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,Die Orden sind wieder da, welil sie
unsterblich sind!“ (Lacordaire)

Autbruch und Neuansdtze im katholischen Ordenswesen des 19. Jahrhun-

derts am Beispiel Preulsens

er franzisische Dominikaner und be-

deutende Prediger Henri-Dominique
Lacordaire (1802-1861) kommentierte 1839
in seiner Schrift , Die geistlichen Orden und
unsere Zeit“ die nach den Umbriichen der
Franzosischen Revolution und der Napoleo-
nischen Ara erstaunliche Restauration der
katholischen Ordensgemeinschaften in sei-
nem Land mit folgenden Worten: ,Das gera-
de ist der Ruhm Frankreichs in diesen vier-
zig Jahren, dass es stets die Dinge wieder her-
vorgebracht hat, die niemals vergehen diir-
fen. Es glich darin der Natur, die auch die al-
ten Stamme, deren Wipfel den fritheren Ge-
schlechtern zum Schirme dienten, nieder-
wirft, aber die Keime derselben pflegend er-
halt, und junge Stamme daraus erwachsen
ldsst, deren Schatten und Friichte die Nach-
kommenschaft geniefRen wird. [...] Wer ei-
nen Keim zu zerstoren strebt, will die Ein-
setzung und Herrschaft des Todes; und sei-
ne Miithe wird gewif vergeblich seyn, weil
Gott, der dem Willen des Menschen wohl ein-
zelne Daseynsformen preisgegeben hat, ihm
dennoch keine Macht iiber den Ursprung der-
selben verlieh. Die Natur und die Gesellschaft
werden in der Fiille ihres unveranderlichen
Lebenssaftes stets dieser Traumspeculanten
spotten, welche wihnen, sie konnten die We-
senheiten verwandeln und ein Gesetz kionne
die Eichen und die Monche tédten.” Und nun
sein Fazit: ,Eichen und Moénche sind un-
sterblich.“! Ein Blick auf die Entwicklung der
Orden und Kongregationen in den fast vier
Jahrzehnten nach der Neuordnung des Ver-

hiltnisses zwischen Kirche und Staat in
Frankreich seit 1801, durch Konkordat und
einseitige staatliche Gesetze, lasst den Stolz
und die Genugtuung dieses Priesters, der den
Dominikanerorden in Frankreich als dessen
erster Provinzial wieder heimisch machen
sollte, durchaus verstandlich erscheinen. Die
fast ganzliche Zerstorung der Ordensland-
schaft durch Aufkldrung und Franzosische
Revolution schien tiberwunden. Waren auch
die alteingesessenen Seelsorge- und Mis-
sionsorden im ersten Drittel des 19. Jahr-
hunderts zahlenmaf3ig noch recht unbedeu-
tend, so entfalteten die ,neuen” Kongrega-
tionen hingegen — inshesondere im Bereich
der Volksschulbildung und Krankenpflege —
eine ungeahnte Tatigkeit. Im Jahr 1815 gab
es in Frankreich bereits 14.226 Ordens-
schwestern, die auf 43 Kongregationen in
1.829 Hiusern verteilt waren; 1830 waren es
bereits 10.000 Schwestern mehr, und das in
65 Kongregationen und 2.875 Hiusern.?
Konnte es angesichts dieser Entwicklung ei-
nem selbstbewussten Ordensmann nicht so
vorkommen, als sei das Ordenswesen in sei-
ner Gesamtheit uniiberwindlich, geradezu
unsterblich? Mussten die Gegner der Kirche
und der Orden nicht wie , Traumspeculan-
ten” aussehen? Ein wenig tiberspitzt kann die
oben zitierte Aussage Lacordaires vielleicht
in der knappen These zusammengefasst wer-
den: ,Die Orden sind wieder da, weil sie un-
sterblich sind”, oder, vielleicht nicht gar so
martialisch, ,weil sie unersetzbar sind“, Und
das Wiederaufbliithen der Orden war bei wei-



tem nicht nur ein Phanomen, das sich in
Frankreich, der damaligen katholischen
Fihrungsmacht, bemerkbar machte, son-
dern ebenfalls in den meisten anderen ka-
tholischen Lindern Europas im beginnenden
19. Jahrhundert. Am Beispiel Deutschlands,
und da schwerpunktmafig PreufRens, soll im
Folgenden dargelegt werden, wie sich die
Riickkehr der Ordensgemeinschaften kon-
kret vollzog, welche Interessen sowohl von
kirchlicher als auch staatlicher Seite dabei
sichtbar wurden und welche Schwierigkei-
ten auftraten. Sind die Orden wirklich ,,un-
sterblich, unersetzbar®, oder war das rasan-
te Wachstum der Gemeinschaften im 19.
Jahrhundert nur zeitbedingt? Die Beantwor-
tung dieser Fragen soll in einem dreifachen
Schritt geschehen: Zunichst wird in ausge-
wihlten Beispielen auf die Wiederherstellung
und Erneuerung der sogenannten ,,alten Ge-
meinschaften eingegangen, dann auf das
Entstehen neuer Seelsorgeorden und Mis-
sionsgesellschaften, schlieRlich auf das ge-
radezu explosionsartige Wachstum der kari-
tativ tatigen Gemeinschaften. Preufsen, des-
sen katholische Regionen an Rhein und Ruhr
sowie in Schlesien lagen, bietet sich aufgrund
seiner konfessionellen, gesellschaftlichen
und nationalen Heterogenitit, seiner mehr-
heitlich evangelischen Fiihrungsschicht so-
wie seiner iiberragenden Stellung im dama-
ligen Deutschland als Beispiel fiir die Or-
denspolitik eines deutschen Staates an.

Die Sakularisation des Jahres 1803 bedeute-
te einen bislang noch nicht dagewesenen
Tiefpunkt fiir das klosterliche Leben in
Deutschland. Der Reichsdeputationshaupt-
schluss von Regensbhurg hatte bestimmt, dass
die Kloster und Stifte zur ,freien und aus-
schlieSlichen Verfiigung® des Landesherren
stehen. Relativ ziigig wurden bis etwa 1810
die begiiterten Abteien aufgehoben, die den
neuen Besitzern einen finanziellen Anreiz
boten, vor allem die mehr als 150 Benedik-
tinerkldster. Den Niederlassungen der Men-
dikanten, bei denen nicht allzu viel zu holen
war, die vielmehr im Falle ihrer Aufhebung
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dem Staat nur Pensionskosten fiir die Mit-
glieder aufblirdeten, fanden weniger Beach-
tung, wurden allerdings in der Regel in ei-
nem zweiten Schub gut anderthalb Jahr-
zehnte spéter ebenfalls aufgehoben; sie pas-
sten einfach nicht mehr in eine vom aufkli-
rerischen Nitzlichkeitsdenken bestimmte
Zeit. Eine weitere Aufhebungswelle folgte
schliefdlich Anfang der 30er Jahre des 19,
Jahrhunderts. Nur wenige Niederlassungen
sollten aufgrund staatlichen Desinteresses
bis zu ihrem Aussterben aufgrund des Ver-
bots, Novizen aufzunehmen, ein bescheide-
nes Dasein fristen konnen. Bis zur Mitte des
19. Jahrhunderts war die deutsche Kirche so-
mit faktisch eine Kirche ohne Orden, mit ver-
einzelten Ausnahmen in dem als niitzlich an-
gesehenen karitativ-krankenpflegerischen
Bereich, wie noch aufzuzeigen ist. Fur die
Bewidltigung kultureller, wissenschaftlicher,
seelsorglicher und karitativer Aufgaben in
den katholischen Regionen Deutschlands be-
deutete dies schlichtweg eine Katastrophe.

Wiederherstellung und Erneue-
rung der ,alten” Ordensge-
meinschaften

In Deutschland war die Situation nach der
Neustrukturierung des kirchlichen Lebens ab
1817 durch ein driickendes Staatskirchentum
gekennzeichnet. Die Landesherren schopften
das ihnen verliehene Aufsichtsrecht iiber die
Kirche vollstindig und bedenkenlos aus.
Auch Ordensniederlassungen waren nicht oh-
ne staatliche Genehmigung maglich. Auflo-
sungen von Mendikantenklostern fanden ver-
einzelt sogar bis zur Jahrhundertmitte statt.
Als Beispiel kann die preuRische Provinz
Westfalen herangezogen werden, in der die
letzten Kloster erst sehr spét aufgehoben wur-
den, und zwar bezeichnenderweise 18483
dem Jahr der grofRen Revolution, die schlieRR-
lich auch fiir Deutschland einen Wendepunkt
in der Ordensentwicklung bringen sollte. Ge-
nerell ist die Zeit ab 1850 in Deutschland die



Zeit einer ersten starkeren Entfaltung des Or-
denslebens, die fast genau zweieinhalb Jahr-
zehnte, bis zum sogenannten Kulturkampf,
andauern sollte. Es ist die Zeit, da sich als blei-
bende Folge der Revolution von 1848 der frii-
here eiserne Griff des starren Staatskirchen-
tums lockern sollte. Ein absolutistisches Kir-
chenregiment war in einer Phase der politi-
schen und gesellschaftlichen Umwilzung in
Deutschland nicht mehr konsequent durch-
zuhalten. Bereits seit den 30er Jahren begann
sich in der katholischen Kirche Deutschlands
eine geistliche Bewegung zu entwickeln, die
eine Befreiung der Kirche von staatlichen
Zwangen anstrebte und eine Uberwindung
der bisherigen landeskirchlichen Zerkliiftun-
gen zugunsten einer in zunehmendem Maf3e
vom Papst beherrschten Universalkirche pro-
pagierte. Zum Ausbruch kam der Konflikt
zwischen Kirche und Staat im Streit um die
sogenannten Mischehen, der seinen Hohe-
punkt 1837 in der Inhaftierung der Erzbi-
schife von Koln und Gnesen-Posen, Clemens
August Droste zu Vischering (1773-1845) und
Marcinvon Dunin Sulgustowski (1774-1842),
finden sollte. Bekannt wurde diese Ausein-
andersetzung unter dem Begriff ,, Kolner Wir-
ren®.* Die Kirche ging moralisch gestarkt aus
dieser Auseinandersetzung hervor. Etwa von
diesem Zeitpunkt an begann sich die Kirche
aus einer bislang als selbstverstindlich emp-
fundenen Abhingigkeit von der preufiischen
Monarchie zu lésen und sich nicht mehr als
eine ‘Staatsanstalt’ zu fuhlen. Andererseits
war der Staat unter dem seit 1840 regieren-
den und von der Romantik beeinflussten Ko-
nig Friedrich Wilhelm IV. durchaus willens,
die leidigen ,Kolner Wirren® beizulegen, den
veranderten Gegebenheiten Rechnung zu tra-
gen und der katholischen Kirche weiterge-
hende Rechte zu gewéhren. So erhielten bei-
spielsweise die seit der Sikularisation ein be-
scheidenes Dasein fristenden Bettelorden
1843 die lang ersehnte Erlaubnis, wieder No-
vizen aufzunehmen. Und fiinf Jahre darauf
konnten schlieflich Franziskaner zum ersten
Mal seit der Sikularisation in Westfalen wie-
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der eine Niederlassung errichten und zwar in
dem 1835 verlassenen Kapuzinerkloster in
Werl. Zahlreiche weitere Griindungen, auch
der Kapuziner, folgten. Parallel zur Riickkehr
der Mendikanten erwachten wieder all jene
Formen kirchlichen Lebens, die die Aufkli-
rung, auf Pfarrseelsorge, Schule und Caritas
konzentriert, zuriickgedrangt hatte: Wall-
fahrten, Exerzitien, Volksmissionen — alles
traditionelle Aufgabenfelder der Ordensge-
meinschaften. Bereits 1846 hatte der damali-
ge Paderborner Bischof Franz Drepper das
Volksmissionswesen in seinem Bistum neu
geordnet und die Koordination seinem Dig-
zesanpriester Joseph Hillebrand iibergeben.>
Als Volksmissionare standen jedoch fast aus-
schlieRlich Ordensménner zur Verfigung —
der Weltklerus hitte die neben der eigent-
lichen Pfarrseelsorge anfallende Arbeitslast
nicht allein tragen konnen. In den spiten
1840er Jahren waren es in erster Linie Men-
dikanten, neben vereinzelten Redemptoristen
und auch schon Jesuiten, die insbesondere in
lindlichen Gemeinden des Bistums Volks-
missionen abhielten. Und das Bediirfnis der
Glaubigen nach einer solchen Art geistlicher
Trostung, nach Jahrzehnten der Entbehrung,
war grofd! Von einer Volksmission der Fran-
ziskaner im sauerlindischen Neheim 1851
wird berichtet, ,,dass Glaubige bis zu 18 Stun-
den unterwegs waren, um die Patres zu ho-
ren, und 20 Beichtviter 14 Tage lang vom
Morgen bis in die Nacht das Sakrament der
Buf3e spendeten.“® In Olpe warteten die Men-
schen schon in der Nacht um zwei Uhr auf
Einlass in die Kirche, um einen der wenigen
Stehplitze unter der Kanzel zu ergattern. Seit
1868 wirkten zudem auch Lazaristen, vor al-
lem in Mitteldeutschland, bei Volksmissionen
mit. Im gesamten Bistum Paderborn schlief2-
lich wurden bis zum Beginn des Kultur-
kampfs Anfang der 1870er Jahre mehr als 400
solcher Volksmissionen abgehalten.

Unter dem kunstsinnigen Monarchen Frie-
drich Wilhelm IV. zeichnete sich also bereits
sehr frith eine Liberalisierung des kirch-
lichen Lebens in Preuf3en ab. In dem nach



Osterreich zweitgroften deutschen Bundes-
staat herrschte in den zwei Jahrzehnten bis
zum Beginn des groen Kirchenkampfes
1871 eine Zeit der im Vergleich zu den an-
deren deutschen Staaten fast uneinge-
schrankten Freiheit flir die katholische Kir-
che. Erschiittert und geschwiicht von den Un-
ruhen der Revolutionsjahre, hatte PreufRen
seine Kirchenhoheit eingeschrankt und der
Kirche eine Freiheit gewahrt, wie sie diese
noch zu keinem Zeitpunkt besessen hatte.
Der eigentliche, rechtlich fassbare Durch-
bruch zu einem gewandelten, auf einer neu-
en Grundlage stehenden Verhiltnis zwischen
Staat und Kirche vollzog sich erst durch den
Erlass der freiheitlichen ,Verfassungs-Ur-
kunde fiir den Preufischen Staat vom 31.
Januar 1850.7 Die dort ,zum Verfassungs-
grundsatz erhobene Assoziationsfreiheit der
Religionsgesellschaften bedeutete, dass sich
jedes Glaubensbekenntnis organisieren
konnte, ,ohne hierzu staatlicher Genehmi-
gung zu bediirfen oder ein staatliches Verbot
besorgen zu miissen.® Dariiber hinausge-
hend war der Staat dazu bereit, weitgehend
auf sein ,ius circa sacra®, also sein Recht, al-
le dufleren Angelegenheiten der Kirche zu
bestimmen, zu verzichten. So kodifizierte er
das Recht der Religionsgesellschaften, unter
denen er die evangelische und katholische
Kirche ausdriicklich hervorhob, ,ihre Ange-
legenheiten selbstindig*’ zu ordnen und zu
verwalten. Hiermit wurde rechtlich, wenn
auch nicht faktisch die Trennung von Staat
und Kirche vollzogen. Die kirchenfreundli-
che Entwicklung, die mit der Beilegung der
Kélner Wirren begonnen hatte, erreichte da-
mit ihren Hohepunkt. Mit Recht galten die
Kirchenparagraphen der preufdischen Ver-
fassung fortan als Magna Charta der Kir-
chenfreiheit.

Die Wiederbelebung des katholischen Or-
denswesens erhielt durch das staatliche Ent-
gegenkommen einen zusitzlichen Schub.
Nun konnte es auch ein Orden wie die Ge-
sellschaft Jesu, die in anderen Lindern noch
oder erneut verfolgt wurde, wagen, ihre Seel-
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sorgetatigkeit in Deutschland wieder aufzu-
nehmen. Diese Ruickkehr erfolgte in den Jah-
ren nach 1848 unspektakulir und in Etap-
pen. Man wollte schlieRlich Abwehrreaktio-
nen liberaler und konservativ-evangelischer
Kreise vermeiden, denen allein der Gedanke
an die Ruickkehr dieser als besonders . ultra-
montan® und somit national unzuverlissig
geltenden ,schwarzen Gesellen® deutliches
Unbehagen bereitete. Auch die protestan-
tisch dominierte Fithrungsschicht Preuf3ens
sah den Jesuitenorden als die Speerspitze von
,Papismus“ und ,Gegenreformation®
schlechthin an. Die Patres begannen 1848
nach ihrer im Zuge des ,,Sonderbundskrie-
ges” erfolgten Vertreibung aus der Schweiz
in Deutschland zunichst als Hausgeistliche
auf den Anwesenwestfalischer Adeliger.1’Von
dort aus wurden kleinere Aufgaben im Um-
land - etwa im Rahmen von Volksmissionen
oder Predigtaushilfen, auch in solch expo-
nierten Kirchen wie dem Dom zu Miinster —
tibernommen. Bereits seit dem Sommer
1848 fanden im Miinsterland, ohne griéf3eres
Aufsehen zu erregen, kleinere Missionen von
3 bis 5 Tagen statt. Es war schlief3lich auch
ein Adeliger, Graf Joseph Stolberg, der zur
selben Zeit den Anstof zur Errichtung einer
kleinen Ordensniederlassung in Ostenfelde
bei Warendorf geben sollte. Weitere Nieder-
lassungen folgten, darunter die in Maria
Laach, die bis zum Beginn des Ersten Welt-
kriegs einer der wichtigsten theologischen
Zeitschriften Deutschlands den Namen ge-
ben sollte, den , Stimmen aus Maria Laach®.
VerhiltnisméfRig spit, wohl ihrem Wesen ent-
sprechend, kehrten die mehr kontemplativ
ausgerichteten Orden nach Preuf3en zuriick.
Von nicht zu unterschitzender Bedeutung fiir
die theologische, insbesondere liturgische,
aber auch kiinstlerische Entwicklung in
Deutschland sollte die Errichtung eines Be-
nediktinerklosters in der im oberen Donautal
gelegenen und zum 1850 preufRisch gewor-
denen ehemaligen Firstentum Hohenzol-
lern-Sigmaringen gehorenden Ortschaft Be-
uron durch die aus dem Rheinland gebiirti-



gen und zunachst in die romische Benedik-
tinerabtei S. Paolo fuori le mura eingetrete-
nen Briider Rudolf (1825-1890) und Ernst
(1828-1908) Wolter 1863 werden.!! Als dau-
erhaft pragend hatte sich fiir die beiden Griin-
der die Begegnung mit dem Abt der franzosi-
schen Benediktinerabtei Solesmes, Prosper
Guéranger (1805-1875), erwiesen, der im
Riickgriff auf altkirchliche Quellen und die
Tradition der Mauriner dem modernen Bene-
diktinertum nach 1833 einen ausgesprochen
liturgischen, aber auch allgemein wissen-
schaftlich-theologischen Schwerpunkt zu ge-
ben versuchte. Die von Pater Desiderius Lenz
(1832-1928) geprigte Beuroner Kunstschule,
das Palimpsest-Institut des Paters Alban Dold
(1882-1960) sowie das nach dem Zweiten
Weltkrieg aufgebaute Vetus-Latina-Institut
begriindeten den Ruf des 1884 zur Erzabtei
erhobenen Klosters auch tiber die kirchlichen
Grenzen hinaus. Durch die besondere Pflege
und Erforschung der Liturgie wurden Beu-
ron und seine Tochterkléster Maredsous, bei
Namur in Belgien gelegen, Mont César Lo-
wen'? und Maria Laach im ausgehenden 19.
Jahrhundert vor allem in Deutschland zu Mit-
initiatoren und Forderern der , Liturgischen
Bewegung®, die wichtige Vorarbeiten fiir die
Liturgiekonstitution des Zweiten Vatikani-
schen Konzils leisten sollte. Zu nennen sind
in diesem Zusammenhang etwa der Beuroner
Monch Anselm Schott (1843-1896) mit sei-
nem bekannten ,,Volksmessbuch®, aber auch
(gut drei Jahrzehnte spiter) der Laacher Abt
lldefons Herwegen (1874-1946) und der dem-
selben Kloster angehérende Pater Kunibert
Mohlberg (1878-1963)%3,

Bereits drei Jahre vor den Benediktinern wa-
ren Trappisten aus der bei Miilhausen im El-
sass gelegenen Abtei Oelenberg nach Preu-
fsen gekommen, um in der Nihe von Heim-
bach in der Eifel das Kloster Mariawald zu
errichten.'® Aus Mehrerau bei Bregenz ka-
men schliefSlich 1888 Zisterzienser nach Ma-
rienstatt im Westerwald.!5

Mit wachsendem Misstrauen und Unmut be-
trachtete das staatliche und gesellschaftliche
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Berlin jedoch bereits Ende der 1860er Jahre
die grofse Effizienz, mit der die katholische
Kirche in den Jahren zuvor die Verfassung
fiir ihre Zwecke auszuschopfen verstand. Ins-
besondere die stark expandierenden Orden
und Kongregationen, namentlich die Jesui-
ten, bereiteten dem Staat Sorgen. So stieg
die Zahl der Ordensniederlassungen im Zei-
traum zwischen 1855 und 1867, also inner-
halb von zwolf Jahren, von 69 auf 287, die
der Ordensangehérigen von 976 auf 6.545.16
Der nicht ganz unparteiische, dem national-
liberalen Lager zuzuordnende zeitgendssi-
sche Staatskirchenrechtler Paul Hinschius
(1835-1898) beschreibt das Verhiltnis zwi-
schen Kirche und Staat in jenen Jahren riick-
blickend folgendermafen: ,Einerseits ein
zum Angriff bereiter hoher Klerus, eine
Schaar [sic!] von niederen Geistlichen, sowie
von Orden und Kongregationen zur Verfii-
gung desselben und eine der Herrschaft der
Fithrer ergebene, in kirchlichen Vereinen
und Briiderschaften besonders vorbereitete
katholische Bevolkerung, andererseits die
Staatsregierung, durch die bisherige Praxis
jedes wirksamen Abwehrmittels beraubt
[...]“". Diese Auffassung von einer ‘freien
Kirche in einem unfreien Staat’ war in staats-
nahen Kreisen weit verbreitet. So kann es
kaum verwundern, dass selbst konservative
Bevilkerungsschichten seit Mitte der 60er
Jahre mit der Forderung der liberalen Be-
wegung nach Zurlickdrangung der katholi-
schen Kirche aus gesellschaftlichen Schliis-
selpositionen — zu erinnern ist an die geist-
liche Schulaufsicht — sympathisierten und
der Ruf nach einer Neubestimmung des Ver-
haltnisses zwischen Staat und Kirche lauter
wurde. Ein erstes, warnendes Zeichen fiir ei-
ne radikaler werdende Stimmung unter der
nicht-katholischen Bevélkerung auch
dedeniiber den Ordensgemeinschaften war
der sogenannte ,Moabiter Klostersturm®
vom August 1869. Aufgehetzt durch liberale
Presseorgane wie die ,Vossische Zeitung*
oder auch die Satirezeitschrift ,Kladdera-
datsch” hatte eine Volksmenge versucht, das
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noch junge Dominikanerkloster im Berliner
Stadtteil Moabit zu stiirmen und die Or-
densménner zu vertreiben. Der Mob konnte
nur durch den Einsatz einer Polizeihundert-
schaftinseine Schranken gewiesen werden.'®
Der freiheitliche Kurs Preulens erfuhr je-
denfalls bereits nach wenigen Jahren, im Kul-
turkampf von 1871 bis 1887, eine radikale
Korrektur. Die im Zusammenspiel mit libe-
ralen Kriften erlassenen harschen Unter-
driickungsmafRnahmen des Staates konnten
die Phase des Wiederaufblithens der Orden
in PreufSen allerdings nur kurzfristig unter-
brechen. Bis weit in das 20. Jahrhundert hin-
ein sollten insbesondere die neuen Mis-
sionsgesellschaften und Schwesterngemein-
schaften trotz des nun herrschenden staat-
lichen Genehmigungszwangs fiir jede neue
Niederlassung an Umfang stetig zunehmen.
Forderung fand diese Entwicklung noch
durch die Weimarer Verfassung von 1919, die
keine spezifischen Beschriinkungen fiir Kir-
che und Orden mehr kannte.!”

Erwartungen in die nach der Abschwichung
der Kulturkampfgesetze 1886 und 1887 zu-
riickkehrenden Seelsorgeorden setzte nicht
nur die Kirche, sondern auch der preufische
Staat, der aufgrund der zahlreichen vakan-
ten Pfarreien und der dadurch bedingten Ein-
schrankung des kirchlichen Lebens eine De-
stabilisierung der Verhiltnisse und Radikali-
sierung der katholischen Bevélkerung be-
fiirchten musste. ,Unpolitische* Seelsorge-
orden wie die Franziskaner oder Dominika-
ner waren somit in katholischen Regionen
gerne gesehen, um den noch spirlichen Welt-
klerus in der Ausiibung der Seelsorge zu
unterstiitzen. Eine kategoriale Seelsorge be-
sonderer Art sollten Franziskaner und Re-
demptoristen im Ruhrgebiet ausiiben, und
das nicht zuletzt im Interesse des Staates. Die
staatliche Genehmigung zur Errichtung ei-
nes Franziskanerklosters in Dortmund er-
folgte 1894 unter der besonderen Auflage,
dass sich die Patres inshesondere der Pasto-
ration der im rheinisch-westfilischen Indus-
trierevier arbeitenden Polen widmen soll-
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ten.?! Fiinf Jahre darauf schlossen sich ihnen
die Redemptoristen an, die ,mit Vorliebe die
Mark und in der Mark Bochum zum blei-
benden Wohnsitz erkoren, um so im Herzen
der Industrie unter allen Schichten, vorziig-
lich unter der arbeitenden Klasse, ihrem spe-
zifischen Berufe zu obliegen*2!.

Die Entstehung neuer Seel-
sorgeorden und Missionsge-
sellschaften

Wie Lacordaire in seinem oben erwihnten
Biichlein bereits andeutete, war der Keim des
katholischen Ordenswesens in Frankreich
nie ganz untergegangen. Ein erstes zartes
Aufbliihen dieses Keims nach Aufklirung
und Revolution geschah schon unter Napo-
leon, der seit 1801 die duRere Reorganisation
der franzosischen Kirche in die Wege leitete.
Am Wiederaufleben eines vom Staat unab-
hingigen Ordenswesens, das den Grundsatz
dervom Staat kontrollierten Kirche zu unter-
minieren drohte, hatte er verstindlicher-
weise kein Interesse, wohl aber an drei in na-
tionaler Hinsicht niitzlichen Dingen: Zum ei-
nen an Ordensschwestern fiir den Kranken-
pflegedienst. Inshesondere in seinen zahlrei-
chen Kriegen wusste er etwa die ,Barmher-
zigen Schwestern vom HI. Vinzenz von Paul”
zu schitzen. Ahnlich sollte zu Beginn des
Kulturkampfs in Deutschland auch der preu-
f3ische Kriegsminister argumentieren, der
die karitativ titigen Gemeinschaften im Hin-
blick auf deren Bedeutung in einem stets dro-
henden Kriegsfall geschont wissen wollte.22
Die Wiederzulassung der ,Filles de la Chari-
té*, wie die Vinzentinerinnen auch genannt
wurden, erfolgte bereits am 22. Dezember
1800 und bedeutete quasi eine Initialziin-
dung fiir zahlreiche weitere Griindungen in
Frankreich. So folgte etwa 1807 in Poitiers
die Kongregation der ,Filles de la Croix“ der
Jeanne-Elisabeth Bichier des Ages (1773-
1838), deren Schwerpunkt auf Unterricht,
Armen- und Krankenpflege liegen sollte.2



Frankreich wurde wieder das Zentrum der
karitativen Schwesterngemeinschaften, die
sich hier zuerst entfalteten und dann seit den
30er Jahren des 19. Jahrhunderts auch in
Deutschland wieder bekannt wurden. Einen
Verdienst hieran besafs die Schrift ,Kirche,
Staat und Cholera“®* des katholischen Publi-
zisten Joseph Gorres (1776-1848), der 1832
eindringlich auf Versaumnisse im Zu-
sammenhang mit einer in jenen Tagen gras-
sierenden Cholera-Epidemie aufmerksam
machen wollte. Zum anderen interessierte
den nachrevolutionéaren franzosischen Staat
die Verbesserung der Volksbhildung: Ebenso
wie die Krankenpflegeorden blithten bald
nach 1800 auch die Schulkongregationen
wieder auf. Noch im Jahr der Jahrhundert-
wende errichtete etwa Madeleine Barat in Pa-
ris die Genossenschaft der ,Dames du Sacré-
Coeur”, die sich im Wesentlichen der Mad-
chenerziehung widmen sollten. Auch fanden
sich erneut die Christlichen Schulbriider des
Johannes de La Salle (1651-1719) zusam-
men, die eine Vorbildfunktion fiir zahlreiche
Griindungen &dhnlicher Art erlangten. Und
schlieSlich bendétigte Frankreich noch Mis-
sionare, die in Ubersee Kultur und Interes-
sen des Landes vertreten und verbreiten soll-
ten. Bereits 1800 griindeten Marie-Joseph
Coudrin (1768-1837) und Henriette Aymer
de la Chevalerie (1767-1834) in Paris die aus
einem ménnlichen und einem weiblichen
Zweig bestehende ,Kongregation von den
Heiligsten Herzen Jesu und Mariens”, die
volkstiimlich nur unter dem Namen ,Pic-
pusgesellschaft® bekannt war und deren Ti-
tigkeitsschwerpunkte im Bereich der hei-
matlichen Jugenderziehung und der Volks-
mission, aber auch der auf3ereuropiischen
Heidenmission lagen.2> Und im Jahr 1805 off-
nete das Pariser Missionshaus der im 17.
Jahrhundert gegriindeten ,Société des Mis-
sions Etrangeres“ wieder seine Pforten.2 Die
aufgefiihrten drei Entwicklungsstringe wa-
ren auch flir das Fortschreiten der Weltkir-
che im 19. Jahrhundert duRerst wichtig.
Durch sie gewann Frankreich einen deut-
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lichen Vorsprung vor anderen europiischen
Staaten und wurde fithrend sowohl bei den
karitativen Schwesterngemeinschaften wie
den Missionsorden.

Die Missionsbewegung bildete also in jenem
Zeitraum, der Epoche des europiischen Ko-
lonialismus, ein weiteres bedeutendes Auf-
gabengebiet der Ordensgemeinschaften. Es
griindeten sich die in allen Altersschichten
aufSerst beliebten Missionskongregationen,
die durch gern gelesene Missionszeitschrif-
ten ihr Gedankengut bis in die kleinste Pfar-
rei verbreiteten. Nachdem die Pariser ,,Soci-
été des Missions Etrangeres® zu Beginn des
Jahrhunderts die einzige speziell den Mis-
sionen zugewandte Gemeinschaft war, ent-
standen etwa seit 1840 bis zum Ersten Welt-
krieg allein 15 grioflere Missionsgemein-
schaften.?” Zentrum war, wie bereits gesehen,
zunachst Frankreich, von dem im 19. Jahr-
hundert die Mehrzahl der katholischen Mis-
sionare ausging. Noch um 1880 waren zwei
Drittel der Missionare und drei Viertel der
Missionsschwestern franzésischer Nationa-
litdt. Mit einem gewissen Abstand folgte zu-
nachst Italien, schlieflich zum Ende des 19.
Jahrhunderts auch Deutschland.?® Ein Teil
dieser neuen Gemeinschaften war von vorn-
herein spezialisiert auf ein bestimmtes Mis-
sionsgebiet. Hier stand vor allem die damals
schwierigste und verlustreichste Mission im
Vordergrund, namlich die des afrikanischen
Kontinents und seines bis etwa 1900 weitge-
hend unerforschten Innern. Innerhalb von
dreifdig Jahren sind in Frankreich drei Mis-
sionsorden entstanden, die sich speziell der
Afrika-Mission widmeten. Zum einen waren
dies 1841 die ,Viter vom Heiligen Geist",
1856 kam die ,Lyoner Missionsgesellschaft"
hinzu und schlief3lich rundeten die 1868 ge-
griindeten ,Weif3en Viter® des Charles Lavi-
gerie (1825-1892) die grofSen franzdsischen
Missionskongregationen ab. Die Afrika-Mis-
sion war die undankbarste, weil sie unge-
heuere Schwierigkeiten mit sich brachte, be-
dingt durch das fiir Europder ungewohnte
Klima, durch Krankheiten, ungiinstige Ver-
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kehrswege und die Vielzahl der fremden
Sprachen. Die Missionare konnten zunichst
kaum tiber Erfolge bei den Eingeborenen be-
richten und mussten einen gewaltigen Blut-
zoll leisten. Erst zum Ende des 19. Jahrhun-
derts stieg die durchschnittliche Lebenser-
wartung auf vierzig Jahre an. In der Regel er-
lebten kaum 10 % der Missionare, kirperlich
meist ausgebrannt, das 10. Missionsjahr. Bis
zum Jahr 1914 betrug das durchschnittliche
Lebensalter der Mitglieder der benediktini-
schen Missionskongregation von St. Ottilien,
1884 von dem Beuroner Ménch Andreas Am-
rhein (1844-1927) gegriindet, sowohl in der
Heimat als auch in der Afrikamission 30 Jah-
re. Diese Missionswirklichkeit war auch fiir
die katholischen Regionen Preuf3ens von Be-
deutung, denn hier sollten in den lindlichen,
gebirgigen Regionen wie dem Sauerland Mis-
sionshduser zur Rekonvaleszenz der kranken
und verbrauchten Missionare entstehen. Die
erste rein deutsche Missionskongregation
entstand 1875, also wihrend des Kultur-
kampfes, im niederlindischen Exil, und zwar
in Steyl durch den Miinsterschen Priester Ar-
nold Janssen (1837-1909). Er nannte seine
Genossenschaft ,,Gesellschaft des gottlichen
Wortes“, die bald nach dem Griindungsort
allgemein als ,Steyler Missionsgenossen-
schaft” bekannt wurde. Nach dem Kultur-
kampf konnte sie auch in Deutschland wir-
ken, wurde sogar von der Reichsregierung in
besonderer Weise gefordert, da es sich um ei-
nen spezifisch deutschen Orden mit deut-
scher Leitung handelte. Das im Juli 1892 von
staatlicher Seite genehmigte Steyler Mis-
sionshaus Heiligkreuz in der Niihe des schle-
sischen Neisse kann als die erste Niederlas-
sung einer Missionskongregation in PreufRen
gelten.?® Der Missionsschwerpunkt dieser
Genossenschaft lag bis zum Ersten Weltkrieg
vor allem in den deutschen Kolonien Togo,
Deutsch-Neuguinea, aber auch in der chine-
sischen Provinz Schantung und an der West-
kiiste Japans. Die bereits erwdhnten Mis-
sionshenediktiner von St. Ottilien wiederum,
die ab 1928 mit dem im Sauerland gelegenen
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Kloster Kénigsmiinster auch in PreufRen ver-
treten sein sollten, entsandten ihre Missio-
nare hauptsichlich in die Kolonie Deutsch-
Ostafrika, wo sie tiber Jahrzehnte hinweg
auch die kirchliche Hierarchie stellten. Zu-
nichst aber versuchten auslindische Mis-
sionskongregationen, Kloster, vor allem Mis-
sionsschulen, zu errichten, um auch in
Deutschland Nachwuchs zu werben. So zum
Beispiel die von dem franzosischen Priester
Jules Chevalier 1854 gegriindete ,,Genossen-
schaft der Missionare vom Heiligsten Herzen
Jesu®, kurz genannt ,,Herz-Jesu-Missionare,
Urspriinglich fiir die religitse Erneuerung
der Landbevilkerung Mittelfrankreichs er-
richtet, wuchs der Genossenschaft im Laufe
derJahre eine Aufgabe zu, die allmahlich zum
pastoralen Schwerpunkt der neuen Gemein-
schaft werden sollte: die sogenannte Hei-
denmission in Ozeanien, Asien, Afrika und
schlieflich auch Siidamerika. Wie aktuell ei-
ne solche Zielsetzung in jener Zeit war, ldsst
sich schon daraus ersehen, dass immer mehr
junge Minner bereit waren, der Gemein-
schaft beizutreten. Allein im Jahrzehnt zwi-
schen 1880 und 1890 hatte sich die Mitglie-
derzahl mehr als verdreifacht, so dass die
Kongregation daran gehen konnte, ihr Ein-
zugsgebiet in Europa zu erweitern. Nachdem
die Ordensleitung die Bedenken der deut-
schen Regierung wegen der franzésischen
Wurzeln der Genossenschaft durch die Griin-
dung einer eigenstindigen deutschen Or-
densprovinz ausgeraumt hatte, konnte sie im
Juni 1895 an die Griindung ihres ersten Mis-
sionshauses in Deutschland gehen, und zwar
in Hiltrup, wenige Kilometer vor der Pro-
vinzialhauptstadt Miinster gelegen.?® In hn-
licher Art und Weise wie in Hiltrup verliefen
auch weitere Griindungen von Missionshiu-
sern anderer Kongregationen, die im we-
sentlichen der Ausbildung von Missions-
nachwuchs dienen sollten, bis zum Ende der
Monarchie 1918. Letztendlich gab in der Re-
gel das nationale Interesse Deutschlands den
Ausschlag fiir die staatliche Genehmigung ei-
ner Missionsniederlassung in Preufden. Un-



verzichtbar fiir die Ausiibung der Heiden-
mission waren weiterhin weibliche Kongre-
gationen, die vielfach von Stiftern ménn-
licher Genossenschaften parallel errichtet
wurden, wie etwa die ,Steyler Missions-
schwestern® 1889 durch Arnold Janssen. Th-
re Tatigkeit erstreckte sich auf Erziehung
und Unterricht, Karitas und Seelsorgehilfe
sowie, und hierauf hatte Janssen besonderen
Wert gelegt, auf das Gebetsapostolat.

Nicht in erster Linie der Heidenmission, son-
dern den vor allem aus der rasanten Indus-
trialisierung entstandenen sozialen Noten in
den Heimatlandern widmeten neugegriinde-
te Seelsorgeorden ihre Aufmerksamkeit. So
bildete die Sorge um die entwurzelte Jugend
in der wachsenden Grof3stadt Turin den An-
stofd fiir den Turiner Didzesanpriester Gio-
vanni Bosco zur Grindung einer Gemein-
schaft, deren Spezifikum bis heute die Ju-
gendarbeit ist. Und auch der deutsche Pries-
ter Johann Baptist Jordan (1848-1918) sah
fur seine 1889 in Rom gegriindete ,Gesell-
schaft des Gottlichen Heilandes®, kurz Sal-
vatorianer genannt, neben der Heidenmis-
sion auch den Unterricht und die Erziehung
der ménnlichen Jugend vor. In Klausheide
bei Paderborn beispielsweise fiithren die Sal-
vatorianer seit 1915 ein Erziehungsheim fiir
schwer erziehbare Jugendliche, das ihnen
von einem katholischen Erziehungsverein
iibergeben worden war.

Rasche Entfaltung karitativ
tatiger Gemeinschaften

Die ersten kirchlichen Initiativen auf karita-
tivem Gebiet reichen jedoch weitins 19. Jahr-
hundert zuriick.3! Bereits seit 1817, also we-
nige Jahre nach der Sékularisation, griinde-
ten sich sogenannte Karitas-Kreise, deren
Mitglieder vor allem Laien waren. Und es sind
fast durchweg konservativ-ultramontane,
kaum der katholischen Aufklirung nahe ste-
hende Kreise, die diese karitativen Gruppen
aus einer religios motivierten Nahe zum ein-
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fachen Volk heraus trugen. In Zeiten der
nicht seltenen Hungersnote erliefden diese
Zirkel Aufrufe zur Hilfeleistung, sammelten
Lebensmittel oder organisierten Suppenkii-
chen. In den immer wieder im 19. Jahrhun-
dert grassierenden Cholera-Epidemien
machten sie sich durch die Pflege der Kran-
ken verdient und bemihten sich, die in
Frankreich bereits sehr verbreiteten Vinzen-
tinerinnen nach Deutschland zu rufen. Als
Beispiel fiir einen solchen Kreis kann der seit
der Cholera-Epidemie von 1832 aktive Aa-
chener Damenzirkel um die Dichterin und
Konvertitin Luise Hensel (1798-1876) die-
nen, der auch die Unterstiitzung des lokalen
Klerus fand. Aus diesem Kreis sollten die spa-
teren Ordensstifterinnen Klara Fey (1815-
1894), Pauline von Mallinckrodt (1817-1881)
und Franziska Schervier (1819-1876) her-
vorgehen.

Aufdas noch lockere Zusammensein der oben
erwihnten Frauen folgte im Allgemeinen de-
ren Zusammenschluss in Giitergemein-
schaften. Die Epoche der Entstehung fester
Gemeinschaften begannin etwa mit dem Jahr
1840 und endete mit Einsetzen des Kultur-
kampfs Anfang der 1870er Jahre. Insheson-
dere neue Schwestern-, aber auch Briiderge-
meinschaften — zu erinnern ist etwa an die
1850 erfolgte Griindung der ,Barmherzigen
Briider von Maria Hilf durch Peter Fried-
hofen (1819-1860) — erlebten in diesen gut
drei Jahrzehnten eine Bliite, wie sie in der
Ordensgeschichte davor nicht bekannt war.
Allein in den preuf3ischen Provinzen Rhein-
land und Westfalen entstanden in diesem Zeit-
raum sechzehn neue Schwesternkongrega-
tionen.*?> Gemeinsamer Hintergrund dieser
Gemeinschaften war der Versuch, auf die ins-
besondere durch die Industrialisierung und
das starke Bevolkerungswachstum hervor-
gerufenen sozialen Probleme der Zeit eine
Antwort zu geben: auf Kinderarbeit und Ver-
wahrlosung der Jugend, nicht vorhandene
medizinische Betreuung und Bildungsnot-
stand. Je nach Interessenslage stellten sich
die noch kleinen Gemeinschaften soziale Auf-
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gaben, die zukiinftig zu bewiltigen waren.
Vielfach widmete man sich ausgesprochenen
gesellschaftlichen Aufsenseitergruppen. So
griindete Pauline von Mallinckrodt ihre Ge-
nossenschaft der ,Schwestern der christ-
lichen Liebe* 1849 mit dem zentralen Ziel
der schulischen Unterweisung blinder Mad-
chen.

Zunachst wohnte man zusammen in einem
Haus und nahm bisweilen auch bediirftige
alte, kranke und behinderte Menschen mit
auf. Fiir die ,vita communis® gab man sich
schlielich eine feste Regel mit karitativer
Zielsetzung und religioser Tagesordnung.
Einzelne Geistliche nahmen sich als Berater
und Seelenfiihrer der Frauen an und gewan-
nen meist auch aufgrund ihres Einflusses
innerhalb der kirchlichen Hierarchie ent-
scheidende Bedeutung fiir die Konstituie-
rung einer Gemeinschaft. Am Ende des Ent-
stehungsprozesses stand nach einer gewis-
sen Zeit der Erlass eines offiziellen kirch-
lichen Statuts durch den zustindigen Di6-
zesanbischof oder auch den Heiligen Stuhl.
In der Regel setzte recht bald eine stete Stei-
gerung des Bekanntheitsgrades der Gemein-
schaft ein und schlieflich das schnelle
Wachstum in andere Diozesen hinein.

Ein weiterer Weg zur Griindung einer neu-
en Kongregation begann in einer der schon
vorhandenen Ordensgemeinschaften. Nach
einem Ordenseintritt mussten sozial enga-
gierte Frauen oftmals erkennen, dass die be-
treffende Gemeinschaft die Ubernahme sozi-
aler Aufgaben ablehnte oder dafiir aufgrund
ihrer Struktur nicht geeignet war. So fand
beispielsweise Klara Wolff (1805-1853) bei
den schlesischen Borroméerinnen nicht das
von ihr Gesuchte, vor allem nicht die Aus-
tbung der ambulanten Krankenpflege, die
insbesondere fiir lindliche Regionen die me-
dizinische Versorgung sicherstellen sollte.
Wolft verliefs daraufhin zu Beginn der 1840er
Jahre die Kongregation und griindete mit
Mathilde Merkert (1813-1846), Maria Mer-
kert (1817-1872) und Franziska Werner
(1817-1885) im schlesischen Neisse 1842 ei-
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ne eigene Gemeinschaft, die ,Grauen
Schwestern von der Hl. Elisabeth®. Unter-
stiitzung fanden die Stifterinnen bei ihrem
langjahrigen Beichtvater, dem Kaplan an St.
Jakobus in Neisse, Franz Xaver Fischer
(*1813), der sich des neuen Werkes uner-
miidlich annahm. Bezeichnenderweise wih-
rend des Krieges des Deutschen Bundes ge-
gen Dinemark erhielt die junge Gemein-
schaft, wohl auch als Belobigung fiir die ge-
leisteten Lazarettdienste, am 23. Mai 1864
vom preufSischen Staat die offizielle Aner-
kennung.

Erste, vereinzelte Griindungen von karitativ
tatigen Schwesterngemeinschaften lassen
sich bis in die unmittelbare Zeit nach der Sa-
kularisation zurtickverfolgen. Der aufgeklsr-
te Staat und die von der Aufklirung geprig-
ten Bischéfe standen den sogenannten , niitz-
lichen“ Gemeinschaften, die ihren Dienst an
der Gesellschaft leisteten, durchaus positiv
gegeniiber und befiirworteten die Arbeit der
Laienkreise. So griindete der nachmalige
Kolner Erzbischof Clemens August Droste zu
Vischering bereits 1808 in seinem Heimat-
bistum Miinster die ,Genossenschaft der
Barmherzigen Schwestern®, die nach ihrem
Griinder bis heute nur volkstiimlich ,Cle-
mensschwestern® genannt werden. Wie viel
Zeit sich die Kirche mit der Priifung, Besti-
tigung und Anerkennung eines solchen Wer-
kes lief, wird daran deutlich, dass etwa den
Clemensschwestern erst nach 50 Jahren, al-
so 1858, der Status einer kirchlichen Genos-
senschaft zugesprochen wurde.

Die in jenem Zeitraum entstandenen kran-
kenpflegenden Orden, um abschliefRend
noch eine Ordensrichtung herauszugreifen,
hatten einen nicht zu unterschitzenden An-
teil an der Entstehung des Krankenhauses in
seiner heutigen Form. Die Hospitiler des be-
ginnenden 19. Jahrhunderts glichen eher
Auffangstationen fiir die Menschen, die we-
der fiir sich selbst sorgen konnten noch von
Angehorigen betreut wurden; zudem waren
die Pfleger oft unausgebildet und schlecht
entlohnt. Die Entwicklung zum modernen



Krankenhaus setzte neben dem medizini-
schen Fortschritt die Arbeit der Ordens-
schwestern und -briider bzw. — im evangeli-
schen Bereich — der Diakonissen voraus.
Denn nur sie boten in geniigender Zahl qua-
lifizierte, bezahlbare Pflege in Verbindung
mit menschlich-religidser Betreuung.

Resumée

Das erstaunliche Wachstum der Ordensge-
meinschaftenim 19. und 20. Jahrhundert war
ein bis dahin in der Form nicht gekanntes
Phianomen. In keiner Epoche zuvor haben
der Ordensmann und vor allem die Ordens-
frau der Kirche so sehr das Geprige gegeben
wie in den vergangenen zwei Jahrhunderten.
Ordensleute brachten sich in fast alle Berei-
che kirchlichen Lebens ein, worunter vor al-
lem Seelsorge, Schule, Krankenpflege, Be-
hindertenfiirsorge und Mission fallen, aber
auch das weite Gebiet theologischer For-
schung; die Bedeutung dieser Titigkeit
reichte dabei weit iiber die kirchlichen Gren-
zen hinaus und weckte die Aufmerksamkeit
auch staatlicher Stellen. Neben dem Bemii-
hen um eine christliche Antwort auf die so-
ziale und seelsorgliche Not der Zeit lag ein
Grund fur das Wiederaufblithen der Ordens-
gemeinschaften in dem generellen Aufbruch
des Katholizismus im 19. Jahrhundert, der
in der ersten Jahrhunderthilfte in kleinen
Kreisen begann, dann aber durch die Mobi-
lisierung der noch trotz Aufklirung und
staatlicher Kirchenhoheit vorhandenen Re-
serven der katholischen Bevélkerung an
Breitenwirkung und Dynamik gewann.
Hoch-Zeiten der Ordensgemeinschaften wa-
ren zum einen die 20er und 30er Jahre des
20. Jahrhunderts, dann wieder die unmittel-
bare Zeit nach dem Zweiten Weltkrieg.
Schlieflich brachten die 60er Jahre die Wen-
de. Es trat eine Krise ein, die einige Ge-
meinschaften, so wie nach der Sikularisation
geschehen, moglicherweise nicht {iberste-
hen werden. Insofern hat Lacordaire recht:
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Die historischen Ausformungen des Ordens-
wesens, seine ,Daseynsformen®, sind einem
stindigen Wandel unterworfen. Auch die
konkreten Erwiderungen der Ordensge-
meinschaften auf die Herausforderungen des
19. Jahrhunderts miissen als zeitbedingt be-
trachtet werden. Doch allein ein Blick auf die
in den letzten Jahrzehnten entstandenen Si-
kularinstitute und neuen geistlichen Ge-
meinschaften, inshesondere in Frankreich, 33
aber auch Italien, zeigt, dass der ,Keim® des
Ordenswesens immer noch intakt ist und, je
nach Zeitbedarf, stets Neues hervorbringt.
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S.210f, Vgl. zur Person des ersten Priors, dann Ab-
tes Dominikus Willi, des spateren Bischofs von Lim-
burg: Klaus SCHATZ: Willi, Dominikus (1844-
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1913), in: Erwin GATZ (Hrsg.): Die Bischofe der
deutschsprachigen Lander 1785/1803 bis 1945. Ein
biographisches Lexikon; Berlin 1983, S. 817 f.

Vgl. ANSCHUTZ: Die Verfassungs-Urkunde fiir den
PreufSischen Staat, S. 289.

Paul HINSCHIUS: Die preuRischen Kirchengeset-
ze des Jahres 1873; Berlin 1873, S. VII.

Vgl. Meinolf LOHRUM: Die Wiederanfange des Do-
minikanerordens in Deutschland nach der Sikula-
risation 1856-1875 (= Walberberger Studien 8);
Mainz 1971, S. 166-175.

Vgl. zum insgesamt recht diffizilen Verhéltnis des
preuflischen Staates zum katholischen Ordenswe-
sen bis zum Ende der Monarchie 1918 auch: Peter
HAGER: Kloster nach dem Kulturkampf. Zur preu-
Bischen Genehmigungspolitik gegeniiber den ka-
tholischen Mannerorden in der Provinz Westfalen
zwischen 1887 und 1919 (= Verdffentlichungen zur
Geschichte der Mitteldeutschen Kirchenprovinz
11); Paderborn 1997.

Vgl. HAGER: Kloster nach dem Kulturkampf,
S. 141-159.

Zit. nach BRANDT / HENGST: Das Bistum Pader-
born im Industriezeitalter 1821-1930, S. 253, auch:
243,260, 261. Vgl. auch: Hans Jiirgen BRANDT: Die
Polen und die Kirche im Ruhrgebiet 1871-1919 (=
Quellen und Studien 1); Miinster 1987; HAGER:
Kloster nach dem Kulturkampf, S. 356-366.

Vgl. HAGER: Kloster nach dem Kulturkampf, S. 59.

Roger AUBERT: Napoleon und Pius VIL, in: HKG
VI/1, S. 59-104, hier: S. 80, 81.

Joseph von GORRES: Kirche, Staat und Cholera.
Eine Betrachtung; Frankfurt a. Main 1832.

Vgl. Eric STEINHAUER, in: Biographisch-Biblio-
graphisches Kirchenlexikon XVIII <2001>, S. 115-
118.

Roger AUBERT: Die Wiedergeburt der alten Orden
und das Aufblithen neuer Kongregationen, in: HKG
VI/1, S. 247-259, hier: S. 256.

Vgl. zu den folgenden statistischen Angaben: Klaus
SCHATZ: Geschichte des Ordenslebens. Vorlesun-
gen an der Phil.-Theol. Hochschule St. Georgen;
Msc. Frankfurt a. Main 2000; S. 203 f.

Zur Missionstatigkeit christlicher Kirchen in den
deutschen Kolonien vgl. vor allem: Horst GRUN-
DER: Christliche Mission und deutscher Imperia-
lismus 1884-1914. Eine politische Geschichte ih-
rer Beziehungen wihrend der deutschen Kolonial-
zeit (1884-1914) unter besonderer Beriicksichti-
gung Afrikas und Chinas; Paderborn 1982.



29 ygl. HAGER: Kloster nach dem Kulturkampf, S.
208.

30 ygl. zur Griindungsgeschichte der ,,Herz-Jesu-Mis-
sionare” in Preuf3en: ebd., S. 209-230.

3

Vgl. zur sozialen Problematik des 19. Jahrhunderts
und zur Entstehung der zahlreichen karitativ titi-
gen Ordensgemeinschaften vor allem: Erwin GATZ:
Kirche und Krankenpflege im 19. Jahrhundert. Ka-
tholische Bewegung und karitativer Aufbruch in
den preufischen Provinzen Rheinland und West-
falen; Paderborn u. a. 1971; SCHATZ: Geschichte
des Ordenslebens, S. 204 ff.; Relinde MEIWES: , Ar-
beiterinnen des Herrn“. Katholische Frauenkong-

Peter Pfister

regationen im 19. Jahrhundert (= Geschichte und
Geschlechter 30); Frankfurt a. Main 2000. Eine ta-
bellarische Ubersicht iiber die seit 1808 in Preuf3en
entstandenen Frauenkongregationen bietet: MEI-
WES: ,Arbeiterinnen des Herrn®, S. 76.

Vgl. MEIWES: ,Arbeiterinnen des Herrn®, S. 76.
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Einen knappen Uberblick iiber die Entwicklung die-
ser Gemeinschaften in Frankreich bei: Marcel AL-
BERT: Die katholische Kirche in Frankreich in der
vierten und fiinften Republik (= Romische Quartal-
schrift fiir christliche Altertumskunde und Kirchen-
geschichte, 52. Supplementheft); Freiburg u. a. 1999.

Zusammenfassung und Abschluss

des Symposions

m 25. Februar 1803, also vor etwas mehr
1s 200 Jahren, verabschiedete der Reichs-
tag zu Regensburg ein Gesetz, dessen Aus-
wirkungen auf Politik, Wirtschaft, Gesell-
schaft, Kultur und vor allem Kirche in
Deutschland bis heute sichtbar sind. In dem
bertihmt gewordenen Paragraphen 35 des so
genannten Reichsdeputationshauptschlus-
ses heifdt es:
JAlle Giiter der fundierten Stifter, Abteien
und Kloster ... werden der freien und vollen
Disposition der respektiven Landesherren so-
wohl zum Behuf des Aufwandes fiir Gottes-
dienst, Unterrichts- und andere gemeinniit-
zige Anstalten, als auch zur Erleichterung
der Finanzen iiberlassen, unter dem be-
stimmten Vorbehalt der festen und bleiben-
den Ausstattung der Domkirchen, welche
werden beibehalten werden, und der Pensio-
nen fiir die aufgehobene Geistlichkeit ...“
Durch diese Bestimmung wurde den welt-
lichen Fiirsten das Dispositionsrecht iiber
Kldster und Klostergut, aber auch {iber hoch-
stiftisches Gut zwar nicht zur willkiirlichen
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Auspliinderung, so doch durchaus zweckge-
bunden zugestanden. Die Bestimmung er-
offnete sehr viele Mdaglichkeiten ,zur Er-
leichterung ihrer Finanzen®. Die Sikularisa-
tion und die Mediatisierung, also die Enteig-
nung der Kloster und die Aufhebung der
geistlichen Fiirstentiimer, veridnderten die
seit dem Mittelalter gewachsenen territoria-
len Verhaltnisse grundlegend.

Dieser Paragraph 35 bildete aber gewisser-
mafen den Endpunkt einer Entwicklung, die
sich bereits in den vorausgehenden Jahren
abgezeichnet hatte. Am 27. November 1802
schon hatte der bayerische Kurfiirst Max IV.
Joseph den kleinen geistlichen Staat Frei-
sing, das Hochstift Freising, seinem eigenen
Territorium, dem Kurfiirstentum Bayern
einverleibt und in der Folge auch alle Frei-
singer Kloster und Stifte aufgehoben. Damit
fand vor 200 Jahren eine schon iiber elf Jahr-
hunderte wahrende Geschichte des Bistums
Freising ihr Ende. Dies mdgen Sie mir ge-
statten, um den ,,Genius Loci hier auf dem
Freisinger Domberg zu bemiihen.



