Ordensstand und eine weibliche Entspre-
chung zum minnlichen Klerikerstand, genauer: zu den Priestern und Diakonen.

Der andere Aspekt, der fiir die spirituelle Legitimation ihres Selbstverstindnisses
kennzeichnend war, war die Berufung unmittelbar auf Gott und den Heiligen Geist so-
wie darauf, dass es sich hier um eine Gewissensentscheidung handele. Dahinter stand
untibersehbar die Spiritualitit der ignatianischen Exerzitien. Diese waren inhaltlich am
Leben Jesu orientierte geistliche Ubungen, mit Hilfe derer man zu einer Gewissheit tiber
den Willen Gottes und daraus folgend zu einer Entscheidung beztiglich des eigenen Le-
bens kommen sollte — ein emotionaler und intellektueller Prozess, der auf die Erkennt-
nis des Willens Gottes zielte und auf die je individuelle, vor dem eigenen Gewissen zu
verantwortende Entscheidung, allen Widrigkeiten zum Trotz gemifl diesem Willen
Gottes zu handeln®®. Was dies in der Praxis bedeuten konnte, kommt besonders expo-
niert bei den Englischen Fraulein zum Ausdruck.

Im Zuge der Nachforschungen tiber die Jesuitinnen wurden die Englischen Fraulein
in Littich 1630 verhort®. Fiir unseren Zusammenhang ist interessant, wie die Liitticher

54 Vgl. ConraD, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 190f.

55 So in dem frithen Verfassungsentwurf Ratio Instituti; DIRMEIER, Nr.126, Bd. I, 293-303, hier:
295: Proinde mixtum quoddam vitae genus cogitamus, qualem vitam Christum Dominum ac ma-
gistrum nostrum electos suos docuisse, ac Beatissimam eius matrem vixisse, ac posteris reliquisse, ac
Sanctas Mariam Magdalenam, Martham, Praxedem, Pudentianam, Theclam, Caeciliam, Luciam,
aliasque complures Sanctas virgines, ac viduas accepimus egisse.

56 John GERARD, Meine geheime Mission als Jesuit, Luzern 1954, 186.

57 Hermann Busensaum, Lilien under den Doerneren / dafi ist / Gott verlobter Jugfrawen vannd
Witwen Welt=geistlicher Standt, Kéln 1660, 18.

58 FELD, Ignatius von Loyola (wie Anm. 6), 40f.

59 DIRMEIER, Nr. 1092, Bd. III, 24-70. Das Verhor fand im September 1630 an mehreren Tagen
unter dem Vorsitz des Kolner Nuntius Carafa statt. Anlass war die Tatsache, dass trotz der Auf-
hebung der Litticher Niederlassung ein Teil der Mitglieder weiterhin als Gemeinschaft zusam-
menlebte. Befragt wurden fiinf Mitglieder des Liitticher Konvents, der trotz der Aufforderung,
sich aufzuldsen, immer noch bestand, sowie Winefrid Wigmore, die in Begleitung einer weiteren
Frau (Mary Wivel) von Mary Ward als Visitatorin nach Liittich geschickt worden war und die
dortigen Frauen in ihrem Widerstand gegen den Aufhebungsbeschluss bestirken sollte. Vgl. auch
PETERS, Maria Ward (wie Anm. 11), 834-843.
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Frauen ihre Zugehorigkeit zum Institut und ihren Widerstand gegen die romische Ver-
ordnung begriindeten. Sie beriefen sich darauf, dass sie ihren Stand gemifl ihrer eigenen
Berufung gewihlt hitten und er fiir sie »sehr angemessen« sei®®. Die drei Geliibde hitten
sie »vor Gott und ihrer Generaloberin« abgelegt®. Eine der Frauen betonte, sie kenne
»keine andere Lebensweise, zu der sie sich mit gutem Gewissen verpflichten konne«®?,
sie fiihle sich »im Gewissen verpflichtet, die Geliibde zu halten, und sie glaube nicht,
dass der Papst sie dazu zwingen mochte, gegen ihr Gewissen zu handeln«®. Sie glaube
vielmehr, »Gott zu beleidigen, falls sie nach der Unterdriickung der Gemeinschaft nicht
thren Geliibden gemif leben wiirde«®*. Der Tenor der Argumentation ist eindeutig:
Hochste Prioritdt fir die Frauen hat ihr Gewissen und die unmittelbare Verpflichtung
(durch die Geliibde) gegeniiber Gott. Als einzige Mittlerinstanz kann die Generaloberin,
also Mary Ward, gelten. Dem Papst leisten die Frauen keinen direkten Widerstand; im
Gegenteil: ihm fihlten sie sich ja eigentlich besonders verpflichtet. Faktisch ignorieren
sie jedoch schlicht seine Autoritit durch die Annahme, dass er ganz sicher nichts von
ithnen erwarten wiirde, was ihrer »Gewissensentscheidung« und ithrem durch Gott legi-
timierten » Willen« entgegenstiinde.

Angesichts dessen, dass die Englischen Fraulein sich als jesuitische Frauen dem Papst
eng verbunden fihlten, ist erstaunlich, wie souverin sie iiber die pipstliche Anordnung
der Aufhebung ihres Instituts hinweg gingen. Mary Wivel, die Begleiterin Winefrid
Wigmores, sagte aus, sie sei »indifferent« gegentiber den Anordnungen des Papstes. Sie
habe die drei Gelubde abgelegt und wolle sich weiter daran halten. Sie glaube nicht, dass
der Papst ihr die Freiheit nehmen wolle, im Gehorsam gegen ihre Generaloberin zu le-
ben. Diese Lebensweise sei ihre Berufung, es gehe um ihr »Seelenheil«, und dem wolle
wohl auch der Papst nicht entgegenstehen®. Auch dies deckt sich mit der ignatianischen
Spiritualitit: Der Generalobere ist Mittler des Willen Gottes®® und deshalb ist ihm
strikter Gehorsam zu leisten. »Indifferenz« ist ein wichtiger Begriff der ignatianischen
Exerzitien®” und eines der geistlichen Ziele, die es zu erreichen gilt. Gemeint ist das Frei-
sein von allen materiellen und nicht-geistlichen Dingen.

Einen Hohepunkt des Verhors bildete die ausfithrliche Befragung Winefrid Wig-
mores,® einer der Fihrungspersonlichkeiten der Englischen Fraulein, die sich in Littich
als »Visitatorin« aufhielt. Sie wurde unter Eid verpflichtet, die Wahrheit zu sagen. Zu-

60 [...] quandoquidem haec erat ipsarum vocatio, et quod sua Sanctitas nollet impedire quempiam,
quominus maneret in illo statu, quem putaret sibi esse aptissimum (DIRMEIER, Nr. 1092, hier: Bd.
[11, 34).

61 Ebd., 11, 39: obligare se Domino Deo, ac Matri generali. Diese Geliibde seien verbindlich; eine
Losung der Geltibde sei durch die Generaloberin moglich, es sei aber nicht anzunehmen, dass der
Papst ihre Geliibde gegen ihren Willen aufheben wolle. Der Papst habe wohl kaum die Absicht,
jemanden daran zu hindern, in einem freigewihlten Stand zu verbleiben.

62 Aussage der Bridget Heyde, ebd., Bd. III, 4348, hier: 48: se non habere alind genus vivends,
cui se posset bona conscientia addicere, et putare se non facere contra voluntatem Suae Sanctitatis.
63 Ebd., Bd. II1, 46: respondet non putare se vel Suam Sanctitatem, vel Illustrissimum Dominum
Nuncium Apostolicum velle ipsam cogere ad aliguid contra conscientiam suam propriam, et conse-
quenter tollere illa vota, per quae se putat adhuc obligari in conscientia, cum non habeat volunta-
tem ab iis resiliendi.

64 Ebd., Bd. 111, 46: respondet se adbuc putare, si aliquid admittat contra vota sua, graviter Do-
minum Deum offendere.

65 Verhor der Mary Wivel, ebd., Bd. III, 64-70, besonders: 671.

66 FELD, Ignatius von Loyola (wie Anm. 6), 73.

67 Ebd., 42.

68 Verhor der Winefrid Wigmore, DIRMEIER Nr. 1092, Bd. 111, 49-64.



SEMIRELIGIOSENTUM UND LAIENSPIRITUALITAT 151

nichst stellte sie fest, dass sie weder Ordensfrau noch »weltlich« sei, sondern einem
»mittleren Stand« angehore, der durch die drei Geliibde, die sie vor Gott und der Gene-
raloberin abgelegt habe, konstituiert werde. Sie glaube nicht, dass Konzilien und Pipste
»gegen den Heiligen Geist handeln« und ihr Institut verbieten wollten. Die Generalobe-
rin Mary Ward sei der Auffassung, dass der Papst und die Kurie nicht ausreichend tiber
die Englischen Friulein informiert seien, anders sei der Aufhebungsbeschluss nicht zu
erkliren. Der Papst wolle sie sicher nicht dazu verpflichten, gegen ihr Gewissen zu han-
deln. Die Berufung in das Institut der Englischen Friulein komme von Gott, ihm woll-
ten sie treu bleiben, und der Papst wolle sicher nicht gegen den Willen der betroffenen
Frauen die Geliibde losen. Sie sollten zwar dem Papst mehr gehorchen als der General-
oberin, doch sie seien nicht gehalten, Anordnungen von Prilaten zu befolgen, die gegen
die Weisungen der Generaloberin gerichtet sind®. Insgesamt zeugen diese Aussagen von
einer sehr ausgepragten inneren Unabhingigkeit der Frauen gegentiber den kirchlichen
Autorititen. Sie waren davon liberzeugt, auf dem richtigen, von Gott gewollten Weg zu
sein, und fiihlten sich in letzter Instanz nur ihrem Gewissen verpflichtet.

Diese Haltung ist kein Einzelfall und nicht auf die besonders kompromisslosen
Englischen Friulein beschrinkt”®. Eine ganz analoge Argumentation, die allerdings kir-
chenpolitisch weniger hohe Wellen schlug, findet sich bei der Kdlner Ursulagesellschaft,
die ebenfalls wegen ihres jesuitischen Selbstverstindnisses und ihrer Ignoranz gegentiber
den Anordnungen der kirchlichen Oberen in die Kritik geriet’.

Dabhinter steht die Spiritualitit der ignatianischen Exerzitien, die durch die Betonung
von Entscheidungsfreiheit, Gewissen, Willen und Indifferenz individuell vielen frith-
neuzeitlichen Frauen ein hohes (durchaus auch elitires), geistlich begriindetes Selbstbe-
wusstsein vermittelte, das es ithnen mdglich machte, ohne allzu viele Riicksichten fiir
sich einen Platz in der Kirche zu beanspruchen.

69 Ebd., Bd. II1, 56: respondet se non locutam esse de Authoritate Summi Pontificis, quia uti Vica-
rius Dei, quicquid vult, potest, sed dixisse, quod Summus Pontifex in supradictis non vellet aliquam
compellere, ut agat contra suam conscientiam, et in quantum mater earum generalis vellet et quam-
din esset voluntas matris generalis, nibil ab ipsis mutari posse, sed potius patiendum, quicquid a
Praelatis imponeretur.

70 Die Berufung auf den Heiligen Geist und das eigene Gewissen — gegen die (vermeintliche)
Autoritit von Beichtvitern oder auch des Bischofs — lisst sich aber auch bereits hundert Jahre frii-
her belegen, namlich bei den frithen Ursulinen, der Griindung Angela Mericis, die diese Unabhin-
gigkeit von kirchlichen Mittlerinstanzen in ihrer ersten Regel ausdriicklich festschrieb. Bei diesen
fruhen Ursulinen, zeitgleich mit, aber unabhingig von den Jesuiten gegriindet, handelte es sich
ebenfalls zunichst um eine semireligiose Frauengemeinschaft, die sich deutlich von den traditio-
nellen Orden unterschied und eher den Bruderschaften vergleichbar war. Erst in den folgenden
Jahrzehnten entwickelte sich daraus ein Orden, der ins kirchliche System integriert und den tbli-
chen Autorititen (Papst, Bischofe, Priester) untergeordnet war. Die Ursulinen sind damit ein Bei-
spiel dafir, dass jene Frauen, die im kirchlichen System retissieren wollten, Kompromisse eingehen
mussten — und damit auch nicht schlecht leben konnten. Vgl. Conrabp, Zwischen Kloster und
Welt (wie Anm. 2), 19-63.

71 Vgl. Anne Conrap, Die Kolner Ursulagesellschaft und ihr »welt-geistlicher Stand«. Eine
weibliche Lebensform im Katholizismus der frithen Neuzeit, in: Die Katholische Konfessionalisie-
rung, hg. v. Wolfgang REINHARD u. Heinz ScHILLING, Munster 1995, 271-295. Allgemein zum
Verhiltnis der semireligiosen Gemeinschaften zur kirchlichen Obrigkeit: Anne CoNrAD, Zwi-
schen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 258-264.
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Fazit: »Klerikalisierung der Laien« oder
»Priestertum aller Glaubigen«?

Was bleibt als Fazit? Das jesuitische Semireligiosentum scheint in besonderer Weise eine
»Klerikalisierung der Laien« befordert zu haben”. So ldsst sich jedenfalls das
(welt-)geistliche Selbstverstindnis der Jesuitinnen beschreiben: Sie waren Frauen, also
Laien, die sich als Geistliche und »Kleriker« sahen, als ein Pendant zu den Priestern.
Diese »Klerikalisierung« der Frauen barg allerdings, anders als man es fiir den klerikal-
hierarchisch verfassten Katholizismus vielleicht erwarten wiirde, ein beachtliches (»nicht
intendiertes«’®) emanzipatorisches Potenzial’*. Denn tatsichlich waren zunichst einmal
die Autorititskritik und die Uberzeugung, selbststindig — der Papst und die General-
oberin waren in der Regel geographisch weit entfernt — und in letzter Verantwortung
vor Gott und dem eigenen Gewissen den eigenen Weg zu gehen, die charakteristischen
Kennzeichen der jesuitischen Semireligiosen.

Wenn man dies berticksichtigt, lisst sich das jesuitische Semireligiosentum aber viel-
leicht auch noch anders beschreiben, nimlich als eine katholische Entsprechung zum
protestantischen »allgemeinen Priestertums aller Glaubigen«. Der Rekurs auf den Heili-
gen Geist und das eigene Gewissen in seiner extremen Form wire dann eine katholische
Variante des evangelischen Spiritualismus. Die strukturellen und inhaltlichen Parallelen
sind hier m. E. uniibersehbar. Wie ihre protestantischen Zeitgenossen gerieten die Jesui-
tinnen aber mit threm Anspruch in Konflikt mit der kirchlichen Institution und unter
Rechtfertigungs- und Anpassungsdruck. Uberleben konnten sie in der Frithen Neuzeit
nur, indem sie die Regel eines anerkannten Ordens (meist Ursulinen oder Augustinerin-
nen), einschliefflich der Klausurvorschriften annahmen, oder aber in einer kirchenrecht-
lichen Grauzone, die erst viel spater im 19. Jahrhundert durch die Kongregationen und
Sakularinstitute legalisiert wurde. Festzuhalten ist jedoch, dass diese rechtliche Grauzo-
ne des jesuitischen Semireligiosentums eine breite Basis hatte: Fiir viele Zeitgenossen
handelte es sich, wie die Auseinandersetzungen um die Jesuitinnen in den 1620er und
1630er Jahren gezeigt haben, keineswegs um eine in Nischen angesiedelte Ausnahmeer-
scheinung, sondern um eine legmme Variante kirchlichen Engagements von Frauen.

72 Rebekka von MaLLINCKRODT, Struktur und kollektiver Eigensinn. Kolner Laienbruderschaf-
ten im Zeitalter der Konfessionalisierung, Gottingen 2005, 151, hat dies fiir die minnlichen jesuiti-
schen Bruderschaften herausgearbeitet.

73 Zu den »nicht intendierten« Folgen der Konfessionalisierung vgl. REINHARD, Was ist katholi-
sche Konfessionalisierung (wie Anm. 5), 429.

74 Man kann dagegenhalten, dass der nachtridentinische Katholizismus ebenso wie die ignatiani-
schen Exerzitien auf eine unbedingte »Konformitit mit der hierarchischen Kirche« zielte. (FELD,
Ignatius von Loyola [wie Anm. 6], 68) Allerdings beforderte der Weg, auf dem dieses Ziel erreicht
werden sollte, tatsichlich einen Nonkonformismus, der dem eigentlichen Ziel zuwiderlaufen
konnte. Diese Spannung spiegelt sich in der Geschichte der Jesuiten und Jesuitinnen wie auch in
einzelnen Biographien immer wieder.
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Klosterliche Lebenswelten

Vorderosterreichische Franziskanerinnenkonvente
im spaten 18. Jahrhundert

»Klosterliche Lebenswelten im spiten 18. Jahrhundert« — dieses Thema mag zunichst
etwas verwundern, denn klosterliche Einrichtungen sahen sich in der Zeit der Aufkli-
rung mit zunehmender Kritik und massiven Legitimationsproblemen konfrontiert. Im
Gegensatz zur sogenannten »monastischen Bliitezeit« im Mittelalter gerieten die Kloster
mit ihrer kontemplativ ausgerichteten Lebensform in immer stirkeren Konflikt mit den
sich in Staat und Gesellschaft ausbreitenden aufklirerisch-utilitaristischen Strémungen.
Die monastische Lebensweise wurde als »unniitz«, weil unproduktiv angesehen und den
Klgstern — auch im Nachhinein — ein gewisser Funktionsverlust attestiert'. Insbesondere
in den vorderdsterreichischen, territorial zersplitterten Landesteilen des Habsburgerrei-
ches wurde durch die antimonastische Politik Kaiser Josephs II. die Autonomie der
Kloster nicht nur stark eingeschrinkt, sondern deren Existenz generell in Frage gestellt.
Paradoxerweise entfaltete sich zeitgleich in manchen siidwestdeutschen Abteien — man
denke nur an St. Blasien — ein reger Wissenschaftsbetrieb, der dem Monarchen die
»Niitzlichkeit« und damit die klosterliche Daseinsberechtigung vor Augen fiihren sollte.
Nichtsdestotrotz miindeten die kaiserlichen Restriktionen, wie z.B. die Umstrukturie-
rung der Ordensprovinzen, die Heraufsetzung des Professalters, das Aufnahmeverbot
fir Novizinnen, in einer 1782 einsetzenden rigorosen Klosteraufthebungspolitik des Kai-
sers?. Flir Vorderdsterreich war das erste grofle Authebungsdekret vom 12. Januar 1782
entscheidend, welches am gleichen Tag in Kraft treten sollte und verfiigte: dass von nun

1 Vgl. Peter HeErscHE, Die sidwestdeutschen Klosterterritorien am Ende des 18. Jahrhunderts,
in: Geistliche Staaten in Oberdeutschland im Rahmen der Reichsverfassung. Kultur — Verfassung —
Wirtschaft — Gesellschaft. Ansitze zu einer Neubewertung, hg. v. Wolfgang Wiist (Oberschwaben
— Geschichte und Kultur 10), Epfendorf 2002, 53—-65. — Joachim KOHLER, Habsburgische Kir-
chenpolitik in Vorderdsterreich, in: Vorderdsterreich. Nur die Schwanzfeder des Kaiseradlers? Die
Habsburger im Siidwesten. (Ausstellungskatalog), Stuttgart 1999, 224-236. — Uwe SCHARFENECKER,
Monchtum und Ordenswesen im Spiegel der katholischen Publizistik Stidwestdeutschlands vom
Ende des 18. bis zur Mitte des 19. Jahrhunderts, in: RJKG 9, 1990, 235-246. — Konstantin MAIER,
Auswirkungen der Aufklirung in den schwibischen Klostern, in ZKG 86, 1975, 329-355.

2 Ute STROBELE, Zwischen Kloster und Welt. Die Aufhebung siidwestdeutscher Frauenkloster
unter Kaiser Joseph II. (Stuttgarter Historische Forschungen 1), K6ln u.a. 2005. — DiEs., Eine gro-
e Remedur? Die Klosterauthebungen Kaiser Josephs I in den &sterreichischen Vorlanden, in:
Alte Kloster — Neue Herren. Die Sakularisation im deutschen Siidwesten 1803. Grofle Landesaus-
stellung Baden-Wiirttemberg 2003 in Bad Schussenried, hg. v. Volker HiMMELEIN u. Hans Ulrich
RupoLr, 3 Bde., Ostfildern 2003, Bd. 2/1, 99-114. — Franz QUARTHAL, Die vorderdsterreichischen
Klbster in der Zeit des Josephinismus, in: Zwischen Josephinismus und Friihliberalismus. Literari-
sches Leben in Stidbaden um 1800, hg. v. Achim AurNHAMMER u. Wilhelm KtHLMANN, Freiburg
2002, 49-98.
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an alle Ordenshiuser, Kloster, Hospitien, oder wie diese geistlichen Versammlungshduser
sonst Namen haben mogen, vom mdannlichen Geschlecht der Karthiuser, Kamaldu-
lenserorden und die Evemiten oder sog. Waldbriider, dann vom weiblichen Geschlecht
die Karmeliterinnen, Klarissen, Kapuzinerinnen und Franziskanerinnen aufgehoben
werden sollten. In Vorderosterreich waren von diesem Dekret, abgesehen von der oh-
nehin krisengeschiittelten Kartause in Freiburg, vor allem weibliche, insbesondere fran-
ziskanische Ordensgemeinschaften betroffen. Dabei handelte es sich neben den Klaris-
sen in Freiburg und Villingen, vor allem um 17 Franziskanerinnenkloster, die zum
sogenannten Regulierten Dritten Orden der Franziskaner gehérten und auch als Terzia-
rinnen bezeichnet werden. Deren Kloster lagen mehrheitlich im heutigen Oberschwa-
ben, d.h. in Altdorf/Weingarten, Reute, Waldsee, Warthausen, Saulgau, Moosheim, Un-
lingen, Munderkingen, Riedlingen, Krockental/Ehingen, Gorheim, Laiz, Glinzburg,
aber auch am Bodensee und Hochrhein in Sipplingen und Sickingen, sowie in Rotten-
burg am Neckar’.

Diese Ordensgemeinschaften standen in der historischen Forschung hiufig im
Schatten der groflen Frauenabteien, obwohl sie rein zahlenmaflig betrachtet zu den be-
deutendsten weiblichen Niederlassungen in der Diozese Konstanz zdhlten. Laut dem
Konstanzer Di6zesan-Schematismus von 1769 stellten die Franziskanerinnen mit 50
Niederlassungen den weitaus grofiten Teil der Frauenkloster, gefolgt von den Domini-
kanerinnen, den Zisterzienserinnen und Benediktinerinnen, den Klarissen und den Au-
gustinerinnen sowie den Ursulinen*.

Obwohl die Franziskanerinnen mit fast doppelt so vielen Niederlassungen vertreten
waren wie die Dominikanerinnen, Zisterzienserinnen und Benediktinerinnen, existiert
iber diese sogenannten Drittordensgemeinschaften bisher nur wenig Literatur; Brigitte
Degler-Spengler formulierte daher den Forschungsstand zu diesen Gemeinschaften in
der »Helvetia Sacra« folgendermaflen:

»Der regulierte Dritte Orden aber, der aus jener [Gemeinschaft des Dritten Ordens der
Weltleute, d. Verf.] dadurch entstanden ist, daf} sich Manner und Frauen in Kommunititen
zusammentaten, die klosterlichen Geltibde ablegten und mit der Zeit die kirchliche Aner-
kennung ihres Status als eines Ordens erhielten, ist weniger bekannt. Dieser Sachverhalt
spiegelt sich auch in der Literatur zu den beiden Instituten: wihrend die Bibliographien
zum weltlichen Dritten Orden eine stattliche Anzahl Titeln zihlen, existiert zu dem regu-
lierten Zweig bisher nur wenig Schrifttum. [...] Die Frauengemeinschaften, die unter der
Jurisdiktion von regionalen Oberen des Ersten Ordens oder von Bischéfen standen, wer-
den darin kaum gestreift. Uber sie unterrichten bis heute nur wenige Zeilen in Handbii-
chern und Lexika, und aus diesen wird der Grund des Mangels auch sofort klar: die allzu
verschiedenen Existenzformen, die sich fiir die einzelnen Terziarinnenkloster von Anbe-
ginn herausgebildet haben. Jedes Haus befolgte neben der Drittordensregel eigene Statuten
[...]- Bei solcher Vielfalt im Einzelnen ist dem Thema >von oben her< schlecht beizukom-
men, und die Forschung zogert es anzugehen, solange fundierte Darstellungen iiber ein-
zelne Terziarinnenkloster fehlen und Uberblicke tiber deren gemeinsame Geschichte in
den einzelnen Ordensprovinzen nicht hergestellt sind<®.

3 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 60ff., 75ff.

4 Catalogus personarum ecclesiasticarum et locorum dioecesis constantiensis, Konstanz 1769.

5 Brigitte DEGLER-SPENGLER, Die regulierten Terziarinnen in der Schweiz, in: HS V/1, Die Fran-
ziskaner, die Klarissen und die regulierten Franziskaner-Terziarinnen in der Schweiz, Bern 1978,
609702, hier: 609f. Zum aktuellen Forschungsstand mit eigenem Beitrag zur Forschungsliteratur
siche: Nonnen, Kanonissen und Mystikerinnen. Religiose Frauengemeinschaften in Stiddeutsch-
land, hg. v. Eva SCHLOTHEUBER, Helmut FLACHENECKER u. Ingrid GARDILL (Studien zur Germa-
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Warum tiber diese Frauengemeinschaften, von lokalen Publikation abgesehen, bisher
»nur wenig Schrifttum« existiert, mag mit der unbefriedigenden archivalischen Uberlie-
ferung zusammenhingen, aber auch daran liegen, dass sie im Gegensatz zu den
»reichenc, als gesellschaftlich-politisch einflussreich geltenden Abteien und Kldstern als
arm und daher unbedeutend angesehen wurden. Durch ihre spezifische klosterliche Le-
benswelt — sie entzogen sich tiber lange Phasen ihrer Existenz der Klausur — wurden sie
auch innerhalb der ordensgeschichtlich geprigten Literatur hiufig mit Verfallserschei-
nungen in Verbindung gebracht. Ende des 18. Jahrhunderts wird ihnen teilweise ein ge-
wisses inneres Auflosungspotential bescheinigt und die Aufhebung einzelner Einrich-
tungen, z.B. des Franziskanerinnenklosters Obere Klause in Rottenburg 1782, als mehr
oder weniger gerechtfertigt interpretiert®.

Obwohl man Ende des 18. Jahrhunderts einen gewissen Funktionsverlust der Klos-
ter im Gegensatz zur Bliitezeit der monastischen Kultur im Mittelalter konstatieren
muss, lassen sich die im Zeitalter der Klosterkritik hervorgehobenen Krisenerscheinun-
gen fiur diese Frauenkldster moglicherweise relativieren und der partiell konstatierte
»Verfall« konterkarieren. Hier mochte der Beitrag ansetzen, denn paradoxerweise er-
laubt gerade das im Zuge der Authebung entstandene Aktenmaterial punktuelle Ein-
blicke in die monastische Lebenswelt dieser Terziarinnen. Durch die Uberlieferung so-
genannter »Ego-Dokumente« lassen sich dabei aus einer gewissen BlnnenperspektWe
heraus Erkenntnisse tiber die innere Befindlichkeit der Klosterfrauen gewinnen’. Dieser
Perspektivenwechsel fiihrt moglicherweise zur Uberwindung des in Bezug auf diese
Kloster teilweise vorherrschenden Paradigmas von »Bedeutungslosigkeit« und »Verfall«
und ldsst so eine Neubewertung dieser Frauenkommunititen zu. Es stehen dabei nicht
die klassischen Fragen der Ordensgeschichtsschreibung nach Einhaltung der Ordensdis-
ziplin oder der geistig-spirituellen Bedeutung der Konvente im Mittelpunkt, sondern es
wird versucht, auch aus einer geschlechtergeschichtlichen Perspektive heraus diese Kloster
als »weibliche Lebenswelt« zu erfassen®. Dabei werden zunichst die diese monastische
Lebensform determinierenden Faktoren — die Baulichkeiten, die sozio-demographische
Zusammensetzung der Konvente — definiert, um dann tber die partielle Rekonstruktion
der materiellen Lebenswirklichkeit auf die innere Befindlichkeit der Klosterfrauen ein-
zugehen.

Was den »dufleren Raum« und damit die baulichen Gegebenheiten dieser Terziarin-
nenkldster anbelangt, so finden sich bauliche Uberreste bzw. ehemalige Klostergebiude
hiufig in der Nihe von Pfarrkirchen. Diese zentrale Lage ist typisch fiir viele Drittor-
denskloster, die teilweise nicht einmal {iber eine Klosteranlage im eigentlichen Sinne
verfigten, sondern aus einfachen Hiuserkomplexen bestanden, wie das Beispiel Ried-
lingen zeigt. Bei dem heute noch erhaltenen Gebaude handelt es sich um das ehemalige
Konventsgebaude, welches sich nicht als mehrfligelige Anlage, sondern als schlichter

nia Sacra 31), Gottingen 2008. — Bettelorden in Mitteleuropa — Geschichte, Kunst, Spiritualitat, hg.
v. Heidemarie SPECHT u. Ralph ANDRASCHEK-HOLZER (Beitriage zur Kirchengeschichte Nieder-
osterreichs 15), St. Polten 2008.

6 Zu den einzelnen Klostern siche: Wiirtt. Klosterbuch. — K6HLER, Habsburgische Kirchenpoli-
tik (wie Anm. 1), 233.

7 Zum Begriff »Ego-Dokumente« siehe: Ego-Dokumente. Annaherung an den Menschen in der
Geschichte, hg. v. Winfried Scaurze (Quellen und Darstellungen zur Sozial- und Erfahrungsge-
schichte 2), Miinchen 1995.

8 Kloster als Lebens- und Handlungsraum siehe: Janine Christina MAEGRAITH, Das Zisterzi-
enserinnenkloster Gutenzell. Vom Reichskloster zur geduldeten Frauengemeinschaft (Oberschwa-
ben — Geschichte und Kultur 15), Epfendorf 2006, 791f.
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Fachwerkbau in unmittelbarer Nachbarschaft zur Pfarrkirche entpuppt. Nach einer Be-
schreibung von 1782 umfassten die Riumlichkeiten des Klosters sechs Stockwerke, u.a.
einen kleinen Betsaal im ersten Stock, Krankenzimmer und Kiiche im dritten und 13
Zellen im vierten Stock. Den Gottesdienst besuchten die Nonnen in der angrenzenden
Pfarrkirche, wo ihnen ein eigener Chor zur Verfiigung stand, damit sie sich nicht i et-
waiger Unansmndzg/eezt unter den iibrigen Pobel einmischen miissen®. Ahnlich verhielt
es sich in Warthausen, Laiz, Unlingen und Moosheim; hier gelangten die Klosterfrauen
teilweise iiber einen eigenen Gang aus ihren Konventsgebauden in den Nonnenchor der
Pfarrkirche!®. Von wenigen Ausnahmen abgesehen ist die Lage in unmittelbarer Nach-
barschaft zu einer Pfarrkirche typisch fir die meist aus Frauenklausen entstandenen
Gemeinschaften und historisch-funktional bedingt. Sie besaflen in ihren Anfingen kei-
nen eigenen Kirchenraum und waren in der geistlichen Betreuung auf die Pfarrkirche
angewlesen. Aus dieser Konstellation heraus ergaben sich zwangslaufig enge Bindungen
an die Gemeinde. So waren die Laizer Nonnen fiir die Mesnerdienste, die Unlinger fiir
die musikalische Gestaltung der Gottesdienste zustandig. Obwohl die Terziarinnenklos-
ter durch eine Welle von Neubauten im 17. und 18. Jahrhundert am siiddeutschen
>Klosterbauboom« partizipierten und ithre Anlagen sukzessive, auch mit Kapellenbauten,
erweiterten, blieben diese hiufig schlichte Gebiudekomplexe, die nicht immer auf den
ersten Blick als klosterliche Niederlassungen zu identifizieren sind'!. Wie aktiv die Ter-
ziarinnen in Sachen Klosterbau noch zum Ende des 18. Jahrhunderts agierten, belegt das
Beispiel Horb. Hier versuchten die Klosterfrauen noch in der Zeit der josephinischen
Klosterreformen mit groflem Engagement, ihr altes, marodes Klostergebaude durch ei-
nen Neubau zu ersetzen, scheiterten aber an der antimonastischen Einstellung der jose-
phinischen Beamten'2.

Mogen die hartnickigen Anstrengungen eines einzelnen Konvents in Sachen Klos-
terneubau nur ein kleines Indiz fir die Vitalitit der Frauengemeinschaften in dieser Zeit
sein, so zeigt die quantitative Analyse der Konvente ebenfalls eine positive demographi-
sche Entwicklung seit der Mitte des 18. Jahrhunderts. Wie die Erfassung des Personalbe-
standes belegt, lebten in den 15 Klostern insgesamt 243 Schwestern, so dass die durch-
schnittliche Konventsstirke rund 16 Personen betrug. Die grofiten Konvente bildeten
mit 23 bzw. 20 Mitgliedern Krockental und Sickingen, gefolgt von Rottenburg mit 19
Frauen. Ebenfalls leicht iiber dem Durchschnitt lagen die Kloster Gorheim und Wart-
hausen mit jeweils 18 Mitgliedern. Die Mehrzahl der Kloster, Reute, Moosheim, Saul-
gau, Unlingen, Laiz, Altdorf, Waldsee und Munderkingen, lagen mit 17-14 Nonnen im
Mittelfeld, wihrend Riedlingen und Sipplingen mit nur elf bzw. sieben Konventsmit-
gliedern das Schlusslicht bildeten. Krockental bei Ehingen wies dabei mit einer Kon-
ventsstirke von 23 fast so viele Schwestern auf wie die mit 24 Nonnen besetzte Frauen-
zisterze Wald®.

Trotz der restriktiven Klosterpolitik Josephs II. hatten die Terziarinnenkloster 1782
deutlich mehr Insassinnen als in den Zeiten davor. Offensichtlich konnten die ur-
springlich auf die Aufnahme von 10-12 Frauen angelegten Einrichtungen durch wirt-

9 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 130. — Wiirtt. Klosterbuch, 401.

10 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 60ff., 75ff. Allgemein zur Architektur
von Bettelorden: Wolfgang ScHENKLUHN, Architektur der Bettelorden. Die Baukunst der Domi-
nikaner und Franziskaner in Europa, Darmstadt 2000, 85-102.

11 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 133ff.

12 Ebd., 31ff.

13 Ebd., 137ff. — Maren Kunn-Rerus, Das Zisterzienserinnenkloster Wald (GS NF 30), Berlin
1992, 91.
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schaftliche und bauliche Expansion ihre Aufnahmekapazititen Ende des 17. und Anfang
des 18. Jahrhunderts ausbauen. So stellte Josef Wekenmann fiir Warthausen in den Jahr-
hunderten zuvor eine durchschnittliche Konventszahl von 13-15 Schwestern fest; Mitte
des 18. Jahrhunderts (1754-1765) stieg diese auf 21'*. Krockental galt bereits 1580 mit 16
Mitgliedern im Vergleich zu den anderen Einrichtungen als besonders stark besetzt und
vergroflerte sich im Verlauf des 18. Jahrhunderts noch einmal um ein Drittel, so dass
hier zeitweise zwischen 23 und 26 Schwestern lebten. Obwohl nicht fiir alle Kloster
durchgingiges Zahlenmaterial vorliegt, lisst sich doch gerade fiir die Phase vor der Auf-
hebung eine Tendenz zu steigenden Insassenzahlen feststellen. Die hier skizzierte per-
sonelle Entwicklung deutet — abgesehen von Sipplingen — auf keine klosterinternen
Selbstauflosungsmomente hin. Wihrend sich einzelne Mannerkonvente, wie die Kartau-
se in Freiburg, bereits vor der eigentlichen Aufhebung selbst auflosten oder wie die
Chorherren des Stiftes in Waldsee thre eigene Aufhebung beantragten, erfreuten sich die
Drittordensgemeinschaften eines regen Zuspruchs und setzten sich im Zuge dessen auch
tiber den ordensintern vorgegebenen Numerus Fixus von zwolf Schwestern hinweg!®.
Sie hatten trotz des schwierigen zeitgendssischen Umfeldes teilweise einen historischen
Hochststand ihres Mitgliederaufkommens zu verzeichnen. Auf die absolute Zahl der
Konventsmitglieder hatte sich die Beschneidung der klosterlichen Rekrutierungsmoda-
litaten durch Joseph II. noch nicht gravierend ausgewirkt. Die negativen Konsequenzen
konnten durch die zahlreichen Klostereintritte in den Jahren zuvor offensichtlich kom-
pensiert werden, sie machten sich allerdings in der dramatisch gesunkenen Anzahl der
Novizinnen und dadurch indirekt im Durchschnittsalter der Konvente bemerkbar. Auf-
grund des kaiserlichen Aufnahmeverbotes befanden sich 1782 unter den 243 Kloster-
frauen nur noch vier Novizinnen, davon zwei in Gorheim und jeweils eine Novizin in
Krockental und Laiz'.

Das durchschnittliche Alter der Schwestern betrug 47,6 Jahre, dabei zihlten Laiz,
Munderkingen und Riedlingen mit einem Durchschnittsalter von 42-43 Jahren zu den
»jingeren« Konventen, wahrend Rottenburg, Unlingen, Altdorf, Gorheim und Reute
mit 49-53 Jahren eine vergleichsweise hohere Altersstruktur aufwiesen. An der Spitze
der Alterspyramide stand die Rottenburger Kommunitit mit einem Durchschnittsalter
von 53 Jahren. Die zunehmende Uberalterung ist jedoch — wie bereits erwihnt — weni-
ger auf einen Mangel an potentiellen Anwirterinnen als vielmehr auf die restriktiven
staatlichen Mafinahmen zuriickzufiihren.

14 Josef WEKENMANN, Das Franziskanerinnenkloster Warthausen 1387-1782, wiss. Zulassungs-
arbeit, Tubingen 1972/73, 189.

15 Karl Suso Frank, Das Ende der Freiburger Kartause, in: FDA 100, 1980, 378-401. — MAIER,
Auswirkungen (wie Anm. 1), 348.

16 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 137ff, 140.
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Kloster Novizinnen Durchschnittsalter
Rottenburg 53,6
Unlingen 50,5
Altdorf 49,4
Gorheim 2 49,1
Reute 49,0
Sickingen 48,6
Warthausen 48,1
Waldsee 48,0
Krockental 1 46,4
Moosheim 46,2
Saulgau 45,4
Sipplingen 43,8
Riedlingen 43,0
Laiz 1 42,6
Munderkingen 42,2
Durchschnittsalter: 47,6

Altersstruktur der Konvente (Quelle: EAF A 4 Nr. 22; GLAK 79 P 10 Nr. 435)

Neben dem Lebensalter kann fiir fast zwei Drittel der Konventsmitglieder auch die geo-
graphische Herkunft und damit die klosterlichen Einzugsgebiete nachgewiesen werden.
Hier zeichnet sich ein eindeutiger Trend zur Rekrutierung auswirtiger Frauen ab. Nur
in Rottenburg, Altdorf und Saulgau stammten die Konventsmitglieder mehrheitlich aus
der unmittelbaren Umgebung. Bei den meisten Konventen dominierten die auswartigen
Mitglieder. In Krockental bei Ehingen kamen von 23 Frauen nur vier aus Ehingen, zehn
aus Tirol, namentlich aus Kufstein, Bozen, Rattenberg, Brixen und Innsbruck, sowie
neun Frauen aus den bayerisch-schwibischen Gebieten um Augsburg und Memmingen.
In Unlingen, Gorheim und Laiz erstreckte sich die geographische Herkunft ebenfalls
auf Gebiete in Bayerisch-Schwaben und Tirol"”. Die hier untersuchten Kommunititen
lassen sich daher nur bedingt als »Versorgungsanstalten« fiir Biirgerstochter der unmit-
telbaren Umgebung definieren bzw. erweisen sich bei niherer Betrachtung als Einrich-
tungen, die durchaus auf grofle, auch siidlich der Alpen liegende Rekrutierungsgebiete
zurlickgriffen. Der primire Einzugsraum erstreckte sich auf die Region zwischen Augs-
burg im Norden, Ammersee im Osten und Nesselwang im Stiden, wiewohl sich einige
Konvente, z.B. Gorheim, Sickingen, Warthausen und insbesondere Krockental, auch
durch eine starke Affinitdt zu Tirol auszeichneten. Diese transalpine Beziehung zu Tirol
erklirt sich nur bedingt durch die Zugehdrigkeit zur dortigen Ordensprovinz, denn
Gorheim, der Straburger Ordensprovinz zugehorig, wies ebenfalls einen hohen tiroli-
schen Frauenanteil auf. Wahrscheinlicher diirfte daher der die geistliche Betreuung der
Konvente bertcksichtigende Erklirungsansatz sein, d.h. moglicherweise orientierten

17 Ebd., 1414f.
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sich die Frauenkloster bei der Rekrutierung an den fiir sie zustindigen Franziskanerklos-
tern. So spiegelt sich die Struktur des grofitenteils aus Tirolern und Stdbayern beste-
henden Ehinger Franziskanerkonvents auch in den von diesem betreuten Klosterge-
meinschaften in Krockental und Warthausen wider!®.

Als Nebenbefund der demographischen Analyse kann auflerdem eine Konzentration
auf ein und dieselben Herkunftsorte innerhalb eines Konventes festgehalten werden,
was zu ausgepragten »landsmannschaftlichen« Konstellationen fithrte. In Laiz stammten
von 15 Klosterfrauen vier aus Mehring; in Gorheim waren funf von 16 Frauen aus Salz-
berg bei Hall. Da die genannten Konvente ein grofleres Einzugsgebiet und dadurch be-
dingt eine heterogene geographische Zusammensetzung aufwiesen, liefe dies den
Schluss zu, dass die Frauen, sobald sie in entfernt gelegene Kloster eintraten, verstarkt
darauf achteten, diesen Schritt nicht als Einzelperson, sondern paarweise oder wenn
moglich als Gruppe zu realisieren. Offensichtlich trugen personliche Beziehungen oder
Netzwerke nicht unerheblich zur Steigerung der Mobilitit bei. Die sich primir aus der
niheren Umgebung rekrutierenden Konvente in Reute und Altdorf weisen bezeichnen-
derweise keine identischen Herkunftsorte oder gar Familiennamen auf®.

Wihrend die geographische Herkunft fiir die Mehrzahl der Klosterfrauen eruiert
werden kann, ist ihr sozialer Hintergrund nur in Einzelfillen feststellbar. Ende des 18.
Jahrhunderts scheint hier das ganze Spektrum biirgerlich-bauerlicher Herkunft — von
der hoheren Beamtentochter bis zur Tochter eines Torwirters — abgedeckt worden zu
sein. Entsprechend breit gefichert war die Hohe der Mitgift, die gleichzeitig ein Indiz
fir den sozialen Hintergrund der Klosterfrauen liefert; je nach Einrichtung konnte sich
diese zwischen 200 und 2000 Gulden bewegen. Diese breite Streuung bestitigt die so-
ziale Heterogenitit mancher Kommunititen®.

Wie die sozio-demographische Auswertung zeigt, wurden die Franziskanerinnen-
kloster trotz des aufklirerisch-antimonastischen gesellschaftlichen Umfeldes nach wie
vor als Riickzugsraum von Frauen aus stidtischen und lindlichen Schichten genutzt, so
dass sich hier auch die Frage nach der Attraktivitit dieser monastischen Lebensform
stellt. Dieser versucht sich der Beitrag u.a. Uber die partielle Rekonstruktion der materi-
ellen Lebenswirklichkeit anzunahern. Einen zentralen Schlissel zur Erschliefung dieser
Sachkultur bieten die im Zuge der Klosterauthebung 1782 angefertigten Inventare, die
sich fir einzelne Kloster erhalten haben: Aufschreibung deren Kleyder Stuecken, und
anderen Gerithschaften, welche sich in denen zellen deren Kloster Schwestern vorgefun-
den haben?'. Diese sogenannten Zellbeschriebe geben nicht nur Aufschluss tiber den
personlichen Besitz, den die Klosterfrauen in ihren Zellen aufbewahrten, sondern auch
tber das ihnen zur Verfiigung stehende Barvermogen. Bei ihrem Eintritt ins Kloster
brachten viele Terziarinnen neben ihrer eigentlichen Mitgift eigene Einkiinfte in Form
von Leibgedingen und Erbschaften mit, die sie offensichtlich weiterhin selbst verwalte-
ten und die klosterintern als Sickelgelder bezeichnet wurden. So verfiigten im Reuter
Konvent rund zwei Drittel, namlich 12 Klosterfrauen, tiber eigene Kapitalien, deren Ge-
samtsumme sich auf insgesamt 1030 Gulden belief, so dass jede dieser Frauen durch-
schnittlich 90 Gulden ihr Eigen nennen konnte. Diese Summe stammte teils aus Erb-
schaften, teils aus eigenem Verdienst. Eine Schwester begriindete ihr Barvermogen
damit, dass sie es an dem in jeder Woche zu selbst arbeit frey gebabten Tag verdiente

18 Ebd., 143. — Wiirtt. Klosterbuch, 219.

19 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 142-145.
20 Ebd., 145ff.

21 OStA Wien, AVA Alter Kultus Nr. 825.
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zusammengesparet [hat]?2. Als eine Haupteinnahmequelle wurde im Kloster Reute die
hierzulande nun so sehr bekannte MufSelin Stickerey angefithrt. Die daraus erwirtschaf-
teten Verdienste wie auch abgefallene Trinkgelder durften die Frauen als Privateigentum
behalten. Dies ermdglichte ihnen, trotz des Armutsgeliibdes, die Ansammlung eines be-
scheidenen Privatkapitals. Die Klosterfrau Johanna Zott konnte auf insgesamt 350 Gul-
den Barvermogen zurtckgreifen; 250 Gulden hatte sie von ihrem Vater, dem Dekan und
Pfarrer zu Mengen, geerbt, 100 Gulden durch eigenen Verdienst erworben?.

Aufler diesen eigenen Einkiinften, die von Konvent zu Konvent, aber auch innerhalb
der Konvente stark variierten, brachten die Klosterfrauen einiges an personlichen Ge-
genstinden — Kleidung, Mébel, Geschirr und Biicher — mit.

Obwohl in einer schriftlichen Regelfassung fiir Gorheim von 1631 die gleiche Aus-
stattung der Zellen festgeschrieben und den Schwestern jeglicher Luxus und personli-
ches Eigentum verboten worden war, offenbart der Einblick in die individuelle Wohn-
und Ausstattungssituation Ende des 18. Jahrhunderts eine deutliche Diskrepanz zwi-
schen Ordensideal und klosterlicher Realitit.

In Saulgau bestand der personliche Besitz vor allem aus Textilien und Mébeln. So
war die Zelle der Mutter Klara Gisslerin mit einem Bett, zwei Kleiderkisten, zwei klei-
nen Tischen, zwei Sesseln und einem Kistchen mit einem Alzirle ausgestattet. Die son-
stige Habe beschrinkte sich auf Kleidungsstiicke, Bettwische und Textilien wie z.B.
acht Leinttcher, zwolf Tischservietten, 24 Weyel (Schleier), 18 Kehltiicher, sechs Paar
Striimpfe, drei Paar Schuhe, drei Waschtiicher, sechs Schnupftiicher, zwolf Schiirzen,
einen Mantel samt Chorpelz sowie drei Habite. Daneben nannte sie noch ein silbernes
Besteck, eine hingende Ubr, sechs Zinnteller und Bargeld in Form von zwei franzosi-
schen Louisidor und einem bayerischen Taler ihr Eigen. Mit einem Sessel, einer hingen-
den Uhr sowie zwei Kleiderschrinken wies die Zellenausstattung der Mutter einen
deutlich gehobenen Wohnstandard auf, der sich in den Zellen der anderen Konvents-
mitglieder so nicht fand. Auffillig im Vergleich zu anderen Klostern ist das Fehlen
jedweder Art von Biichern und Gegenstinden der Volksfrommigkeit — von dem obli-
gatorischen Altirle einmal abgesehen?*.

Die Franziskanerinnen in Altdorf besaflen eine stirker ausdifferenzierte materielle
Kultur, vor allem was ihre Kleidung anbelangte. Neben den iiblichen drei Habiten und
einem Mantel befanden sich im Besitz der Altdorfer Mutter 24 Paar Striimpfe, 29 Hem-
den, ein Mieder, drei Unterrocke, ein Pelzrock, 55 stirnen tiichle, 53 Kehltiicher und
zwolf einfache Hiublein und eine Unmenge an Tisch- und Betttextilien. Auch Gegen-
stinde der Esskultur waren vertreten, darunter zwolf Porzellanteller und ein silbernes
Besteck sowie ein mechanisches Gerit in Form eines Parometers. Die Ausstattung war
im Vergleich zu Saulgau umfangreicher, zudem verfiigten die Altdorfer Schwestern tiber
private Biicherbestinde sowie zahlreiche Kult- und Kunstgegenstinde in ihren Zellen.
Exzeptionell war auch der Besitz eines Barometers, da bei den Frauenklostern gewohn-
lich das Fehlen jeglicher physikalischer und mathematischer Gerite konstatiert wurde?.

Generell lisst die Auswertung der Zellbeschriebe auf eine individualisierte Wohn-
und Sachkultur schlieflen, die von Arbeitsgeriten, wie einem Spinnrad und einer Ban-
del-Maschine, bis zu Luxusgegenstinden in Form von Caffekanten und Caffeschalen
reichte. Nicht jede Zelle war allerdings so individuell ausgestattet, wie die der Alaidis

22 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 164.
23 Ebd., 164f.
24 Ebd., 166f.
25 Ebd., 167.
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Geiss, welche einen Hammer, eine Zange, ein Beil, eine Sige und allerlei Geriimpel auf-
bewahrte?.

Monastisches Leben in einem Terziarinnenkloster bedeutete also keineswegs den
Verlust des individuellen Lebensraumes. Es war den Klosterfrauen durchaus moglich,
einen selbstbestimmten und in einem gewissen Rahmen auch individuellen Wohnstil zu
pflegen. Signifikant ist die Vielzahl von privaten Andachtsobjekten in den einzelnen
Klosterzellen. In Altdorf scheint eine ausgeprigte Marienverehrung stattgefunden zu
haben, gleichzeitig lisst sich aber ebenso wie in Gorheim eine grofe Zahl von Jesusfigu-
ren, darunter viele »Prager Kindl, feststellen. Das in der Prager Karmeliterkirche ver-
ehrte »Prager Jesulein« erfreute sich von allen Jesuskindlein der grofiten Beliebtheit. Es
wurde im Jahre 1628 von Fiirstin Polyxena von Lobkowitz als Hochzeitsgeschenk aus
Spanien nach Prag gebracht und den dortigen Karmelitern geschenkt. Schon in der ers-
ten Halfte des 18. Jahrhunderts war seine Verehrung in ganz Europa verbreitet, dazu
gehorte vor allem die Beriithrung der Jesulein mit dem Prager Original, welches Christus
im Alter von funf bis sechs Jahren darstellt. Die Nachbildungen des »Prager Jesulein«
befanden sich in zahlreichen Frauenklostern und wurden haufig mit kostbaren Textilien
verziert”. Eine andere Form von Jesuskind-Devotionalien waren die sogenannten
»Fatschenkinder« oder Wickelkinder. Offensichtlich entwickelten einige Terziarinnen-
konvente eine ausgeprigte Vorliebe fiir solche Jesuskindfiguren und die damit verbun-
denen Frommigkeitspraktiken. In Saulgau, Munderkingen oder Riedlingen waren vor
allem Altirle und Kruzifixe vorherrschend. Diese individuelle Ausstattung lasst auf
konventsspezifische Erscheinungsformen der barocken Andachts- und Verehrungspra-
xis schlieffen, die in hohem Maf3e auch von den religiosen Interessen der einzelnen Frau-
en gepragt waren.

Die fiir die groflen Frauenabteien charakteristische Klostermusik spielte bei den Ter-
ziarinnen eine untergeordnete Rolle. Eine musikalische Ausbildung und der Besitz von
Musikinstrumenten waren nur wenigen Nonnen vorbehalten, wihrend sich Biicherbe-
sitz bei zwolf der 15 untersuchten Klgster nachweisen lasst. Keinerlei Hinweise auf Bii-
cher finden sich bisher fiir die Gemeinschaften in Riedlingen, Rottenburg und Saulgau.
Am umfangreichsten ausgestattet war das Gorheimer Kloster mit einer Sammlung von
ca. 345 Binden, welche allerdings in ithrem Kernbestand auf die Stiftung eines Kaplans
zu Beginn des 18. Jahrhunderts zurtickging. Altdorf und Warthausen konnten auf tber
100, Munderkingen auf ca. 50 Binde zuriickgreifen?. Die Biicherbestinde waren weder
besonders umfangreich noch wurden sie von den Aufhebungskommissiren fiir besonders
wertvoll erachtet: verdienen beynabe nicht einmal beschrieben zu werden. Entsprechend
diesem Urteil erfolgte in den Biicherverzeichnissen eine rudimentire Titelaufnahme
bzw. die Mehrzahl der Biande werden als Bet- und Betrachtungsbiicher charakterisiert; in
einigen Fillen befinden sich auch mehrere Historienbiicher, zwei lateinische Werke, ein
Trost- und Krankenbuch und ein Wallfahrtsbuch darunter?. Dennoch werfen die Stel-
lungnahmen der Authebungskommissire ein eher bescheidenes Licht auf die Biicheraus-
stattung dieser Kloster und bestirken zunichst einmal das Vorurteil Giber die »bildungs-
fernen« weiblichen Bettelordenskldster, deren Bildung von den Ordensoberen, wie Eva
Schlotheuber fiir die Dominikanerinnen des Mittelalters konstatierte, in Frage gestellt
wurde bzw. deren Ausbildung sich auf Singen und Lesen beschrinken und keine wei-

26 Ebd., 170.

27 Alte Kloster — Neue Herren (wie Anm. 2), 383, Abbildung des »Prager Jesulein« aus Guten-
zell. — STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 171.

28 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 172ff.

29 Ebd., 173.
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tergehende Unterweisungen beinhalten sollte®®. Fiir die Franziskanerinnen muss dieses
Urteil, zumindest was den Umfang der Bestinde anbelangt, relativiert werden. Die
Auswertung der Zellbeschriebe macht deutlich, dass der Schwerpunkt des Buicherbesit-
zes im privaten Bereich lag, wie unten stehendes Diagramm fiir die Kloster in Altdorf,
Gorheim, Munderkingen und Warthausen veranschaulicht.

1000
900
800
700
600
500
400 |
300
200
100

0 -

Klosterbibliothek Privatbesitz

@ Altdorf Bl Gorheim [0 Munderkingen [0 Warthausen

Buchbesitz in vier Franziskannerinnenklstern’!

Den umfangreichsten Privatbestand mit insgesamt 893 Binden besaflen die Schwestern
in Warthausen, die im Durchschnitt mit 50 Binden die hochste Pro-Kopf-Quote auf-
wiesen. In Altdorf gehorte jeder Nonne eine kleine Handbibliothek von 20 bis 54 Ge-
bets- und Lehrbiichern. In Gorheim lassen sich fiir 16 Frauen 582 Werke und damit ein
Durchschnittsbesitz von 32 Exemplaren pro Person feststellen. Der aus 14 Frauen be-
stehende Munderkinger Konvent brachte es auf insgesamt 420 Biicher. Die umfang-
reichste Sammlung mit 50 Bianden gehorte auch hier nicht der Klostervorsteherin, son-
dern der Konventsschwester Maria Anna Grossin. Im Vergleich zur Klosterbibliothek
war der Bestand an Privatbiichern ungleich grofler bzw. konnte teilweise das 10-fache

30 Eva SCHLOTHEUBER, Blicher und Bildung in den Frauengemeinschaften der Bettelorden, in:
Nonnen, Kanonissen und Mystikerinnen (wie Anm. 5), 241262, hier: 2441f.

31 OStA Wien, AVA Alter Kultus Nr. 825, Stiftungsbuchhaltung Nr. 360, Nr. 361; GLAK 79 P
18 Bii 571; HStAS B 60 Bii 1664.
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des gemeinsamen klosterlichen Buchbesitzes umfassen. Lassen die bescheidenen Klos-
terbibliotheken auf eine eher rudimentire Schrift- und Lesekultur schlieflen, so muss
mit Blick auf die privaten Lesebestinde einiger Nonnen diese doch sehr stereotype Ein-
schitzung relativiert werden®?. Generell wird das Spektrum der weiblichen Biicher-
sammlungen, obwohl in Inhalt, Quantitit und Qualitit sehr unterschiedlich, als ge-
schlechtsspezifisch charakterisiert, weil sich die Bestinde auf Andachtsliteratur,
Bibeltexte, theologische Werke und Predigtliteratur konzentrierten und nicht den Um-
fang und die Wissenschaftlichkeit der mannlichen Klosterbibliotheken aufwiesen. Aller-
dings haben neuere Forschungen zur Bibliotheksgeschichte von Frauenklostern gezeigt,
dass hier durchaus auch lateinische Buchbestinde sowie Fachliteratur in Form von
Handbichern des Kirchenrechts aufgekauft wurden. Moglicherweise muss das vorherr-
schende Bild der ausschliefflich aus deutschsprachiger, kontemplativer Frommigkeitsli-
teratur gepragten Blichersammlungen neu tiberdacht werden™.

Der hier skizzierte Einblick in den »3ufleren Lebensraum Terziarinnenkloster« mit
Schwerpunkt auf der materiellen Sachkultur und der sozio-demographischen Situation
der Konvente soll zum Schluss erginzt werden durch den Versuch, die »innere Lebens-
welt« der Klosterfrauen zu beleuchten. Gerade im Zuge der josephinischen Klosterre-
formen und des anschlieffenden Aufhebungsprozesses entstanden Dokumente, die nicht
nur eine Anniherung an das Selbstverstindnis der Ordensfrauen als Terziarinnen er-
moglichen, sondern auch Riickschliisse auf Motive fiir den Klostereintritt, auf das klos-
terliche Zusammenleben bestimmende Mechanismen sowie die innere Befindlichkeit
einzelner Schwestern ermoglichen.

Im Gegensatz zu den Frauenklostern der Zisterzienser und Benediktiner weisen die
Terziarinnen keine ausdifferenzierte Klostergemeinschaft auf, d.h. nur ein sehr geringer
Prozentsatz der Konvente konnte zur Aufrechterhaltung des Klosterhaushaltes auf Lai-
enschwestern zuriickgreifen. Folglich war der Konvent in seiner Gesamtheit in nicht
unerheblichem Mafle in die klosterliche Alltagsbewiltigung involviert und zu seiner
Existenzsicherung hiufig zu einem kommerziellen Nebenerwerb motiviert. Obwohl
einige Kloster im 18. Jahrhundert ihren strengen Bettelordenscharakter abgelegt und in
bescheidenem Rahmen Grundbesitz und Vermogen angesammelt hatten, waren die Klos-
ter bei ihrer wirtschaftlichen Existenzsicherung nicht nur auf die Mitgift ihrer Mitglie-
der, sondern auch auf deren Arbeitsleistung innerhalb der kldsterlichen Eigenwirtschaft
und auch auf8erhalb des Klosters, z.B. im Bereich des Wachshandels oder der Textilpro-
duktion, angewiesen*.

In einigen Konventen bestimmte die 6konomische Eigenverantwortung und die da-
mit verbundene Offnung nach auflen, gepaart mit hoherer Arbeitsbelastung, das klos-
terliche Leben, so dass die Vorsteherin von Rottenburg 1782 resigniert schrieb: u#nser
Kloster siehet vielmebr einem ordentlichen Arbeit[s]- als Gotteshaus gleich®. Allerdings
lasst sich diese Aussage nicht verallgemeinern; die unterschiedliche Intensitit der Er-
werbstitigkeit war von 6konomischen Notwendigkeiten bestimmt und diese variierten
von Kloster zu Kloster, von Epoche zu Epoche. Dennoch diirften sich die Klosterfrauen
wohl in einem permanenten Spannungsfeld zwischen geistlich-spirituellem Anspruch

32 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 173ff. Allgemein zum Biicherbesitz sie-
he: Magda FiscHER, Geraubt oder gerettet? Die Bibliotheken sikularisierter Kloster in Baden und
Wiirttemberg, in: Alte Kloster — Neue Herren (wie Anm. 2), Bd. 2/2., 1263-1296, hier: 1265.

33 FiscHER, Geraubt oder gerettet? (wie Anm. 32), 1266. — SCHLOTHEUBER, Biicher und Bildung
(wie Anm. 30), 262.

34 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 147-157.

35 DAR AT2c¢Nr. 142.
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und notwendiger Alltagsbewiltigung bewegt haben. Eine ausreichende wirtschaftliche
Basis und damit die Moglichkeit, Alltagsgeschifte zu delegieren, waren jedoch unab-
dingbare Voraussetzungen fiir die Klausur.

Die wiederholten Versuche der Tiroler Ordensleitung, die Einschliefung der Frauen
im 17. und zu Beginn des 18. Jahrhunderts durchzusetzen, stieflen in den meisten Klos-
tern auf Widerstand bzw. lieflen sich fiir Krockental 1724 zwar umsetzen, aber nur tem-
porir. So lehnten einige Nonnen die Einfiihrung strenger Klausurvorschriften mit der
Begriindung ab: P. Seyfried Buech sey gar zu starkh, er wolle aus ibnen Klarissen ma-
chen®. Die Terziarinnen betonten hier selbstbewusst den Unterschied zwischen den
Drittordensklostern und dem zweiten Orden der Klarissen und waren offensichtlich
nicht bereit, ithr auch auf Auflenkontakten basierendes kldsterliches Dasein zu Gunsten
der Klausur aufzugeben. Die Versuche einer Einschliefung scheiterten nicht nur an
fehlenden 6konomischen Gegebenheiten, sondern im 18. Jahrhundert auch am monasti-
schen Selbstverstindnis der Frauen, die moglicherweise aufgrund ihrer spezifischen
historischen Entstehungsbedingungen das Nicht-Eingeschlossen-Sein als integralen Be-
standteil des klosterlichen Lebens betrachteten®”. Aus geschlechterspezifischer Sicht be-
deutete schliefllich die Einfithrung der Klausur nicht nur religiése Erneuerung und
Reform, sondern auch Verlust von Selbststindigkeit und Selbstbestimmung. Sie war im
Umbkehrschluss auch ein Machtinstrument der Ordensleitung, um die Frauen aus ihrer
wirtschaftlichen Selbststindigkeit hinauszudringen, wie es Maren Kuhn-Refus fiir das
Zisterzienserinnenkloster Wald feststellte®®. So bedeutete die Einfiihrung der Klausur
1629 im Kloster St. Anna in Munderkingen offensichtlich eine Einschrinkung der bishe-
rigen Rolle der Schwestern im gesellschaftlichen und religiosen stadtischen Leben: dass
man den pfirlichen Processionen und Opffer nit mehr sol beywohnen, [...] dass man die
Leith keine Weschen mebr lafS anff unseren Gang hencken [...] dass man die Clausur
nach Moglichkait halten sol, 3. dass man nit mebr zu den Krancken gehe®.

In einer Zeit, in der die monastische Lebensform in Frage gestellt wurde und die
Orden auf die zunehmende Klosterkritik auch mit einer Straffung der Ordensdisziplin
reagierten, zogen die Terziarinnenkloster mit ihrer teilweise ostentativen Auflenbezo-
genheit nicht nur die Aufmerksamkeit der Ordensleitung, sondern auch der staatlichen
Behorden auf sich. Jedes nicht im klassischen Sinne »klosterkonforme« Verhalten wurde
seismographisch registriert und instrumentalisiert, so dass die Authebung 1782, so
tiberraschend sie fir die Betroffenen war, letztendlich nur die logische Konsequenz der
kaiserlichen Klosterpolitik darstellte. Der Authebungsvorgang selbst war in seiner
Durchfithrung weitaus brutaler als die Sikularisationsvorginge zu Beginn des 19. Jahr-
hunderts. Seine Radikalitit stellte die Klosterfrauen vor existentielle Herausforderun-
gen, fiir die sie bestimmte Bewiltigungsstrategien entwickelten, welche wiederum Riick-
schliisse auf den inneren Zustand der Konvente und die Befindlichkeit der einzelnen
Frauen zulassen®.

Die 277 Terziarinnen durften nicht, wie die Ordensangehérigen bei der Sikularisation
1803/06, in ihren Kloster verbleiben, sondern wurden nach einer 5-monatigen Uber-
gangsfrlst gezwungen, ihren gewohnten klgsterlichen Lebensraum zu verlassen. Fiir ihre

36 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 160f.

37 Ebd., 157-164.

38 KunN-REFUS, Zisterzienserinnenkloster Wald (wie Anm. 13), 267-281.

39 Chronik der St. Anna-Klause Munderkingen, bearb. v. Winfried NuBer. Mit Regesten zu den
Urkunden der St. Anna-Klause, bearb. von Jorg MARTIN (Documenta Suevica. Quellen zur Re-
gionalgeschichte zwischen Schwarzwald, Alb und Bodensee 7), Konstanz 2005, 82f.

40 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 56{f., Kapitel 8, 178-282.
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nachklésterliche Existenz standen den Frauen drei alternative Lebensmodelle bzw. so-
genannte Lebensarten zur Wahl: 1. der Eintritt in ein anderes Kloster, 2. der Ubertritt in
ein Neues Institut, 3. der Austritt in die Welt. Mit dem Ubertritt in ein sogenanntes
Neues Institut war de facto der Eintritt in eine Art Absterbekloster gemeint, in welchem
die Frauen nach einer »weltlichen« Hausordnung zusammen leben sollten*. Unter der
Bezeichnung in die Welt gehen wurde kein sikulares Leben verstanden, sondern die
Frauen mussten auf Wunsch der Kirche ihr Geliibde beibehalten und sollten sozusagen
als Einzelperson, unter Einhaltung der Geliibde und mit einer Pension versehen ein
»klosterliches« Leben im weltlichen Raum fithren*?. Die Erklirungen iber ihre zukiinf-
tige Lebensart wurde von ca. 277 Nonnen abgegeben und tberraschenderweise ent-
schieden sich 69 Prozent fiir ein Leben iz der Welt, 25 Prozent fiir ein neues Institut, nur
6 Prozent fiir ein anderes Kloster®. Die Diskursanalyse zeigt allerdings, dass bei der
Entscheidung der Frauen nicht das Bedirfnis nach einem sikularen Leben eine Rolle
spielte, sondern vielmehr die Angst vor einer neuen Gemeinschaft sie zu diesem Schritt
in die Welt motivierte. Die Schwestern duflerten extreme Vorbehalte gegentiber dem
Eintritt in eine neue Gemeinschaft, weil sie das einvernehmliche Zusammenleben und
Zusammenwachsen als Kommunitit als immensen Kraftakt empfanden, den viele — vor
allem im Alter und im Krankheitsfall — nicht mehr zu leisten bereit waren: die zerschie-
dene unangwobnte Humoren, und eine ganz neue unbekannte Einrichtung nach so
viblen Jahren frisch anzufangen, allerdings mir fiir meine zukiinftigen Lebenstige meh-
rer hindernif$ als Beforderung des Heils scheinen diirfte**. Erschwerend kam hinzu, dass
sich in den Terziarinnenkonventen der Status der einzelnen Klosterfrau primir durch
die in jungen und gesunden Jahren erbrachte Arbeitsleistung definierte, die gleichzeitig
auch die Solidaritit der Mitschwestern im Alter garantierte. Diese Art »Generationen-
vertrag« existierte in den neuen Einrichtungen nicht. Zudem befiirchteten viele Schwes-
tern, aufgrund ihrer klosterlichen Sozialisation in einem Drittordenskloster den religios-
geistlichen Anspriichen anderer Orden nicht zu geniigen, oder wie es Antonia Erathin
formulierte: So konnte sie auch in diesem Orden keine dienste leisten, folglich wiirde sie
sich nur in die Gefahr begeben von denen iibrig gering gehalten und verachtet zu wer-
den®.

Es waren daher wider Erwarten cher jiingere Konventsschwestern, die eine Bereit-
schaft fir den Ubergang in ein anderes Kloster signalisierten und sich einen klosterli-
chen Neuanfang zutrauten. Das Gros der Frauen wihlte fir ihre nachkldsterliche Exis-
tenz zwar einen >weltlichen< Bezugsrahmen, aber nur aus dem Wunsch heraus, die Kon-
tinuitdt des kollektiven Zusammenlebens — sozusagen im Privaten — fortzusetzen. Da
dies durch die staatlichen Vorgaben nicht moglich war, ergriffen sie die Initiative und
griindeten zu zweit, zu dritt »Wohn- und Lebensgemeinschaften«, die ithnen im Alter-
und Krankheitsfall eine Versorgung garantierten. Die mit dem Eintritt in die klosterliche
Gemeinschaft eingegangene Bindung und die daraus resultierende Solidaritit hatten so
in vielen Fillen tiber die Authebung des Klosters hinaus Bestand und deuten auf eine
durchaus intakte Klostergemeinschaft hin*.

41 Ebd., Kapitel 8.5., 248-272.

42 Ebd., Kapitel 8.4., 215-247.

43 EAF A 4 Nr. 22.

44 EAF A 4 Nr. 25.

45 EAF A 4 Nr. 25. STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), 212ff; Kapitel 8.4.,
215-247.

46 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 2), Kapitel 8.4., 215-247.
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Als Fazit lasst sich daher festhalten, dass sich fiir die Mehrzahl der Terziarinnenkl6s-
ter Ende des 18. Jahrhunderts kaum Indizien fir eine »Klostermiidigkeit« oder gar
Selbstauflosungsmomente, wie sie z.T. fiir die Minnerkloster iiberliefert sind, feststellen
lassen. Wihrend die miannlichen Kloster Ende des 18. Jahrhunderts als Versorgungs-
und Aufstiegsinstitution zu einem Auslaufmodell wurden, prisentieren sich diese weib-
lichen Kommunititen als attraktiver Riickzugsraum fiir Frauen, die neben der dominie-
renden Mutter- und Ehefrauenrolle einen alternativen Lebensentwurf suchten. Von den
ca. 240 Frauen wollten sich nach der Aufhebung nur ein geringer Prozentsatz sikulari-
sieren lassen, d.h. der in der Epoche der Aufklirung weit verbreitete Topos der ins Kloster
gezwungenen Nonne trifft hier kaum zu*. Die Terziarinnenkloster offerierten den
Frauen aufgrund ihrer spezifischen Entstehungs- und Entwicklungsgeschichte eine mo-
nastische Lebensform, die nicht zwangslaufig ein volliges Eingeschlossensein beinhalte-
te, sondern durch karitative wie auch wirtschaftliche Aktivititen eine Aulenbezogenheit
ermoglichte. Mit der individuellen Ausprigung klosterlicher Strukturen, die sich auch in
der materiellen Sachkultur widerspiegelt, stellten die Kloster sozusagen ein nieder-
schwelliges Angebot fiir eine breite Schicht von Frauen dar, die ein eigenes — noch ge-
nauer zu untersuchendes — Selbstverstindnis als Terziarinnen entwickelten.

Die Praxis einiger Ex-Klosterfrauen, mit ihrem Klosternamen und nicht — wie von
staatlicher Seite verlangt — mit ihrem biirgerlichen Namen ihre Testamente zu unter-
schreiben, signalisiert auch die Kontinuitit dieses Selbstverstindnisses tiber die Kloster-
auflosung hinweg. Die 1819 — immerhin vierzig Jahre nach der Klosterauthebung — ver-
storbene Ex-Nonne Elisabeth Debay brachte dies in ihrer Grabinschrift folgen-
dermaflen zum Ausdruck: Schon hier hief$ ich des Himmels Braut, Das Grab hat mich
mit ihm getraut*.

47 Ebd., Kapitel 8.2.2. — Vgl. Hierzu: HerscHE, Klosterterritorien (wie Anm. 1), 60. — Jo Ann
Kay McNaMARa, Sisters in Arms. Catholic Nuns through Two Millennia, Cambridge, London
1998, 547. — Hans-Wolf JAGER, Monchskritik und Klostersatire in der deutschen Spataufklirung,
in: Katholische Aufklirung. Aufklirung im katholischen Deutschland, hg. v. Harm KrLuETING,
Norbert Hinskg, Karl HENGsT (Studien zum achtzehnten Jahrhundert 15), Hamburg 1993, 192-207.
— Wolfgang Pross, Monch und Nonne in der europiischen Literatur des spaten 18. und frithen 19.
Jahrhunderts. Der Wandel ihres Bildes bei Denis Diderot, Matthew Lewis, Ernst Theodor Ama-
deus Hoffmann und Alessandro Manzoni, in: RJKG 6, 1987, 31-42. — STROBELE, Zwischen Kloster
und Welt (wie Anm. 2), Kapitel 8.2.2.

48 Theodor SeLIG, Geschichte des ehemaligen Frauenklosters zu Unlingen, in: DAS 8, 1905,
113-123; 2, 1909, 17-23; 3, 1909, 39-44; 5, 1909,70-77; 10, 1909, 153-160, hier: 158.
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Stidwestdeutsche Frauengemeinschaften zwischen Reform,
Authebung und Neuanfang (1770-1860)"'

Anno 1806 obiit monasterium ipsum — »im Jahr 1806 starb das Kloster selbst«, so kom-
mentierte eine Zisterzienserin aus dem Kloster Wald das gerade eben erlassene obrig-
keitliche Verbot, weiterhin Novizinnen in den Konvent aufzunehmen?. Die unbekannte
Nonne trug diesen Satz nicht in eine Chronik oder in ihr persénliches Tagebuch ein,
sondern in das Seelbuch des Klosters. Im Jahr 1505 angelegt, waren in diesem liturgi-
schen Buch die Sterbedaten der Schwestern festgehalten, eingefiigt in den immer wie-
derkehrenden Festzyklus des Kirchenjahres. Mit dem Eintrag im Seelbuch verpflichtete
sich der Konvent zur ewigen Memoria, zum Totengedenken fiir die verstorbenen Mit-
schwestern im Gebet. Doch nun, 1806, war das Kloster selbst zum Tod bestimmt. Die
Gebetsgemeinschaft zwischen den Lebenden und den Toten brach auseinander. Denn
wenn der Konvent selbst (monasterium ipsum) starb, dann war niemand mehr da, der
dieses Gebet ausfithren wirde. Das Seelbuch verlor seine liturgische Funktion, es wurde
zu einem historischen Dokument, das dem Klosterarchiv der neuen Herren, der Fiirsten
von Hohenzollern-Sigmaringen, einverleibt werden konnte.

Aus der Sicht der Zisterzienserinnen von Wald war der Einschnitt der Sikularisation
tief und unumkehrbar. Die bis in das hohe Mittelalter zuriickreichende, kontinuierliche
— weil durch ein und dieselbe Institution und Regel getragene und geformte — Ge-
schichte fand durch den Eingriff der staatlichen Obrigkeit ihr Ende.

In dieser Diktion, oft nur in Nuancen variiert, werden die Klosteraufhebungen an
der Wende vom 18. zum 19. Jahrhundert zumeist auch in der spiteren Historiographie
gedeutet, konzentriert auf die Sikularisation der Jahre 1802/03, die dann - als »grofi«
apostrophiert — das Einmalige dieser Zasur unterstreicht’.

1 Der Beitrag dokumentiert den Vortrag auf der Studientagung »Religiose Frauengemeinschaften
in Sidwestdeutschland zwischen Frihmittelalter und Sikularisation«, die vom 13. bis 16. Septem-
ber 2006 in Weingarten stattfand. Er wurde fir den Druck um Belege erginzt, der Vortragsstil
wurde beibehalten.

2 Maren Kunn-Renrus, Das Zisterzienserinnenkloster Wald (GS NF 30, Bistum Konstanz 3),
Berlin u.a. 1992, 86. — Einen kurzen Uberblick tiber die Klostergeschichte bei Michaele CsorDAs,
Das Kloster Wald, in: Kloster im Landkreis Sigmaringen in Geschichte und Gegenwart, hg. v.
Edwin Ernst WeBER (Heimatkundliche Schriftenreihe des Landkreises Sigmaringen 9), Lindenberg
2005, 550-592; zur Sikularisation im Fiirstentum Hohenzollern-Sigmaringen: Andreas ZEKORN,
Klbster in den Firstentiimern Hohenzollern-Hechingen und Hohenzollern-Sigmaringen zur Zeit
der Sikularisation. Ein Uberblick, in: Alte Kloster — neue Herren. Die Siakularisation im deutschen
Stdwesten 1803, Bd. 2 Aufsitze, hg. v. Hans Ulrich Rubotr, Ostfildern 2003, Bd. 2.1, 545-550.

3 Vgl. dazu: Andreas Horzewm, Sikularisation in Oberschwaben. Ein problemgeschichtlicher
Aufriss, in: Die Sikularisation im Prozess der Sikularisierung Europas, hg. v. Peter BLICKLE u.
Rudolf ScuLo6L (Oberschwaben — Geschichte und Kultur 13), Epfendorf 2005, 261-298.
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Diese Einschitzung ist aus der Perspektive des einzelnen Konvents richtig und legi-
tim. Sie steht aber zugleich in der Gefahr, die Ordensgeschichte in zwei Perioden zu
unterteilen, die beziehungslos nebeneinander stehen und durch die Sikularisation
schroff getrennt werden. Im Folgenden soll der Versuch unternommen werden, das
Epochenjahr 1803 als Teil einer lingerfristigen Entwicklung zu verstehen, die mit den
aufgeklirten Debatten iiber Monchtum und Kirche in den Jahren um 1770 einsetzte und
— aus Sicht der weiblichen Ordensgemeinschaften — in dem Jahrzehnt nach 1848 mit der
Neugriindung von Frauenkongregationen in Baden und Wiirttemberg einen gewissen
Abschluss findet*.

Die Erforschung der Geschichte weiblicher Orden und Konvente steht fiir die
Frihneuzeit — nicht nur in Sidwestdeutschland — noch am Anfang®. Lediglich einzelnen
Konventen sind jingere Monographien gewidmet, die auch die Frithneuzeit behandeln,
so etwa fir den oberschwibischen Raum zu dem Klarissenkloster Soflingen bei Ulm$,
den Zisterzienserinnenabteien Wald” und Heggbach®, dem Benediktinerinnenkloster
Urspring’ oder dem Damenstift Buchau'®. Fir das 18. Jahrhundert haben Ute Strobele
und Janine Maegraith mit ihren Dissertationen zu den Franziskaner-Terziarinnen in
Vorderosterreich!! und zur Zisterzienserinnenabtei Gutenzell'? Pionierarbeit geleistet.
Das Jubilium von 2003 hat zudem zahlreiche Spezialstudien zur Sikularisation ange-
regt’®. Das Thema »Sikularisation und Frauenkloster« wartet aber noch auf eine syste-
matische Untersuchung.

4 Vgl. dazu auch: Ulrich ANDERMANN, Sikularisationen vor der Sakularisation, in: Die geistlichen
Staaten am Ende des Alten Reiches. Versuch einer Bilanz, hg. v. Kurt ANDERMANN (Kraichtaler
Kolloquien 4), Epfendorf 2004, 13-29.

5 Vgl. Gisela MuscHioL, Die Reformation, das Konzil von Trient und die Folgen. Weibliche Or-
den zwischen Auflésung und Einschliefung, in: »In Christo ist man weder Man noch Weyb«.
Frauen in der Zeit der Reformation und der katholischen Reform, hg. v. Anne Conrap (KLK 59),
Miinster 1999, 172-198. — Vgl. auch die Uberblicke fiir die Zeit der Konfessionalisierung in: Orden
und Kloster im Zeitalter von Reformation und Konfessionalisierung 1500-1700, Bd. 1-3, hg. v.
Friedhelm JOURGENSMEIER u. Regina Elisabeth ScHWERDTFEGER (KLK 65-67), Miinster 2005-2007.
6 Karl Suso Frank, Das Klarissenkloster Soflingen. Ein Beitrag zur franziskanischen Ordensge-
schichte Suddeutschlands und zur Ulmer Kirchengeschichte (Forschungen zur Geschichte der
Stadt Ulm 20), Stuttgart 1980.

7 KunN-REeHFuUs, Zisterzienserinnenkloster Wald (wie Anm. 2).

8 Otto BEck, Die Reichsabtei Heggbach. Kloster — Konvent — Ordensleben. Ein Beitrag zur Ge-
schichte der Zisterzienserinnen, Sigmaringen 1980.

9 Immo EBERL, Geschichte des Benediktinerinnenklosters Urspring bei Schelklingen 1127-1806
(Schriften zur siidwestdeutschen Landeskunde 13), Stuttgart 1978.

10 Bernhard TuEIL, Das (freiweltliche) Damenstift Buchau am Federsee (GS NF 32, Bistum Kon-
stanz 4), Berlin 1994.

11 Ute STROBELE, Zwischen Kloster und Welt. Die Authebung stidwestdeutscher Frauenkloster
unter Kaiser Joseph II. (Stuttgarter Historische Forschungen 1), K6ln 2005, vgl. auch ihren Beitrag
in diesem Band.

12 Janine MAEGRAITH, Zisterzienserinnenkloster Gutenzell. Vom Reichskloster zur geduldeten
Frauengemeinschaft (Oberschwaben — Geschichte und Kultur 15), Epfendorf 2006.

13 Vgl. den Forschungsstand bei: Alte Kloster — neue Herren (wie Anm. 2).
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Wie sah denn nun die »weibliche« Klosterlandschaft Sidwestdeutschlands im letzten
Viertel des 18. Jahrhunderts aus? Eine erste Bestandsiibersicht gibt eine Uberraschende
Antwort'*. Katholische Konfessionalisierung und Barockkatholizismus hatten kaum
Spuren auf der Landkarte der Frauenkldster hinterlassen. Rund 90 Frauenkonvente las-
sen sich fur die Jahre um 1770 im Raum des heutigen Baden-Wirttemberg nachweisen.
Zur selben Zeit gab es mehr als doppelt so viele Mannerkloster, Kanonikerstifte und
Hiuser der Ritterorden in diesem Raum.

Lediglich im Oberrheingebiet — in der Kurpfalz und in der Markgrafschaft Baden-
Baden - sind fur das 17. und 18. Jahrhundert vereinzelt Griindungen von Frauenkon-
venten feststellbar. In beiden Territorien tibertrug man franzosischen Reformkongrega-
tionen den Madchenunterricht in den Residenzstadten. Die Nihe zu Frankreich und die
speziellen konfessionellen und dynastischen Verhiltnisse in der Kurpfalz und in der
Markgrafschaft Baden-Baden diirften dafiir verantwortlich gewesen sein.

1670 nahmen Chorfrauen vom HIl. Grab in Baden-Baden ihre Titigkeit auf. In
Rastatt wurde im Zug des Ausbaus der Barockresidenz 1767 ein Kloster der Augustiner-
Chorfrauen der Kongregation von Nétre Dame gegriindet. Die gleiche Gemeinschaft
unterhielt auch Madchenschulen in den pfilzischen Residenzstidten Heidelberg (seit
1700) und Mannheim (seit 1722). Im badischen Ottersweier wurde 1783 eine weitere
Niederlassung errichtet. Bereits 1731 hatten die Augustinerinnen mit einer Schule in
Breisach auch in Vorderosterreich Fuff gefasst. Im vorderdsterreichischen Freiburg hat-
ten zudem 1695 die Ursulinen ihre Arbeit aufgenommen, die bereits zuvor fiir kurze
Zeit einen Konvent in der fiirstenbergischen Residenzstadt Mef3kirch von 1660 bis 1668
besessen hatten'.

In den anderen Regionen Siidwestdeutschlands verinderte sich die (weibliche) Klos-
terlandschaft nicht. Wihrend der Reformorden der Kapuziner das katholische Stidwest-
deutschland flichendeckend mit Konventen iiberzog'é, die Jesuiten an fast allen bedeu-
tenden Orten Kollegien errichteten', es selbst der Tiroler Provinz der Franziskaner-
Observanten'® gelang, in landlich geprigten Kleinstidten wie Ehingen, Horb, Waldsee
oder Saulgau neue Kloster zu griinden', zeigt die Landkarte der Frauenkloster in Ober-

14 Der Uberblick basiert auf der Auswertung des Wiirttembergischen Klosterbuchs und der In-
ternetprasentation des Landesarchivs Baden-Wirttemberg »Kloster in Baden-Wirttemberg«
(http://www.kloester-bw.de, abgerufen am 02.07.2009).

15 Vgl. die Artikel in der Datenbank »Kloster in Baden-Wiirttemberg« (wie Anm. 14): Kurt An-
DERMANN, Rastatt, Augustiner-Chorfrauen; M. Dorothea KuLp, Baden-Baden, Sepulchrinerinnen;
Breisach, Augustiner-Chorfrauen; Mannheim, Augustiner-Chorfrauen; Ottersweier, Augustiner-
Chorfrauen; Wolfgang Hug, Freiburg, Ursulinen. — Zum Ursulinenkloster in Mef3kirch: Beat
BUHLER, Zur Geschichte der Ursulinen in Mef8kirch, in: FDA 110, 1990, 125-135. — Uberblick:
Anne ConraD, Die Ursulinen, in: Orden und Kloster (wie Anm. 5), Bd. 1, 243-254, vgl. auch den
Beitrag von Anne CONRAD in diesem Band.

16 Vgl. die einzelnen Ortsartikel in der Datenbank »Kl6ster in Baden-Wiirttemberg« (wie Anm. 14);
im Uberblick: Matthias ILG, Die Kapuziner, in: Orden und Kloster (wie Anm. 5), Bd. 1, 215-237.

17 Vgl. den Uberblick bei Michael MULLER, Die Jesuiten, in: Orden und Kléster (wie Anm. 5),
Bd. 2, 193-214.

18 Vgl. den Uberblick: Walter Z1EGLER, Die Franziskaner-Observanten, in: Orden und Kloster
(wie Anm. 5), Bd. 3, 163-214.

19 Vgl. die Artikel im Wiirtt. Klosterbuch (auch: Datenbank »Kl6ster in Baden-Wiirttembergx,
wie Anm. 14), zu Ehingen 1630 (Ludwig OHNGEMACH, 219f.), Horb 1639 (Hans Peter MULLER,
2871.), Saulgau 1646 (Ewald GRUBER, 430f.), Waldsee 1650 (Michael BArRCZYK, 496f.).
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schwaben, im Breisgau, Schwarzwald und am Bodensee eine erstaunliche Statik. Das
Netz der Kloster verharrte in seinem spitmittelalterlichen Zuschnitt.

Versuche der Ursulinen, von Pruntrut, der Residenz des Bischofs von Basel, aus in
der vorderosterreichischen Bischofsstadt Konstanz ein Kloster mit Midchenschule zu
errichten, scheiterten 1625 und 1706 ebenso am Widerstand des stidtischen Rats wie die
Bemithungen der Englischen Friulein von Mindelheim 1702 und 1731%°.

Die Impulse fiir Bildung und Schule, die zum Beispiel von den Jesuiten ausgingen,
damit auch wesentliche Modernisierungspotenziale der Konfessionalisierung?!, fanden
kein entsprechendes Pendant bei den Frauengemeinschaften.

Das Tableau moglicher Typen der Frauenkldster im siidwestdeutschen Raum ist be-
kannt und ist hier nur anzudeuten??. Die Zisterzienserinnenabteien Rottenmiinster,
Gutenzell, Heggbach und Baindt waren seit dem Spatmittelalter als reichsunmittelbare
Kloster auf dem Reichstag auf der Schwibischen Prilatenbank vertreten, 1775 erreichte
auch das Klarissenkloster in Soflingen bei Ulm diesen Status. Das adelige Damenstift
Buchau hatte seinen Sitz bei den Reichsgrafen, verstand es sich doch als freiweltliches
Stift und nicht als Kloster?. Die Zisterzienserinnenabteien Glinterstal und Wonnental
im Breisgau sowie Wald und Heiligkreuztal in Oberschwaben waren ebenso wie das
Benediktinerinnenkloster Urspring bei Schelklingen Mitglieder des Prilatenstandes der
Vorlande bzw. von Schwibisch-Osterreich. Daneben findet sich eine Vielzahl von Ter-
ziarinnenkldstern des Franziskaner- und Dominikanerordens, die zumeist aus Schwes-
tergemeinschaften des Spatmittelalters hervorgegangen waren?*.

In dieser Form lieflen sich die 90 bekannten Frauenkloster in verschiedenen Katego-
rien klassifizieren. Die einzelnen Konvente konnten nach ihren Bezligen zu dem jewelli-
gen Ortsbischof, dem Territorialherrn oder auch nach dem Status in threm Ordensver-
band beschrieben werden.

Fir den Kontext dieses Beitrags ist jedoch eine andere Perspektive wichtig. Alte
Kloster und neue Kongregationen unterschieden sich in ihrer grundsitzlichen Ausrich-
tung. Wihrend bei den »neuen« Gemeinschaften die Téitigkerr fur die anderen, sei es im
sozialen Bereich, sei es im schulischen Bereich im Mittelpunkt ihres Auftrags stand, sah
das Reformkonzept des Konzils von Trient fir die Kloster der »alten« Orden einen an-
deren Ansatz vor. Der Kampf gegen die »Verweltlichung« wurde zum zentralen Anlie-
gen. Das Symbol dafiir war die Einfithrung der strikten Klausur. Das Decretum de re-
gularibus et monialibus bestimmt in seinem fiinften Kanon als zentrale Forderung, dass
die Klausur der Nonnen (sanctimonialies), »wo sie verletzt worden ist, sorgfaltig wieder-

20 Wolfgang ZiMmMERMANN, Konstanz in den Jahren 1548-1733, in: Geschichte der Stadt Kon-
stanz Bd. 3: Konstanz in der Frithen Neuzeit, Konstanz 1991, 147-312, hier: 290.

21 Vgl. dazu immer noch grundlegend: Wolfgang REINHARD, Gegenreformation als Modernisie-
rung? Prolegomena zu einer Theorie des konfessionellen Zeitalters (1977), und DERs., Zwang zur
Konfessionalisierung? Prolegomena zu einer Theorie des konfessionellen Zeitalters (1983); beide
Artikel wieder veroffentlicht in: Wolfgang REmNHARD, Ausgewihlte Abhandlungen (Historische
Forschungen 60), Berlin 1997, 77-102, 127-150.

22 Vgl. den Uberblick bei Franz QuarTHAL, Siidwestdeutschland als Klosterlandschaft, in: Alte
Kloster — neue Herren (wie Anm. 2), Bd. 2.1, 41-64, und die jeweiligen Artikel im Wiirtt. Kloster-
buch.

23 Vgl. dazu prignant: Bernhard THE1L, Sikularisation uberflissig? Zur Aufhebung des adligen
Damenstifts Buchau, in: Alte Kloster — neue Herren (wie Anm. 2), Bd. 2.1, 375-382.

24 Vgl. fir das Mittelalter: Andreas WrLTs, Beginen im Bodenseeraum (Bodensee-Bibliothek 37),
Sigmaringen 1994.
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hergestellt wird, und wo sie unverletzt ist, bewahrt wird«?>. Unter dieser Norm, zumin-
dest unter diesem Anspruch stand ab dem spiten 16. Jahrhundert klosterliches Leben
von Frauen.

Die »Einschlieffung« der Frauen beinhaltete nicht nur das Verbot fiir Fremde, vor
allem natirlich fiir Manner, den inneren Klosterbereich zu betreten, sondern verpflich-
tete dariiber hinaus die Schwestern, den Klausurbereich nicht zu verlassen. Das Gebet
wurde zur zentralen Aufgabe der Schwestern, soziale Beziige zur Auflenwelt sollten auf
ein Minimum reduziert werden.

Fur die oberschwibische Zisterzienserkongregation schrieben die Statuten der Na-
tionalkapitel in Kaisheim 1626 und Salem 1627 fest, dass grundsitzlich keine Nonne den
Klausurbereich verlassen diirfe. Ausnahmeregelungen fiir die Abtissinnen und den Wirt-
schaftsbereich wurden prizise geregelt?®.

Dieser Anspruch galt aber nicht nur fiir die weiblichen Zweige der Monchsorden der
Benediktiner und Zisterzienser, sondern wurde auch auf die Drittordenskloster der
Franziskanerinnen und Dominikanerinnen ausgedehnt. Fast zeitgleich mit den Zisterzi-
ensern erlief§ die Tiroler Ordensprovinz der Franziskaner fir ihre weiblichen Drittor-
denskloster 1628/29 vergleichbare Regelungen. Reform war hier jedoch nicht eine
Riickkehr zu den alten Grundsitzen der Regel, sondern eine Neuausrichtung dieser
Konvente, die zumeist aus offenen Frauengemeinschaften entstanden waren, somit auch
soziale Tatigkeiten ausgetibt hatten. Die Klosteranlagen waren in geschlossene Komple-
xe umzugestalten und die Auflenbeziige auf ein Minimum zu reduzieren?. Als 1629 bei
den Franziskaner-Terziarinnen in Munderkingen die Klausur eingefithrt wurde, wurde
den Schwestern in der Folge (1643) — gegen den Protest der Biirgerschaft — verboten,
Kranke zu besuchen. Auch die Feldarbeit wurde nicht mehr als angemessen angesehen?.
Fiir die schweizerischen Zisterzienserinnenabteien lassen sich vergleichbare Vorginge
beobachten: In Luzern stellte der Konvent seine Titigkeit von der Krankenpflege auf
die Herstellung von Kerzen um, in Solothurn betrieben die Frauen — wie auch die Zis-
terzienserinnen in Heiligkreuztal oder Gutenzell und in vielen anderen Konventen — eine
Klosterapotheke?.

Wirtschaftliche Zwinge verhinderten gerade in den lindlichen Konventen Ober-
schwabens einen dauerhaften Erfolg der strengen Klausur. Doch neben diesen externen
Faktoren, die auch aus strategischen Griinden vorgeschoben werden konnten, er-
schwerte auch das Selbstverstindnis der Frauen die strikte Umsetzung der Klausurvor-
schriften. Die Franziskanerinnen im Krockental bei Ehingen lehnten die strenge Klausur

25 MuscHIoL, Reformation (wie Anm. 5), 172. — Digs., Die Gleichheit und die Differenz. Klos-
terliche Lebensformen fiir Frauen im Hoch- und im Spatmittelalter, in: Wiirtt. Klosterbuch, 65-76,
hier: 69f. — Dekret in deutscher Ubersetzung: Dekrete der skumenischen Konzilien, bearb. v. Giu-
seppe ALBERIGO u.a., Paderborn 3. Aufl. 1973, 374.

26 Umfassend: Kuan-ReHFuUs, Zisterzienserinnenkloster Wald (wie Anm. 2), 281-288.

27 Vgl. dazu die in diesem Band im Beitrag von Ute STROBELE abgebildeten Pline von Drittor-
denskldstern aus dem spiten 18. Jahrhundert.

28 Chronik der St.-Anna-Klause Munderkingen, bearb. v. Winfried NuBer (Documenta Suevica 7),
Konstanz 2005, 284.

29 Janine Christina MAEGRATTH, Frauen in der Pharmazie und die Auswirkungen der Sikularisa-
tion in Sudwestdeutschland. Das Beispiel der Klosterapotheke in Gutenzell, in: Florilegium Suevi-
cum. Beitrige zur siidwestdeutschen Landesgeschichte. Festschrift fiir Franz Quarthal zum 65.
Geburtstag, hg. v. Gerhard Frirz u. Daniel Kirn (Stuttgarter historische Studien zur Landes- und
Wirtschaftsgeschichte 12), Ostfildern 2008, 181-204. — Zu Bayern: Rainer SCHNABEL, Pharmazie in
Wissenschaft und Praxis, dargestellt an der Geschichte der Klosterapotheken Altbayerns vom Jahre
800 bis 1800, Miinchen 1965.
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mit dem Hinweis ab, man wolle »Klarissen«, also Angehorige des Zweiten Ordens der
Franziskaner mit strengen Klausurvorschriften, aus ihnen machen’.

Doch wenn auch die Norm nicht tiberall und schon gar nicht dauerhaft zur Realitit
wurde, so war sie doch die Folie, auf der die Klosterdisziplin beschrieben wurde.
»Verweltlichung« war als Devianz, als Abweichung zu deklarieren, die bei den Visita-
tionen verurteilt wurde und durch immer neue Dekrete unterbunden werden sollte. Die
Frauenkloster gerieten damit in den letzten Jahrzehnten des 18. Jahrhunderts in eine
kaum zu l6sende Konfliktsituation.

Auf der einen Seite standen die Forderungen der kirchlichen Seite, die die Frauen auf
ein beschauliches Leben festzulegen versuchten, auf der anderen Seite riickte die aufge-
klirte Publizistik genau den gegenliufigen Anspruch in den Mittelpunkt des offentli-
chen Diskurses: Klosterleute, auch Schwestern, sollten im Sinn der Aufklirung ihren
Beitrag zur Fortentwicklung der Gesellschaft leisten®'. Das Kriterium der Niitzlichkeit
wurde zum einzigen Grund, der den Fortbestand eines Konvents begriinden konnte.
Mit dem Regierungsantritt von Kaiser Joseph II. im Jahr 1765 wurden diese aufgeklirten
Debatten in Vorderosterreich in konkrete Politik tiberfiihrt.

IL.

In den osterreichischen Vorlanden beschaftigte sich spatestens seit 1771 die Verwaltung
mit der Frage von Klosteraufhebungen, die als Klosterreduktion verstanden wurden,
also nicht die Auflésung simtlicher Konvente zum Ziel hatte, sondern nur deren Zahl
senken sollte’?. Gutachten wurden aus den einzelnen Amtern angefordert. Das Dossier
des hohenbergischen Landvogts Joseph von Zweyer stellte dabei den Frauenklostern am
oberen Neckar ein schlechtes Zeugnis aus. Thr Sinn bestiinde nur im Selbstzweck, sind
diese der Religion anders nicht, als daf sich fromme Personen dahin widmen®. Die
papstlich verfiigte Aufhebung des Jesuitenordens 1773 in fast allen europdischen Lin-
dern kann dabei durchaus als Vorlauf zu den vorderosterreichischen Authebungen ange-
sehen werden’*.

Im Dezember 1781 wurde der Kaiser aktiv. In einer Resolution ordnete Joseph IL.
die Aufhebung der Kloster an, welche weder Schulen halten noch Kranke unterbalten,
noch sonst in studiis sich hervorthun, da solche Orden und Kloster, die dem Néchsten
ganz und gar unniitz sind, nicht Gott gefallig seyn konnen®. Ein gottgefilliges Leben

30 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 11), 157-164.

31 Paul MoncH, Die Kosten der Frommigkeit. Katholizismus und Protestantismus im Visier von
Kameralismus und Aufklirung, in: Volksfrommigkeit in der Frithen Neuzeit, hg. v. Hansgeorg
Mourtor u. Heribert Smorinsky (KLK 54), Miinster 1994, 107-119. — Wolfgang ZIMMERMANN,
Christliche Caritas und staatliche Wohlfahrt. Sozialfiirsorge in den geistlichen Staaten am Ende
des Alten Reiches, in: Die geistlichen Staaten (wie Anm. 4), 115-131. — Rudolf ScHLOGL, Rationa-
lisierung als Entsinnlichung religioser Praxis? Zur sozialen und medialen Form von Religion in der
Neuzeit, in: Sdkularisation im Prozess der Sakularisierung (wie Anm. 3), 37-66.

32 Ute STROBELE, »Eine grofle Remedur«. Die Klosteraufhebungen Kaiser Josephs IL. in den
osterreichischen Vorlanden, in: Alte Kloster — neue Herren (wie Anm. 2), 99-114. — Digs., Zwi-
schen Kloster und Welt (wie Anm. 11), Kap. 4-5.

33 Zit. nach STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 11), 75.

34 Rita Haus, »Ich habe euch nicht gekannt, weicht alle von mir ...«. Die papstliche Aufhebung
des Jesuitenordens 1773, in: Alte Kloster — neue Herren (wie Anm. 2), Bd. 2.1, 77-88 (mit ilterer Lit.).
35 Zit. nach STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 11), 75f.



SUDWESTDEUTSCHE FRAUENGEMEINSCHAFTEN 173

war ein soziales Leben. Der Grundsatz monastischer Daseinsdeutung, dass »der jensei-
tige Endzweck heiligen Lebens einen grundsitzlichen Vorrang vor allen Staatszwecken
beanspruchen konne«, dass also Gebet und Gottesdienst vor allen irdischen Nitzlich-
keitserwiagungen zu stehen hitten — dieser Grundsatz besafl keine gesellschaftliche Le-
gitimitit mehr. Das traditionelle Heiligkeitsmodell monastischen Lebens konnte nicht
mehr auf offentliche Akzeptanz setzen. Oder wie es ein Reisender um 1790 bei einem
Besuch des Klarissenklosters Soflingen formulierte: Ihnen gibe ich einmal kein Pardon
[...] Was sollen Karthiuser, minnlichen und weiblichen Geschlechts, der Welt niitzen, da
ste fiirwahr sich selbst nicht niitze sind” .

Das kaiserliche Dekret zur Klosteraufldsung wurde am 12. Januar 1782 publiziert.
Ein Monat spiter wurde ein Religionsfonds gegriindet, der die Vermogen der aufgelos-
ten Kloster aufnehmen sollte und aus dem kunftig die Errichtung neuer Pfarreien und
sonstige geistliche Ausgaben finanziert werden sollten®. Die josephinischen Klosterauf-
hebungen bleiben damit ganz in der Linie landesherrlicher Kirchenpolitik der Frithneu-
zeit, die es als ihr Recht ansah, geistliche Institutionen aufzuheben, um damit neue Ein-
richtungen (z.B. Kollegien, Universititen, Niederlassungen von Reformorden) zu
dotieren®. Die Aufhebungen waren also nach dem Selbstverstindnis des Kaisers keine
Sikularisation im eigentlichen Sinn, sondern dienten dazu, eine auf die Pfarrseelsorge,
auf Erziehung und Bildung ausgerichtete Pastoral zu finanzieren.

Der Prozess der Klosterreduktion in den Vorlanden betraf in erster Linie die Fran-
ziskaner-Terziarinnen*®. 1782 wurden 17 Konvente in den Vorlanden aufgehoben. Sie
befanden sich von einzelnen Ausnahmen abgesehen alle in Schwibisch-Osterreich. Als
einziges Mannerkloster war 1782 die Kartause in Freiburg von der Aufhebung betrof-
fen, spiter folgten noch einige Kloster der Bettelorden, zudem beantragte das Augusti-
ner-Chorherrenstift Waldsee von sich aus die Authebung.

Chancen, sich einer Aufhebung zu entziechen, gab es fiir die Konvente kaum. Versu-
che, im Zuge der Einfithrung der Normalschule Franziskanerinnen zu Lehrerinnen aus-
zubilden, waren sowohl in Rottenburg als auch in Munderkingen 1774 an den Vorbe-
halten der Ordensfrauen gescheitert. Die Qualifikation war nicht vorhanden, aufgrund
des bisherigen Verstindnisses des klosterlichen Lebens auch nicht erforderlich gewesen,
wie es die Rottenburger formulierten: Wir haben keine einzige aus uns, die im schreiben
auch nur mittelmadfSig geibt, wir haben die Feder noch niemahlen niothig gehabt. Wenn
wir das vorgesetzte so zu Papier bringen, dafS es noch lesbar ist, sind wir zufrieden*!.
Aber auch Kloster, die eine gut funktionierende Schule unterhielten wie die Franziska-
nerinnen in Saulgau, konnten nicht eine Auflésung verhindern. Die Position der Obrig-
keit war grundsitzlich. Die Bereitschaft der Schwestern, sich auf die utilitaristische Ar-
gumentationsebene der herrschaftlichen Mandate einzustellen, niitzte nichts, wie auch

36 Hovrzewm, Sikularisation in Oberschwaben (wie Anm. 3), 282.

37 Frank, Klarissenkloster Soflingen (wie Anm. 6), 156.

38 Rudolf REmNHARDT, Zur Kirchenreform in Osterreich unter Maria Theresia, in: ZKG 77, 1966,
105-119. — Joachim K6HLER, Habsburgische Kirchenpolitik in Vorderosterreich, in: Vorderoster-
reich — nur die Schwanzfeder des Kaiseradlers. Die Habsburger im deutschen Stidwesten, hg. v.
Wiirttembergischen Landesmuseum, Stuttgart 1999, 224-235. — STROBELE, Zwischen Kloster und
Welt (wie Anm. 11), 75-77 (mit Lit.).

39 ANDERMANN, Sikularisationen vor der Sikularisation (wie Anm. 4). — Eike WovrcasT, Sikula-
risationen und Sikularisationspline im Heiligen Romischen Reich Deutscher Nation vom 16. bis
zum 18. Jahrhundert, in: RJKG 23, 2004, 25-44.

40 Ubersicht bei STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 11), 81.

41 Ebd., 26-30, Zitat: 27.
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der Fall des Klosters Reute zeigt. Hier waren die Franziskanerinnen durchaus bereit,
Unterricht zu erteilen und soziale Titigkeiten auszuiiben, sie erreichten aber nicht den
Fortbestand der Gemeinschaft.

Lediglich den Schulschwestern in Ehingen wurde gestattet, den Unterricht fortzu-
fihren. Eine Besonderheit stellt Villingen dar: Auf die Initiative des Rats hin wurde das
ortliche Dominikanerinnenkloster, das bereits seit mehreren Jahren die Normalschule
fur die Madchen unterhielt, in das Klarissenkloster verlegt und mit dem dortigen Kon-
vent vereinigt. Unterstiitzt durch zwei Ursulinen aus Freiburg, nahm der neu konstitu-
ierte Konvent die Regel dieses Schulordens an*2.

Nach der Aufhebungswelle 1782 verlor die Klosterreduktion in den Vorlanden an
Dynamik. Lediglich in Freiburg und Konstanz wurden noch zwei Frauenkonvente zu-
sammengelegt (Adelhausen, Zoffingen), die Dominikanerinnen in Hirrlingen beantrag-
ten von sich aus die Auflosung.

Wie reagierten die anderen Frauenkonvente in den Vorlanden auf die drohende Auf-
hebung? Die drei landstindischen Konvente in Schwibisch- Osterreich — die Zisterzi-
enserinnen von Wald und Heiligkreuztal sowie die Benediktinerinnen von Urspring —
agierten politisch. Ahnlich verhielten sich auch die Zisterzienserinnen im Breisgau, in
Gunterstal und Wonnental. Sie verhandelten mit der Unterstiitzung des Breisgauer Pra-
latenstandes offensiv im Rahmen der traditionellen Argumentationsmuster von Privile-
gien. In einer mehrtigigen Konferenz der drei Abtissinnen in Heiligkreuztal fassten sie
nach dem Tod Kaiser Josephs 1790 die Forderung nach der weitgehenden Restituierung
ihrer Freiheiten in einem Memorandum zusammen. Die Forderung, dass ihre Konvente
— dhnlich wie das Zisterzienserinnenkloster Olsberg (1790)* - in ein weltliches Damen-
stift umgewandelt wiirden, lehnten sie ab*.

Die verbliebenen Frauenkonvente der Bettelorden, besonders die Dominikanerin-
nen, reagierten — nicht nur in den osterreichischen Vorlanden — auf den immer stirker
werdenden Druck durch Konzessionen, also durch die Ubernahme des 6rtlichen Mid-
chenunterrichts, in der Umvers1tatsstadt Freiburg (Adelhausen) und in der Bischofsstadt
Konstanz (Zoffingen), aber auch in kleineren Stidten wie Horb (1776) und Oberndorf
(1781). Auflerhalb Vorderdsterreichs ist die Erteilung von Schulunterricht durch Domi-
nikanerinnen, z.B. fiir Rottweil, Meersburg oder Gruol bezeugt. Auch die Franziskane-
rinnenkonvente 6ffneten sich der Unterrichtstitigkeit, so in Kif}legg, Gmiind oder Wie-
sensteig, d.h. im letzten Jahrzehnt des 18. Jahrhunderts niherten sich die Frauenzweige
der Bettelorden unter dem Zwang der Zeit dem Tatigkeitsprofil der »tridentinischen«
Reformorden an, bis hin zur Ubernahme der Regel wie im Fall der Ursulinen von Vil-
lingen*.

Die drohende Gefahr der Auflosung wurde spatestens mit dem Ausbruch der Fran-
z6sischen Revolution auch in den Prilatenkldstern wahrgenommen. Auf Anordnung
des Vaterabts von Salem beteten die Zisterzienserinnen in Heggbach ab 1791, dass Gort
alle Gefahren von uns und unserem deutschen Vaterlande abwende, bose Grundsitze
unterdriicke, Unruben stille und seine beilige Religion und das evangelische Gesetz mit

42 Ebd., 114f. — Zu Villingen auch: Datenbank »Kloster in Baden-Wiirttemberg (wie Anm. 14):
Edith BoEwe-Koos.

43 Marietta MEIER, Standesbewufite Stiftsdamen. Stand, Familie und Geschlecht im adligen Da-
menstift Olsberg, 1780-1820, Koln 1999.

44 Kunn-ReHFUSs, Zisterzienserinnenkloster Wald (wie Anm. 2), 78ff.

45 Hinweise zu den einzelnen Konventen in der Datenbank »Kloster in Baden-Wiirttemberg«
(wie Anm. 14).
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neunem Glanze in den Sitten aller Christen hervorlenchten lasse*. In threm Tagebuch
hielt die Konventualin Maria Antonia Stader die Umbriiche fest. Eine fremde Welt
brach in das Kloster ein. Seit 1793 suchten franzdsische Emigranten in dem oberschwi-
bischen Kloster Zuflucht, besonders aber vible priester und ordenslent beiderlay ge-
schlechts; worunter anch die Latrapper [= Trappisten] [...] Es sind auch andere gekom-
men, es waren aber keine formliche ordenspersobnen, die eine gewisse Regul hitten,
sondern nur eine fromme Versammlung und die mebrerteils weiblichen Geschlechts wa-
ren. Militirische Bedrohungen — etwa nach der Schlacht von Ostrach 1799 mit dem Sieg
der Kaiserlichen - stellten den Konventen unmittelbar die drohende Gefahr vor Augen.
Mit dem Vertrag von Luneville vom 9. Februar 1801 sicherte Kaiser Franz den Reichs-
stinden zu, dass sie fiir die Verluste der linksrheinischen Gebiete auf dem rechten Rhein-
ufer kompensiert wiirden, durch die Mediatisierung von Reichsstidten, aber auch die
Sikularisation von geistlichen Territorien. Ein Ausschuss, eine Deputation des Reichs-
tags, hatte die entsprechenden Modalititen festzulegen. Das Schlusspapier war der
Reichsdeputationshauptschluss, der Hauptschluss der auflerordentlichen Reichsdeputa-
tion vom 25. Februar 1803%. In ihm wurden die bisher reichsunmittelbaren Konvente
einzelnen Herrschaften zugewiesen, zudem wurde es den Landesherren frei gestellt, die
ubrigen, d.h. die landstindischen Konvente in ihren Herrschaftsgebieten ebenfalls auf-
zuheben. Die Zuteilung der Kloster nahm auf regionale Beziige oder auf die Frage der
Ordenszugehorigkeit keine Riicksicht. Die Kloster waren reine Finanzobjekte. Neben
den spiteren Mittelstaaten Baden und Wiirttemberg zihlten auch die hohenzollerischen
Fiirstentiimer, das Haus Firstenberg, in Oberschwaben zudem zahlreiche Fiirsten und
Grafen, u.a. aus dem Rheinland, die nun erstmals in dieser Region Fuf} fassten (z.B. Zis-
terzienserinnenabtei Gutenzell: Graf Toering; Zisterzienserinnenabtei Heggbach: Gra-
fen Plettenberg und Bassenheim; Stift Buchau: Haus Thurn und Taxis), zu den Begiins-
tigten. Mit dem Frieden von Pressburg 1805 und dem Riickzug des Hauses Osterreich
aus Stidwestdeutschland fand die Sikularisation ithren Abschluss; erst jetzt wurden auch
die Klgster in den ehemals 6sterreichischen Gebieten aufgehoben.

46 BECK, Reichsabtei Heggbach (wie Anm. 8), 90.

47 Mit alterer Lit.: Winfried MULLER, Sikularisation und Mediatisierung. Historische und politi-
sche Voraussetzungen ihrer Durchfithrung, in: Alte Kloster — neue Herren (wie Anm. 2), Bd. 2.1,
327-346. — Zum Groflherzogtum Baden: Hermann Scumip, Die Sikularisation der Kloster in Ba-
den, in: FDA 98, 1978, 173-352; 99, 1979, 173-375. — Hans-Otto MUHLEISEN, »Gebietsarrondie-
rung durch Annexion geistlicher Territorien ...«. Sakularisation als Teil badischer Staatsraison
zwischen 1796 und 1806, in: Alte Kloster — neue Herren (wie Anm. 2), Bd. 2.1, 89-98. — Bernd
Mathias KrEMER, Das Ende der Reichskirche und der Kloster — Die Sikularisation des Jahres
1803, in: Wo Gott die Mitte ist. Ordensgemeinschaften in der Erzdiozese Freiburg in Geschichte
und Gegenwart, hg. v. Theodor HoGG u. Bernd Mathias KREMER, Lindenberg 2002, 52-81. —
Karl-Heinz Braun, Die Grundung der Erzdiozese Freiburg und die Klosterfrage im 19. Jahrhun-
dert, in: ebd., 82-91. — Zum Konigreich Wiirttemberg immer noch umfassend: Matthias ErzBER-
GER, Die Sikularisation in Wiirttemberg von 1802 bis 1810. Ihr Verlauf und ihre Nachwirkungen,
Stuttgart 1902, ND Aalen 1974. — Zu hohenzollerischen Fiirstentimern: Andreas ZEKORN, Kloster
in den Fiirstentiimern Hohenzollern-Hechingen und Hohenzollern-Sigmaringen zur Zeit der Si-
kularisation. Ein Uberblick, in: Alte Kloster — neue Herren (wie Anm. 2), Bd. 2.1, 545-550.
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Der Vorgang der Sikularisation, der Ubergang der Herrschafts- und Besitzrechte von
den alten Klostern an die neuen Herren, ist im Umfeld des Gedenkjahrs von 2003 aus-
fuhrlich gewiirdigt worden; die Ereignisgeschichte kann also als bekannt vorausgesetzt
werden.

Wie gingen aber die Klosterfrauen mit der neuen Situation um und welche Perspek-
tiven eroffneten sich fiir ihre Zukunft? »Uber soziale und religiose Wirklichkeiten der
als Privatiers bei Verwandten Lebenden oder der Kloster auf dem Aussterbeetat wissen
wir so gut wie nichts«, so restimierte Andreas Holzem 2003%.

Ehemalige Ordenspriester hatten die Chance, eine Pfarrei zu iibernehmen, eine Stelle
in der sich neu formierenden Kirchenverwaltung zu erlangen oder vielleicht sogar einen
Lehrstuhl an einer theologischen Fakultit oder an einer anderen Ausbildungsstitte zu
erwerben. All’ diese Moglichkeiten waren den Ordensfrauen verwehrt. Der Ordnungs-
rahmen der klosterlichen Lebenswelt war zerbrochen, alternative Zukunftsperspektiven
wurden nicht angeboten. Die Sikularisation sah fir die Frauen lediglich die Pensionie-
rung vor. Dabei trafen die Authebungskommissire in der Mehrzahl auf Konvente, die
sowohl im Hinblick auf ihre zahlenmaflige Stirke als auch beztiglich ihrer Altersstruk-
tur gefestigt waren.

In Baden hatte das IV. Organisationsedikt vom 14. Februar 1803 erste Anweisungen
getroffen, wie mit den Klostern im Groflherzogtum umzugehen sei. Wihrend Wiirt-
temberg sofort eine flichendeckende Sikularisation betrieb, verfolgte Baden zunichst
eine Politik, die auch Sonderlosungen zulief. So wurde der Zisterzienserinnenabtei
Lichtenthal aufgrund ihres Charakters als Grablege des Hauses Baden, welches von ei-
ner Markgrifin Unseres Namens und Stammes gestiftet worden ist, bei dem sich die Ru-
hestitte Unserer dltesten Anberren vorfindet, und das nie aus den Grenzen devoter
Dankbarkeit gegen Unser Fiirstliches Haus ausgewichen ist¥, in engen Grenzen den
Fortbestand garantiert. Abs. XI garantierte auch fiir die der MdidchenErziehung oder
thren Unterricht sich widmenden Frauenklostern in Baden-Baden, Mannheim und
Rastatt den Fortbestand. Nach der Erweiterung Badens um die vorderosterreichischen
Landesteile 1805/06 kamen noch zu dieser Gruppe die Ursulinen in Freiburg und Vil-
lingen, die Dominikanerinnen in Adelhausen (Freiburg) und Zoffingen (Konstanz) so-
wie das Augustinerinnenstift in Ottersweier, das 1823 nach Offenburg verlegt wurde.
Alle anderen Frauenkldster fielen der Sikularisation zum Opfer. In ganz Stidwest-
deutschland blieben also — von der badischen Grablege Lichtenthal abgesehen — nur we-
nige Frauenkonvente iibrig, die sich der Schulbildung von Midchen widmeten.

Die Frauen der sikularisierten Kloster standen grundsitzlich vor drei Moglichkeiten.
Sie konnten entweder erstens versuchen, in Verhandlungen mit den neuen Herren zu
erreichen, dass sie in den alten Klosterriumen das Leben in Gemeinschaft fortsetzen
konnten, oder sie konnten zweitens aus dem Konvent austreten und ein Privatleben fiih-
ren, oder sie hatten drittens die Moglichkeit, Anschluss an einen anderen Konvent im
Ausland (z.B. der Schweiz oder Osterreich) zu suchen, wenn ihr eigenes Kloster nicht
mehr bestand.

48 HovrzeM, Sikularisation in Oberschwaben (wie Anm. 3).

49 Zit. nach Maria Pia ScHINDELE OCist, Ordenstreue gegen staatliches Regiment. Auswirkun-
gen der Sikularisation und ihre Bewiltigung durch die Zisterzienserinnen der Abtei Lichtenthal,
in: Alte Kloster — neue Herren (wie Anm. 2), Bd. 2.2. 1053-102, hier: 1053.
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In der iiberwiegenden Mehrzahl entschieden sich die Frauen dafiir, ihr Leben in
Gemeinschaft fortzusetzen®. Konvente, die dafiir votierten, das Kloster zu verlassen, so
etwa die Klarissen in Heilbronn, waren zumindest in Wirttemberg die Ausnahme.
Auch die adligen Frauenstifte (Buchau, Frauenalb) agierten hier anders. Die Damen
kehrten in ihr soziales Umfeld zuriick. Es war aus ihrer Sicht nicht akzeptabel, in wirt-
schaftlichen Abhingigkeiten ihrer neuen »Herrschaft« zu leben.

Die Herausforderungen an die Gemeinschaften waren grofl: Mit der Sikularisation
von 1803 verloren die Kloster ihre Besitzrechte und Einkiinfte, eigenes Wirtschaften war
nicht mehr moglich. Die Frauen hatten kiinftig von Pensionen zu leben, die entspre-
chend ihrem Status festgelegt wurden: Dies war der entscheidende soziale Bruch. Aus
selbstindig agierenden Gemeinschaften wurden Pensionsempfinger. Abtissinnen er-
hielten zwischen 1000 und 1500 Gulden (Séflingen, Gutenzell, Heggbach), einfache
Chorschwestern zwischen 200 und 300 Gulden, dazu kamen noch Naturalleistungen®'.
Die Pensionen, die das Haus Hohenzollern-Sigmaringen den Zisterzienserinnen von
Wald bezahlten (1500 Gulden Abtissin, 300 Gulden Priorin, 240 Gulden Chorschwes-
ter, 200 Gulden Laienschwester) wurden vom Bischof in Konstanz als sehr humane und
dusserst grossmiithige Convention®® bezeichnet. Schleppende und ausbleibende Zahlun-
gen, zum Teil driickende Mieten lassen kein pauschales Urteil zu, ob die Schwestern tat-
sichlich angemessen ausgestattet waren. Auf jeden Fall verschlechterte sich die finan-
zielle Lage mit dem Riickgang der Schwesternzahlen dramatisch, weil dann auch die
Pensionszahlungen reduziert wurden. Der Tod der alten Abtissin konnte so mit einem
Tag das Einkommen der Gemeinschaft halbieren.

Finanzielle Spielriume waren aber nicht nur eine Frage des »Kontostandes«, sondern
auch der Wahrnehmung: Die Abtissinnen und Nonnen aus chemaligen Relchsabtelen
die zuvor kleine Territorien verwaltet hatten, mussten sich nun mit wiirttembergischen
Beamten dariiber streiten, ob ihnen ein neuer Ofen zustand oder wann die zerbrochenen
Fensterscheiben ausgetauscht wirden.

Das Bleiberecht des Konvents hing jeweils vom Wohlwollen des neuen Besitzers ab:
Die Klarissen in Soflingen mussten bereits 1809 das Kloster verlassen, weil Bayern die
Gebiude fiir ein Lazarett nutzen wollte, die Dominikanerinnen des Klosters Gotteszell
in Schwibisch Gmiind hatten der Einrichtung eines Gefingnisses zu weichen, im Fran-
ziskanerinnenkloster in Biberach wurde eine Kaserne eingerichtet, auch in Ravensburg
mussten die Franziskanerinnen das Kloster raumen. Aus der Sicht der neuen Obrigkeit
waren die Frauen ein Storfaktor; sie blockierten die Pline zur Weiterverwertung der
Immobilien. Die Nonnen werden doch auch nicht ewig leben; die dermaligen harten
Zeiten nicht ewig wihren, so versuchte der Verwalter des Klosters Gutenzell, Graf Toer-
ring auf die Zukunft zu vertrosten®.

Die im Fall eines Ortswechsels zumeist erforderliche Ubersiedlung in ein anderes
Kloster wurde von den Frauen nur selten, wohl in Notfillen akzeptiert. Die Schwestern
zogen es vor, im regionalen Umfeld ihres alten Klosters ein Privatleben zu fiithren. Die
Ruckkehr in die alte Heimat war dann nicht moglich, wenn sich diese im »Auslandx,
d.h. zum Beispiel in Bayerisch-Schwaben, befand. Dorthin tiberwies man keine Pensionen.

50 Einzelnachweise in Internetprasentation »Kloster in Baden-Wiirttemberg« (wie Anm. 14).

51 Umfangreiches Material bei ERZBERGER, Sikularisation in Wiirttemberg (wie Anm. 47), und
im Ausstellungskatalog: Alte Kloster — neue Herren (wie Anm. 2).

52 Kunn-ReHrus, Zisterzienserinnenkloster Wald (wie Anm. 2), 86.

53 Zit. nach: MAEGRAITH, »Die Nonnen werden doch auch nicht ewig leben!«, in: Alte Kloster —
neue Herren (wie Anm. 2), 1078.
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Ahnlich wie die Schwestern wihrend der Sikularisation 1802/03 hatten sich auch die
Franziskanerinnen verhalten, die von der josephinischen Klosterauthebung betroffen
waren®*. Der Verbleib im Kloster war 1782 nicht vorgesehen, die Anlagen wurden sofort
verkauft. Versuche der Frauen, in Privathiusern eine neue Form des Zusammenlebens
zu gestalten, wurden unterbunden. Die Frauen standen vor der Alternative, entweder
das Kloster zu verlassen und in die »Welt« zu treten, in ein anderes Kloster (im Aus-
land) tberzusiedeln oder in eines der beiden »Aussterbekloster« nach Gorheim oder
Unlingen zu ziehen. Nach den Untersuchungen von Ute Strobele war das Votum der
277 Befragten eindeutig. 70 Prozent wollten aus dem Kloster austreten. Befragt nach
dem bevorzugten Wohnort tendierten viele Frauen dazu, — offensichtlich oft in gegen-
seitiger Absprache — im Umfeld des alten Klosters ihren Wohnort zu wihlen. Klosterli-
ches Gemeinschaftsleben war auf den jeweiligen Konvent bezogen und konnte nicht
ohne weiteres auf einen anderen sozialen und regionalen Kontext tibertragen werden.

Die Schwestern der allmihlich ilter werdenden, dann sterbenden Konvente wurden
nach 1803 vor existentielle Herausforderungen gestellt. Die Abtissinnen der Reichsab-
teien verloren ihre stindische Stellung. Janine Maegraith hat diesen Vorgang in ihrer
Untersuchung iiber die Sikularisation der Zisterzienserinnenabtei Gutenzell prizise
herausgearbeitet. Justina von Erolzheim, die letzte Abtissin, eine Niederadlige aus dem
gleichnamigen Ort im Illertal, fithrte anfangs die Verhandlungen mit Graf Toerring,
dem neuen Herrn von Gutenzell, auf gleicher Augenhohe. Gereizt gab der neue Herr zu
erkennen, dass der Reichsdeputationshauptschluss zum Zweck hatte, dass das Stift Uns,
und nicht Wir selbes zu entschidigen haben®. Die Beamtenschaft verfolgte einen dezi-
dierten Modernisierungskurs, es galt das »verjihrte Herkommen« geistlicher Herrschaft
zu beenden. Die Untertanenschaft hatte Abschied zu nehmen von dem Traum, wie es
einmal so gut im woblthitigen Schatten des Krummstabs [sich habe] wobnen lassen®®.
Die politische und wirtschaftliche Entmachtung der Kloster war mit der sozialen De-
klassierung der Vorsteherinnen und der Schwestern verbunden. Die an staatskirchlichen
Idealen orientierte aufklirerische Politik Wiirttembergs negierte dariiber hinaus auch die
religiose Legitimitit jeglichen Klosterlebens.

Lebensform, d.h. regelgemifles Leben, und Lebenswelt, d.h. Kloster- und Klausurbe-
reich, wurden ihrer Sakralitit beraubt. Wenige Tage nach der Aufhebung des Klaris-
senklosters in Soflingen wurde die Klausur aufgehoben. Im Juni 1803 hielt sich Kurfiirst
Max IV. Josef im Kloster auf*’. Die Heiligkeit des Raumes war durchbrochen. Gezielte
Tabubriiche machten deutlich, dass die tradierten Sinngehalte ihre Bedeutung verloren
hatten. Sakralgegenstinde wurden ihrer eigentlichen Bestimmung entzogen. Die Gliede-
rung der Kirchenriume, die den Schwestern eigene Riume (z.B. Nonnenchor) zuge-
standen, ging verloren. Mit der Abschaffung spezieller Abstinenzzeiten wurde auch die
Heiligung der Zeit nivelliert. Nach dem Protest der Nonnen wurde diese Mafinahme in
Soflingen wieder zuriickgenommen?.

Der Konflikt zwischen aufgeklirtem Katholizismus und barocken Frommigkeitssti-
len wurde in der ehemaligen Zisterzienserinnenabtei Gutenzell in geradezu idealtypi-
scher Konstellation durchfochten. Hier war Augustin Rugel (1762-1825), der aufge-
klirte ehemalige Monch aus der Benediktinerabtei Isny, 1803 durch Graf Toerring auf

54 STROBELE, Zwischen Kloster und Welt (wie Anm. 11), Kap. 8.

55 MAEGRAITH, »Die Nonnen werden doch auch nicht ewig leben!«, in: Alte Kloster — neue Her-
ren (wie Anm. 2), 1077.

56 Zit. nach ebd., 1078.

57 Frank, Klarissenkloster Soflingen (wie Anm. 6), 158f.

58 Ebd.
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die neu dotierte Pfarrstelle berufen worden. Nach dem Weggang des alten Beichtvaters
1807 gelang es Rugel nach heftigen Auseinandersetzungen mit der Abtissin, die Kon-
ventsfrauen unter die Aufsicht des Ortspfarrers zu stellen. In den Augen der Aufklirer
war die Gemeinschaft kein Kloster mehr, sondern als ein Zusammenleben der betreffen-
den Individuen zu betrachten®.

Mit der wiirttembergischen Ordnung fir Frauenkloster vom 4. Februar 1809 wur-
den die Kloster — nunmehr als Lehrinstitute bezeichnet — véllig der staatlichen Aufsicht
unterstellt. Der Chorgesang war zu untersagen. Die Fastengebote hatten sich an den all-
gemeinen Anweisungen fir die Gliubigen zu orientieren. Als Beichtviter kamen nur
aufgeklirte Weltgeistliche in Frage. Bezichungen zu den Orden, die ja in der Schweiz
und in Osterreich durchaus noch existierten, waren verboten. Bei den Visitationen wa-
ren die Frauen zu fragen, ob sie nicht doch nac/a dem Beispiel mehrer Klosterfranen [...]
in und ausser dem Kloster als Schul- oder Industrie-Lebrerin dem Staate und der Kirche
niitzlich werden gedenchke®.

In Baden regelte das Regulativ fiir die katholischen weiblichen Lebr- und Erzie-
hungsinstitute des GrofSherzogthums von 1811 die kiinftige Stellung der Frauengemein-
schaften im Groflherzogtum®!. Die Bestandsgarantie von 1803 fiir Lichthental und fiir
die Frauenkloster, die sich der Erziehung widmeten, wurde enger gefasst. Die genannten
Konvente sollten als >staatliche Lehrinstitute mit einem klosterlichen Aufleren« fortbe-
stehen. In ihren Einzelbestimmungen glichen sich die badische und die wiirttembergi-
sche Ordnung bis auf einen markanten Unterschied. Im Konigreich Wiirttemberg blieb
die Aufnahme von Novizinnen verboten, wihrend dies in den genannten badischen
Frauenkldstern in einem zahlenmaflig fixierten Rahmen moglich blieb.

IV.

Wie war das Selbstverstindnis der Frauen, die von den Zeitgenossen als »Ex-Nonnen«
bezeichnet wurden, die beim Austritt aus dem Kloster — so im Fall von Soflingen -
»exkonventualisiert« wurden. Neuere Forschungen machen deutlich, dass die von der
zeitgenossischen Publizistik propagierte Befreiung der Frauen aus der erzwungenen
Knechtschaft des Klosterlebens eine Fiktion war, die nicht durch die Realitit eingelost
wurde. Der Wunsch, eine Ehe einzugehen, ist weder nach 1782, noch nach 1803 weit
verbreitet. Nach 1782 blieben die Frauen auch in ihrem Leben in der Welt an ihre Ge-
libde der Armut, der Keuschheit und des Gehorsams gebunden.

Die Stabilitit der Frauengemeinschaften, die oft bis in die Mitte des 19. Jahrhunderts
das Zusammenleben aufrecht erhielten (Heiligkreuztal 1843, Heggbach 1849, Rotten-
miinster 1850, Wald 1853) belegt den Willen der Frauen, unsere Lebenstage in der bishe-
rigen Klosterordnung und Clausur dabin zu beschliefSen, wie es die Abtissin von Heilig-

59 MAEGARITH, »Die Nonnen werden doch auch nicht ewig leben!«, in: Alte Kloster — neue
Herren (wie Anm. 2), 1078. — Zu Rugel auch: Konstantin MAIgR, Der Einfluf} der Aufklirung im
Kloster Isny am Beispiel von Jakob (Joseph) Danzer und Augustin (Josef Alexander) Rugel, in:
Reichsabtei St. Georg in Isny 1096-1802. Beitrage zu Geschichte und Kultur des 900jihrigen Be-
nediktinerklosters, hg. v. Rudolf REiNHARDT, Weiflenhorn 1996, 223-259.

60 Wolfgang ZiMMERMANN, Braucht Wiirttemberg Monche? Die »Klosterfrage« im Konigreich
Wirttemberg, in: Kirche im Konigreich Wirttemberg 1806-1918, hg. v. Geschichtsverein der Di-
dzese Rottenburg-Stuttgart und dem Verein fiir wiirttembergische Kirchengeschichte, Stuttgart
2008, 82-101.

61 Ausfihrlich: Scumip, Sikularisation (wie Anm. 47), 218-222.



180 WOLFGANG ZIMMERMANN

kreuztal 1804 formulierte®®. 1853, ein halbes Jahrhundert nach der Auflésung des Klos-
ters und ein Jahrzehnt nach dem Ende des Gemeinschaftslebens, feierten die beiden Zis-
terzienserinnen Constantia Braun und Xaveria Spor in der Abtei Stams in Tirol ihre
Goldene Profess.

In der Ansprache rekapitulierte Abt Aloisius Schnitzer die Geschichte des letzten
halben Jahrhunderts: So war fast vor 50 Jabren euner Kloster aufgehoben. Die Welt
glaubte, ihr wiirdet mit Frenden die angebotene Freybeit ergreifen und frob seyn, eines
lastigen Zwanges enthoben zu werden; aber ihr habt das Gegentheil gethan [ ...] und en-
er Mutterbaus nicht eber verlassen, als bis der Tod so vieler eurer Mitschwestern von
selbst das Kloster aufloste und ench nithigte, aus den dden Maunern in die Welt zuriick zu
kehren®. Das regulierte, durch die Ordensregel geformte Leben verlor auch nach dem
Ende des Zusammenlebens nicht seine Pragekraft.

V.

Als in der Mitte des 19. Jahrhunderts die letzten Konvente ihr Zusammenleben aufga-
ben, hatte sich die Einschitzung des Klosterwesens in der katholischen Offentlichkeit
bereits wieder gewandelt. Ein romantisch verklirendes Bild des Monchtums schuf sich
nicht nur in der Literatur und der Bildenden Kunst Raum. Der Tubinger Theologe und
Kirchenhistoriker Johann Adam Maohler sah in einem Aufsatz in der Tiibinger Theolo-
gischen Quartalschrift 1827 in den Klostern den fruchtbaren, sittlichen Boden, aus wel-
chem alles hervorsprosste, was die Zeit GrofSes aufzuweisen hat. Eine »emotional getragene
Schau des mittelalterlichen Monchtums« (Rudolf Reinhardt) loste die »aufgeklarte«
Kritik ab®*.

Doch es war nicht das kontemplative, mystisch verklirte Monchtum, das in Baden
und Wiirttemberg in der Mitte des 19. Jahrhunderts zum Durchbruch kam. Hier 16sten
— vergleichbar der Entwicklung in Preulen — junge Frauenkongregationen eine dynami-
sche Entwicklung aus. Sie konnten an die Traditionen religioser Gemeinschaftsformen
in der katholischen Kirche des 17./18. Jahrhunderts ankntipfen. Zugleich war die Orga-
nisation anpassungsfihig genug, um den neuen gesellschaftlichen Herausforderungen,
d.h. vor allem der sozialen Frage, gerecht zu werden. Den Frauen boten sie die Mog-
lichkeiten, religioses Leben und berufliche Interessen miteinander zu verbinden®.

62 Karl-Werner STEM, »So gut es geht in den gegenwirtigen Verhiltnissen moglich ist ...«. Die
Zisterzienserinnen von Heiligkreuztal nach der Sikularisation, in: Alte Kloster — neue Herren (wie
Anm. 2), Bd. 2.2, 1087-1096.

63 Zit. ebd., 1095.

64 Rudolf REINHARDT, Die Bemithungen um Wiederzulassung der Benediktiner in Wiirttemberg
wiahrend des 19. Jahrhunderts, in: GermBen 5, 1975, 734-744. — Uwe SCHARFENECKER, Monchtum
und Ordenswesen im Spiegel der katholischen Publizistik Stidwestdeutschlands vom Ende des 18.
bis zur Mitte des 19. Jahrhunderts, in: RJKG 9, 1990, 235-246. — Wolfgang FrRUHWALD, Monch
und Nonne in der Literatur der deutschen Romantik, in: Glanz und Elend der alten Kloster. Si-
kularisation im bayerischen Oberland 1803, hg. v. Josef KirmEIER u. Manfred TREmML, Miinchen
1991, 108-115.

65 Grundlegend: Relinde MEIWES, »Arbeiterinnen des Herrn«. Katholische Frauenkongregatio-
nen im 19. Jahrhundert, Frankfurt 2000. — D1gs., »... Die dufleren Beziehungen fehlten fast ganz«.
Katholische Frauenbewegung und religioses weibliches Genossenschaftswesen im wilhelminischen
Deutschland, in: Katholikinnen und Moderne. Katholische Frauenbewegung zwischen Tradition
und Emanzipation, hg. v. Gisela MuscHIoL, Minchen 2003, 13-27. — Otto WEIss, Die Auferste-
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1846 lieflen sich in Baden Barmherzige Schwestern, Vinzentinerinnen aus Straflburg,
nieder, die in der Bischofsstadt Freiburg in der Folge ein neues Mutterhaus errichteten.
1858 folgten die Barmherzigen Schwestern vom Heiligen Kreuz, die zwei Jahre zuvor in
Ingenbohl in der Schweiz gegriindet worden waren. Aus dieser Griindung ging am Ende
des 19. Jahrhunderts das Provinzialat in Hegne am Bodensee hervor®®.

In Wiirttemberg scheiterte ein Vorstof$, den Vinzentinerinnen die Arbeit im Konig-
reich zu erlauben, 1845 im Landtag am Widerstand der Liberalen. Erst die Revolution
von 1848 ermoglichte auch hier die Zulassung von Frauengemeinschaften. Die Freiheit
der Gesellschaft brachte auch der Kirche neue Moglichkeiten — allerdings mit zwei Ein-
schrinkungen, 1. Minnerorden blieben weiter verboten, 2. Neue Frauenkongregationen
durften nicht von »auslindischen« Mutterhdusern abhingig sein. Mit diesen Vorausset-
zungen wurde der Rahmen definiert, der bis heute im Wesentlichen den Charakter der
Frauengemeinschaften in der Didzese prigt: Es sind Gemeinschaften, die der Aufsicht
des Ortsbischofs unterstellt sind und thr Mutterhaus in Wiirttemberg, d.h. im Bistum
Rottenburg(-Stuttgart), besitzen.

Ahnlich wie in Baden, wurde in einer Phase die Griindung durch Kongregationen
aus den Nachbarlindern unterstiitzt, wo zum Teil vor 1848 wirttembergische Miadchen
in das Noviziat eingetreten waren: 1850 lieflen sich die Armen Schulschwestern von Un-
serer Lieben Frau aus Bayern in Rottenburg nieder®”. Im selben Jahr wurde auch der
Plan wieder aufgegriffen, Vinzentinerinnen aus Straffburg in das Land zu holen. 1852
nahmen diese die Arbeit im Krankenhaus in Gmiind auf, 1891 wurde das neue Mutter-
haus in Untermarchtal errichtet®. Bayerische Franziskanerinnen aus Dillingen eroffne-
ten 1854 eine Erziehungsanstalt in Oggelsbeuren. 1860 wurde das bis dahin ungenutzte
Dominikanerinnenkloster Sieflen das Mutterhaus der jungen Kongregation®. Auch die
Franziskanerinnen von Bonlanden’ und Heiligenbronn’ haben Beziige nach Dillingen.

Im Gegensatz zu den bisher genannten Kongregationen entstanden die Franziskane-
rinnen von Reute durch einen Zusammenschluss von Frauen vor Ort, also »von untenx.
1848 schlossen sich in Ehingen fiinf Frauen zusammen, um »Gott in der leidenden
Menschheit« zu dienen. Nach mehreren Etappen (Kleinkomburg, Biberach) lieflen sie
sich 1869 im ehemaligen Franziskanerinnenkloster in Reute nieder’.

hung der Kloster in Wiirttemberg, in: Wiirtt. Klosterbuch, 139-154. — ZiMMERMANN, Braucht
Wirttemberg Monche? (wie Anm. 60).

66 Birgitta STRITT, Art. Barmherzige Schwestern vom heiligen Vinzenz von Paul, in: Wo Gott die
Mitte ist (wie Anm. 47), 226f. — Josefa Maria HARTER, Art. Barmherzige Schwestern vom heiligen
Kreuz, in: ebd. 223-225.

67 Herbert ADERBAUER, Art. Kongregation der Armen Schulschwestern von Unserer Lieben
Frau, in: Wiirtt. Klosterbuch, 585-587 (mit Lit.)

68 Marieluise METZGER/Margarita Berr, Art. Kongregation der Barmherzigen Schwestern vom
heiligen Vinzenz von Paul (Vinzentinerinnen), in: Wirtt. Klosterbuch, 598-603.

69 Herbert ADERBAUER, Art. Kongregation der Franziskanerinnen von Siefen, in: Wiirtt. Klos-
terbuch, 593-598 (mit Lit.). — M. Radegundis WEsPEL/M. Franziska HELLER, Das Kloster Sief§en,
in: Kloster im Landkreis Sigmaringen (wie Anm. 2), 431-462.

70 Paul Kopr, Art. Kongregation der Franziskanerinnen von Bonlanden, in: Wiirtt. Klosterbuch,
568-571 (mit Lit.).

71 Thomas OscHMANN, Kongregation der Schwestern von der Bufle und der christlichen Liebe,
in: Wiirtt. Klosterbuch, 577-580. — Ulrich WinpuAB, Wallfahrt und Wohlfahrt. Die Geschichte
von Heiligenbronn und seinem Kloster, Ostfildern 2007.

72 M. Paulin Ling/M. Ruth Banzwar, Kongregation der Franziskanerinnen von Reute, in:
Wiirtt. Klosterbuch, 581-584.
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Erst in der Weimarer Zeit — mit der Griindung der Annaschwestern in Ellwangen
(1921)7* und der Immakulataschwestern in Brandenburg/Iller (1929)’* — fand diese Ent-
wicklung ihr Ende. Die Ansiedlung der Benediktinerinnen in Kellenried”> und der Sale-
sianerinnen in Obermarchtal war den politischen Verhiltnissen nach dem Ende des Ers-
ten Weltkriegs geschuldet.

Riumliche und biographische Bezlige verkniipften punktuell die jungen Kongrega-
tionen mit den alten Klostern: In Sieflen erwarben 1860 die Franziskanerinnen das ehe-
malige Dominikanerinnenkloster, in Reute tibernahmen die Schwestern das ehemalige
Franziskanerinnenkloster. Auch biographisch tberlagerten sich die Generationen. Als
1849 die letzte Zisterzienserin aus Heggbach gezwungen war, das leere Kloster zu ver-
lassen, fand sie nach einer Odyssee Uiber Buxheim letztlich in Biberach im Klosterle am
Waldseer Tor Aufnahme, wo sie von Franziskanerinnen (der spiteren Kongregation von
Reute) versorgt wurde’s. Und als die Franziskanerinnen aus Oggelsbeuren den Kauf-
vertrag fiir die Klostergebdude in Sieflen unterschrieben, lebten dort noch zwei alte
Dominikanerinnen”. Die Zeiten hatten sich Uberlagert, miteinander verschrinkt. Lassen
sich daraus aber auch geradlinige, harmonische Traditionslinien ableiten zwischen den
Frauenkonventen der Frithneuzeit und den Kongregationen des 19. Jahrhunderts?

VL

Die Klosterauthebungen an der Wende vom 18. zum 19. Jahrhundert trafen auf Frauen-
konvente, die in sich gefestigt waren’®. Innerkirchliche Kritik an der »Verweltlichung«
der Konvente ist nicht als Indiz von Dekadenz oder Krise zu deuten. Diese Kritik be-
schreibt vielmehr umfassendere Debatten um das Verhiltnis der Frauenkloster zu ihrer
sozialen und gesellschaftlichen Umwelt. Verschiedene Konzepte von weiblichem Or-
densleben stieflen aufeinander.

Das aufgeklirte Konzept eines »niitzlichen« Frauenkonvents, wie es im spiten 18.
Jahrhundert nicht nur in Osterreich unter Joseph II. propagiert und im Ansatz auch
durchgesetzt wurde, war kaum kompatibel mit dem Deutungshorizont eines monasti-

73 Uwe SCHARFENECKER, Art. Kongregation der St.-Anna-Schwestern, in: Wiirtt. Klosterbuch,
574-577.

74 Thomas OscHMANN, Art. Kongregation der Immakulataschwestern vom seraphischen Apos-
tolat, in: Wiirtt. Klosterbuch, 571-574.

75 Ignatia KreTz OSB, Art. Benediktinerinnenabtei Kellenried, in: Wiirtt. Klosterbuch, 562-564.
— Uwe SCHARFENECKER, Art. Salesianerinnen, in: Wiirtt. Klosterbuch, 566-568. Beide Konvente
verliefen nach dem Zusammenbruch der Habsburgermonarchie die neu gegriindete Tschechoslo-
wakel.

76 Maria E. GRUNDIG, Verwickelte Verhiltnisse. Folgen der Bikonfessionalitit im Biberach des
19. und beginnenden 20. Jahrhunderts (Oberschwaben — Geschichte und Kultur 9), Epfendorf
2002, 297f. — BEck, Reichsabtei Heggbach (wie Anm. 8), 103f. — Es lebte zu dieser Zeit auch noch
eine Schwester aus dem aufgeldsten Franziskanerinnenkloster in der Stadt: Kurt DiEMER, »Vom
Nunnehaus und den Schwestern darin ...«. Zur Geschichte des Biberacher Franziskanerinnenklos-
ters St. Maria de Victoria, in: Alte Kloster — neue Herren (wie Anm. 2), 651-658, hier: 658.

77 WesPEL/HELLER, Kloster Sieflen (wie Anm. 69), 449f.

78 Eine Ansicht des Klosters Sieflen, 1803 vom Konstanzer Hofmaler Wolfgang Hug gefertigt,
beschreibt den Konvent in folgender Weise: Ein Anno 1251 gestiftetes FranenKloster, des H. Do-
minici Ordens, wo meistens 24 Frauen und mehrere Schwestern sich befinden und ihre Ordensregel
bestens beobachten. Die hiesige Kirche ist schon und die Klostergebiude sind im besten stande. Ab-
gebildet in: Kloster im Landkreis Sigmaringen (wie Anm. 2), 449.



SUDWESTDEUTSCHE FRAUENGEMEINSCHAFTEN 183

schen Lebens, das seinen Zweck im Gottesdienst, im stellvertretenden Firbittgebet fiir
die Welt hatte. Konzepte eines weiblichen Ordenslebens, wie sie von Reformgemein-
schaften gelebt wurden, die Bildung und Caritas in das Zentrum ihrer Spiritualitit ge-
stellt hatten, hatten sich im Zeitalter der Konfessionalisierung in Siidwestdeutschland
nur punktuell etablieren lassen. Damit fehlte aber im spiten 18. Jahrhundert jene ver-
mittelnde Position, die einen Entwurf von weiblichem Ordensleben kommunikabel
halten konnte mit den Erwartungen, die die Gesellschaft an der Wende zum 19. Jahr-
hundert an eben diese Gemeinschaften stellte. Im spiten 18. Jahrhundert gelang es nicht
mehr, diese Distanz zu iiberwinden. Kulturell und intellektuell war damit die Legitima-
tion fiir die rein fiskalisch zu deutende Sikularisation von 1803/06 vorbereitet.

Mit dem Bruch von 1803/06 wurde katholischen Frauen nicht nur kirchlich, sondern
auch gesellschaftlich ein zentrales Segment aus der Palette moglicher Lebensentwiirfe
genommen. Gerade aber die Konsequenz, mit der auch junge Frauen nach der Aufhe-
bung ihrer Konvente ihr Zusammenleben fortsetzten, zeigt, dass das gemeinschaftliche
Zusammenleben eine attraktive Lebensperspektive bot. Die These, die Frauen seien nur
deshalb im Kloster geblieben, weil sie keine Alternative dazu hatten, greift in ihrer Re-
duktion mit Sicherheit zu kurz.

Losen wir den Vorgang der Sikularisation aus der Fixierung auf die Geschichte ein-
zelner Kloster und Orden und betten ihn in den breiteren Kontext der Kirchenge-
schichte ein, so ist die Sikularisation zu deuten als Teil des umfassenden Transformati-
onsprozesses, den die Kirche zwischen 1770 und 1850 durchlief. Dieser Prozess betraf
nicht nur die Struktur der Kirche, sondern auch die gesamte Frommigkeitspraxis, letzt-
lich die Frage, wie in der jeweiligen Zeit ein Christenleben in Gemeinschaft zu gestalten
sel.






DOMINIK BURKARD

Erzwungene Emanzipation oder angemafite Kompetenz?

Laien als Gestalter von Kirche in der ersten Hilfte
des 19. Jahrhunderts

Zur katholischen »Erinnerungskultur« gehort inzwischen schon nahezu unumstofilich
die Vorstellung, erst das Zweite Vatikanische Konzil habe den Laien den ihnen eigenen
Platz in Kirche und Welt eingerdumt, ihnen weitreichende Verantwortung und Mitbe-
stimmungsmoglichkeiten erdffnet. So richtig es ist, dass dieses Konzil in seinen Texten
fundamentale Aussagen zur Rolle der Laien machte und dass von diesem Konzil man-
nigfache Impulse ausgingen, die die Laien stirker mit einbezogen (Gremien, Rite), ih-
nen gar in praxi eine Teilhabe am pastoralen Dienst zuerkannte (Pastorale Berufe), so
falsch wire doch eine diesbeziigliche Uberhohung. Denn es war eben auch das Zweite
Vatikanische Konzil, das in theoretici die zuvor prinzipiell bestehende Moglichkeit rela-
tiv eigenstindigen Wirkens von Laien innerhalb der Kirche aufhob und mithin den Gra-
ben zwischen Klerus und Laien durch die neu eingefithrte Bindung der potestas iuris-
dictionis an die potestas ordinis' vergrofierte. Eine Festlegung, die weitreichende Folgen
hat und nicht zuletzt als mitverantwortlich anzusehen sein dirfte fiir die derzeitigen
Krisen um pastorale Laienberufe, Laienpredigt und kirchliche Rite.

Historisch gesehen verbieten sich Schwarz-Weifl-Malereien. Welche innerkirchli-
chen Moglichkeiten Laien in der Geschichte der Kirche hatten, sei mit dem Hinweis auf
Selbstverstandlichkeiten wie die »Laienpredigt« im Mittelalter? oder das Institut der
»Laienbeichte, das sich bis in die Neuzeit hinein hielt’, nur angedeutet. Im Gefolge der
Reformation kam es allerdings weitgehend zu Verengungen. Das Konzil von Trient
raumte einem Laienkatholizismus keinen Platz ein, und auch die » Aufklirung« dringte
die Laien zurtick, indem sie den Pfarrer, die Pfarrei, das Pfarrprinzip stirkte und damit
theoretisch wie praktisch einer Art »Presbyterialismus« Bahn brach. Dennoch war auch
jetzt noch vieles moglich. Hier sind nicht nur » Abnormititen« zu nennen, wie die zahl-
reichen Bischofe der Reichskirche, die ithr Amt ausiibten, ohne je eine hohere Weihe zu
besitzen*. Ahnliches war noch im frithen 19. Jahrhundert selbst an der romischen Kurie
moglich: Kardinalstaatssekretir Ercole Consalvi (1757-1824), der als Konkordats-
schopfer in die Geschichte einging und mit Recht einer der wichtigsten, wirkmachtig-

1 Vgl. die Dogmatische Konstitution tber die Kirche (Lumen Gentium 21). Dazu auch der
Kommentar von Karl RAHNER, in: LThK?, Erginzungsband 1, 1966, 217-221.

2 Dazu Rolf Zerrass, Der Streit um die Laienpredigt. Eine pastoralgeschichtliche Untersuchung
zum Verstindnis des Predigtamtes und seiner Entwicklung im 12. und 13. Jahrhundert
(Untersuchungen zur praktischen Theologie 2), Freiburg u.a. 1974.

3 Dazu Georg GROMER, Die Laienbeicht im Mittelalter. Ein Beitrag zu ihrer Geschichte, Miin-
chen 1909.

4 Vgl. Hans Erich FeInNg, Die Besetzung der Reichsbistimer vom Westfalischen Frieden bis zur
Sakularisation 1648-1803 (Kirchenrechtliche Abhandlungen 97/98), Stuttgart 1921, 33-36.
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sten Kardinalstaatssekretire der neueren Zeit bezeichnet werden darf, konnte das unter
dem Papst hochste Amt in der Kirche einnehmen, ohne eine Weihe zu besitzen. Erst
tiber ein Jahr nach Amtsiibernahme lief§ er sich zum Diakon weihen’.

Ein neues Bewusstsein und kirchliches Wirken von Laien wird von der Historiogra-
phie gemeinhin fir das zweite Drittel des 19. Jahrhunderts konstatiert. Es handelt sich
um Aufbriiche, die unter den Chiffren »Katholische Erneuerung«, »Wiedererwachen
des Katholizismus« oder »Katholische Bewegung« firmieren. In der Tat kam es nach der
Sikularisation und in Reaktion auf das in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts ausge-
pragte »Staatskirchentum« zu trotzigen Emanzipationsbemithungen der Kirche, die im
Wesentlichen von Laien getragen wurden, wihrend der Klerus sich zu groflen Teilen
durchaus mit der neuen Situation abgefunden, ja arrangiert hatte. Es wire allerdings zu
kurz gegriffen, allein hier, in der Opposition zum Staat, laikale Moglichkeiten und laikales
Engagement zu erblicken, zumal viele dieser Laien ein pointiert klerikales Kirchenver-
stindnis vertraten. Im Folgenden soll die in der Historiographie verengte Perspektive
aufgebrochen und die Einflussmoglichkeit ebenso wie die tatsichliche Einflussnahme
von Laien in ihrer Breite skizziert werden.

I. Laien in Staat und Politik

Dass die Staaten historisch gesehen stets grofen Einfluss auf die Kirche und in die Kir-
che hinein austibten, ist keine besonders originelle Entdeckung. Dennoch scheint diese
Form laikaler Aktivititen der Rede wert, wenn der Fokus auf das frithe 19. Jahrhundert
gerichtet wird. Denn der von staatlicher Seite sikularisierten Kirche musste erst wieder
ein Platz zugewiesen werden, es galt, die kirchlichen Strukturen neu zu ordnen. In die-
sem Prozess, der sich nicht allein im kirchlichen Binnenraum, sondern im forum mixtum
zwischen Staat und Kirche abspielte, nahmen die Staaten weitreichende Rechte fiir sich
in Anspruch, auch wenn sie sich im Rahmen einer breiten Tradition, unter Riickgriff auf
altere Vorstellungen und Praktiken’, bewegten.

Neben den nur teilweise erfolgreichen Versuchen, tiber Konkordate oder konkor-
datsihnliche Vereinbarungen die Kirche mitzugestalten, standen die ohnehin primiren
gesetzgeberischen Titigkeiten der Landesherren in ecclesiasticis. Dem kam das nach der
Sikularisation entstandene kirchliche Fiihrungsvakuum nicht nur zupass, vielmehr er-
forderte es den entschiedenen Zugriff des Staates. Wie weitreichend hier in den Bereich
der Kirche eingegriffen wurde, lisst sich etwa an der langen Liste von Verordnungen,
Dekreten und Reskripten ablesen, die der wiirttembergische Staat allein zwischen 1802
und 1834 fur die Kirche, und nur selten in wirklicher Riicksprache mit den zustindigen
kirchlichen Stellen, erlieff und die in der nachtriglichen Edition — oft nur als Regest ver-
zeichnet — einen tiber zehn Zentimeter dicken stattlichen Band fiillen. Da ging es um die
Errichtung eines wiirttembergischen Generalvikariats ohne Riicksprache mit dem Heili-
gen Stuhl’, um liturgisch-gottesdienstliche Vorschriften, um Klerusausbildung und

5 Zu Consalvi vgl. Prosopographie von Romischer Inquisition und Indexkongregation 1814-1917
A-K, hg. v. Hubert WorF (Romische Inquisition und Indexkongregation. Grundlagenforschung
3), Paderborn u.a. 2005, 340-344.

6 Vgl. dazu Dominik BURKARD, Staatsknechte oder Kirchendiener? Didzesankonzeptionen und
Bischofsbilder »aufgeklarter« Staaten, in: RQ 95, 2000, 219-249.

7 Dazu Dominik Burkarp, Rechtsfiktion und Rechtspraxis bei der Neuordnung der deutschen
Bistumsgrenzen im 19. Jahrhundert, in: Staatliche Normierung und kirchliche Strukturierung. Bis-
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Schulorganisation, Aberglauben und volksfrommes Brauchtum, um Pfriinden, Kir-
cheninventar und vieles andere mehr®. Wiirttemberg war keine Ausnahme; fiir andere
deutsche Linder ist Ahnliches zu konstatieren®. Doch wer war fiir die staatliche Kir-
chenpolitik verantwortlich?

1. Laien in staatlichen Behorden mit kirchlicher Zustindigkeit

Die absolutistischen Landesherren nahmen — obwohl in der Regel protestantischer
Konfession — meist regen Anteil am katholischen Kirchenwesen in ihren Staaten. Invol-
viert waren ihre Minister, gleich ob sie nun stirker in ein kollegiales Regierungsgremium
eingebunden waren oder in eigener Ministerverantwortung handelten'®. Unter ihnen
waren besonders die »Kultminister« — sofern es solche gab — sowie die Innenminister
starker tangiert, aber auch die Auflenminister iiberall dort, wo Regelungen in Absprache
mit dem Heiligen Stuhl gefunden werden mussten. Sie alle waren Laien, oft allerdings
Protestanten, da fast simtliche deutsche Staaten im 19. Jahrhundert protestantisch do-
miniert waren bzw. das Herrscherhaus dem Protestantismus angehorte. Eine Ausnahme
machten hierin lediglich Osterreich und Bayern, sowie einige kleine Herrschaften wie
das Furstentum Hohenzollern-Sigmaringen. Die Aufstellung der Minister einiger protes-
tantischer Linder zeigt allerdings, dass es katholischen Laien durchaus gelang, die hier
interessierenden Ministerien zu »erobern«. So stellten die Katholiken im Groffherzog-
tum Baden!! mit seinem starken katholischen Bevolkerungsteil bis 1850 immerhin elf
Minister. Das Innenministerium war dabei von 1817 bis 1830 und von 1846 bis 1849 in
katholischer Hand. Anders im Groflherzogtum Hessen-Darmstadt'?, wo bis 1850 ledig-
lich zwei Katholiken und diese jeweils nur kurz ins Ministeramt (Justiz- und Kriegsmi-
nisterium) gelangten; das Innenministerium konnte erst in den Jahren 1921 bis 1927 von
einem Katholiken gefithrt werden. Auch im Konigreich Wiirttemberg!® stellten die Ka-
tholiken bis 1850 nur wenige Minister, im Ganzen vier, interessanterweise vor allem die
Kriegsminister. Ebenfalls erstaunlich ist, dass von 1823 bis 1848 und wieder ab 1850 das
Auflenministerium in katholischer Hand war. Erst von 1850-1864 und von 1887-1912
leitete ein Katholik das Innenministerium. Doch handelte es sich dabei um Ausnahmen.
Uberhaupt blieb es Katholiken unter dem Eindruck von Bildungsdefizit und verordne-

tlimer und Bistumsgrenzen von der Spitantike bis zur Gegenwart, hg. v. Edeltraud Kruering,
Harm KLUETING u. Hans-Joachim Scamipt (RQ, Suppl. 58), Rom u.a. 2006, 212-246.

8 Johann Jakob LaNG, Sammlung der wiirttembergischen Kirchen-Geseze. Dritter Theil. Enthal-
tend die katholischen Kirchen-Gesetze vom Jahre 1803 bis zum Jahr 1834 und die Einleitung in
dieselben (Vollstandige, historisch und kritisch bearbeitete Sammlung der wiirttembergischen Ge-
seze 10), Tibingen 1836.

9 Fiir Bayern vgl. etwa Wolfgang GimseL, Der Wandel der Rechtsbeziehungen von Kirche und
Staat unter Montgelas, (masch. Diss. jur.) Miinchen 1967.

10 Uber die schr unterschledhchen Organisationsformen und die Bearbeitung der kirchlichen
Angelegenheiten vgl. Dominik BURKARD, Staatskirche — Papstkirche — Bischofskirche. Die
»Frankfurter Konferenzen« und die Neuordnung der Kirche in Deutschland nach der Sikularisa-
tion (RQ, Suppl. 53), Rom u.a. 2000.

11 Wolfgang LEISER, Minister des Groflherzogtums Baden 1818-1918, in: Die Regierungen der
deutschen Mittel- und Kleinstaaten 1815-1933, hg. v. Klaus ScuwaBE (Deutsche Fihrungsschich-
ten in der Neuzeit 14), Boppard am Rhein 1983, 219-229.

12 Eckhart G. Franz, Minister von Hessen-Darmstadt 1815-1933, in: Regierungen (wie Anm. 11),
295-303.

13 Bernhard ManN, Departementchefs des Konigreichs Wiirttemberg 18161918, in: Regierungen
(wie Anm. 11), 230-243.
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ter Inferioritit noch bis ins 20. Jahrhunderts in der Regel verwehrt, in hohere Staatsstel-
len zu gelangen. Die nur zogerlich in der letzten Hilfte des 19. Jahrhunderts einsetzende
Verschiebung des Konfessionsproporzes zugunsten der Katholiken fithrte zu heftigen
publizistischen Agitationen von protestantischer Seite, wobei sich der »Evangelische
Bund«!'* mit seinen kidmpferisch gehaltenen »griinen Heftene in besonderer Weise her-
vortat®.

Neben den Ministern zu nennen sind die in den Regierungen angesiedelten Ministe-
rialabteilungen, die unter verschiedenen Bezeichnungen, in der Regel als »Kirchenrat«,
firr die kirchlichen Belange zustindig waren, als Mittelbehorden zwischen Ministerium
und Ordinariat die staatlichen Vorlagen erarbeiteten und so entscheidenden Einfluss
austibten. Bei diesen Gremien handelte es sich keineswegs um eine neue Erfindung.
Auch im »Alten Reich« hatten katholische Herrscher mitunter derartige Gremien einge-
richtet, im Ubrlgen parallel zu den Konsistorien ihrer protestantischen Nachbarn. Neu
war, dass im 19, Jahrhundert aufgrund der nun konfessionell durchmischten Staaten
protestantische Landesherren ihren Konsistorien nachgebildete Rite fiir katholische
Belange schufen und diesen im Sinne des Summepiskopats auch weitgehende Rechte zu-
gestanden. Sie sollten das durch die Sikularisation hervorgerufene Vakuum fiillen, noch
bevor eine neue kirchliche Organisation entstehen konnte.

Die Organisationsform dieser »Kirchenrite« war von Staat zu Staat verschieden.
Teils waren sie katholische Abteilungen innerhalb einer Kirchensektion des Kultminis-
teriums, teils handelte es sich um gemischt-konfessionelle Gremien, teils waren die Kir-
chenrite nicht fest in eine Struktur eingebunden, sondern ihre Dienste wurden bei Be-
darf »abgerufen«!®. Die Kompetenzen der Kirchenrite konnten ebenfalls verschieden
bestimmt sein. Im Zuge eines extremen Staatskirchentums konnte es etwa dazu kom-
men, dass solche Kirchenrite — wie in Wiirttemberg — bewusst als »Gegenordinariate«
aufgebaut wurden und das kontrollierende staatliche Pendant zum kirchlichen General-
vikariat bildeten'. Fiir Hessen-Nassau wirkte der langjahrige Kirchenrat Johann Lud-

14 1886 im Anschluss an die 400-Jahr-Feier des Geburtstags Martin Luthers und aufgrund des
Misserfolgs des Kulturkampfs in Erfurt gegriindet. In seiner ersten Periode ganz dem »Abwehr-
kampf« gegen die katholische Kirche verschrieben. Vgl. Heiner GROTEK, Art. Evangelischer Bund,
in: TRE 10, 1982, 683-686.

15 Kritisiert wurde insbesondere die sogenannte »Konviktspraxis«. Heftig kritisiert wurde, dass
tber den Umweg einer zunachst klerikalen Laufbahn viele Katholiken in die staatlichen Beamten-
stellen einriickten. Dadurch entstehe ein Ubergewicht der Katholiken. Durch staatliche Forderung
wiirden die konfessionellen Verhiltnisse umgekehrt und mit Steuergeldern katholische, klerikale,
ultramontane Beamte herangezogen. Man habe darin einen schlau geplanten und folgerichtig
durchgefiibrten Feldzugsplan der Kirche zu sehen, die wichtigsten Staatsstellen mit treu ergebenen
Leuten zu besetzen. Letztes Ziel sei, die Welt durch Unterwerfung unter den pontifex maximaus in
Rom zu begliicken. Der Kirche, welche bekanntlich trotz nomineller und finanzieller Beteiligung
des Staates die Konviktsleitung vollig in der Hand hat, wurde vorgeworfen, nach dem Muster des
Jesuitenordens durch ein geistiges Absperrungssystem willenlose Handlanger fiir Kirche und Staat
heranzuziehen. Vgl. Die klerikalen Konvikte und der Staatsdienst (Mitteilungen tiber die konfes-
sionellen Verhiltnisse in Wiirttemberg 1), Halle 1886. Weitere Hefte vertieften die Vorwiirfe.

16 Thre Erforschung ist im Rahmen der Verwaltungsgeschichte noch immer ein dringendes Desi-
derat. Ein erster, freilich begrenzter Versuch bei BURKARD, Staatskirche (wie Anm. 10), 86-103.

17 Im wiirttembergischen Organisationsmanifest vom 18. Mirz 1806 hiefl es: In Ansehung der
kathol[ischen] Kirche besteht neben dem Bischof und dessen Offizialate ein besonderer
sog[enannter] Geistlicher Rath zur Besorgung und Wahrung der Sowverdnitits-Rechte. NEHER!,
28. Urspriinglich hatte man in Wiirttemberg sogar eine vollstindige Eingliederung des bischofli-
chen Ordinariats (Dombkapitels) in die staatliche Ministerialbiirokratie beabsichtigt. Vgl. dazu Ru-
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wig Koch (1772-1853)8, ein 1826 wegen Heirat suspendierter (laisierter) Priester, mehr
oder weniger als »staatlicher Generalvikar«.

Auch wenn die Kirchenrite in der Regel Priester waren, kam hier selbstverstiandlich
auch Laien Anteil an der »Kirchenregierung« zu. Als Beispiel mag Wiirttemberg dienen:
Hier war 1806 ein »Geistlicher Rat« errichtet worden, der als Mittelbehorde dem Mini-
sterium fir das Kirchen- und Schulwesen zugeordnet war. Er vertrat die Hoheitsrechte
des Staates gegeniiber der katholischen Kirche, besorgte die Korrespondenz zwischen
Ministerium und Generalvikariat und hatte einen weiten, im Grunde Domkapitel und
Bischof bzw. Generalvikar in ihren Rechten beschneidenden Geschiftsbereich mit eige-
ner Verantwortlichkeit!. Er sollte neben dem Direktor aus »2 weltlichen und 1 katholi-
schen Rithen« sowie einem Sekretir und einem Kanzlisten bestehen?. Diese Formulie-
rung ist insofern irrefithrend, als mit dem »katholischen« Rat ein Priester gemeint war,
denn auch die »weltlichen« Rite waren meist Katholiken. In praxi hatte der Geistliche
Rat, der 1816 in »Koniglich-Katholischer Kirchenrat« umbenannt wurde, ab 1808 zwei
Priester und spatestens ab 1828 drei weltliche Rite als Mitglieder, den jeweiligen Prisi-
denten bzw. Kirchenratsdirektor eingeschlossen?!. Alle hatten seit 1819 der katholischen
Konfession anzugehéren??, die Geschiftsfihrung des Gremiums war kollegial.

Nur auf zwei Kirchenrite aus dem uns hier interessierenden Zeitraum bis 1848 sei
kurz niher eingegangen. Mit den Direktoren Philipp Moritz Freiherr von Schmitz-
Grollenburg und Johann Baptist Bernhard von Camerer leiteten von 1812 bis 1832 ins-
gesamt 20 Jahre lang zwei katholische Laien dieses ausgesprochen einflussreiche Gremi-
um. Schmitz-Grollenburg (1765-1849), der Sohn eines kurmainzischen Geheimrats, war
unter dem Mainzer Erzbischof Karl Theodor von Dalberg (1744-1817) Subdiakon und
Rat beim kurmainzischen Geistlichen Gericht gewesen. 1799 lieff er sich von den geistli-
chen Pflichten entbinden und heiratete. Seit 1806 stand er dann in wiirttembergischen
Diensten, zunichst als Rat der Oberlandesregierung, dann als Oberpolizeidirektor in
Stuttgart und Ludwigsburg. Seit 1811 war er als Staatsrat Mitglied des hochsten Regie-
rungsgremiums, 1812 wurde er Landvogt am Bodensee und Direktor des Katholischen
Geistlichen Rats in Stuttgart (spater Katholischer Kirchenrat), 1817 Vizeprasident des
Oberregierungskollegiums. Von 1818 an war Schmitz-Grollenburg Sonderbeauftragter
der wiirttembergischen Regierung bei den »Frankfurter Verhandlungen« zur Neuord-
nung der katholischen Kirche in Deutschland, ab 1821 wiirttembergischer Gesandter am
Bayerischen Hof in Miinchen. Schmitz-Grollenburg verband somit reiche politische mit
kirchlicher Erfahrung, brachte griindliche juristische und kanonistische Kenntnisse fiir
die ihm anvertrauten Aufgaben mit. Er und der geistliche Kirchenrat Benedikt Maria
Werkmeister (1745-1823) entwarfen im Ubrigen jenes Grundlagenpapier zur kirchli-

dolf REINHARDT, Zur wiirttembergischen Kirchenpolitik im frithen 19. Jahrhundert, oder: Der
katholische Landesbischof — Sektionschef im Kultusministerium?, in: RJKG 11, 1992, 241-250.

18 Zu ihm: Hans BECKER, Der nassauische Geheime Kirchen- und Oberschulrat Dr. Johannes
Ludwig Koch (1772-1853). Ein Exponent der episkopalistischen, staatskirchlichen und antizdli-
batiren Bewegung, in: AMKG 15, 1963, 147-179.

19 Vgl. Lang, Sammlung (wie Anm. 8), (Reg.).

20 Organisationsmanifest, 18. Mirz 1806. Zitiert nach NEHER', 28.

21 Der unvollstindige, zum Teil fehlerhafte Personalbestand fiir die frithe Zeit bei Nengr!, 28-32;
auch HaGeN, Geschichte, hier II, 101f. u. III, 57-60.

22 Vgl. Wirttembergische Verfassungsurkunde vom 25. September 1819, §. 79. Abgedruckt bei
Paul PraFr, Gesetzeskunde. Zusammenstellung kirchlicher und staatlicher Verordnungen fiir die
Geistlichkeit des Bistums Rottenburg. Zweite Auflage bearbeitet von Johann Baptista SPROLL,
Bd. 1, Rottenburg 1908, 2.
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chen Neuordnung, das ab 1818 in Frankfurt von zahlreichen Staaten diskutiert und in
wesentlichen Punkten auch rezipiert wurde.

Als Schmitz-Grollenburg zu den Verhandlungen nach Frankfurt geschickt wurde,
folgte ihm im Direktorenamt Johann Baptist Bernhard von Camerer (1765-1835). Ge-
biirtig aus der durch Wiirttemberg 1802 mediatisierten katholischen Reichsstadt Rott-
weil, hatte er dort zunichst die Verwaltungslaufbahn absolviert, war zuletzt 1796 Asses-
sor in Rottweil gewesen und hatte das Lyzealwesen derart geordnet, dass hier seit 1798
ein vollstindiges theologisches Studium nach Osterreichischem Muster absolviert wer-
den konnte. 1802 schickte ihn Wiirttemberg als Oberlandesregierungsrat nach Ellwan-
gen und 1806 holte man ihn als Oberregierungsrat nach Stuttgart, wo er 1817 die Lei-
tung des Katholischen Kirchenrats tibernahm. Kurze Zeit spiter publizierte er eine
anonyme Schrift mit dem Titel Die katholische Kirche Wiirttembergs beim Eintritte des
Jabres 1818. Die langjihrigen Bemiithungen Wiirttembergs um eine beispielhafte Ein-
richtung der katholischen Kirche in seinem Territorium sollten der Offentlichkeit be-
kannt gemacht werden; Wiirttemberg wurde gewissermaflen als »Musterlindle« prasen-
tiert”. Gleichzeitig wandte sich die Schrift gegen den bestehenden Vorwurf, die
Katholiken in Wiirttemberg wiirden vom Staat unterdriickt?*. Camerer wollte »den Be-
weis liefern«, dass »das Kirchenregiment nicht wie in Fesseln gelegt, die Kirchenzucht
nicht von Grund auf zerstort«, der Zustand der Kirche in vielen Punkten vielmehr we:t
besser sey, als er es vor dem Jahre 1802 war®. Er wies auf die bisher durchgefiihrten
Verbesserungen und auf die weiteren Vorhaben hin?: Die sukzessive Organisierung der
Katholiken in einem bischoflichen Generalvikariat, den Plan eines Bistums und dessen
Dotierung in liegenden Gilitern und Realgefillen, die bereits vollzogene Pfarrregulie-
rung, die Errichtung von Pfarreien, gottesdienstliche Reformen, die Festsetzung eines
Mindestgehalts fur Pfarrer, Verwaltungsreformen, Finanzierung, Aus- und Weiterbil-

23 Die Verhaltnisse der katholischen Kirche in Wiirttemberg seien nicht so bekannt, wie sie es
verdienen méchten, vermutlich einzig deswegen, weil man sich zum Grundsatze machte, mebr zu
handeln als zu glinzen. [Johann Bernhard Camerer], Die katholische Kirche Wiirttembergs bei
dem Eintritte des Jahres 1818, Stuttgart o. J. [1818], 6.

24 Es gebe auch in Wiirttemberg Leute, welche die unabwendbaren Folgen der Zeit, des Dranges,
der Umstinde, und dufSerlicher Einwirkungen auf Rechnung der Staatsregierung schreiben, vor-
iibergehende und schon voriibergegangene Gebrechen fiir bleibende, zufillige fiir wesentliche er-
kliren; [...] in jeder Verfiigung schiefe Absichten wittern; bei der besten Einrichtung MifSbriuche,
welche gemacht werden konnen, erdenken, [...] die ibrem Aristokratismus, ibrer Kaste das Wobl des
Staates, der Kirche und des ganzen Volkes zum Opfer bringen wiirden; Leute, die immer iiber
Verletzung alter Gerechtsame schreyen, und jede Verbesserung deffwegen mifibilligen, weil nicht
alles beim Alten bleibt; Leute, die das 15te Jahrhundert an die Stelle des 19ten zuriickrufen méch-
ten; Leute, welche immer iiber gewaltsame Eingriffe der Staatsregierung, wann sie handeln mufs,
klagen, die Unthitigkeit der Klerisey den Regierungen zur Last legen, und, wann jene nicht han-
delte, anch diese in Unthitigkeit sehen mogen; die das, was gerettet wurde, Raunb, was verbessert
wurde, Verschlimmerung nennen; die es nicht gehindert hétten, wenn das erbaltene, ansgebesserte
Gebinde vollends eingestiirzt wire; die gegen weltlichen Despotismus kimpfen, und den hierar-
chischen anf den Thron setzen, an die Stelle der Staats-Gerechtigkeitspflege und Polizey die Schei-
terbaufen der Inquisition anziinden mochten; Leute, die den Verfall der Religion, der Kirche und
der Geistlichkeit anderswo, als an der Quelle suchen [...]. [CaAMERER], Kirche (wie Anm. 23), 6f.

25 Ebd,, 8.

26 Verhiltnis Kirche-Staat, Bistum, Pfarreien, Gottesdienste, Landkapitel, Kirchenstellen, Inter-
kalarfonds, Vikarien, Geistliche, Priesterseminar, Tischtitel, theologisches und philosophisches
Studium, Gymnasien und Schulen, Theologenkonvikte und Stipendien, Religionsunterricht, Kir-
chen- und Schulpflege.
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dung des Klerus, die Errichtung eines Priesterseminars und eines theologischen Stu-
dienkonvikts, die Einrichtung von Prizeptoratskaplaneien, die durchgefithrte Schulre-
form und vieles andere mehr?”. In Kontakt mit »liberal«, »aufgeklirt« oder
»staatskirchlich« eingestellten Geistlichen entwickelte Camerer in den folgenden fiinf-
zehn Jahren eine beharrliche Energie, das wiirttembergische Kirchenwesen von Grund
auf neu zu gestalten und dem Klerus (etwa durch die Themenstellung bei Konkursprii-
fungen) einen eigenen Stempel aufzuprigen.

Dies alles konnte der kirchlichen Hierarchie nicht gefallen. Da der Kirchenrat nicht
nur eine mit dem Ordinariat konkurrierende, sondern dieses kontrollierende Institution
war, versuchten die Bischofe friih, eine Trennung der Geschiftsbereiche von Kirchenrat
und Bischoflichem Ordinariat herbeizufiihren und sich so zumindest teilweise aus der
Umklammerung des Kirchenrats zu befreien?®. Doch behielt die Behorde bis 1848 ihre
zentrale Stellung?. In den Verhandlungen zwischen Wiirttemberg und Rom beziiglich
einer Neuregulierung der kirchlichen Verhiltnisse auf dem Wege einer einvernehmli-
chen Konvention wurde die Aufhebung des Kirchenrats in Aussicht gestellt®®. Die Kon-
vention scheiterte, der Kirchenrat blieb bestehen, auch wenn er seit den 1870er Jahren
durch das aus dem Innenministerium ausgegliederte Kultministerium zunehmend mar-
ginalisiert wurde bzw. sich selbst marginalisierte. Nach 1924 war mit dem Kirchengesetz
sein Ende beschlossene Sache; 1934 wurde er endgiiltig aufgeldst.

Anders als in Wiirttemberg wurden die kirchlichen Angelegenheiten der Katholiken
in Preuflen — nach der Sikularisation grofler katholischer Territorien, insbesondere nach
dem Anfall der Rheinlande — ganz selbstverstindlich von rein protestantischer Seite aus
geregelt®. In den einschligigen Departements fiir Unterricht und Kultus waren keine
katholischen Rite vertreten. Eine gewisse Korrektur erfolgte im Zuge der ministeriellen
Neuorganisation 1808. Die Departements wurden aus dem Justizministerium ausgeglie-
dert, zusammengelegt und als 3. Sektion dem Innenministerium unter Karl August Fiirst
von Hardenberg (1750-1822) zugeschlagen. Diese 3. Sektion teilte sich in eine Kul-
tusabteilung unter Leitung des protestantischen Konsistorialrats Georg Heinrich Lud-
wig Nicolovius (1767-1839) und eine Unterrichtsabteilung unter Konsistorialrat Johann
Wilhelm Stivern (1775-1829). Die Leitung des Departements wurde 1808 Wilhelm von
Humboldt (1767-1835) anvertraut, der immerhin sechs Jahre als preuffischer Gesandter
in Rom zugebracht und dort den Katholizismus niher kennengelernt hatte. Wihrend in
der Kultusabteilung sechs evangelische Rite saflen, gelang es Humboldt, fiir die Be-
handlung der katholischen Angelegenheiten zumindest einen eigenen katholischen
Staatsrat zu erhalten, der allerdings auch in der Unterrichtsabteilung alle katholischen

27 Die zahllosen Dekrete zur Regelung der wiirttembergischen Ecclesiastica zwischen 1803 und
1817 bei LaNG, Sammlung (wie Anm. 8), 1-576.

28 Dies sei hichst notwendig, um manchen Kollisionen unter den Stellen selbst als auch der steten
Verwirrung in den Geschdften und den vielfachen Widerspriichen bei den untergeordneten Behor-
den zu begegnen. 18. November 1828 Bischofliches Ordinariat Rottenburg (Keller) an Kirchenrat.
StAL E 211/1 Ba 145.

29 So hatte alle Korrespondenz des Ordinariats mit der Regierung, mit der Katholisch-
Theologischen Fakultit Ttibingen und mit den Konvikten iiber den Kirchenrat zu laufen.

30 HaceN, Geschichte II, 100f.

31 Zum Folgenden: Walter Lirgens, Ferdinand August Graf Spiegel und das Verhiltnis von Kir-
che und Staat 1789-1835. Die Wende vom Staatskirchentum zur Kirchenfreiheit (Veroffentlich-
ungen der Historischen Kommission Westfalens 13. Westfilische Biographien 4), 2 Bde., Miinster
1965, insbes. I, 222f.; zu den Personen auflerdem: Reinhard LipickE, Die Preulischen Kultusmi-
nister und ihre Beamten im ersten Jahrhundert des Ministeriums 1817-1917, Stuttgart/Berlin 1918.



192 DOMINIK BURKARD

Schulsachen zu bearbeiten hatte. Auf Anraten des Miinsteraner Domdekans Ferdinand
August Graf von Spiegel (1764-1835) wurde die Stelle im Mirz 1809 mit Johann Hein-
rich Schmedding (1774-1846) besetzt, einem aus einer katholischen miinsterlinder Fa-
milie stammenden Laien, der zwischen 1803 und 1806 mit der Bearbeitung der Kir-
chenfragen in Westfalen betraut gewesen war und sich als »liberal« bewidhrt hatte.
Humboldt wurde bereits 1810 durch Kaspar Friedrich Freiherr von Schuckmann (1755-
1834) abgelost, dem der Katholizismus fremd blieb. Als 1814 Schuckmann die Leitung
des ganzen Innenministeriums tibernahm, folgte ihm Nicolovius als Departementchef2.
Spiegel suchte damals auf direktem wie indirektem Wege, ein eigenes katholisches Kul-
tusministerium oder zumindest ein eigenes katholisches Kultusdepartement nur fiir ka-
tholische Angelegenheiten errichten und sich selbst iibertragen zu lassen, auf daff ein
Geistlicher das Geistliche leitet und bis zum Throne des erbabensten Monarchen bringt>.
Die Bemiihungen waren umsonst. Nicht nur bestand bei der Regierung keine Veranlas-
sung zu einem solchen Schritt, auch Schmedding wehrte sich, seinen Platz zu riumen
bzw. sich Spiegel vorsetzen zu lassen. So blieb Schmedding, und mit ihm ein Laie, auch
in den kommenden Jahren der einzige Katholik im Ministerium und in der Berliner Re-
gierung tiberhaupt; selbst die Stellen der preufiischen Gesandten im Ausland, der Ober-
prasidenten und Regierungsprisidenten sollten ausschliefllich Protestanten vorbehalten
bleiben*.

Schmedding hatte urspriinglich die geistliche Laufbahn eingeschlagen und in Miins-
ter Theologie studiert, dann aber zur Juristischen Fakultit ibergewechselt und seine
Studien mit der Promotion zum Doktor iuris utriusque in Gottingen abgeschlossen.
1796 zunichst Advokat im Fiirstbistum Miinster, ab 1800 auch ordentlicher Professor
fiir Kanonisches Recht an der dortigen Universitat, hatte sich der junge Kirchenjurist
nach der Sikularisation durch Preuflen als Experte fir alle die katholische Kirche be-
treffenden Fragen empfohlen. Unter Beibehaltung seiner Professur war er zum Rat an
der Kriegs- und Dominenkammer Miinster avanciert, bevor er 1809 zum vortragenden
Rat in die Sektion fiir Kultus des preuflischen Innenministeriums nach Berlin berufen
wurde. Neben seiner Titigkeit in der Kultusverwaltung hielt Schmedding von 1811 bis
1820 kirchenrechtliche Vorlesungen an der Berliner Universitit. 1814 erlebte Schmed-
ding eine religiose Erweckung, verfasste Gedichte, Kirchenlieder und Ubersetzungen
vorwiegend geistlicher Texte. In seiner Eigenschaft als wichtigster Ratgeber in Catholica
hatte Schmedding maflgeblichen Anteil an der Reorganisation der katholischen Kirche
in Preuflen, wurde allerdings durch kirchliche Kreise angefeindet; vor allem der Fiirstbi-
schof von Breslau versuchte, Schmedding aus seinem Amt zu dringen®. 1821 wurde er
folgerichtig auch zum Zivilkommissar fir die Durchfithrung der papstlichen Zirkum-
skriptionsbulle De salute animarum bestellt. Personlich vertrat Schmedding — dhnlich

32 LipGENS, Spiegel (wie Anm. 31), 223.

33 Dazu detailliert ebd., 183, 199-209.

34 Mit Ausnahme des Regierungsprasidenten von Posen. Als 1827 ein Rat der Unterrichtsabtei-
lung, Georg Philipp Ludolf von Beckedorff (1778-1858), zum Katholizismus konvertierte, musste
dieser auf Befehl des Konigs aus dem Staatsdienst ausscheiden. Vgl. LipGeNs, Spiegel (wie Anm. 31),
229. - Hans BRUNNENGRABER, Georg Philipp Ludolf von Beckedorff (1778-1858). Ein preufiischer
Volksschulpadagoge des 19. Jahrhunderts (Katholische Pidagogen 1), Dusseldorf 1929. Beckedorff
gab 1852 die in mehreren Auflagen verbreitete Schrift heraus: Die katholische Wahrheit. Worte des
Friedens und der Wiederversohnung an gottesfiirchtige protestantische Christen, Regensburg
1852.

35 Zu ihm: Alexander SCHNUTGEN, Johann Heinrich Schmeddings Frithzeit, in: HJ 57, 1937,
427-453, hier: 453.
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wie Spiegel — einen vorsichtigen Reformkatholizismus im Rahmen eines gemifligten
Episkopalismus, d.h. unter Beachtung der staatlichen Kirchenhoheit. In seiner tiglichen
Arbeit im Ministerium suchte er so einen Mittelweg zu gehen. Die im Ministerium vor-
herrschenden extrem-staatskirchlichen Ansichten lehnte er zunehmend ab und sah bald
nur noch einen Ausweg: die Anniherung an Papst und Kurie. Dennoch wollte er nicht,
dass sich die deutsche Kirche »Rom in die Arme« werfe. Als Schuckmann 1817 die Reg-
lementierung selbst kirchlicher Details (u.a. Stellenbesetzung, Aufsichtsrechte, Kirchen-
zucht) den einzelnen Regierungen iibertrug, wurde ihm auf Dringen Schmeddings und
Nicolovius’ das Departement entzogen, dieses zu einem eigenen »Ministerium der
Geistlichen-, Erzichungs- Unterrichts- und Medizinalangelegenheiten« aufgewertet und
Karl Frelherr von Stein zum Altenstein (1770-1840) iibertragen. Da Altenstein im Gan-
zen eine mafivolle Politik betrieb, hatte Schmedding unter seiner Agide relativ freie
Hand?.

So blieben die Verhaltnisse bis zum Kolner Kirchenstreit und den Wirren um den
inhaftierten Erzbischof Clemens August Graf von Droste Vischering (1773-1845). Nach
dem Tod Koénig Friedrich Wilhelms III. und Altensteins errichtete Friedrich Wilhelm
IV. — kirchenpolitisch von seinem Schwager, dem bayerischen Konig Ludwig 1., beein-
flusst’” — im Kultusministerium am 12. Januar 1841 endlich eine eigene katholische Ab-
teilung. Dieser Entscheidung diirfte allerdings keine allzu grofle Bedeutung beigemes-
sen werden, denn auch zuvor hatte mit Schmedding ein Katholik die entsprechenden
Vorlagen erstellt. Zu Recht wies der Miinchner und spitere Wiener Nuntius Michele
Viale Prela (1799-1860) in diesem Zusammenhang auf die zentrale Frage nach der per-
sonellen Besetzung hin. Noch wichtiger dirfte indes der Wille des neuen Landesherrn
gewesen sein, von einem engherzigen Staatskirchentum Abstand zu nehmen. Erst die
preuflische Verfassung von 1850 sicherte der katholischen Kirche in allen Dingen volle
Freiheit zu*. Die katholische Abteilung wurde bis 1846 von Franz von Duesberg (1793—
1872) geleitet, einem Westfalen, der sich seit 1816 im preuflischen Justizdienst bewihrt
hatte und 1836 Mitglied des Staatrats, 1837 Staatssekretir geworden war. Vortragender
Rat fiir katholische Schulen und Universititen war seit 1843 Theodor Briiggemann
(1796-1866)*. Als Duesberg 1846 das Finanzministerium tibernahm*! — als erster katho-
lischer Minister in Preufen — folgte ithm bis 1858 Matthias Aulike (1807-1865), der be-
reits seit 1839 im Kultusministerium angestellt gewesen war*2. Spiter vertrat die katholi-
sche Abteilung so energisch die kirchlichen Belange, dass Bismarck sie zu Beginn des
Kulturkampfes auflosen lief}*.

36 LirGENs, Spiegel (wie Anm. 31), 230-234.

37 Vgl. Joseph Grisar, Friedrich Wilhelm IV. und das Kolner Ereignis, in: StZ 103, 1922, 338-353.
38 Eine Studie zu dieser Behorde fehlt noch immer. Nur wenige Informationen finden sich bei
Rudolf Lirt, Die Beilegung der Kolner Wirren 1840-42. Vorwiegend nach Akten des Vatikani-
schen Geheimarchivs (Studien zur Kolner Kirchengeschichte 6), Disseldorf 1962.

39 Ebd., 548f.

40 Acta Borrusica. Reihe 1: Die Protokolle des Preuflischen Staatsministeriums 1817-1934/38.
Bd. 4/2: 30. Mirz 1848 bis 27. Oktober 1858, bearb. v. Birbel Hortz, Berlin 2003, 554f.

41 Von 1850 bis 1871 wirkte er als Oberprisident der Provinz Westfalen.

42 Acta Borrusica (wie Anm. 40), 541. Kollege von Aulike im Kultusministerium war der katholi-
sche Gynikologe Joseph Hermann Schmidt (1804-1852). Dessen Frau pflegte in Berlin einen Sa-
lon, in dem die Zentrumspolitiker hiufig zu Gast waren. Vgl. Gunnar ANGER, Art. Schmidt, in:
BBKL 23, 2004, 1287-1289.

43 LipPGENS, Spiegel (wie Anm. 31), 200.
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Verwickelter als in Preuflen stellt sich die Lage in Bayern dar*. Bereits seit dem 16.
Jahrhundert hatte sich hier fiir die landesherrliche Behandlung der Kirchen- und
Schulsachen im »Geistlichen Rat« eine mit geistlichen und weltlichen Riten besetzte
Kollegialbehorde ausgebildet, die — wie alle Angelegenheiten — dem Geheimen Rat als
oberstem Entscheidungsgremium des Landes unterstand. Erst im 18. Jahrhundert wur-
den bestimmte Aufgabenbereiche an einzelne Rite tibertragen, wenn auch von einer Mi-
nisterverantwortlichkeit noch keine Rede sein konnte; 1778 lisst sich in der Geheimen
Konferenz Wiguldus von Kreittmayr (1706-1790) als Zustindiger fir die geistlichen
Angelegenheiten nachweisen.

Zwischen 1796 und 1799 kam es unter Maximilian Joseph Graf von Montgelas
(1759-1838) zur Planung einer Ministerialorganisation, die auch ein »Kultusministe-
rium« vorsah. Der Plan wurde mit der Schaffung eines Departements fir geistliche An-
gelegenheiten ansatzweise realisiert. Nach dem Willen Montgelas® sollte das Departe-
ment alle Rechte des Fiirsten gegeniiber dem katholischen und protestantischen Klerus
wahren, die Korrespondenz mit den Bischofen und Ordinariaten abwickeln, das Vor-
schlagsrecht auf Stellen des landesherrlichen Patronats wahrnehmen, ebenso die Leitung
von Hospitilern, Almosen, Stiftungen und frommen Vereinigungen, die finanzielle Auf-
sicht iiber Kirchen und Abteien sowie die Aufsicht iiber Schule, Bildung und Wissen-
schaft (auch Bibliothekswesen und Biicherzensur) austiben. Auf Vorschlag Montgelas’
wurde das Departement 1799 dem seit 1791 im Ruhestand sich befindlichen fritheren
Prisidenten der Oberen Landesregierung, Theodor (Heinrich) Graf Topor von Mora-
witzky (1735-1810) tibertragen, der es bis 1806 innehatte. IThm zur Seite standen neben
weiterem Personal vor allem die Geheimen Referendire Georg Friedrich von Zentner
(1752-1835)* und Maximilian von Branca (1767-1813) — alle Genannten katholische
Laien und Juristen. Zwar verblieben die Entscheidungsbefugnisse nach wie vor beim
Geistlichen Rat, doch hatte das Departement alle Angelegenheiten zu bearbeiten und
zur Entscheidung vorzubereiten. 1802 wurde der geistliche Rat aufgehoben; seine Kom-
petenzen gingen auf die Generallandesdirektion, die Landesdirektionen Amberg und
Neuburg, das Generalschuldirektorium sowie den » Administrationsrat der Kirchen und
milden Stiftungen« tiber.

1806 verlor das Departement allerdings seine (relative) Selbstindigkeit, wurde mit
Polizei, Verwaltung, Sozial- und Wirtschaftsaufsicht zusammengefasst, in ein Supermi-
nisterium des Innern verwandelt und Montgelas selbst unterstellt. Mit dieser Neuorga-
nisation wurde das Ressortprinzip endgiltig verwirklicht. 1808 erfolgt in den
»organischen Edikten« die Festlegung der Gliederung des Innen-Departments in Sek-
tionen, wobei neben anderen eine »Sektion fiir kirchliche Gegenstinde« und eine
»Sektion fiir offentliche Unterrichts- und Erziehungsanstalten« entstanden. Die perso-
nelle Kontinuitit garantierten Zentner und Branca als Vorstinde der Studien- bzw. Kir-

44 Dazu Hermann RumscHOTTEL, Geschichte des bayerischen Kultusministeriums von der Er-
richtung bis zum Ende des Zweiten Weltkriegs, in: Tradition und Perspektive, hg. v. Bayerisches
Staatsministerium fiir Unterricht, Kultus, Wissenschaft und Kunst, Miinchen 1997, 45-101. — 150
Jahre Bayerisches Kultusministerium. Eine Dokumentenausstellung des Bayerischen Hauptstaats-
archivs, Minchen 1997. — Dirk G&tscuMANN, Das bayerische Innenministerium 1825-1864. Or-
ganisation und Funktion, Beamtenschaft und politischer Einfluf} einer Zentralbehorde in der kon-
stitutionellen Monarchie (Schriftenreihe der Historischen Kommission der Bayerischen Akademie
der Wissenschaften 48), Gottingen 1993.

45 Zu ihm: Franz DoBMANN, Georg Friedrich Freiherr von Zentner als bayerischer Staatsmann in
den Jahren 1799-1821 (Miinchener historische Studien. Abt. Bayerische Geschichte 6), Miinchen
1962.
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chensektion, nach dem Tod Brancas folgte in der Kirchensektion Leonhard von Holler
(1780-1858) als Vorstand. Diese Sektion bestand zudem aus weiteren zwei ordentlichen
und zwei aulerordentlichen Riten, von denen jeweils einer der katholischen und einer
der protestantischen Konfession angehdren mussten. Der Studiensektion gehérten ne-
ben Zentner zwei weitere katholische Rite an, ein Laie, Wolfgang Hobmann (1759-
1826), und der Freisinger Priester und Schulmann Joseph Wismayr (1765-1858)%, au-
Berdem ein protestantischer Rat sowie einige weitere beratende Schulminner. Gearbeitet
wurde nach dem Kollegialprinzip, die letzte Entscheidung lag jedoch beim Minister. Ab
1810 losten Departementversammlungen die stille Arbeit der Sektionen ab, bevor 1817
Friedrich Graf von Thiirheim (1763-1832) Montgelas als Minister nachfolgte, der ganz
unter dem Einfluss von Zentner stand.

Zu einem deutlichen personellen Bruch kam es in den 1820er Jahren. Zunichst er-
setzte Ludwig I. im Unterrichts- und Kultuswesen Holler durch Ludwig Wirschinger
(1781-1840), einen Mann, der in besonderer Weise das Vertrauen des katholischen Kle-
rus genoss; Zentner wechselte noch im selben Jahr ins Justizministerium. 1826 wurde als
Ministerialsektion fiir Kultus und Unterricht ein »Oberster Kirchen- und Schulrat« ein-
gerichtet und auf Anraten Johann Michael Sailers (1751-1832) Eduard von Schenk
(1788-1841)*, einem Konvertiten, Ubertragen. Die neue Ministerialsektion bestand ne-
ben Schenk aus drei Riten: Friedrich Schamberger (1788-1829), Martin Deutinger
(1789-1854)*, dem spiteren Dompropst des Erzbistums Miinchen, und Karl Hofmann
(1791-1826). Hatten zuvor ausschliefflich katholische Laien im Sinne staatlicher Kir-
chenhoheit die Politik gegeniiber der Kirche bestimmt, so erhielt nun der Klerus we-
sentlichen Einfluss auf die Regierung. 1828 wurde Schenk Innenminister. Bedeutung
erlangte er vor allem durch die Restitution der Kloster in Bayern und durch die Verle-
gung der Universitit Landshut nach Minchen. Thm folgten als Innenminister 1831
Ludwig Fiirst zu Oettingen-Wallerstein (1791-1870) und 1837 Karl von Abel (1788-
1859)*. 1845/46 kam es zur Aufhebung des Obersten Kirchen- und Schulrats und zur
Bildung eines selbststindigen Ressorts — aus verfassungsrechtlichen Griinden jedoch als
»fiir sich bestehende Abteilung« des Innenministeriums. Dessen Leitung und Organisa-
tion wechselte in den Wirren der kommenden Jahre stark. Fiir den politischen Katholi-
zismus in Bayern von grofler Bedeutung war Innenminister Abel, der — urspriinglich ein
liberaler und religios indifferenter Biirokrat — bis zu seiner Entlassung 1847 zusammen
mit Erzbischof bzw. Kardinal Graf von Reisach eine Umformung des bayerischen Epis-
kopats im romischen Sinne herbeifiihrte. Erst tiber ihn erhielten die ultramontan orien-
tierten Laien und Geistlichen, die sich um den Miinchener Eos-, spiter Gorreskreis
gruppierten, politisches Gewicht™.

46 Zu ihm: Oskar STEINEL, Der Wismayrsche Lehrplan. Das Beispiel einer wirklich in’s Leben
getretenen Staatlichen allgemeinen Mittel-Schule an Stelle der jetzt existirenden drei Anstalten
Humanistisches Gymnasium, Realgymnasium und Realschule, Wiirzburg 1888.

47 Zu ihm: Viktor Gorpscumipt, Eduard von Schenk, (masch. Diss.) Marburg 1909. — Josef
WeYDEN, Eduard von Schenk, ein bayerischer Dichter und Staatsmann, Graz 1932.

48 Zu ihm: Sigmund BENKER, Domprobst Dr. Martin von Deutinger (1789-1854). Ein Leben fiir
Kirche, Staat und Geschichtswissenschaft, in: Beitrige zur altbayerischen Kirchengeschichte 39,
1990, 9-20.

49 Zu ihm: Heinz GOLLWITZER, Ein Staatsmann des Vormirz. Karl von Abel 1788-1859. Beam-
tenaristokratie — Monarchisches Prinzip — Politischer Katholizismus (Schriftenreihe der Histori-
schen Kommission bei der Bayerischen Akademie der Wissenschaften 50), Gottingen 1993.

50 Vgl. Heinz GOLLWITZER, Bemerkungen zum politischen Katholizismus im bayrischen Vor-
mirz und Nachmirz, in: Staat und Parteien. FS fur Rudolf Morsey zum 65. Geburtstag, hg. v. Karl
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2. Im Dienst des Staatskirchentums: Gestalter einer nenen Kirche?

Neben den Kirchenriten hatten bei der kirchlichen Neuordnung zu Beginn des 19.
Jahrhunderts Laien auch in den diplomatischen Verhandlungen einflussreiche Positio-
nen inne. Bereits 1815 hatte Domdekan Ferdinand August Freiherr von Spiegel (1764
1835) von Minster dem Konstanzer Generalvikar Ignaz Heinrich Freiherr von Wessen-
berg (1774-1860) geschrieben, er zweifle, dass die deutschen Hoéfe, wo wirklich krasse
Ignoranz iiber unser Kirchenwesen und Religion herrscht, hier segensreich wirken
konnten. Seiner Einschitzung zufolge werde dem Gutachten der weltlichen Commissarii
zu viel eingerdumi®. Die subjektiven Zweifel Spiegels verfestigten sich in der Historio-
graphie zur objektiven Gewissheit: Die kirchlichen Angelegenheiten der protestanti-
schen Staaten, die auf den berithmt-beriichtigten »Frankfurter Konferenzen« vorange-
trieben wurden, hitten durch protestantische Staatsminner und einige »schlechte
Katholiken« keine der katholischen Kirche angemessene Ergebnisse zeitigen konnen.

Obwohl der kurhessische Gesandte im Mirz 1818 an seine Regierung schrieb, der
grofite Teil der in Frankfurt aufgestellten Bevollmichtigten sei katholisch, »gemifigt
und aufgeklirt«, war dem nicht so°2. Die meisten gehorten nicht der katholischen Kirche
an®. An der ersten Sitzungsperiode nahmen acht Protestanten und sechs Katholiken teil.
Von den Katholiken waren vier Geistliche und zwei Laien®. An diesem Verhiltnis dn-
derte sich auch spiter tendenziell nichts®. Unter der Perspektive der Quantitit ist der
Vorwurf protestantischer Dominanz also berechtigt, nicht jedoch, wenn man den Ein-
fluss bzw. die Bedeutung der katholischen Teilnehmer berticksichtigt. Die katholischen
Kanonisten wurden nicht nur zu den Beratungen zugezogen, sondern erarbeiteten im
Hintergrund Gutachten und Instruktionen. Auflerdem wurden die Beschliisse — wenn
auch in unterschiedlich starkem Mafle — von den Regierungen und deren Referenten und
Gutachtern beeinflusst. Letztere waren fast ausschliellich Katholiken (etwa Werkmeis-
ter und Camerer in Stuttgart, Brunner und Hiberlin in Karlsruhe).

Fur Wirttemberg agierte in Frankfurt neben dem protestantischen Bundestagsge-
sandten Karl August Freiherr von Wangenheim (1773-1850), der seit November 1816
das Amt des Ministers des Kirchen- und Schulwesens in Stuttgart bekleidet und die
Frankfurter Konferenzen noch als Minister in Stuttgart eingeleitet hatte, Schmitz-
Grollenburg. Wihrend sich beide grofitenteils kompromissbereit zeigten, hielten in
Stuttgart Kirchenrat Werkmeister und der neue Kirchenratsdirektor Camerer zih am
scharf staatskirchlichen Kurs fest. Sie wurden 1819 weitgehend neutralisiert und kaum
mehr in den Entscheidungs- und Beratungsprozess einbezogen. Camerer verhehlte 1820
seinen Arger dariiber nicht, dass er nur noch diskursweise und oberflichlich vom Fort-
gang der Sache unterrichtet werde’. Schmitz-Grollenburg war in Frankfurt einer der
wichtigsten Akteure und direkt dem Stuttgarter Ministerium fir das Kirchen- und

Dietrich BRACHER u. Paul MIKAT u.a., Berlin 1992, 283-304, hier: 285.

51 Beides zitiert nach L1PGENs, Spiegel (wie Anm. 31), I, 214.

52 Ries, Hanau an Kurfiirst 18. Marz 1818. GStAB I. HA Rep. 76 IV Sekt. 12 Abt. II Nr. 21 Bd. 1.
53 Vgl. die Aufstellung bei [Peter Alois GraTz], Verhandlungen zu Frankfurt im Jahre 1818 tiber
die katholischen Kirchenangelegenheiten in den Staaten mehrerer deutschen protestantischen Héfe
und Stidte, in: ThQ 1, 1819, 329-345, 460478, 657-669, hier: 469—471.

54 Joseph Albert von Ittner (1754-1825), der frihere Kanzler des Malteserordens, Kurator der
Universitit Freiburg und zuletzt Direktor des badischen Seekreises, sowie Schmitz-Grollenburg.
55 Die badischen Bundestagsgesandten Berckheim und Blittersdorf, die Ittner folgten, waren bei-
de katholischer Konfession. Der fiir Koch hinzutretende Bevollmichtigte Bock diirfte evangelisch
gewesen sein.

56 15.Juni 1820 Werkmeister/Camerer, Gutachten. HStAS E 201a Bt 41.
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Schulwesen unterstellt. Mit Recht darf er als einer der Konstrukteure des Frankfurter
Systems bezeichnet werden. Er wurde 1819 auch mit der komplizierten Mission nach
Rom beauftragt. Zwar besafl er sanguinisches Temperament, 6ffnete das staatskirchliche
Prinzip jedoch im episkopalen Sinne. Seine »Geradheit« und Unbeugsamkeit bei den
Verhandlungen fand weithin Anerkennung. Nach Wiedereroffnung der Konferenzen
1820 in Frankfurt wurden die Beratungen sogar in seiner Wohnung »auf der Zeil« fort-
gesetzt.

Fiir Baden verhandelten in Frankfurt die Wessenberg-Freunde Joseph Albert von
Ittner und Joseph Vitus Burg (1768-1833). Einen anderen Kurs steuerten jedoch zu-
nehmend katholische Laien in der Karlsruher Regierung, so die Innenminister Ernst
Philipp Freiherr von Sensburg (1752-1831) und Carl Christian Freiherr von Berckheim
(1774-1849), beides ausgesprochene Gegner Wessenbergs und der »Liberalen«. Im April
1820 kam es zum offenen Eklat. Deshalb wurde Burg vorerst nicht mehr als Geistlicher
Rat an den Frankfurter Verhandlungen beteiligt. Stattdessen lieff man die wichtigen An-
gelegenheiten, wie Brunner bitter vermerkte, durch einen ganz unkundigen Laien besor-
gen” . Fiir Hessen-Darmstadt war zwar mit Staatsrat Karl Joseph Wreden (1761-1829)
ein Priester der mafigebliche Mann, doch wurde er zunehmend durch andere Krifte in
Staatsrat und Ministerien gebunden In Nassau zog Koch®® auch nach seinem offiziellen
Ausscheiden 1821 die kirchenpolitischen Faden.

Die Katholiken, Priester wie Laien, hatten im Kontext der Frankfurter Konferenzen
in erster Linie die Interessen der Staaten zu vertreten, zumal der Zweck der Konferen-
zen eindeutig definiert war: Es ging um die Erarbeitung von Grundsitzen, die die Staa-
ten in kirchlichen Fragen zugrundelegen wollten. Dennoch handelten sie zugleich »fiir
die Kirche«. Sie waren — in diesem Sinne — »Staatskirchler«, die beide Anspriiche mitein-
ander zu versohnen gedachten. Doch gleichzeitig verkorperten sie eine dritte Kraft: die
»deutsche Kirche« mit ihren Interessen. Das »Dreiecksverhiltnis« war Gefahr und
Chance zugleich. Glaubten sie mit Hilfe des Staates die innerkirchlichen Missstinde be-
seitigen und die Kirche erneuern zu konnen, so meinten die Staaten, mit Hilfe der
»Staatskirchler« einen »Staat im Staate« verhindern, die Macht der Kirche beschrinken
und die uneingeschrinkte Fiille staatlicher potestas sichern zu konnen.

3. Die besondere Rolle der katholischen Standesherren

Hatte der katholische Adel bis zur Sikularisation innerhalb der wesentlich feudal ver-
fassten Kirche eine bedeutende Stellung eingenommen, so inderte sich dies zu Beginn
des 19. Jahrhunderts grundlegend. Sein Anteil am hoheren Klerus und damit an der di-
rekten Kirchenregierung schwand rapide. Dies hatte wohl verschiedene Ursachen. Mit
dem Wegfall weltlicher Herrschaft, politischer Bedeutung und finanzieller Lukrativitit
zeigte der Adel nur mehr wenig Lust und Neigung, sich in der neuen Kirche zu engagie-
ren. Die Stellen von Bischofen und Domkapitularen waren nach Sikularisation und

57 Brunner, Karlsruhe, an Schmitz-Grollenburg 12. April 1820. HStAS E 201a Bu 41.

58 Zu ihm vgl. oben. Das negative Bild Kochs griindet nicht allein in seinen staatskirchlichen
Auffassungen, die durchaus differenziert werden miissten, sondern vor allem in seiner 1821 er-
folgten Konversion und Heirat. Beides sah man als nachtrigliche Bestitigung der verderblichen, ja
hiretischen Ansichten Kochs an. Fiir Longner wurde Koch bekannt durch seine Apostasie und kir-
chenfeindlichen Schriften, Bruck nennt ihn in ahnlicher Weise Verfasser mebrerer radicaler und
antikatholischer Schriften.
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Neugestaltung nur noch eingeschrinkt attraktiv. Auch waren die Reserven aufge-
braucht, der Adel weithin »ausgelaugt«. Dazu kam seine bewusste Ausschaltung®.

Auch wenn der Adel von nun an nur sehr viel seltener in den geistlichen Stand ein-
trat, heifit dies nicht, dass er seine Rolle in und fiir die Kirche vollig verloren hitte. Die
katholische Erneuerungsbewegung wurde vielmehr wesentlich von den konservativen
standesherrlichen Adelshiusern mitgetragen. Diese entfalteten zunehmend kirchenpoli-
tische Aktivititen. Wohl am extremsten engagierten sich in dieser Hinsicht die durch
Wiirttemberg mediatisierten Donzdorfer Grafen von Rechberg-Rothenléwen, insbe-
sondere Erbgraf Albert (1803-1885)®°. Im Verbund mit »ultramontanens, streng-
kirchlichen Kreisen ging es ihm um die Stirkung der Kirche gegen alle staatlichen
»Ubergriffe«. Rechberg unterstiitzte die ultramontane Presse, etwa die in Augsburg er-
scheinende Sion®', und nutzte zur Durchsetzung seiner kirchenpolitischen Ziele das po-
litische Parkett; er setzte sich fiir »verfolgte« oppositionelle Geistliche ein, die er teilwei-
se in den Pfarreien seines Patronates unterbrachte®?, auf die weder der Landesherr noch
das Ordinariat Zugriffsmoglichkeiten hatten. Damit schufen katholische Laien die Vor-
aussetzungen fur die Organisation und Uberlebensfihigkeit kirchlicher Opposition ge-
gen Staat und (»staatskirchliche«) Kirche. Unter der Bezeichnung »Donzdorfer Fakul-
tit« etablierte sich so in Wiirttemberg eine Gruppe von Geistlichen, die unter Rechbergs
Patronage konspirative Zusammenkiinfte hielt, an ihrer Machtiibernahme in der Didze-
se Rottenburg schmiedete und tatsichlich ab etwa 1845 tiber weit mehr als 60 Jahre lang
den kirchenpolitischen Kurs des Bistums bestimmen sollte®’.

59 Die bisherige Fithrungsschicht sollte nach dem Willen reformorientierter Krifte bei der anste-
henden Neuordnung zum Zwecke der »Qualitdtssicherung« zuriickgedringt werden. Adelige
Dombherren und Bischofe seien, so hief es dort, weder notig noch erwiinscht. Keinesfalls aber
sollten mehr Adelige als Biirgerliche in den Domkapiteln vertreten sein. Vgl. auch Dominik Bur-
kaRrD, Kirchliche Eliten und die Sikularisation. Zu den Auswirkungen eines Systembruchs, in:
Kontinuitit und Innovation um 1803. Sikularisation als Transformationsprozef§. Kirche — Theolo-
gie — Kultur - Staat, hg. v. Rolf DecoT (VIEG 65), Mainz 2005, 135-170, hier: 139-142.

60 Zu ihm und seinem kirchlichen Engagement: Uwe SCHARFENECKER, Stationen einer Freund-
schaft. Hefele und die Grafen von Rechberg-Rothenlowen, in: Zwischen Wahrheit und Gehorsam.
Carl Joseph von Hefele (1809-1893), hg. v. Hubert WoLr, Ostfildern 1994, 18-51.

61 Vgl. ebd. 29 ff. Zur Sion und ihrer kimpferischen Ausrichtung: Rudolf PescH, Die kirchlich-
politische Presse der Katholiken in der Rheinprovinz vor 1848 (VKZG.B 2), Paderborn 1966,
156ff. — Auch Waldburg-Zeil agierte mit Hilfe der auslindischen Presse, verfasste sogar selbst ei-
nen kritischen Artikel gegen den Wiirttembergischen Kirchenrat im Allgemeinen Religions- und
Kirchenfreund (Wiirzburg), womit eine Offentlichkeit auferhalb Wiirttembergs geschaffen wurde.
62 Vgl. SCHARFENECKER, Stationen einer Freundschaft (wie Anm. 60), 34-37.

63 Zur »Donzdorfer Fakultit« vgl. Hubert Worg, Im Zeichen der »Donzdorfer Fakultit«.
Staatskirchenregiment — »Liberale« Theologie — Katholische Opposition, in: Hohenstaufen-
Helfenstein. Historisches Jahrbuch fiir den Kreis Goppingen 3, 1993, 96-116. — SCHARFENECKER,
Stationen einer Freundschaft (wie Anm. 60), 34-39. — Dominik BURKARD, Zeichen frommen Le-
bens oder Instrument der Politik? Bruderschaften, »Donzdorfer Fakultit« und Versuche katholi-
scher Milieubildung, in: Hohenstaufen-Helfenstein. Historisches Jahrbuch fiir den Kreis Goppin-
gen 8, 1998, 151-186. Das »Aktionsprogramm« der Donzdorfer umfasste folgende Punkte:
Ausschaltung des gemifligten Rottenburger Bischofs Lipp und Ersetzung durch einen streng Ul-
tramontanen, Zulassung von Redemptoristen-Niederlassungen im Konigreich mit dem Ziel, Kle-
rus und Volk wieder »rémisch-katholisch« zu machen, Ausschaltung der »verdorbenen« Tiibinger
Katholisch-Theologischen Fakultit und Errichtung eines geschlossenen »Tridentinischen Priester-
seminars«, »Doktrinelle Reinigung der verwisserten Glaubenssubstanz« und schlieflich die
Durchsetzung der Dogmen von der unbefleckten Empfingnis Mariens (1854), der pépstlichen
Unfehlbarkeit und des universalen Jurisdiktionsprimats (1870). Wenn diese Zusammenstellung
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Die Motivation des adeligen Engagements ist einfach auszumachen: Durch die Me-
diatisierung hatte der Adel einen schweren Schlag erlitten, durchlebte im Grunde ein
ahnliches Schicksal wie die Kirche. Wie diese sah er sich — zumindest auf8erhalb Bayerns
und Osterreichs — in einer mehrfachen Protestsituation den protestantischen Landesfiirs-
ten gegeniiber. Im Hintergrund stand zudem eine extreme Liberalismus-Kritik adeliger
Kreise, zu denen auch Erbgraf Konstantin von Waldburg-Zeil (1807-1862) und Erb-
prinz Constantin von Lowenstein-Wertheim-Rosenberg (1802-1838) gehorten, und die
uberall die »liberale Choleraseuche« Einzug halten sahen: in Kirche, Presse, Beamten-
tum und Militir. Ein wirksames Gegenmittel gegen die liberalen und radikalen Stro-
mungen erhoffte sich etwa Waldburg-Zeil von der wachsenden Religiositit, die er we-
nigstens der Beobachtung der idufleren Formen nach in allen Stinden zu bemerken
glaubte. Die katholische Erneuerungsbewegung in der Bevolkerung, im Klerus und in
der Wissenschaft schien ihm das geeignete Mittel zu sein, die liberale Gefahr einzudim-
men und zurlickzudringen. Die Neuorientierung des Katholizismus war eine Reaktion
auf das seit der Sikularisation umstrittene und ungeldste Problem des Verhiltnisses von
Staat und Kirche. Im Blickfeld der Kritik standen nicht nur einzelne Paragraphen der
Wiirttembergischen Verfassung (§§ 70, 73, 78-82), vielmehr die sogenannte Frankfurter
Kirchenpragmatik bzw. die »Landesherrliche Verordnung« von 1830, mit der die
oberrheinischen Staaten ihre Kirchenverhaltnisse gleichférmig zu regeln suchten.

Die Kritik formierte sich zunichst in den Kreisen um Freiherr August von Horn-
stein-Bussmannshausen (1789-1855), Fiirst Franz Thaddius von Waldburg-Zeil (1778-
1845), Erbgraf Konstantin von Waldburg-Zeil und Erbgraf Albert von Rechberg-
Rothenlowen in der Ersten Wiirttembergischen Kammer. Wihrend Bischof Keller trotz
romischer Aufforderung erst 1833 Kritik an der »Landesherrlichen Verordnung« for-
mulierte, hatte bereits am 5. Marz 1830 Hornstein gegen die Eingriffe des Katholischen
Kirchenrats in die innere Verwaltung der katholischen Kirche protestiert. Wenig spater
stellte er in der Abgeordnetenkammer mit Hinweis auf die Verletzung der Rechte der
katholischen Kirche sowie mehrerer Verfassungsparagraphen den Antrag, die Landes-
herrliche Verordnung wieder aufzuheben. Seine Motion wurde allerdings weder 1830
noch 1833 beraten, sondern mit formalen und materiellen Argumenten zuriickgedringt;
auch 1836 blieb ein erneuter Vorstoff Hornsteins ohne Erfolg. Waldburg-Zeil und
Rechberg-Rothenléwen schlossen sich als Mitglieder der von der Ersten Kammer einge-
setzten Kommission, die dem Plenum einen Bericht tiber Hornsteins Antrag vorzulegen
hatte, an. Andere katholische Laien und Mitglieder der standesherrlichen Kommission
wie Schmitz-Grollenburg und Franz Joseph Freiherr von Linden (1804-1895) hielten
die konigliche Verordnung fur keine Verletzung der Verfassung. Kein prominenter ka-
tholischer Geistlicher unterstiitzte in der Zweiten Kammer Hornsteins Eingabe. Im Ge-
genteil: Der Rottweiler geistliche Gymnasialprofessor Benedikt Alois Pflanz (1797-
1844) verteidigte die »Landesherrliche Verordnung« vehement®. Selbst der Bischof war
nicht bereit zu einer 6ffentlichen Opposition.

Es dirfte zu kurz greifen, das kirchenpolitische Engagement des katholischen Adels
primar den Ressentiments der Mediatisierten gegen den neuen Landesherrn zuzuschrei-
ben. Dahinter stand eine ausgeprigte Kirchlichkeit einzelner Personen und Familien.
Auf Seiten der katholischen Geistlichkeit hingegen fanden sich starke Affinititen zu den

auch den Eindruck eines Systems erweckt, so lag ein solches keineswegs vor; die Ziele und Akti-
vititen der Donzdorfer ergaben sich vielmehr erst nach und nach.

64 Zu ihm: Dominik BUrkaRD, Benedikt Alois Pflanz. Integrationsfigur des »liberalen Katholi-
zismus« im 19. Jahrhundert, Rottweil 2004.
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Ideen der Aufklirung. Deren Abhingigkeit aufgrund ihrer Stellung als Staatsdiener war
zu grofl, als dass sie offentlich gegen den Staat aufzutreten wagten. Ahnliches galt auch
fir die katholischen biirgerlichen Abgeordneten der Zweiten Kammer, die fast alle
Staats- und Kommunalbeamte waren.

4. Gewihlte »Volksvertreter«: Laien in den Stindeversammlungen

Von Karl Buchheim stammt die These, der Ultramontanismus sei eine Form von De-
mokratie gewesen, gewissermaflen die katholische Vorform der christlichen Demokratie
im nationalstaatlichen Zeitalter®. Er vergafl dabei die Aktivitit des katholischen Adels
fiir die Kirche in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts. Seine These, die katholische
Laienbewegung habe keineswegs auf die stindisch feudale oder obrigkeitsstaatliche
Herrschaft gesetzt, sondern sei der modernen Demokratie verbunden gewesen, ist revi-
sionsbediirftig. Dennoch stimmt, dass Hornstein, Waldburg-Zeil und Rechberg-
Rothenlowen in ihrem Stand weitgehend Ausnahmeerscheinungen waren und die Mo-
bilisierung der katholischen Standesgenossen schwierig blieb®.

Eine zentrale Ermoglichung laikalen Engagements boten seit dem frithen 19. Jahr-
hundert die Stindeversammlungen und Abgeordnetenhiuser verschiedener Bundes-
staaten. Hier kann nur exemplarisch auf einige Punkte hingewiesen werden.

Wichtig war dabei der Konfessionsproporz, der sich in Wiirttemberg zunichst au-
Berordentlich glinstig gestaltete, denn laut Verfassung waren in der Ersten Kammer 19
protestantische und 36 katholische Mitglieder vertreten. 1830 inderten sich die Verhilt-
nisse allerdings nach dem Ausscheiden von vier katholischen Standesherren und dem
Eintritt der protestantischen koniglichen Prinzen. Waren die Katholiken zwischen 1833
und 1846 knapp in der Minderheit, so hielten sich seit 1847 beide Konfessionen die
Waage. Es ist zu beobachten, dass die konfessionelle Politik oft die standespolitischen
Schranken iberwand und zur Kooperation des Adels mit burgerlichen Katholiken
fuhrte.

Anfang der 1830er Jahre nahm das kirchliche und politische Interesse vor allem
Waldburg-Zeils konkretere Formen an, kurz zuvor waren publizistisch-literarische und
finanzielle Verbindungen von Mitgliedern des standesherrlichen Hauses Lowenstein-
Wertheim-Rosenberg zu katholischen Zirkeln in Bayern zustande gekommen®. Anlass
zu kirchlichen Grundsatzdiskussionen boten jeweils vor allem die Etatverhandlungen
(Seminar, Konvikte, Theologische Fakultit), bei denen der Konfessionsproporz immer
wieder debattiert wurde. Als 1836 der Volksschulgesetzentwurf beraten wurde, kam die
schirfste Opposition von den katholischen Standesherren der Ersten und von den pri-

65 Vgl. Karl BucHHEIM, Ultramontanismus und Demokratie. Der Weg der deutschen Katholiken
im 19. Jahrhundert, Miinchen 1963, 9.

66 Erste kirchenpolitische Schritte hatten die katholischen Reichsstinde Oberschwabens etwa
1814 unternommen, als sie anldsslich der Frage der Neuordnung Deutschlands auf dem Wiener
Kongress fir die Errichtung eines katholischen schwibischen Kreises eintraten. Doch erst nach-
dem die Wiirttembergische Verfassung 1819 die politischen Privilegien der Standesherren in der
Stindeversammlung gewihrleistet hatte und als im Verlauf der 20er Jahre die staatsrechtlichen
Verhiltnisse der meisten Standesherren geregelt worden waren, wandten sich die katholischen
Standesherren auch intensiver den Verhaltnissen ihrer Kirche und der allgemeinen Politik zu.

67 Vgl. dazu Heinz GoLLWITZER, Die Standesherren. Die politische und gesellschaftliche Stellung
der Mediatisierten 1815-1918. Ein Beitrag zur deutschen Sozialgeschichte, Stuttgart 2. Aufl. 1964,
234-238, 246f.
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vilegierten katholischen Abgeordneten der Zweiten Kammer; vorbehaltlos verteidigten
sie die Konfessionsschule.

Meist waren es allerdings einzelne Katholiken, die sich in kirchlich relevanten Fragen
engagierten, dann aber mitunter Beachtliches zustande brachten. Fur Baden sind etwa
Heinrich B. von Andlaw (1802-1871) und Franz Joseph Ritter von Buff (1803-1878) zu
nennen. Dabei waren die Wege keineswegs vorgezeichnet. Buff hatte zwar eine streng
religiose Erziechung genossen, war wiahrend seiner Studienjahre jedoch politisch und
kirchlich in die Bahnen des Liberalismus geraten. Zu einer Zeit, als es noch keine staatli-
che Sozialpolitik im heutigen Sinne gab, stellte er ein vollstindiges sozialpolitisches Pro-
gramm auf und vertrat dieses offentlich. Erst durch seine Studien tiber die Geschichte
der offentlichen Wohltitigkeit und der Armenpflege wurde er mit der sozialen Wirk-
samkeit der Kirche in der Vergangenheit bekannt; sie fithrte thn zur personlichen Wen-
de. Fortan suchte er, die Kirche vom Staatskirchentum zu befreien. Literarisch und po-
litisch — in Versammlungen und im Parlament — vertrat er seine Ideen, griindete mit
einigen Freunden die erste badische Zeitung christlich-konservativer Richtung, die Siid-
dentsche Zeitung®® und einen katholischen Verein®, der das katholische Volk sammeln,
fiir die Bediirfnisse der Zeit interessieren und schulen wollte. Buff kritisierte vor allem,
dass die Katholiken Badens, obwohl sie zwei Drittel der Bevolkerung ausmachten, kei-
nen einzigen Verteidiger ihrer kirchlichen Rechte in der Zweiten Kammer hatten. 1845,
als die liberale Kammermehrheit und auch Abgeordnete aus katholischen Bezirken fiir
die Gleichberechtigung der Deutschkatholiken eintraten, erhob Buff Protest; gleichzeitig
las er als Professor ein offentliches Kolleg tiber die Verwerflichkeit des Rongeanismus.
Buf} trat im Landtag fiir die Barmherzigen Schwestern ein, deren Einfithrung er schon
lingere Zeit durch Wort und Schrift’® vorbereitet hatte. Obwohl er allein stand, gelang
es thm, sich und seinen Anliegen Geltung zu verschaffen. Seine wohl wichtigste Rede
hielt Buff am 10. September 1846 iiber die Rechtsverhiltnisse der katholischen Kirche in
Baden. Von vielen Seiten gedringt, hatte er sich entschlossen, eine Motion einzubringen
und die ganze politisch-religiose Frage aufzurollen. Ein Dorn im Auge war ihm vor al-
lem der Oberkirchenrat. Buff plidierte an die Kammer, durch eine Adresse den Grofi-
herzog zur Authebung des kirchlichen Konstitutionsedikts von 1807, des Organisations-
edikts von 1809 (Organisation des katholischen Departements), der Organisation des
Oberkirchenrates, der Landesherrlichen Verordnung von 1830 und der Verordnung von
1840 iber die bischofliche Disziplinarstrafgewalt zu dringen. Die Regierung moge mit
dem Erzbischof zusammen die katholische Kirche Badens dem allgemeinen Kirchen-
recht entsprechend ordnen.

In den bayerischen Kammern scheint das konfessionelle Moment angesichts der ka-
tholischen Majoritit nicht ebenso bestimmend gewesen zu sein. Laien waren hier selbst-
verstandlich an der politischen Entwicklung beteiligt, doch vermutlich keineswegs mit
demselben starken religiosen Bewusstsein wie in den Lindern protestantischer Herr-

68 Sie erschien ab 1845 in den ersten Quartalen dreimal wochentlich (Verlag Herder, Freiburg).
Bufl war die Seele des Unternehmens und verfasste die meisten Leitartikel tiber damals brennende
Fragen. Rasch entwickelte sich das Blatt zu einer ansehnlichen Macht in Stiddeutschland.

69 Dazu unten. }

70 J. EReMITES [Joseph Buss], Der Orden der Barmherzigen Schwestern. Ubersicht seiner Ent-
stehung, Verbreitung, Gliederung, Leistung, Nothwendigkeit und Zweckmissigkeit in der Ge-
genwart, Schaffhausen 1844. Gewidmet war die Schrift der Geistlichkeit der Erzdiozese Freiburg
mit dem vielsagenden Motto: Welche Macht auf Evden diirfte Euern heiligen Dienst an den Altar
fesseln, wenn Gottes Wort Euch als geweihte Vorsehung hinansruft zum Elend Eurer Gemeinden
und dadurch dem Staate zu Hiilfe?
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schaft. Der katholische Klerus war in der Kammer der Abgeordneten mit 14, spater so-
gar mit 18 Stimmen vertreten’'. Gleichwohl gab es auch hier laikale Exponenten des
»ultramontanen« Katholizismus, etwa den Mediziner Johann Nepomuk von Ringseis
(1785-1880)72. In der I. Kammer nahm 1846 auch Erbgraf Konstantin von Waldburg-
Zeil Platz, der dort eine Aufsehen erregende Jungfernrede hielt, in der er sagte: Ich bin
Katholik, ich bin ultramontaner Katholik und rechne es mir zur Ebre, es zu sein, und
frene mich, Veranlassung zu haben, es hier dffentlich aussprechen zu kinnen’. 1846 ge-
lang eine durch Geistliche und Gutsherren veranlasste Adressbewegung zugunsten der
Klosterrestauration. Von Minister Abels Widersacher, First Ludwig von Oettingen-
Wallerstein, wurde sie als »Mache« scharf kritisiert; auch warnte der Fiirst vor der Ge-
fahr solch »auflerparlamentarischer« Bewegungen: Was, wenn hinter dieser hochkatho-
lischen Adresse eine zweite Adresse einherschritte, schliefSlich mit der Bitte um Aufhe-
bung aller Pfarrzebnten, Pfarrlaudemien und Stolgebiibren, gegen Beziige aus Zentral-
Fonds, dieselben hochfrommen Leute ihre Unterschriften vielleicht mit weit klarerem
Bewusstsein und mit lebbafterer Begeisterung geben wiirden?”* Die Macht der Strafle —
des katholischen Volkes — erfuhr der Konig schliefflich in der Lola Montez-Affire, die
ihn zwang, seine Kurtisane aus Miinchen zu entfernen.

Auch die Revolution von 1848/1849, die Forderungen nach Presse-, Lehr- und Ge-
wissensfreiheit, Vereins- und Versammlungsrecht, boten Laien die Moglichkeit kirchlich
relevanten Handelns. Angesichts der bedriickten Lage der Katholiken im Deutschen
Bund wurde die Revolution von vielen Katholiken begeistert begriifit’>. Viele wiinschten
eine an den Traditionen des alten Reiches anschliefende Einigung der Nation und die
Befreiung von Biirokratie und Polizeiregime. Man erwartete von den biirgerlichen Frei-
heiten auch fiir die Kirche die Chance, sich in der Offentlichkeit stirker zu artikulieren
und vom Staatskirchentum zu befreien. So brachten sich die Katholiken »in die poli-
tisch-parlamentarischen Prozesse mit bemerkenswerter Vorurteilslosigkeit und Effizi-
enz ein«’®. Als im April 1848 die Wahl zur Frankfurter Nationalversammlung stattfand,
wurden auch viele Katholiken in das erste deutsche Parlament gewahlt. Insgesamt bil-
deten die Katholiken im Parlament allerdings nur eine Minderheit aller Abgeordneten.
Es gelang ihnen jedoch, regelrechte Petitionsstiirme an die Frankfurter Nationalver-
sammlung zu organisieren”’. Verlangt wurde die Freiheit der offentlichen Religionsaus-
ibung: Wallfahrten, Prozessionen und Volksmissionen, Orden und Kloster, ein konfes-

71 Vgl. Dirk GOTsCHMANN, Bayerischer Parlamentarismus im Vormirz. Die Stindeversammlung
des Konigreichs Bayern 1819-1848 (Handbuch der Geschichte des deutschen Parlamentarismus),
Diisseldorf 2002, 92-94.

72 Ebd., 139. Zu ihm: Erinnerungen des Dr. Johann Nepomuk von Ringseis, gesammelt, erginzt
und hg. v. Emilie Rincsers, Bd. 1-4, Regensburg 1886—1891. — Bettina RinGsers, Dr. Johann Ne-
pomuk von Ringseis, Kgl. Bayerischer Geheimrat, Obermedizinalrat und Universititsprofessor.
Ein Lebensbild, Regensburg 1909. — Berthold Lang, Dr. Johann Nepomuk von Ringseis (1785~
1880). Der grofie Verteidiger der katholischen Kirche (Kleine Lebensbilder 30), Freiburg i.U. 1931.
73 Zit. nach GOLLWITZER, Bemerkungen (wie Anm. 50), 297.

74 Ebd., 292.

75 Vgl. Dominik BURKARD, Wie Feuer und Wasser? Die katholische Kirche und die Revolution
von 1848/49, in: Ohne Gerechtigkeit keine Freiheit. Bauern und Adel in Oberschwaben. Begleit-
buch zur Ausstellung in Wolfegg, Ravensburg, Friedrichshafen und Schlof Maurach im Sommer
1999, hg. vom Haus der Geschichte Baden-Wiirttemberg, Stuttgart 1999, 144-167.

76 Kurt Nowak, Geschichte des Christentums in Deutschland. Religion, Politik und Gesellschaft
vom Ende der Aufklirung bis zur Mitte des 20. Jahrhunderts, Miinchen 1995, 123.

77 Vgl. dazu Clemens REM, Petitionen und Vereine: Instrumente der badischen Katholiken, in:
RJKG 10, 1991, 63-76.
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sionelles Schulwesen. Die Piusvereine’®, die hinter den Petitionsstirmen standen und in
vielen Gemeinden gegriindet worden waren, wurden neben den Demokraten die erfolg-
reichste Vereinsorganisation tiberhaupt. Die Revolution von 1848 und die Griindung
der Vereine waren ein wesentlicher Beitrag zur Politisierung der breiten Schichten der
katholischen Bevolkerung. Im Grunde genommen, so jedenfalls die verbreitete These,
schlug hier die Geburtsstunde des deutschen politischen Katholizismus.

Zwar gab es in der Paulskirche keine spezifisch katholische Fraktion. Doch trafen
sich die meisten katholischen Abgeordneten auflerparlamentarisch im »katholischen
Klub« um den preufiischen General Joseph Maria von Radowitz (1797-1853) und Au-
gust Reichensperger (1808-1895)”. Die Zahl der Mitglieder ist umstritten (zwischen 30
und 90 Abgeordneten). Neben vier Bischofen, sechs spateren Bischofen und 23 der ins-
gesamt 33 im Parlament vertretenen Priestern zihlte der »katholische Klub« mindestens
35, moglicherweise sogar doppelt so viele Laien, unter ithnen so bekannte wie Max von
Gagern (1810-1889), Konvertit und Bruder des Prisidenten der Nationalversammlung,
Fiirst Felix von Lichnowsky (1814-1848), einige Minchener, Wiirzburger und Bonner
Professoren (Ernst von Lasaulx, der bekannte Neffe von Gorres, George Phillips, Karl
Ludwig Arndts, Johannes Nepomuk Sepp, Hermann Miiller, Carl Friedrich Wilhelm
Edel, Peter Franz Deiters, Franz Jakob Clemens) sowie Beamte und Juristen wie der
einflussreiche Hessen-Darmstidtische Staatsrat Justin Timotheus von Linde (1797-
1870)% oder der Leiter der katholischen Abteilung im Berliner Kultusministerium,
Matthias Aulike (1807-1865).

Beanspruchte der »katholische Klub« auch, fiir den Katholizismus zu sprechen, so
wurde ein solcher Alleinvertretungsanspruch von anderen katholischen Abgeordneten
bestritten. Tatsichlich waren neben den »ultramontanen« Katholiken auch »Josephiner«
und »Liberale« in die Paulskirchenversammlung gewdhlt worden, unter ihnen Laien wie
Freiherr Franz Philipp von Sommaruga (1815-1884) aus Wien, der spitere osterreichi-
sche Innenminister Karl Giskra (1820-1879), der spitere Ministerprasident Karl von
Stremayr (1823-1904), der Schriftsteller Graf Anton Alexander Auersperg (1808-1876),
der Wirzburger Biirgermeister Prof. Wilhelm Joseph Behr (1775-1851) oder Bayerns
Kultusminister Hermann von Beisler (1790-1859). Thnen ging es vor allem darum, eine
Trennung von Kirche und Staat zu verhindern und die Freiheit der Kirche vom Staat
nicht zum Preis der Unfreiheit in der Kirche zu erkaufen. Auch in anderen Fraktionen
waren katholische Laien vertreten, etwa der Mainzer Rechtsanwalt Lorenz Brentano
(1813-1891). Als sich der Marburger Professor und spitere Minister Silvester Jordan
(*1792) als Katholik outete, der sich »emanzipiert« habe, wurde dies von Seiten des ka-
tholischen Klubs als Bekenntnis Jordans »als katholischer Laie« abqualifiziert.

5. Tréiger von Initiativkreisen: Vorkdampfer fiir »Kirchenfreibeit«

Auflerhalb des Parlaments und der Klubs trafen sich die katholischen Abgeordneten
auch in den Salons, in angesehenen katholischen Hiusern Frankfurts (etwa der Brentano
oder der von Guaita), in den Hiusern zugewanderter Katholiken oder in romantischen

78 Dazu unten.

79 Zum Folgenden die aufschlussreiche Studie von Herman H. ScuwepT, Die katholischen Ab-
geordneten der Paulskirche und Frankfurt, in: AMKG 34, 1982, 143-166.

80 Zu ihm und seiner Kirchenpolitik vgl. Uwe SCHARFENECKER, Die Katholisch-Theologische
Fakultit Gieflen (1830-1859). Ereignisse, Strukturen, Personen (VKZG.B 81), Paderborn u.a.
1998, insbes. 47-50.
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Zirkeln. Damit wurde nicht nur das tbliche gesellschaftliche Leben des Grofiburger-
tums kopiert, sondern eine Tradition fortgefiihrt, die in den vergangenen Jahrzehnten
auf die Entwicklung des deutschen Katholizismus groflen Einfluss genommen hatte.
Erst langsam hatte sich seit den 1820er Jahren ein neues Bewusstsein fiir das Selbstbe-
stimmungsrecht des Katholizismus die Bahn gebrochen. Keimzellen dieser Entwicklung
waren kleine Initiativkreise, in denen Laien und Kleriker zusammenkamen. Hier ent-
standen Netzwerke, die in kirchenpolitischer Hinsicht (Verhaltnis Staat-Kirche, Uni-
versititspolitik, Bischofsernennungen) grofle Wirksambkeit entfalteten. Eine Rolle spiel-
ten dabet nicht zuletzt Verwandtschaft und Heiratspolitik.

Einer dieser Kreise hatte sich seit 1779 in Miinster um die Fiirstin Adelheid Amalie
von Gallitzin (1748-1806) und den Dombherrn Franz von Fiirstenberg (1728-1810) ge-
bildet; er wurde spiter als »Familia Sacra« bekannt. Urspriinglich handelte es sich um
einen von aufgeklarten Ideen inspirierten religidsen Salon. Aufgeklirte Bildungstraditi-
on und christliche Religionstradition sollten miteinander verbunden werden; man fiihlte
sich zu religidser Toleranz verpflichtet. Allmihlich traten jedoch die Ideen der Aufkli-
rung zurlick und machten einer stirker kirchlichen Frommigkeit (Sakramente, religiose
Erfahrung) Platz. Ein Signal von grofler 6ffentlicher Bedeutung war die Konversion des
evangelischen Historikers Graf Fritz Leopold von Stolberg (1750-1819) zur katholi-
schen Kirche im Sommer 1800. Dem Kreis gehorte auch der spitere Kolner Erzbischof
Clemens August von Droste Vischering (1773-1845) an, der es bei der Mischehenfrage
zum Eklat kommen lief3.

Zu einem Literarischen Verein zur Aufrechterbaltung, Verteidigung und Ausdeb-
nung der romisch-katholischen Religion schlossen sich 1814 im bayerischen Raum etwa
vierzig Geistliche und Laien zusammen. Diese »Konfoderierten« hatten sich zum Ziel
gesetzt, die Kirche im Kampf gegen das Staatskirchentum zu stirken und im engen An-
schluss an den Heiligen Stuhl die »Freiheit der Kirche« zu sichern. Thr Sprachrohr wur-
de die von Franz Karl Felder begrindete Literaturzeitung fiir katholische Religionsleb-
rer’. Der von Eichstitt ausgehende Verein wollte durch fiinf geistliche Vertreter im
bayerischen Landtag 1819 die abstrichlose Ausfihrung des Konkordats erwirken und
durch unmittelbare Eingaben an Koénig, Kurie und den Wiener Kongress Einfluss ge-
winnen®2. Groflere Bedeutung erlangten die Konfoderierten zwar nicht, doch versuchten
sie nicht ohne Erfolg, mit Hilfe eines gut funktionierenden Informationssystems auf die
romische Kurie einzuwirken®.

81 Mehrfach wurde die These vertreten, bei den »Konfoderierten« habe es sich um einen straff
organisierten Verein gehandelt, was zuletzt August Hagen zuriickwies. Vgl. Karl HAUSBERGER,
Staat und Kirche nach der Sikularisation. Zur bayerischen Konkordatspolitik im frithen 19. Jahr-
hundert (Miinchener Theologische Studien. I. Historische Abteilung 23), Sankt Ottilien 1983,
159ff. — August HaGEN, Karl Friedrich Felder (1766-1818) und seine Literaturzeitung fiir katholi-
sche Religionslehrer, in: ThQ 128, 1948, 28-70, 161-200, 324-342, hier: 335-342.

82 Vgl. Hans KAPFINGER, Der Eoskreis 1828 bis 1832. Ein Beitrag zur Vorgeschichte des politi-
schen Katholizismus in Deutschland (Zeitung und Leben 2), Miinchen 1928, 2.

83 Adressat war Abbé Dumont, der ehemalige Begleiter Della Gengas in Deutschland, der sich
seit 1814 als Konsultor verschiedener Kongregationen in Rom aufhielt. Der gebiirtige Aachener
blieb bis zu seinem Tod am 4. Oktober 1820 der Deutschlandexperte der Kurie schlechthin. Du-
mont hatte engsten Kontakt zu dem Kreis um Felder und dessen Litteraturzeitung fiir katholische
Religionslebrer. Neben Geistlichen wie Weihbischof Zirkel in Wiirzburg, Domkapitular Karl Eg-
ger in Augsburg, Professor Franz Andreas Frey in Bamberg, Offizial Euchachius Adam in Eich-
statt, Rektor Franz Lothar Marx in Frankfurt, Dompribendar Joseph Anton Helfferich in Speyer,
dem Exdominikaner Pius Brunnquell und dem Exjesuiten Lorenz Doller gehorten auch Laien zu
diesem Kreis, etwa der Fabrikant Franz Joseph Schmid in Augsburg. Dieser war schon zu Zeiten,
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Seit 1808 existierte in Wien ein romantischer Kreis mit strikt ultramontaner Aus-
richtung um den Redemptoristen Clemens Maria Hofbauer (1751-1820). Zu ihm ge-
horten bekannte Laien wie Friedrich Schlegel (1772-1829) und Adam Miller (1779-
1824), die beide konvertiert waren und im Grunde jede Vermittlung von Kirche und
Welt, von Katholizismus und Moderne, von Aufklirung und Offenbarung ablehnten.
Schlegel hielt sich seit 1815 als Legationsrat der osterreichischen Gesandtschaft in
Frankfurt auf, wo er engen Kontakt zu den Schlosser-Briidern sowie zu deren Kreis in
Stift Neuburg bei Heidelberg® kniipfte und kirchenpolitisch aktiv war®.

Ein eigener Kreis bildete sich in Bonn um den Philosophie- und Medizinprofessor
Karl Joseph Windischmann (1775-1839)%, einen Neffen des Mainzer Weihbischofs Karl
Joseph Hieronymus Kolborn (1744-1816). Windischmann war in seiner Jugend unglau-
big gewesen, dann Freimaurer geworden, hatte einer pantheistisch bzw. deistisch ge-
fairbten Philosophie, spiter einem christlich gefirbten Mystizismus gehuldigt und
schliefflich eine fideistische Linie gefunden. Bekannt wurde er vor allem als entschiede-
ner Gegner seines Kollegen Georg Hermes (1771-1831)%, dem die Theologiestudenten
zustromten, wihrend der Horsaal Windischmanns leer blieb. An der Denunziation und
romischen Verurteilung Hermes” und des »Hermesianismus« hatten Windischmann,
sein Kreis sowie Vertraute in Miinchen und anderswo entscheidenden Anteil. In Win-
dischmanns Haus verkehrten hiufig, neben Theologiestudenten und Klerikern wie Jo-
hannes Theodor Laurent (1804-1884, Diozese Liittich), bekannte Laien: Der Dichter
Clemens Brentano (1778-1842), der durch seinen Bruder Christian (1784-1851), welcher
an der Zeitschrift Der Katholik mitarbeitete und 1823-1827 in Rom lebte, einen direkten
Kontakt zur Kurie hatte; der norwegische Konvertit Nikolaus Moller (1777-1862) mit
seinem Sohn Johannes (1806-1862), der spiter als Historiker in Lowen die belgischen
katholischen Organe und die Briisseler Nuntiatur mit ihm aus Deutschland zugehenden
Nachrichten versorgte; Karl Ernst Jarcke (1801-1852)%, Publizist und Jurist, spater
Staatsrat bei Metternich und mit engsten Beziechungen zur Wiener Nuntiatur, wo er
1838 auch Laurents Bruder Joseph (1808-1867) unterbrachte. Der Jurist Ferdinand

als Abbé Dumont Nuntiatursekretir in Augsburg gewesen war, tiglich bei diesem ein- und ausge-
gangen. Als Abbé Dumont mit Della Genga in Paris weilte, besorgte der Augsburger Kaufmann
Pogliese, bei dem das Nuntiaturarchiv lagerte und der Geschiftsbezichungen nach Paris hatte, den
Briefwechsel. Seit Dumont in Rom lebte, wickelte Schmid die Post der »Konfoderierten« relativ
unauffillig tiber seine eigene Geschiftskorrespondenz ab. Vgl. etwa BURKARD, Staatskirche (wie
Anm. 10), 650f; Zu Schmid vgl. auch Manfred Branpr, Die deutschen katholischen Theologen
der Neuzeit. Ein Repertorium, Salzburg 1978, 219.

84 Dazu Fritz Krauss, Stift Neuburg, eine Romantikerklause. Ein Wegweiser durch die Samm-
lungen des Stifts, Kempten 1913. — Oswald DammaNN, Johann Friedrich Heinrich Schlosser auf
Stift Neuburg und sein Kreis, Heidelberg 1934. — Goethekult und katholische Romantik: Fritz
Schlosser (1780-1851), hg. v. Helmut HinkeL (Neues Jahrbuch fiir das Bistum Mainz, Sonder-
band), Mainz 2002.

85 Vermutlich leitete Schlegel, der Kontakt auch zu Helfferich hatte, wertvolle Informationen
tiber die »Frankfurter Konferenzen« nach Rom weiter. Von Wangenheim wurde er als »unbekehr-
ter Ultrakatholik«, bezeichnet.

86 Dazu Adolf Dyrorr, Carl Jos. Windischmann (1775-1839) und sein Kreis, Koln 1916. — Sebastian
MERKLE, Der Hermesianische Streit im Lichte neuer Quellen, in: HJ 60, 1940, 179-220.

87 Dazu Herman H. ScuweDT, Das romische Urteil iiber Georg Hermes (1775-1831). Ein Bei-
trag zur Geschichte der Inquisition im 19. Jahrhundert (RQ, Suppl. 37), Rom u.a. 1980.

88 Zu ihm: Frieda PETERS, Carl Ernst Jarcke’s Staatsanschauung und ihre geistigen Quellen, Bonn
1926.
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Walter (1794-1879) sowie der Publizist Moriz Lieber (1790-1860)% heirateten Tochter
Windischmanns. Lieber hatte von Haus aus Beziehungen zu fiihrenden Romantikerkrei-
sen in Frankfurt (so zu dem Maler Philipp Veit, Dorothea Schlegel, Johann Friedrich
Bohmer und Schlosser) und wurde eine der fihrenden Personlichkeiten des Katholizis-
mus im Herzogtum Nassau mit seinem 1827 neu gebildeten Bistum Limburg. Er war
Vertrauter und Freund der beiden ersten Limburger Bischofe und beispielsweise an der
Erarbeitung des ersten Gesang- und Gebetsbuchs der Diozese (1829) beteiligt. Sein
Sohn Philipp Ernst Maria Moritz (1838-1902) gehort zu den Mitbegriindern der Zent-
rumspartei und fithrte von 1892 bis zu seinem Tod die Zentrumsfraktion im Reichstag.

Eine grofle Bedeutung hatte in den Dreiffigerjahren der Gorres-Kreis in Miinchen.
Hier erhielten spiter etwa Wilhelm Emmanuel von Ketteler (1811-1877) und Adolf
Kolping (1813-1865) ihre Prigung. Joseph von Gorres (1776-1848) hatte drei Phasen
durchlaufen, eine jakobinisch-revolutionire (1797/98), eine nationale (1814-1816) und
schlieflich eine kirchlich-ultramontane, die ihren Hohepunkt in seiner bekannten
Kampfschrift Athanasius (1838) zum Mischehenstreit und den Kolner Wirren fand; 1824
hatte er zur katholischen Kirche zuriickgefunden. Als Mitte Oktober 1825 Ludwig I. die
Regierung in Bayern Uibernahm, formulierte Gorres seine beriihmt gewordenen Apo-
theose Kurfiirst Maximilian 1. an Konig Ludwig bei seiner Thronbesteigung. Es heiflt
dort: Set ein christlicher Fiirst, Siule zugleich dem Glanben und Schiitzer der Geistes-
freibeit, und Dein Beispiel mige die Zeloten von zweierlei Art verstummen machen [...].
Dulde nicht, dass aufriihrerische Gesinnung die Grundfesten des Thrones untergrabe;
denn die grofSe Siiule des Hauses, auf der alle Gewdlbe ruben, darf nie auf wankendem
Grunde steben, soll nicht das Ganze dem Einsturz droben [...]. Wie Deine Herrschaft
mit dem neuen Jubeljahr beginnt, so sei fortan ein Schirmvogt und Hort des Glaubens,
damit Bayern wieder werde, was es zuvor gewesen, ebe sie das Gegenteil ihm angelogen:
ein Schild und Eckstein der deutschen Kirche. Wolle nicht gestatten, dass der Christen
Recht allein im biirgerlichen Leben gelte, das Staatsrecht aber heidnisch ser”®. Als Profes-
sor fir allgemeine Geschichte nach Miinchen berufen, fand sich Gorres dort mit dem
Religionsphilosophen Franz von Baader, dem Juristen Freiherr Karl Ernest Moy de
Sons (1799-1867), dem Kirchenhistoriker Ignaz von Dollinger (1799-1890), dem Medi-
ziner von Ringseis und dem Rechtshistoriker George Phillips (1804-1872) zusammen.
Thnen ging es um die Verchristlichung der Bildung und der Hochschule.

Der Kreis, welcher wochentlich bei Baader zusammenkam, weckte Aufmerksamkeit
und wurde bald als »Kongregation« verdichtigt. Doch erst der Vorwurf wurde zum ei-
gentlichen Initiator’!. Hier entstand die Idee zur Herausgabe der bestehenden Munche-

89 Zu ihm: H. CarpAUNS, Ernst Lieber. Der Werdegang eines Politikers bis zu seinem Eintritt in
das Parlament (1838-1871), Wiesbaden 1927. — A. BERTSCHE, Moritz Lieber 1770-1860, in: Nas-
sauische Lebensbilder 4, 1950, 185-192.

90 Vgl. KAPFINGER, Eoskreis (wie Anm. 82), 5f.

91 In einem lithographierten Programm Baaders vom 12. Mai 1827, das sich im Nachlass Dollin-
gers fand, heiflt: es ist mir und wabrscheinlich mebreren verebrlichen Herren Mitgliedern unserer
kleinen Gesellschaft zu Obren gekommen, dass man letztere bereits mir dem Namen einer pietisti-
schen und jesuitischen Kongregation (horribile dictu!) zu bezeichnen oder zu markieren anfing. Da
diese Benennung offenbar von Menschen kommt, welche von nicht guter Gesinnung sind, so muss
ich nur bedanern, dass diese Menschen im gegenwirtigen Falle eben so schlecht unterrichtet als ge-
sinnt sich zeigen, indem sie unsere, nur erst im Embryozustande sich befindende Gesellschaft mit
einem Vorwurfe beebren, den sie auf keine Weise noch verdient hat, namlich mit dem ebrenvollen
Verdachte und Vorwurfe: dasselbe wirklich bereits zu einer aktiven und effektiven Kongregation
oder Assoziation Guigesinnter, zur Forderung des Guten und Hemmung des Bosen, soviel in unse-
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ner Zeitschrift Eos, Blitter fiir Literatur und Kunst. Die Initiative ging offenbar von
Baader aus, der auch mit Erbprinz Constantin von Lowenstein-Wertheim in Kontakt
stand. War das Ziel des Baaderkreises vorrangig wissenschaftlich-religios gewesen, so
suchte der Eoskreis, auch auf die Politik des Landes und die 6ffentliche Meinung Ein-
fluss zu gewinnen. Das Programm war katholisch-restaurativ eingestellt, das Ziel weit
gesteckt: In der Religion, der gesellschaftlichen Ordnung, in Wissenschaft und Kunst,
im ganzen Offentlichen Leben sollte der Katholizismus zum Entscheidungskriterium
werden. Graf Seinsheim, Ringseis und Moy de Sons engagierten sich seit 1831 auch als
Abgeordnete in der Bayerischen Kammer, Doéllinger seit 1845. Von Anfang an hatte
man vor, auch die breiten Volksmassen anzusprechen. Wiederholt beklagten sich Gorres
und Déllinger iber die schwichliche Haltung des hohen Klerus, besonders der Bischo-
fe. Am 6. Juli 1829 appellierte Dollinger in einem FEos-Artikel an die Bischofe, nicht
nach biirokratischer Weise sich zu blofien Chefs eines schreibenden und expedierenden,
von Kreisregierungen und Ministerien bevormundeten Kollegiums zu erniedrigen. Der
Episkopat solle sich enger zusammenschlielen und jedem Angriff die geschlossene
Phalanx der Hierarchie entgegensetzen®.

Gorres und seine Freunde machten Miinchen zum Zentrum des katholischen
Deutschland. Die grofle Stunde kam jedoch erst mit dem »Kolner Ereignis« und der
Griindung der Historisch-politischen Blitter fiir das katholische Dentschland (1838-
1922). Der Titel war Programm: Die Zeitschrift richtete sich an die gebildeten deutschen
Katholiken und wollte die politischen, gesellschaftlichen und kirchlichen Vorstellungen
des Ultramontanismus propagieren; dazu sollten hauptsichlich Argumente aus dem Arse-
nal der Geschichte beigebracht werden. Die Autoren waren im Blick auf ithre Adressaten
im Ton moderat, in der Sache jedoch scharf?.

Zwischen den verschiedenen Kreisen bestanden Vernetzungen, die noch keineswegs
erforscht sind. Eine Briicke zwischen dem Gorres-Kreis und dem Kreis um Win-
dischmann bildeten beispielsweise jeweils die Sohne: Guido Gorres (1805-1852) ging
wihrend seiner Bonner Studienzeit im Hause Windischmanns ein und aus. Und Fried-
rich Heinrich Hugo Windischmann (1811-1861), der zunichst Orientalistik studierte,
1832 in Philosophie promovierte und sich dann dem Theologiestudium zuwandte,
musste aufgrund seiner Verwicklungen in die Hermes-Affire nach Miinchen auswei-
chen. Hatte er schon von frithester Jugend an engen Kontakt mit fithrenden Gestalten
der katholischen Restauration gehabt, die in seinem Vaterhaus ein- und ausgingen, so
fand er in Miinchen schnell Anschluss an den Kreis um Gorres.

rem Bereich, gediehen sei! Indessen ab inimicis consilium! und so achte ich denn, dass wir dieses
Gerede zu Herzen fassen sollen, als einen ermunternden Zu- und Aufruf an uns, das wirklich mit
Gottes Hilfe zu werden, was wir noch nicht sind, wofiir man uns aber schon hilt, nimlich: eine
Kongregation in gutem Sinne, welche den unleugbar seit langer (besonders seit dem Aufkommen
der Illuminatenkongregation in Bayern) unter uns bestehenden Kongregationen im schlechten Sin-
ne entgegen, sich eifrig bestreben wird, des Hasses, der Verfolgung und Verlewmdung, hauptsich-
lich aber der Furcht der letzteren sich immer wiirdiger zu erzeigen und zu erweisen. Vgl. KaPFIN-
GER, Eoskreis (wie Anm. 82), 14f.

92 Ebd., 81

93 Vgl. Ulrich Munrack, Historizismus und Katholizismus. Die wissenschaftliche Bedeutung
des Indexverfahrens gegen Rankes Papstgeschichte, in: Zwischen Dogma und Historie. Leopold
von Rankes Pipste auf dem Index, hg. v. Hubert WoLF, Dominik BurkarD u. Ulrich MunLACK
(Romische Inquisition und Indexkongregation 3), Paderborn u.a. 2003, 169-201, hier: 189.
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6. Laien und offentliche Meinungsbildung

Das Feld der offentlichen Meinungsbildung, also Publizistik und Presse, bot Geistlichen
wie Laien ein wichtiges Aktionsfeld im Rahmen der katholischen Emanzipation. Insbe-
sondere kam der katholischen Presse eine wichtige Rolle beim Auf- und Ausbau »katho-
lischer Milieus« zu®.

Die Anfinge der katholischen Presse sind untrennbar mit Joseph Gorres verbunden,
auch wenn profilierte katholische Publizistik nicht erst mit ihm begann. Im Januar 1814,
kurz nach der Befreiung des Rheinlands von Napoleon, brachte Gorres die erste Num-
mer seines Rhbeinischen Merkur heraus, der 1816 auf staatlichen Druck sein Erscheinen
bereits wieder einstellen musste. 1824 schloss er sich der 1821 in Mainz gegriindeten
Zeitschrift Der Katholik an. 1838 regte er als Reaktion auf das »Kolner Ereignis« die
Historisch-politischen Blitter fiir das katholische Deutschland an; die »gelben Hefte«
wurden von seinem Sohn Guido und George Phillips redigiert. Uberhaupt war der Ab-
wehrkampf gegen das Staatskirchentum die entscheidende Initialziindung fiir das Ent-
stehen einer prononciert katholischen Presse. Gorres hatte 1819 schon in seiner Bro-
schiire Teutschland und die Revolution postuliert, der Neuaufstieg der Kirche konne
nur aus der Auseinandersetzung mit dem Staate erfolgen, denn die Lehre von der Herr-
schaft des Staates tiber die Kirche widerspreche dem Wesen des Christentums. Tatsich-
lich wurde die Arbeit fihrender Katholiken fiir die Unabhingigkeit der Kirche Aus-
gangspunkt der politischen katholischen Bewegung; zur Massenbewegung entwickelte
sich der politische Katholizismus erst durch seine groflen Auseinandersetzungen mit
dem Staat. Am Anfang jedoch stand das publizistische Eintreten fiir die sogenannte Ko-
ordinationstheorie, die Staat und Kirche als souverane, unabhingige Michte sah®. Der
erste literarische Verfechter der Koordinationstheorie war Franz Otto Freiherr von
Droste zu Vischering (1771-1826) — der dltere Bruder des spiteren Erzbischofs Clemens
August — mit seiner Schrift Uber Kirche und Staat (1817, 2. Aufl. 1838). Casimir von Si-
cherer, ein bayerischer Jurist, entwickelte diese Gedanken in seinen Betrachtungen iiber
die Selbstéindig/eeit und Unabhingigkeit der Kirche Gottes von einem Weltmann (1817)
noch grundlegender.

Zwischen 1821 und 1848 wurden rund 50 »Kirchenblatter« ins Leben gerufen, die
freilich oft keinen langen Bestand hatten. Auch wenn sie meist von Geistlichen heraus-
gegeben wurden, arbeiteten an ihnen durchaus Laien mit*. Der »Belehrung« und
»Erbauung« dienend, hatten sie meist kein enges innerkirchlich-religioses, sondern ein
sehr umfassendes, auch politisches Programm, zielten zunehmend auf breite Offentlich-
keit, Aktualitit und kirchenpolitische Diskussion und wollten der Verteidigung der Kir-
che sowie der Bekimpfung der gegnerischen Presse dienen”. Parallel dazu gab es Bemii-
hungen, »gute« Literatur zu férdern. Der Eoskreis hatte frith einen »Verein zur
Verbreitung von guten Blichern« gegriindet, der vom bayerischen Konig und auf Antrag
der Bischofe auch gebilligt wurde. Als Vorbilder dienten Biichervereine in Frankreich

94 Vgl. am Beispiel: Dominik BurkarD, Volksmissionen und Jugendbiinde. Eine kritische Analy-
se und die Diskussion um ein katholisches Milieu in der Diozese Rottenburg, in: Das Katholische
Sonntagsblatt (1850-2000). Wiirttembergischer Katholizismus im Spiegel der Bistumspresse, hg. v.
Hubert WoLF u. Jorg SEILER, Stuttgart 2001, 109-189.

95 Vgl. KAPFINGER, Eoskreis (wie Anm. 82), 48ff.

96 Vgl. die Zusammenstellung bei PescH, Presse (wie Anm. 61), 199-226.

97 Ebd., 3ff.
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(Société catholigue des bons livres), Belgien und Osterreich®. Dieses Ziel verfolgte
schliefflich der 1844 initiierte Borromausverein®.

Groflere Entfaltungsmoglichkeiten brachte 1848 die Pressefreiheit; erst jetzt gelang
es, eine explizit katholische Presse auf breiterer Basis ins Leben zu rufen, etwa die Rbei-
nische Volkshalle, das Mainzer Journal oder das Dentsche Volksblatt in Stuttgart. Bereits
bestehende katholische Organe nahmen exponierter Stellung, so das Echo der Gegen-
wart, die Rhein- und Mosel-Zeitung oder die Augsburger Postzeitung. Gleichzeitig ent-
standen didzesane Kirchen- und Sonntagsblitter'®. Diese wurden allerdings nicht von
Laien herausgegeben oder redigiert, auch wenn sie sich vornehmlich an Laien richteten.
Ebenso andere Zeitschriften, wie das von Christoph von Schmid 1832 gegriindete
Dienstboten-Buch oder Beispiele des Guten, eine Art Dienstbotenspiegel, der die Leser
zu einem christlichen Leben anhielt. In wochentlicher Lieferung wurden bebilderte mo-
ralische Erzihlungen und Anekdoten herausgegeben; diese waren wohl zum Vorlesen
durch die Herrschaft in der Gesindestube gedacht, eine Mischung aus Unterhaltung und
Predigt. Ziel war es, ein neues Standesbewusstsein unter den Dienstboten zu wecken.
Diese sollten »auf die Wichtigkeit ihres Standes fiir die menschliche Gesellschaft« auf-
merksam gemacht werden'?!.

Insgesamt blieben Laien bei der Herausgabe und Redaktion katholischer Zeitschrif-
ten in der Minderheit (rund 20 %). Lediglich die Historisch-politischen Blitter wurden
stets von Laien redigiert; auffallenderweise handelte es sich bei vielen um Konvertiten.
Die ersten, die als kirchliche Journalisten titig waren, diesen Berufsstand gewissermafien
mitbegriindeten, waren Ernst Zander (Herausgeber mehrerer Zeitungen ultramontanen
Zuschnitts, unter anderem des Frinkischen Courier)'®?, Johann Baptist Pfeilschifter
(Herausgeber des Staatsmann und der Aschaffenburger Katholischen Kirchenzeitung)'®,
Julius Vinzenz Héninghaus (Herausgeber der Palmblitter, des Katholischen Museums,
der Universalkirchenzeitung und der Katholischen Kirchenzeitung)'® und Franz Josef

98 Obwohl man fiir sich selbst Pressefreiheit einforderte, verurteilte man gleichzeitig die schran-
kenlose Pressefreiheit. KAPFINGER, Eoskreis (wie Anm. 82), 77, 94.

99 Dazu Wilhelm Spagr, Das Buch im Geisteskampf. 100 Jahre Borromausverein, Bonn 1950. -
Steffi HummEL, Der Borromausverein 1845-1920. Katholische Volksbildung und Biichereiarbeit
zwischen Anpassung und Bewahrung (Veroffentlichungen der Historischen Kommission fir Thi-
ringen, Kleine Reihe 18), Kéln u.a. 2005.

100 Vgl. Etwa: Sonntagsblatt (wie Anm. 94).

101 Vgl. Eda Sacarra, Fursorgliche Obrigkeit und Lebenswirklichkeit. Die katholischen
Dienstbotenzeitschriften Deutschlands 1832-1918, in: Bildung und Konfession. Politik, Religion
und literarische Identititsbildung 1850-1918, hg. v. Martin HUBER u. Gerhard LAUER (Studien
und Texte zur Sozialgeschichte der Literatur 59), Ttibingen 1996, 95-106, insbes. 95-99.

102 Dazu Anton DoEeBEerr, Ernst Zander und der Frankische Courier. Ein Beitrag zur Ge-
schichte des katholischen Zeitungswesens, in: HPBI 165, 1920, 197-215. — Josef Grisar, Aus
Sturmtagen der katholischen Publizistik. II. Der »Frinkische Courier« 1838-1841, in: StZ 107,
1924, 426-447. — Joachim KOHLER, Ernst Zander und die ultramontane Bewegung in Wiirttem-
berg. Briefe an Jakob Roser in Mergentheim 1841-1848. Aus dem Nachlaf} Stephan Losch (1 1966),
in: RJKG 1, 1982, 207-241. — Sebastian MERKLE, Zur Geschichte der kirchlichen Publizistik in Wiirz-
burg, in: Hundert Jahre bayerisch. Ein Festbuch, hg. v. Joseph Fritz ALserT, Wiirzburg 1914,
187-224. — Walter Siegfried Kircuer, Adel, Kirche und Politik in Wirttemberg 1830-1851.
Kirchliche Bewegung, katholische Standesherren und Demokratie (Goppinger Akademische Bei-
trige 79), Goppingen 1973, 80-87.

103 Vgl. Ewald REINHARD, Johann Baptist Pfeilschifter, der bayerische Plutarch (Presse und Welt
11), Miinchen 1954.

104 Vgl. Karl BacHeMm, Josef Bachem. Seine Familie und die Firma J.P. Bachem in Kéln ... Zu-
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Sausen (Redakteur der Sion, des Katholik und des Mainzer Journals)'®. Thnen stand vor
allem in der zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts der Typus des »Pressekaplans« gegen-
tiber'®. Finanziert wurden die Unternehmen mitunter durch Privataktiengesellschaften,
an denen sich wiederum vor allem der katholische Adel beteiligte!®”.

Auch im Bereich der Publizistik waren es einzelne Personlichkeiten, die fiir kirchli-
che Belange eintraten und mitunter fir Jahrzehnte dominierten. Buf}, Andlaw, Gorres,
Bader, Phillips wurden bereits genannt, andere wiren hinzuzufiigen, etwa der in Rom
konvertierte Friedrich Hurter (1787-1865)'%, der nicht nur selbst viel veroffentlichte,
sondern fiir Catholica im schweizerischen Schaffhausen — und damit unbehelligt von
staatlicher Zensur — eine eigene Verlagsbuchhandlung zur Verfiigung stellte. Das im 19.
Jahrhundert sich erst entwickelnde katholische Verlagswesen (u.a. Herder, Schoningh,
Pustet) lag fast ausschliefllich in Laienhand. Laien hatten auch wesentlichen Anteil an
enzyklopadischen Unternehmungen wie dem Vorginger des Lexikons fiir Theologie
und Kirche, Wetzer- und Weltes Kirchenlexikon, das Anfang 1847 in seinen ersten Hef-
ten erschien und sich zur Aufgabe gemacht hatte, Theologie so darzustellen, dass das
Werk fiir die Seelsorgsgeistlichkeit wie fiir gebildete Laien als wissenschaftliches Stan-
dardwerk gelten konnte; explizit sollte es der (in »kirchlicher« Hinsicht) mangelhaften
theologischen Bildung des Klerus entgegenwirken. Es war Bufi, der dafir im Auftrag
des Verlegers ganz Deutschland und Osterreich bereiste, um bei namhaften Gelehrten
vorzusprechen und sie zur Mitarbeit an dem Unternehmen zu begeistern!®.

I1. Laien in der Kirche

1. In der Diozesanverwaltung: Weltliche Réte im Ordinariat

Bis zur Sikularisation waren die Domkapitel an der Dibzesanregierung nur bedingt be-
teiligt und vom Generalvikariat als Instanz der faktischen Didzesanregierung
(Konsistorium, Ordinariat) getrennt, auch wenn es personelle Uberschneidungen gab!'°.
Anders bei den von den Staaten eingerichteten Domkapiteln des 19. Jahrhunderts. Hier
ging die Tendenz dahin, ihnen die Didzesanregierung neben dem Bischof zu iibertragen
und damit eine weitgehende Identitit von Domkapitel und Ordinariat herzustellen.

Um die neuen Domkapitel, denen damit wichtige kirchliche Kompetenzen zuge-
wachsen waren, wirksam kontrollieren zu konnen, wurde ihnen in der Oberrheinischen

gleich ein Versuch der Geschichte der katholischen Presse und ein Beitrag zur Entwicklung der
katholischen Bewegung in Deutschland, 2 Bde., Koln 1912, hier I, 219-221.

105 Hermann Josef WiEsEOTTE, Das Mainzer Journal unter der Redaktion von Franz Josef Sau-
sen 1848-1866. Ein Beitrag zur Geschichte der Presse und der Pressgesetzgebung wihrend des
Kampfes um die Reichsgriindung, (Diss. phil. masch.) Mainz 1953.

106 Zum Ganzen Bernhard SCHNEIDER, Katholiken auf die Barrikaden? Europiische Revolutio-
nen und deutsche katholische Presse 18151848 (VKZG.B 84), Paderborn u.a. 1998, 54-58.

107 So unterstiitzten etwa die Rechberger den Frinkischen Courier. Vgl. SCHARFENECKER, Statio-
nen (wie Anm. 60), 29.

108 Zu ihm: Heinrich von HURTER, Friedrich von Hurter und seine Zeit, 2 Bde., Graz 1876. —
Friedrich HurTER, Geburt und Wiedergeburt. Erinnerungen aus meinem Leben, 2 Bde., Schaff-
hausen 4. Aufl. 1867.

109 Vgl. von ScHULTE, Art. Buf}, in: ADB 47, 1903, 4071f.

110 Dazu Dominik BurkarD, Zum Wandel der Domkapitel von adeligen Korporationen zum
Mitarbeiterstab der Bischofe, in: RQ 99, 2004, 134-162.
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Kirchenprovinz je ein weltlicher Rat, also ein Laie, als ordentliches Mitglied beigege-
ben'!!. Dieser wurde vom Staat ernannt und hatte an allen Sitzungen des Generalvikari-
ats ohne Ausnahme teilzunehmen, und zwar mit vollem Stimmrecht. Nur beratende
Stimme kam ihm bei rein geistlichen Gegenstinden zu, insbesondere bei Fragen der
Glaubens- und Sittenlehre. In seinen Kompetenzbereich fielen allerdings Kultus, Litur-
gie, kanonische Institution auf die Kirchenstellen, Fest- und Bettage, auferordentliche
Andachten, Prozessionen, Wallfahrten etc., ferner die Aufsicht tiber das Sekretariat, die
Registratur und den »Schreibtisch, also die Kanzlei. Damit hatte er den entscheidenden
Zugriff auf simtliche Angelegenheiten und konnte seine staatliche Kontroll- und Ve-
tofunktion ungestort austiben. Gewihrleistet war dies insbesondere dadurch, dass er in
alle Protokolle Einsicht nehmen durfte und alle Konzepte mit seinem »Vidit« zu verse-
hen hatte, bevor sie ausgefertigt wurden und die Kanzlei verlieflen!'2.

Vorbild dieser Einrichtung war wohl das Generalvikariat, das Wiirttemberg 1812 fiir
den wiirttembergischen Anteil des Bistums Augsburg in Ellwangen errichtet hatte. Thm
gehorte neben dem Generalvikar und vier geistlichen Riten auch ein Laie als Sekretir
der General-Vikariats-Kanzlei an'!®. 1817 wurde das Generalvikariat nach Rottenburg
transferiert, erhielt dort aber eine erweiterte Organisation. Den nunmehr sechs geistli-
chen Riten stand ein weltlicher »Justizrat« zur Seite, der zugleich als Kanzleiverwalter
agierte. Die Kanzlei selbst bestand aus fiinf weiteren Laien, neben dem Kanzleiverwalter
an ihrer Spitze der Sekretir, zugleich Ordinariatssekretir!!*. Bereits wenige Monate
spater wurde vom Generalvikariat selbst die Frage aufgeworfen, ob die Einmischung ei-
nes Laien in kirchlichen Angelegenbeiten iberhaupt hingenommen werden konne. Man
verwies unter anderem darauf, die Einmischung eines Laien in die kirchlichen Angele-
genheiten errege nach vielfiltigen Nachrichten sowohl beim Klerus als auch beim Volk
grofies Aufsehen, Misstrauen und Beunrubigung'>. Es blieb jedoch dabei. Bis 1848 wur-
de das weltliche Mitglied des Ordinariats vom Landesherrn ernannt, seither als
»Syndikus« des Ordinariats von diesem selbst gewahlt, doch hatte der Landesherr nach
wie vor das Bestatigungsrecht!¢.

Fir den Staat stand freilich nicht primir die Tatsache im Vordergrund, dass hier Lai-
en ein exponierter Platz eingeraumt wurde. So formulierte der wiirttembergische Kir-
chenrat, als es 1828 bei der Errlchtung des Rottenburger Domkapitels noch einmal um
den Weltlichen Rat ging, man miisse von dem Begriffe ausgehen, dass [¢] hier nicht blofs
der Laie den Geistlichen im Kollegium gegeniiber gestellt ist, sondern ein bestindiger
Regierungskommissér, um bei den Verhandlungen des Ordinariats gegenwirtig zu sein
und zu wachen, auch den Geschiftsgang in den gesetzlichen Schranken und in der Ord-
nung zu erbalten, obhne den Bischof mit dem Domkapitel in der verfassungsmdifligen
Leitung der innern Angelegenheiten der katholischen Kirche zu storen oder demselben
untergeordnet zu sein. Dieser Regierungskommissir unterscheide sich auflerdem von
dem Katholischen Kirchenratskollegium. Wahrend dieses getrennt vom Ordinariat die

111 Die folgende Skizze zeichnet die Situation in Wiirttemberg nach, in den anderen oberrheini-
schen Staaten sah die Entwicklung etwas anders aus. Uber Rolle und Funktion des Weltlichen Rats
bereitet der Verfasser eine eigene Studie vor.

112 Innenministerium an Generalvikariat (Abschrift) 25. Mai 1818. StAL E 211/1 Bii 126.

113 Es handelte sich um einen vormaligen Oberfinanzkammerregistrator. Vgl. NesER!, 8.

114 Ebd., 10.

115 Kirchenrat Bericht an Minister des Innern 26. Mirz 1818. StAL E 211/ Bii 126.

116 NEHER!, 25.
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Rechte der Staatsgewalt iiber die Kirche ausiibe, habe jener am Sitz des Ordinariats zu
wachen, dass das Ordinariat in der Ausiibung seiner Rechte keinen Missbrauch treibe!"”.

Die derart starke Stellung eines Laien innerhalb der zentralen kirchlichen Didzesan-
leitung war und blieb im Rahmen eines gegenliufig exklusiv hierarchischen Kirchenver-
stindnisses skandalos. Es wundert daher nicht, dass der Codex Iuris Canonici von 1917
vorschrieb, der Kanzler als Vorstand der Kanzlei, des Archivs und als Notar miisse Pries-
ter sein''s. Doch nicht erst das 20. Jahrhundert verwies die Laien aus der Didzesanregie-
rung. Schon im Vormirz war in den oberrheinischen Staaten der Weltliche Rat in die
Rolle eines bloflen Syndikus und Kanzleivorstandes zuriickgedringt'” und zum reinen
Kirchenbediensteten herabgestuft worden, weil der Staat auf sein Ernennungsrecht ver-
zichtete'?. Um 1900 wuchs ithm im Vermogensbereich ein neues Tatigkeitsfeld zu. Wie
sehr sich die Gewichte inzwischen verschoben hatten, zeigte sich 1911, als der Staat er-
klirte, der Syndikus sei tiberhaupt nicht Mitglied des Bischoflichen Ordinariats''. Nach
der mit dem Ende der Monarchie vollzogenen Trennung von Staat und Kirche erhielt er
1919 den neuen Titel »Rechtsrat«'?2. In gewissem Sinne ist der Weltliche Rat des 19.
Jahrhunderts wohl auch als Vorliufer der in der zweiten Hilfte des 20. Jahrhunderts
aufkommenden laikalen »Ordinariatsrite« zu betrachten.

De facto gelang es manchem weltlichen Rat, enormen Einfluss auf Didzesanregie-
rung und Kirchenpolitik zu gewinnen. So Heinrich Maas (1826-1895), einem Juristen,
der 1852 vom Judentum zum Katholizismus konvertierte und seit 1854 Direktor der
erzbischoflichen Kanzlei in Freiburg war'?’. Maas tbte sein Amt entgegen den ur-
springlichen staatlichen Intentionen im streng ultramontanen Sinne aus und 