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Martin Scheutz -
»Glauben sie iibrigens, daf ich den Teifel nicht so schwartz
mahlen kénne, wie er in sich selbsten ist.«

Die habsburgische Zentralverwaltung und die Vielfalt der

untergrundprotestantischen Zeichen um die Mitte des

18. Jahrhunderts

Der siebzigjihrige, sich im Mirz 1753 vor Gerichr als protestantisch deklarieren-
de Paul Faisthuber war verzweifelt, weil er von den grundherrschaftlichen, aber
auch geistlichen Behorden seiner Heimat seit rund einem halben Jahr nicht in
konfessioneller Ruhe gelassen wurde. Die Behédrden fanden bei ihm mehrere
Briefe aus dem (auch) protestantischen Regensburg, neben der bayerischen pro-
testantischen Enklave Ortenburg ein wichtiger konfessioneller Referenzort der
oberdsterreichischen Untergrundprotestanten. Nach dem Anlaufen der Depor-
tationen (»Transmigrationen«)' 1752 im oberdsterreichischen Voralpengebiet
und mit dem vermehrten Einsatz von Missionaren hatten sich die Lebens-

Folgende Siglen werden verwendet: Stiftsarchiv Lambach, Schuberband = StLa, Schbd.
Das Zitat im Titel entstamme: Stla, Schbd. 111/C/I/1m, Bl. 145r, Brief des Lambacher
Ménchs Maurus Lindemayr an den Abt des Stiftes Amand Schickmayr (1746-1793),
12. August 1752.

1. Ernst Nowotny, Die Transmigration ober- und innergsterreichischer Protestanten nach
Sicbenbiirgen im 18. Jahrhundert. Ein Beitrag zur Geschichte der »Landler« |Schriften
des Instituts fir Grenz- und Auslandsdeutscheum an der Universicic Marburg Heft 8],
Jena 1931; Ericly Buchinger, Die »Landler« in Sicbenbiirgen. Vorgeschichte, Durchfiih-
rung und Ergebnis ciner Zwangsumsiedlung im 18. Jahrhundere [Buchreihe der Siidost-
deutschen Historischen Kommission 31], Miinchen 1980; Hans Krawarik, Exul Austria-
cus. Konfessionelle Migrationen aus Osterreich in der Frithen Neuzeit |Austria:
Forschung und Wissenschaft Geschichte 4], Wien 2010; Alfred Obernberger, Transmigra-
tionen aus der Umgebung von Wels in Siebenbiiegen, in: Jahrbuch des Musealvereines
Wels 9, 1962/63, S. 155-165; Rudolf Moser, Schicksale von Transmigranten und Exulan-
ten aus der Umgebung von Wels, in: Jahrbuch des Musealvereines Wels 18, 1972, S. 149-
215; fiir Lambach: Martin Seheutz, »Die lutherische bauren machen es endlich so derb,
daf} es nichc iirger seyn kunte«. Geheimprotestantismus und Fransmigration im Schatten
der Benediktiner von Lambach uim die Mitte des 18. Jahrhunderts, in: Stift Lambach in
der Frithen Neuzeit. Frommigkeit, Wissenschaft, Kunst und Verwalcung am Fluss. Ta-
gungsband zum Symposion im November 2009, hg, v. Klaus Landa / Christoph Stéttin-
ger / Jakob Wiihrer, Linz 2012, S. 391-427; Stephan Stetner, Transmigration. Ansichten
ciner Zwangsgemeinschalft, in: Geheimprotestantismus und evangelische Kirchen in der
Habsburgermonarchie und im Erzstift Salzburg, hg. v. Rudolf Leeb / Martin Scheutz f
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umstinde von Paul Faisthuber drastisch verindert. »Er habe sich zwar leztver-
wichenen herbst, da selber mit anderen seines glaubengenossenen hirtte ins Un-
garn verschickher werden sollen, pur aus unbeliebsamber verlassung seines wohl-
zusamben gerichteten heimaths vor die catholische religion declarirer und mir
hand und mund von seinem vorhinigen glauben abzustehen versprochen.« Aller-
dings bestand der vor Orc agierende Missionar nicht nur auf der — wohl nur
halbherzigen — Teilhabe an katholischen Kirchengebriuchen, sondern drang »auf
die glaubens bekantnuss ablegung [...]. So will er in Gottes nahmen, wan man
ihme anderst bey seinen (in sich selbst ganz ruchigen, ob zwar villen leuthen
gefihrlich vorkomen wollenden) betragen« nicht dulden kénne, »lieber die ver-
schickhung erwehlen, als sich von seiner von jugend auf zuegethanen augspurgi-
schen confession abwendig machen«® zu lassen, Die éffentliche Sichibarma-
chung seines Glaubens — nimlich des katholischen — wollte der Bauer dann
doch nicht; da schon lieber Deportation.

Der siebenundzwanzigjihrige Matthias Kurzkiirchner, Bauernknecht aus dem
oberdsterreichischen Voralpengebiet, bekannte sich dagegen vor Geriche frank
und frei »allezeit« zum rémisch-katholischen Glauben. In Verhéren, die selbst
in der diirren Protokollierung der Gerichtsschreiber noch das schwer angreifbare
Schneckenhaus der Ironie® der Verhorten einerseits und andererseits die Frusera-
tion der Verhdrenden zeigen, gab der Mann zuerst an, alles zu glauben, »wie
ihme sein herr pfarrer vorgehalten«.? Erst auf scharfes Nachfragen des Gerichts
— meist wird die Formulierung verwender, er mége sich »nur herauslassen« —
offenbarte der Mann seine protestantische Vorgeschichte. »Wirdet vor 2 jahren
beschechen seyn, dal dic glaubens bekantnufd abgeleget.« Das vom Pfarrer in-
struierte Gericht hegte aufgrund verschiedener Denunziationen berechtigten
Zweifel an der Rechtgliubigkeit des Mannes, leuchtete dessen wiederholten Um-
gang mit anderen Protestanten aus und befragte ihn zu verdichtigen Aussagen:
Ob er nichr gegeniiber einer Frau »gemeldet, ihr glauben seye nichts nuz«® und
ihnliches. Die Fragen des Gerichtes zielten vielfach auf Wissensbestinde aus der
Alltagskommunikation unter Nachbarn, zwischen Dienstboten und »Hausherr-
schaft., unter Jugendlichen und auf Gespriche im 6ffentlichen Raum des Wirts-
hauses,® dem zentralen Kommunikationsort der Vormoderne. Aber auch die
Briefe aus Regensburg bezichungsweise — noch intensiver verfolge — von Trans-

Dietmar Weikl | Veroffentlichungen des Instituts fiir Osterreichische Geschichrsforschung

51], Wien / Miinchen 2009, S. 331-360.

StLa, Schbd. 111/C/1/1m, Bl. 234v, Verhtr mit Paul Faisthuber, 5. Mirz 1753.

3. Sila, Schbd. 114/C/1/1qu, Bl 248r, Verh6r mit Johann Neuhauser, 25. Mai 1762: wEr
glaube alles, was die catholische kirchen befilcht zu glauben und dem er seine lebrag sel-
ben anhange.«

4. StlLa, Schbd. 112/C/1/1n, BL. 921, Verhor mit Marthias Kurzkiirchner, 6. Juni 1754,

StLa, Schbd. 112/C/1/in, Bl. 931, Verhor mit Marthias Kurzkiirchner, 6. Juni 1754.

StLa, Schbd. 111/C/1/1m, Bl. 74v, Verhér mit Matthias Kaaser, 2. Januar 1753: Frage des
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migranten aus Ungarn / Siebenbiirgen suchte man intensiv zu erhaschen.” Die
Gerichtsprotokolle lassen uns dadurch an der vermutich via Denunziation an
Gerichr gelieferren Kommunikation der gar nicht so geheimen Protestanten im
Untergrund teilhaben.” Im Gefolge der repressiven Untersuchungsmethoden der
katholischen Behdrden erhshte sich der Druck auf die Protestanten. Eindring-
liche, auch verzweifelte Wortwechsel zwischen den Bewohnern blieben den Ver-
héreen in ihren Gestindnissen vor Gericht im Gedichnis. »Er solle aufs fegfeuer
nicht glauben, und die heiligen, unser licben frau und auf die 7 sacrament, son-
dern nur zwey (nehmlich das abendmahl und die tauff) und solt nur allein auf
Gote glauben.«”

I. Die Untergrundprotestanten zwischen den 1730er und 1750er Jahren

Nach der groRen Salzburger Emigration 1731/32 und der zwangsweisen Emi-
gration von rund einem Fiinftel der Salzburger Bevilkerung, einem auch im
benachbarten habsburgischen Gebiet von der Bevélkerung weitum bemerkren,
unheilvollen Alpengliihen einer gescheiterten Konfessionalisierungspolitik, in-
tensivierten weltliche und geistliche Behérden ihre Konfessionalisierungsbemii-
hungen auf mehreren Ebenen deutlich. Neben verstirkter Kontrolle der Brief-
wege, der Saumpfade oder der Wirtshiuser versuchte man den srechtend
Glauben verstirke via lokaler Geistlichkeit und Mission an den Mann, die Frau
und die Kinder zu bringen: Kinderlehre, Bruderschaften, Prozessionen, Wall-

Gerichrs, ob der Verhbrie »das wirthshaus zu Hérichbar frequentiert, aldort wider den
wahr allein zur sceligkeit bringend catholischen glauben schmiichlich gereder?«

7. Stla, Schbd. 113/C/1/1p, BL. 119v, Verhér mit Rosina Dimbler, 2. April 1756: »ja und
wirde ihres gedunkhens nach in einen Freytag in den fertigen advent gewesen seyn, das zu
abend zeit ein ihe unbekantes handwerckhs bierschl mit ainigen briefen zu ihr ins haus
gekomben, mit dem vermelden, das der sogenandte Zachhueber sie, Dimblerin, ersue-
chen lasse, solche brief an gehariges orth zu yberschickhen.« Briefe auf Ungarn von Trans-
migrierten, ebd., 113/C/1/1p, Bl. 92r; ¢bd., 112/C/1{10, Bl. 92r, Verhor mit Hans Wim-
ber, 17. November 1755, Brief von Emigranten aus Ungarn: »habe einige brief bey sich
gehabr, welche er dem Hillinger, in Secholz hiitte zustellen sollen und als er demselben
alhier zu Gmundren nach gefrage und ithme hierauf dessen nachbahr der Harringer gezei-
get worden, hite er diese brief demselben zugestellet, um solche dem Hillinger einzuhen-
digen.«

8. In Anlehnung an Stephan Steiner verwende ich anstelle der Begriffe »Geheimprotestan-
ten: / Kryptoprotestanten / :Nikodemiten: den Begriff sUntergrundprotestantens, weil auf
dorflicher Ebene die Konfessionsverhiltnisse bekannt waren, Stepfan Steiner, Reisen chne
Wiederkehr. Die »Transmigrationen« aus Kirnten wihrend der Regicrungsjahre Karls VL.
[Veriffentlichungen des Instituts fiir Osterreichische Geschichisforschung 461, Wien
20006, S. 26f.

9. Stla, Schbd. 111/C/1/1m, Bl 61¢, Verhtr mit Joseph Manpacher, 4. Juli 1753.
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fahrten und deren mannigfaltige Begleiterscheinungen treten in vielen Verhéren
mit Untergrundprotestanten als »Akteurec einer katholischen Konfessionalisic-
rung auf. Der Druck der habsburgischen Behérden erzeugte Gegendruck durch
die in die Enge getriebenen Protestanten. Ab den 1730er Jahren begannen sich in
manchen Teilen der Erbliinder (im Salzkammergu, in Kirnten und in der Stei-
ermark) sogenannte 'Einschreibbewegungen« zu formieren, in denen sich die
Protestanten éffentlich in Listen eintragen liefen, sich zum Protestantismus be-
kannten und damit auch die 1648 reichsrechtlich anerkannte »devotio domesti-
ca« einforderten. !’

Im oberdsterreichischen Voralpengebiet war seit den 1750er Jahren ein fiir die
Behérden und die Untertanen enervierendes Spiel um die Deutungshoheit von
Glaubensinhalten und vor allem um konfessionelle Eindeutigkeit im Gange.
Ganze Gruppen von Pfarrern, Missionaren, Gerichtsdienern, Grundherrschafts-
bediensteten waren bemiihe, klare Verhiltnisse zu schaffen, und versuchten er-
folglos »schwarze protestantische von »weiflenc katholischen Schafen zu trennen.
Die Pfarrer als aus der Sichc der Obrigkeit versagende »gute Hirten« erhielten
nach den Resultaten einer zentralstaaclichen Kommission zur Erhebung des Re-
ligionszustandes in den Erblindern im Jahre 1752 (Dobelhoffkommission} zur
Unterstiitzung in den heutigen Lindern Oberésterreich, Steiermark und Kirn-
ten zusitzlich vor Ort stationierte Missionare beigestellt, die sich sowohl den
sirrigen Ketzern« unbarmherzig »auf den Hals legen als auch die Pfarrer, die
man als Mitursache des »Glaubensabfalls« der Protestanten ansah, kontrollieren
sollten. Die Habsburgermonarchie trachtete nach den zencralstaatlichen Verwal-
tungsreformen und nach der verlorenen Auseinandersetzung mir der protestan-
tischen Referenzmache Preuflen'' gegen den >Feind« im Inneren mit Entschlos-
senheit vorzugehen, bevor man an eine neue Auseinanderserzung um Schlesien
schreiren wollte, wic im Nachfolgenden an einem Beispiel aus Oberésterreich —
historisch dem Land ob der Enns — deutlich werden soll.

10,  Christine Tropper, ... aufstehende und zur Augsburgischen Konfession sich bekennende
Bauern«. Eine protestantische Einschreibbewegung in der Reichenau im Jahr 1734, in:
Carinthia | 198, 2008, S. 305-331; lrmtraud Koller-Newmann, Zur protestantischen Ein-
schreibbewegung und den Transmigrationen aus der Herrschaft Millstatt nach Siebenbiir-
gen 1752/53, in: Carinthia 1 172, 1982, S. 69-97; Buchinger, Landler (wie Anm. 1),
S. 831; Dieter Knall, Aus der Heimar gedriingt. Letzte Zwangsumsiedlungen steirischer
Protestanten nach Sicbenbiirgen unter Maria Theresia [Forschungen zur geschichtlichen
Landeskunde der Steiermark 45], Graz 2002, S. 12-16. Zum Reichsrecht siche Kar! W
Schwarz, Zur rechisgeschichtlichen Einordnung des dsterreichischen Geheimprotestantis-
mus, in: Protestantismus in der Habsburgermonarchie (wie Anm. 1), S. 41-62 (51-53).

11.  Regina Pirter, Propaganda, Conspiracy, Persecution: Prussian Influences on Habsburg
Religious Policies from Leopold I. to_Joseph 11, in: Orte des Wissens, hg. v. Martin
Scheutz / Wolfgang Schmale / Dana Stefanovi [Jahrbuch der &sterreichischen Gesell-
schaft zur Erforschung des 18. Jahrhunderts 18/19], Wien 2004, S. 457-476.
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Der verdichtige protestantische Bereich des Landes ob der Enns wurde zur Be-
kimpfung des Protestantismus in vier Religionsbezirke geteilt, der jeweils ge-
meinsam von einem geistlichen Missionssuperior und einem weltlichen Kom-
missar (meist ein Hofrichter) geleitet wurde.’ Auf Landesebene wurde als
koordinierende Behorde (mit weitgehenden Durchgriffsrechten auf die verschie-
denen Grundherrschaften) der aus weltlichen und geistlichen Mitgliedern beste-
hende Religionskonzess eingerichtet, der die »Bekimpfunge der Protestanten
durch Missionare wie Pfarrer und in weiterer Folge die Abwicklung der »Trans-
migrationenc leiten sollte.!* Zur Verbesserung der Seclsorge etablierte man im
ganzen Land ob der Enns insgesame 31 Missionsstationen, wo die als eine Art
Pfarr-Visitation zu verstehenden Missionare monatlich iber thr Wirken Bericht
zu legen harten. Die geschicke agierenden Missionare'* sollten die Untergrund-
protestanten durch intensive Predigreitigkeit und durch persénliche Gespriche
(:Disputationens) iiberzeugen, aber auch durch repressive Maflnahmen (Haus-
durchsuchungen, Buchvisitationen, erzwungene Gespriche) katholisch machen.
Die Missionare agierten in einem mchrstufigen Verfahren: Belehrung der »Irr-
gliubigen« und Hausbesuch verdichtiger Hiuser; sodann Vorforderung auf die
lokalen Pfarrhéfe und intensivierte Belehrung; weiters Anzeige beim Landgeriche
und schliefllich Einweisung in ein Konversionshaus und - finaliter — Deporta-
tion.

Neben dem Benedikrinerstift Kremsmiinster kam dem Benediktinerstife Lam-
bach, das den Eingang zur wichtigen Salzproduktionsregion Salzkammergut
bewachte, eine wichrige Rolle bei der Auseinanderserzung mit den oberdsterrei-
chischen Protestanten siidlich der Donau zu. Intensiv hatte sich das Benedikti-
nerstift Lambach, das im Zentrum dieses Beitrages steh, vor allem am Beginn

12, StLa, Schbd. 115/C/1/1s, BL 26r-29r: »lnstructions punca fiir die in religions-sachen
aufstellende vier weldiche commissarien« (1752); Karlbeinz Moschuitschba, Das Siift
Lambach im 18. Jahrhundert. Ein Beitrag zur Geschichte der Gegenreformation in Ober-
asterreich, Diss. Graz 1949, 5. 37-39.

13, Zum weitgchend noch unerforschten ReligionskonzeB Martin Scheutz, Konfessionalisie-
rung von unten und oben sowie der administracive Umgang mit Geheimprotestantismus
in den ésterreichischen Erblindern, in: Protestantismus in der Habsburgermonarchie (wie
Anm. 10}, S. 25-39 (341.); fir Kirnten: Steiner, Reisen ohne Wiedetkehr (wie Anm. 8)
und Christine Tropper, Glut unter der Asche und offene Flamme. Der Kiirntner Geheim-
protestantismus und seine Bekimpfung 1731-1738 |Quelleneditionen des Instituts fiir
Osterreichische Geschichrsforschung 8], Wien 2011.

14.  Adriano Prosperi, Der Missionar, in: Der Mensch des Barock, hg. v. Rosario Villari, Frank-
furc a.M. 1997, S. 142-180; anders als die franzosische Forschung ist das Agieren der
Missionare in den Erblindern der Habsburgermonarchie noch unzureichend erforscht,
siche Martin Scheutz, Seelenjiger und vumgekehrie Wallfahrtens, Volksmissionen und
Missionare als Druckmitzel gegeniiber Geheimprotestanten —~ eine universelle und eine
regionale Geschichte, in: Geheimprotestantismus und  evangelische Kirchen (wie

Anm. 1), 5. 395-429.
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des 18. Jahrhunderts um den Ausbau einer katholischen Sakrallandschaft be-
miiht. Das sichere Wissen der Lambacher Benediktiner um die zahlreichen um-
wohnenden Protestanten muss mit ein bewusstes Motiv fir diese Baumafinah-
men gewesen sein. Der Lambacher Bauabt Maximilian Pagl (1705-1725)
errichtete mit der Kirche zur Allerheiligsten Dreifaltigkeit in Paura, mit der Kal-
varienbergkirche am Pfisterberg und mit der Mariahilf-Kapelle am Puchberg
nach Art von Festungsarchitekrur eine Art katholischen »Festungssterne mit dem
Kloster im Zentrum - ein Zeichen der erstarkenden katholischen Konfessions-
kultur des beginnenden 18. Jahrhunderts im Voralpenraum.'® Das strategisch
wichtige Stift Lambach erhielt im Missionsdekanar Gaspoltshofen (Missions-
superior Dekan von Gunskirchen, weldicher Kommissar Hofrichter von Lam-
bach) bedeutende Mitspracherechte.'® Allein in dem Lambach unterstehenden
Missionsdistrikt wurden in den 1750er Jahren elf Missionsstationen errichter,
wo sich 1760 insgesamt dreizehn, grofiteils benediktinische (neben zwei Kapuzi-
nern, einem Jesuiten, einem Zisterzienser) Missionare (davon drei aus dem Stift
Lambach selbst) aufhielten."

Als drastischste MaBnahme waren fiir Nichtbekehrende Deportationen vorgese-
hen, die Ridelshihrer sollten damit eskamotierc und der protestantischen Bewe-
gung die Spitze genommen werden. Insgesamt stellten bei den 2.042 oberster-
reichischen Deportierten zwischen 1752 und 1757 die Verheirateten rund
40,8 %, die Kinder 45,2% und die Ledigen 14%.'* Die Jahre 1752 bis 1754
lesen sich als Hochkonjunktur der Deportationen — allein die Hilfte aller Trans-
migranten wurden 1754 deportiert; danach wurden die Transmigrationen mehr

15, Als Beleg fiir das Aufblithen des Stiftes im 18. Jh. siche den Katalog Im Fluss — am Fluss.
950 Jahre Benediktinerstife Lambach. Jubiliumsausstellung im Stift Lambach 20. Mirz-
26. Mirz 2006, hg, v. Klaus Landa, Linz 2006; Stift Lambach in der Frithen Neuzeit.
Frommigkeit, Wissenschaft, Kunst und Verwaltung am Fluss. Tagungsband zum Sym-
posion im November 2009, hg. v. Klaus Landa / Christoph Stottinger / Jakob Wiihrer,
Linz 2012. Als Ubersiche zur Konfessionalisierung Andreas Holzem, Katholische Konfes-
sionalisierung — cin Epochenphiinomen der Frithneuzeit zwischen Spitmitcelalter und
Aufklirung, in: Die Friihe Neuzeit als Epoche, hg. v. Helmur Neuhaus |Historische Zeit-
schrift Beiheft 49], Miinchen 2009, S. 250-303. Zu Maximilian Pagl siche Arno Eilen-
stein, Abt Maximilian Pagl von Lambach und sein Tagebuch (1705-1725), Salzburg 1920;
Roland Anzengruber, Lambach, in: Die benediktinischen Monchs- und Nonnenklsster in
Osterreich und Siidtirol, hg. v. Ulrich Faust/ Whltraud Krassnig, St. Otilien 2001,
S.253-317.

16.  Martin Schentz, Die »fiinfre Kolonne«. Geheimprotestanten im 18, Jahrhundere in der
Habsburgermonarchie und deren Inhaftierung in Konversionshiusern (1752-1775), in:
Mitteilungen des Instituts fiir Osterreichische Geschichesforschung 114, 2006, S, 329-
380 (342-351).

17.  Siche die Liste iiber die gesamten Missionare fiir 1760, StALa, Schuberbd. 116/C/1/1 «,
Bl. 108r/v (1760).

18, Buchinger, Landler (wie Anm. 1), §, 235f,
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und mehr wegen der in Siebenbiirgen grassierenden Pest und des einseczenden
Siebenjihrigen Krieges deutlich gesenke. Von den 2.042 Deportierten aus dem
»Landllebten am 1. Januar 1759 noch 1.342 Personen; das restliche Driceel, 700
Personen (darunter 48,2% Verheiratete, 30,8% Ledige, 22,8% Kinder), war
verstorben.'” Der deportierende Umgang mit dem Untergrundprotestantismus
gestaltete sich in den einzelnen Teilen des Landes ob der Enns recht unterschied-
lich; nur rund 7% der nach Siebenbiirgen Deportierten stammeen aus dem Mis-
sionsbezirk des Stiftes Kremsmiinster, das offenbar mir seinen Konversionshiu-
sern® ein >probatesc Mittel zur Bekehrung seiner Protestanten gefunden hatee.
Dagegen fielen rund 50 % der Deportierten auf den Lambacher Missionsbezirk
~ der Rest wurde aus dem Missionsgebiet von Gmunden deportiert.? Poinciert
kénnte man sagen, Stift Lambach lieR deportieren, wihrend das Stift Krems-
miinster vielfiltigere Mafnahmen zur ’Konversion« setzte. Eine Verwahrung der
'Verdiichtigen« im Lambacher Gebiet scheint aufgrund der hohen Kosten, auf-
grund der begrenzten Kapazitic der Konversionshiuser und wohl auch aus
grundherrschaftlichem Kalkiil nur begrenzt angestrebt worden zu sein.

I1. Horen und Sehen der Katholiken im éffentlichen Raum versus Lesen der
Protestanten im Untergrund

Gegensiulichkeiten bestimmten die konfessionelle Szenerie in den untergrund-
protestantischen Gebieten: Wihrend die katholische Konfessionskultur (auch in

19. Der Tod der Transmigranten schuf finanzadministrative Probleme, wie die zahlreichen
Totenlisten zeigen; als Beispiel: » Todten-Lista, derer vom 1° Januarii bis lezeen Decembris
1755 verstorbenen ésterreichischen transmigranten, mit benennung derer herrschaften,
woher solche gewesen, nach ordnung derer protocollume, StALa, Schbd. 117, C/l/1w,
Bl. 29r-37r (31. Dezember 1755).

20.  Zum Kontext siche fnes Peper, Konversionen im Umkreis des Wiener Hofes | Veréffent-
lichungen des Institurs fiir Osterreichische Geschichesforschung 55] Wien 2010, S. 49-
84.

21, Ute Kiippers-Braun, »Und die kleinen Kinder von den Briisten und Schéssen ihrer Eltern
gerissen werden«, Transmigrantenkinder zwischen Indokerination und Propaganda, in:
Staatsmacht und Seelenheil. Gegenreformation und Geheimprotestantismus in der Habs-
burgermonarchie, hg. v. Rudolf Leeb / Susanne C. Pils / Thomas Winkelbauer [Veréffent-
lichungen des Institucs fiir Osterreichische Geschichee 471, Wien 2007, S, 213-229 (220).

22. Siche die regionalgeschichtlichen Aufarbeitungen von Obernberger, Transmigrationen
{wie Anm. 1), 5. 155-165; Rudolf Schrempf, Krypto-Protestantismus in Krengelbach, We-
sentliche Ereignisse zwischen 1575-1624, in: Jahrbuch des Musealvercines Wels 11, 1964/
65,S. 113-117 (1161£); vor allem Moser, Schicksale (wie Anm. 1), S. 149-215; Hans Hiil-
ber, Die Transmigrationen evangelischer Bauern aus dem Raum Pfarrkirchen-Bad Hall
nach Siebenbiirgen wiihrend der Herrschaft Maria Theresias, in: Oberasterreichische Hei-
matbkiter 35, 1981, S. 165-192.



ihrer Ausformung der »Pietas Austriaca«?®) anerkannt war, mussten die Protes-
tanten im Untergrund agieren. Diese Gegensitzlichkeiten stellten fiir die Protes-
tanten eine grofle Belastungsprobe dar, weil sie nach au8en hin als fromme Ka-
tholiken agieren mussten. Ein Mann benannte vor Gerichr die grofie innerliche
Spannung, in der er seit langem zu leben gezwungen war und die ihm Qual
bereitere: »Endlichen bekenne er nunmehro die lucherische religion, damir er
doch einen glauben habe.«** Die Untergrundprotestanten waren mit einer beein-
druckenden, heute nur mehr in Restbestinden erkennbaren katholischen »Sa-
krallandschaft<®® der Gegenreformation konfrontiert. Neben den Kirchen ~ mit-
unter im untergrundprotestantischen Gebiet mit michtigen »Fischerkanzeln«
ausgestarret - fanden sich allerorts, meist von Laien finanziert, im Zuge der Ka-
tholisierung des &ffentlichen Raumes errichtete Kapellen (mit geweihten Aldi-
ren, Privatkapellen),”” Kalvarienberge und Marien-, Dreifaltigkeits- oder Pest-
siulen, aber auch katholische Flurdenkmiiler wic Weg- und Feldkreuze oder
Heiligenbilder (Bilder an Hauswinden, Marienstatuen itber den Hauseingiin-
gen, in Statuennischen, aufgemalte Heilige auf Kisten und so weiter). Dem hat-
ten die Untergrundprotestanten cigentlich nur niichterne Versammlungsriume
in den von auflen uneinsichtigen groferen Stuben von einschichtig gelegenen
Bauernhiusern (als »kleine Kirchen:) entgegen zu serzen. Das Motiv des Abra-
ham, der seinen Sohn opfert, als Deckenbild eines dieser Versammlungsriume
im oberésterreichischen Fischlham (Heirzing 3, Gemeinde Finklham) driicke das
Leiden der Protestanten im Untergrund aus und ist eines der wenigen, eindeutig
protestantisch zuordbaren Kunstwerke.

23. Annma Coreth, Pictas Austriaca. Osterreichische Frommigkeit im Barock, Wien 21982; als
Fallbeispiel siche Kerstin Schmal, Die Pictas Maria Theresias im Spannungsfeld von Ba-
rock und Aufklirung: Religisse Praxis und Sendungsbewufitsein gegeniiber Familie, Un-
tertanen und Dynastie, Frankfure a. M. u.a. 2001; Susanne Hehenberger, »die beleidigte
Ehre Gottes auf das empfindlichste zu richen, in allweg gesonnen«, Blasphemie und Sa-
krileg im 18. Jahrhundert, in: Wien und scine Wienerinnen. Ein historischer Streifzug
durch Wien iiber die Jahrhunderte, Festschrift fiir Karl Vocelka zum 60. Geburistag, hg.
von Martin Scheuwz / Vlasta Vales, Wien 2008, S. 179-201 (198-201).

24, StLa, Schbd. 113/C/1/1p, Bl. 3r, Verhér mit Peter Schmalwieser, 10. April 1756.

25, Zum Begriff der »Sakrallandschafi« siche Georg Schreiber, Die Sakrallandschaft des Abend-
landes mit besonderer Berdicksichtigung von Pyreniien, Rhein und Donau, Diisseldorf
1937; ganz allgemein siche Kaspar von Greyerz, Religion und Kultur. Europa 1500-
1800, Gétringen 2000, S. 190-203,

26.  Zu den vier (von insgesamt sechs dsterreichischen), deutlich mit Mission verbundenen
Fischerkanzeln in geheimprotestantischen Gebieten (Fischlham, Gaspolishofen [Jonas /
Wal], Traunkirchen, St. Peter ob Judenburg [mit Petrinerkreuz]) siche Sifvia Kopez, Die
Fischerkanzeln in Osterreich, Dipl. Wien 2000, S. 40-74.

27.  Peter Hersche, Mufle und Verschwendung, Europiische Gesellschaft und Kuleur im Ba-
rockzeitalter, Bd. 1, Freiburg i. Br. 2006, S. 560-562.

28.  Andreas Hochmeir, Geheimprotestantismus in Oberésterreich, Wien 2000, S. 50-55;
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Die auf Sehen und Héren ausgerichtete Performanzkultur der Kacholiken traf
auf die Lesekultur der Protestanten, die durch gemeinsame Lektiire von Postillen
und Evangelium, aber auch durch gemeinsames Singen ein Zusammengehorig-
keitsgefiihl schufen. Andachten und Prozessionen als »Manifestationen der Lai-
en«®” und die Wallfahrt »als religiéses Freizeitvergniigen«®® waren dagegen Teil
der katholischen MuRepriferenz. Katholische Alltagsreligiositit muss auch im
oberdsterreichischen Voralpenraum allerores spiirbar gewesen sein. Der sowohl
im &ffenclichen als auch im privaten Bereich eingesetzte, aus fiinfzig Perlen be-
stechende Rosenkranz®' mit den Anrufungen Mariens und den Rosenkranz-
geheimnissen diente in den untergrundprotestantischen Gebieten neben dem
als Mitgliedschafiszeichen der Bruderschafien dienenden Skapulier?? als ding-
liches Bekenntnis zum Kacholizismus. Der in der Hausandache gebetete Rosen-
kranz, die Lauretanische Litanei oder das verbotene Schaczbeten® stellten als
individualisierte Form der Frommigkeit zudem eine Verbindung zum Protestan-
tismus her.” Das abendliche Angelusliuten schuf neben den Glocken der Kir-
chen und Klaster, dem »Gelob sei Jesus Christus« oder dem Ausrufen von »Maria
und Annac einen katholischen Hdrraum, der als allciglich erfahrbares Distinkei-
onsmerkmal gegeniiber den Protestanten diente. Katholische Neuerungen wie
der Englische Gruf8 verinderten den katholischen Horraum im 18. Jahrhundert
— diese Neuerungen wurden von den Protestanten vielfach in stillem Protest
niche mirgetragen. Als Abgrenzung gegeniiber Andersgliubigen diente auch das
im Inneren von Riumen (auch von Privaten) verwendete Weihwasser., Protestan-
tische Wort- und katholische Performanz- und Bildkulcur standen sich gegen-
itber, wenn es auch sicherlich mentalititsgeschichtliche Anniherungen gab (etwa

Eberhard Kraufi, Geheirprotestantismus in Oberésterreich, in: Bliteer fiir Frinkische Fa-
milicnkunde 21, 1998, S. 141-150.

29.  Hersche, Mufle und Verschwendung (wie Anm. 27), Bd. 1, S. 419-432.

30. Ebd., Bd. 2, S.794-845; Thomas Winkelbauer, Stindefreiheit und Fiirstenmacht: Linder
und Untertanen des Hauses Habsburg im konfessionellen Zeitalter [Osterreichische Ge-
schichte 1522-1699], Wien 2004, S. 210-223; Martin Scheutz, Andache, Abenteuer und
Aufldirung. Pilger- und Wallfahriswesen in der Frithen Neuzeit, in: Osterreich in Ge-
schichte und Literacur 49/1, 2005, S. 2-38.

31, Zur Bedeutung des Rosenkranzes im privaten und éffentlichen Gebet: Der Rosenkranz,
hg. v. Urs-Bear Frei / Fredy Biihler, Bern 2003, Hersche, MuRe und Verschwendung (wie
Anm. 27), Bd. 1, 8. 432-434.

32. Zur Kleidung in gemischikonfessionellen Gebieten siche Pand Miinch, Lebensformen in
der Frithen Neuzeit 1500 bis 1800, Berlin 1996, S. 347-350.

33.  Martin Scheutz, Die groRe Hoffnung, die Abstiegsangst und die Magic. Schatzgriber und
-beter in den @sterreichischen Erblindern der Frithen Neuzeit, in: Religion und Magie in
Ostmitceleusopa. Spiclriume theologischer Normierungsprozesse in Spitmitelaleer und
Frither Neuzeit, hg. v. Thomas Wiinsch, Passau 2006, S. 31-62 (46-38).

34.  Hersche, Mufle und Verschwendung (wie Anm. 27), Bd. 1, S. 435,
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katholische Heiligenbilder und protestantische Lutherbilder als Andachts-
bilder).*

Das Procedere der protestantischen Versammlungen, die Reiserouten von Pridi-
kanten wie Bauernpredigern und sakramencihnliche Prakeiken unter den Protes-
tanten sind lediglich aus der Perspektive der Behdrden bekannt. Der Streit um
den »wahren« Glauben, viclfach in den ésterreichischen Lindern als Spezifikum
der zweiten Hilfte des 16. Jahrhunderts angesehen, flammt in den 1730er Jahren
wicder auf. »Es miisse ja nothwendig die lutherische religion die wahre seyn, die-
weilen derselben anhiingere von Gott mehr gesegnet als die ciitholische seyen.«*
Aber auch das Gewissen gegen Gortt war eine Scheidelinie der Gerechten gegen-
iiber den Fehlgeleiteten: Die Lutheraner sollen rémisch-katholische Glaubens-
inhalte »nit glauben, ihr seyet es in gwisfen schuldig, daff ihrs ihnen unterbringt
und hittet grosfe verantworttung.«3” Die Katholiken versuchten in Reaktion auf
die Untergrundprotestanten die Wele des Lesens zu erobern, indem sie iiber ein
miihsam errichtetes Verteilernetz Missionsliteratur, Messingkreuze, Heiligenbil-
der und Andachusbilder in den »inficierten Gebieten« zu verteilen suchren.?

[I1. Elternhaus, Hochzeit, das sLicht: aus den Biichern und die >Konventikel« -
Die Protestantische Sozialisation

Die konfessionelle Sozialisation der Protestanten bezichungsweise die protes-
tantische Einiibung in eine protestantische Konfessionskultur geschah hiufig
liber das seit Generationen protestantische Elternhaus. Viele der »inficierten«
Verhérren gaben im Verhér oder etwa nach der Streichung aus dem Beicht-
register” an, ihr »lebrag dieses glaubens«,* »all ir leebtag«®! od jugend
, g glaubens«,* »all ir leebrag«*! oder »von jugen

35.  Hersclre, Mufie und Verschwendung (wie Anm. 27), Bd. 2, S. 914; als Beispiel findet sich
im protestantischen Gesangsbuch aus Radenthein (zwischen 1750 und 1780 entstanden)
¢in Marienlied oder ¢in Lied iiber den Heiligen Zachiius auf dem Maulbeerbaum, Oskar
Sakrausky, Das evangelische geistliche Lied in Kirnten, in: Carinthia 1 171, 1981, S. 271-
287 (2761).

36. Stla, Schbd. 114/C/1/1qu, Bl. 213r, Brief des Religionskonzesses an den Lambacher Hof-
richter, 12, Februar 1762.

37. Sila, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 29v, Verhr mit Hans Schlametinger, 7. Juni 1754.

38. Sila, Schbd. 115/C/l/1s, Bl. 26r-29r: »Instructions puncta fiir die in religions-sachen
aufstellende vier weltliche commissarien« (1752); Moschnitsehka, Das Stift Lambach (wie
Anm. 12), S. 37-39.

39. Stla, Schbd. 112/C/1/1n, Bl 47v, Verhiir mit Joseph Weiblmayr, 22. Mai 1759: »Was
ihne, deponenten, bewogen, sich aus dem beicht register 2u Wel auflthuen zu lassen?«

40. StLa, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 86r, Verhsr mit Georg Ed, 14. August 1754.

41.  Stla, Schbd. 112/C/l/1n, Bl 100r, Verhér mit Catharina Resch, 14. August 1754; ebd.,
112/C/l/1n, Bl. 102r, Verhér mit Magdalena Neuwiirth, 14. August 1754: »all ihr leeb-
tag«.
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auf«® protestantisch gewesen zu sein. Es bestand also trotz der intensiven katho-
lischen Konfessionalisierung in einem der Kerngebiete der Habsburgermonar-
chie eine festgeftigte »lutherische Strukeur unter der biuerlichen Bevilkerung -
eine Konfessionalisierung von >unten« lasst sich iiber die Gerichtsakten zeigen.*
Die Untergrundprotestanten in den dsterreichischen Erblanden erlebten damic
eine doppelspurige Konfessionalisierung, neben dem staadich-kirchlichen ka-
tholischen Modell gab es auch eine protestantische, iiber Laien organisierte So-
zialisierung fiir die Protestanten. Eine Verhérte gab lichelnd vor Geriche zu, »sye
habe von jugend auf'schon ein freud in disem glauben gehabr und sobald sye nur
lesen kénnen, sohin einiche evangelische biicher unter hand genommen und
alles gleich gefasser«.*! Andere Verhérte gaben gezielt Zisuren ihrer davor katho-
lischen Weltsicht an, etwa »seit 7 oder 8 Jahren lucherisch«*® oder »bey 20 jahren«
lutherisch.*® Vielfach scheinen die Eltern als Lehrmeister des Protestantismus
auf, die thre Kinder »belehrnet«*® beziehungsweise in der »Augsburgischen« Re-
ligion »unterrichtet«*” hatten. Schon die Kinder oder Jugendlichen diirfren aber
neben dem konfessionellen Wissen der Eltern (oder Grofieltern)® auch mit den
von Generation zu Generation vererbten beziehungsweise neu erworbenen Bii-
chern konfrontiert worden sein.*' Neben dem Elternhaus war die eingegangene
Hochzeit ein starkes Motiv fiir einen »Konfessionswechsel:, wobei sowohl Ehe-

42. Stla, Schbd. 112/C/I/1n, BL 105v: Verhér mit Maria Huefnagl, 14. August 1754: »wvon
jugend aufe; ebd., 112/C/1/1n, Bl 199r, Verhor mit Abraham Hittenberger, 31. Mai
1754: »seye evangelisch lutherisch und hange diser lehe von jugend auf an.«

43. Scheutz, Konfessionalisicrung von unten (wie Anm. 13), S. 32-34; als Beispiel fiir die
'Rekrutierung: von Protestanten: »Seye von dem Hinfl zu Schabasberg, welcher schon
lang gestorben (und ihr unwissendt wo disses orth seye} in der jugent von 7 jahren unter-
riichter worden, welcher wan umb trayde gangen bey nacht bey ihren eliern geblibens,
StLa, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 70¢, Verhor mit Regina Purgstaller, 25. Juni 1754.

44, Stbla, Schbd. 113/C/1/1p, Bl. 9t, Verhér mit Maria Schmalwieser, 10. April 1756.

45. Stla, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 98¢, Verhér mit Tobias Thallinger, 16. August 1754.

46. Stla, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 103r, Verhér mit Eva Nobauer, 14. August 1754.

47.  Stla, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 2361, Verhér mit Johann Staufer, 14. August 1754: »scinen
lebenlang von vaucer her.

48. Stla, Schbd. 112/C/l/1n, Bl. 117r, Verhér mit Georg Ed, 14. August 1754: »bald sein
lebrag, durch sein vattern belehrnet worden.«

49. StLa, Schbd. 112/C/l/1n, Bl. 191v, Verhtr mit Catharina Ausstaller, 24. Mai 1754 »sie,
deponentin, seye von jugend auf durch ihre eltern also unterrichrer worden und niemahls
eines anderen sinn in glaubens sachen gewesen.« Ebd., 112/C/1/1n, Bl. 196r, Verthr mit
Wolf Holzleutner, 30. Mai 1754: »von seinen albereits verstorbenen eltern, seye er hierin-
nen von jugend auf unterrichtet worden.«

50. Stla, Schbd. 112/C/I/1n, Bl. 135r, Verhér mit Thema Pilspacher, 14. August 1754: »von
¢hnl und ihnl beederseiths uncerrichier worden, michin von jugent auf wisse.«

51. Stla, Schbd. 112/C/l/1n, BL 131r, Verhor mit Adam Purgstaller, 12. August 1754:
»schon ven jugent auf alleweil habe von seinen leithen und in biichern gesehen.« Zur
Erzichung der Dienstboten: ScLA, Schbd. 111/C/1/1m, Bl. 132v-133r, Verhir mit Rosina
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minner als auch Ehefrauen — oder mitunter sogar Schwiegereltern® — als >Infor-
matoren« auftraten.® Ein Mann gab als Ursache seines Glaubenswechsels an,
»durch sein weib, die also von ihren eltern gelehrnet worden, und auch also die
kinder und ihme, constituten, unrerriichter«® worden zu sein. Neben dem El-
ternhaus und den Ehepartnern spielt der Dienstgeber bezichungsweise die ande-
ren im jeweiligen Hof dienenden Dienstboten® konfessionell eine grofle Rolle.
»Hat solche [Religion] dorth und da, wo sein lebtag in diennst gewesen, er-
fahren, und endlichen sich vollstindig darzue resolviert«.*® Ein Glaubenswechsel
konnte aber auch eine innerfamiliire Protesthandlung sein, um damit gegen die
im Haus wohnende, wenig leidliche katholische Schwiegermurtter zu protescie-
ren.”’

Die Untergrundprotestanten waren vor allem lesende Untertanen, die durch ei-
genstindige oder in Gruppen erfolgte Lesung des Evangeliums oder von Postil-
len und durch das Singen aus protestantischen Gesangsbiichern die Grundlagen
beziehungsweise Vertiefung ihres Glaubens erhielten. Ein verhérrer Protestant

Krottendorfer, 26. August 1752: Bekehrung ciner Dienstmagd, die am Gebet der Kinder
sihr wohlgefahlen« fasste.

52. Sila, Schbd. 113/C/1/1p, Bl. 124v-125r, Verhor mit Jakob Geger, 4. April 1756: »Von
jugend auf seye er zwar von seinen cleern in der pfahr Penewang in catholischen glauben
auferzohen, auch von dem heren pfahrer zu Feling solchergestalien unterrichter worden,
hinnach aber bey seiner vor 7 jahren vollzohenen verehelichung von dem berueffenen
paurn zu Arming, dan seinem schwigervattern, dem alten Schmallwiser, zu dem lucheri-
schen glauben unter villen verheissungen beredet worden.« Ebd., 112/C/1/10, Bl. 42r,
Verhor mit Mathias Eder, 19. Mai 1755: »zu solchen glauben seye er dazumahl gekom-
ben, wie er bey seines weibs muetter in der inwohnung gewesen.«

53. StLa, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 133r, Verhér mic Barbara Sturm, s. d. |1754]: »schon bey 6
jahr, seit daf} ihrn leztern man geheiiracet habe, aufl den biiechern gelehrnet.« Ebd., 112/
C/U/1n, Bl 101w, Verhér mit Matthias Neuwirth, 4. August 1754: »seitdem das er ver-
heyrathet ist, nemblichen G jahr.« Ebd., 112/C/I/1n, Bl. 201r, Verhir mit Eva Aigner,
31. Mai 1754: wseye lutherisch und hange dieser lebr an seith sye verheyrather ist.«

54, StLa, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 218, Verhir mic Hans Schnezinger, 25. Juni 1754.

55. StLa, Schbd. 113/C/1/1p, Bl. 251v: wvon ihren neben dienstbothien in solchen stuckhen
unterrichtet worden, welche sie aber nicht zu neonen weill.«

56. StLa, Schbd. 112/C{I/1n, BL 102v, Verhér mic Magdalena Neuwirch, 14. August 1754;
ebd., 112/C/1/1n, Bl 1051, Verhdr mit Hans Staiger, 14. August 1754: rindeme er in
lutherischen hiusern alda gedienet, alf hat er solches nach und nach besser begriffen.«
Ebd., 112/C/l/1n, Bl. 121r, Verhor mit Sebastian Piringer, 12. August 1754: »seye gleiner
haidt darzue komen und von den leiithen, wo gedienet, unterwisen worden, habe auch
scin muerter daf fegfeiir niche geglaubt.« GroBes Augenimerk schenkeen die Behérden den
Schulmeistern: ¢bd., 114/C/1/iqu, Bl 141r-173v, Erkundigung iiber die »sitten und
tauglichkeit« eines Schulmeisters, 1762.

57. Sila, Schbd. 113/C/1/1p, Bl. 250r/v, Verhér mit Mathias Griesel, 6. September 1759:
»Habe ihme daf§ entzeliche [1] predigen von der geistlichkeit, wie auch dafd uneinige hau-
sen und zankhen mic seiner leiblichen muetter, welche jedoch eatholisch, 2u solchen glau-
ben gebrachr.«
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benannte sein Erweckungserlebnis: Neben seiner Frau hicten vor allem die »bii-
cher [...] ihme das liecht gegeben« und ihm die »lehr« eréffner.*® »Ihr vacter habe
lutherische biicher nach der wall gehabt und mithin ist auch deponentin ein
gelegenheit verbliben, hierinen zu lesen und sich disen glauben in ihre gemiith
einzubrigen, ohne andere lehrer erforderlich gewesen zu sein.«*” Die Protestan-
ten unterschieden genau bei ihren Angaben zwischen der textlastigen, auf die
persdnliche religitse Erfahrung abstellenden, auch pietistisch motivierten Erbau-
ungsliteratur® und den Gesangbiichern, die vor allem fiir Illiterate oder wenig
Lesekundige grofle Bedeutung gehabr haben miissen. »Habe khein ainiges der-
gleichen biechl, weillen er gahr wenig lesen khann, sondern nur 2 gesinger.«®'

Das aus Biichern erfahrene Evangelium diente fiir die Protestanten als Korrekeiv
der Auslegung des Heiligen Textes durch die Geisdichen: »Da kanst darein se-
hen, was es mit der pibstlich- oder geistlichkeit seye.«5 Aus der Sicht der Obrig-
keit schufen erst die vererbten oder iiber verbotene Biichertriger® eingeschmug-
gelten und oft raffiniert versteckeen Biicher die Protestanten — aus der Siche der
Obrigkeit eine fehlgeleitete lindliche Aufklirung.® »Haben auch seine eltern
eben nicht vill auf den cathollischen glauben gehaltenc, hitte den Glauben »aufl
den evangelio gelehrnet.«®® Um keine Mitwisser vor Gericht anzugeben, beteu-
erten viele Verhéree, dass sie gleichsam als Einzelkiimpfer des wahren Glaubens
agiert hiceen. »Habe aber mit niemande vill gemachet und sich allein mit seinen
biechln getrestet.«® Es scheint regen Leihverkehr von protestantischem Schrift-
gut unter den Untergrundprotestanten gegeben zu haben. Begehrt war der Evan-
gelisch Sendbrief des exilierten Salzburger Laientheologen Joseph Schaitberger
(1658-1733), der zu einem Handbuch der protestantischen ecclesia pressa unter
den &sterreichischen Untergrundprotestanten avancierte.” »Der Schaidtberger,
welcher bey den Schlametinger gefunden worden, hat sein gehért, aber seith

58. Stla, Schbd. 113/C/1/1p, BL. 3r, Verhét mit Peter Schmalwieser, 10. April 1756.

59. Sila, Schbd. 113/C/1/1p, BL. 9r, Verhér mit Peter Schmalwieser, 10. April 1756.

60. Hans Schneider, Frosmmigkeits- und Reformbewegung vor dem Dictismus, in: Okume-
nische Kirchengeschichte, Band 2: Vom Hochmittelalter bis zur Frithen Neuzeit, hg. v.
Thomas Kaufmann / Raymund Kottje, Darmstadt 2008, S. 485-489 (488).

61. Stla, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. nach 135v, Verhr mit Joseph Kélblinger, 14. August 1754,

62. Stla, Schbd. 112/C/1/10, Bl. 5v, Verhér mic Macthias Kréspick, [1754].

63. Stla, Schbd. 111/C/1/1m, Bl. 179v-180r, Verhtr mit Goudieb Korn, 15. Seprember
1753: »umb 7 uhr fruch einen unbckanten von ihrer revier erwas dinstinguirt mit cinen
langen rokh gekleydten handwerchsmann mir einen sack voll biiecher auf den buckhl bey
seine mihl vorbeygehen gesehens,

64.  Stephan Steiner, Im protestantischen Herrgottswinkel. MutmaBungen iiber Eindliche Auf-
klirung, in: Orte des Wissens (wie Anm. 11), S. 225-238.

65. StLa, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 129r, Verhér mit Macthias Lehner, 12. Auguse 1754.

66. StLa, Schbd. 112/C/1f1n, BL 199v, Vechir mit Abraham Hittenberger, 31. Mai 1754,

67. Gustav Reingrabner, Joseph Schaitberger. Bergmann und Exul Christi, Wien 2000; Her-
mann Langer, Joseph Schaitberger. Ein evangelischer Glaubenskimpfer des 17, Jahrhun-
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2 jahren nichc in hausf} gehabe.«®® Das Betbiichlein von Johann Habermann (das
sog. »Habermiindl«), das Paradeisgiirtlein von Johann Arndt und die Postille von
Johann Spangenberger finden sich in vielen Aussagen der Lambacher Unter-
grundprotestanten wieder.”” Eine vor der Transmigration stehende Frau habe
nur »ain anziges biiechel, das Habermiindl, so ihr mitgegeben worden«.” Wich-
tig waren aber auch die Gesangbiicher, wobei das Singen vor allem als Gemein-
schaftserlebnis wahrgenommen wurde. »Habe khein ainiges dergleichen biechl,
weillen er gahr wenig lesen khann, sondern nur 2 gesinger habe.«”' Die Behor-
den fragten Verdichtige immer wieder nach threm Buchbesitz und auch nach
ihrer Lesefihigkeit. Die Antworten — »habe keine, kan nicht lesen«” — miissen
zumindest in threm Quellenwert hinterfrage werden. Viele Untergrundprotes-
tanten bauten sich kleine, sorgsam ausgewihlte und versteckte protestantische
Bibliotheken auf, die mehrere Binde umfassen konneen.” Die nach Siebenbiir-
gen in die Armut transmigrierten Landler nahmen ihre Biicher meist mit, schei-
nen aber auch, um ihr Gepiick zu erleichtern, protestantische Biicher an ihre
zuriickgebliebenen Glaubensgenossen verkauft zu haben.

Buchritel von etlaubter und unerlaubter Literatur kursierten im Sinne von Lese-
tipps unter den Untergrundprotestanten. Es scheint fir die Untergrundprotes-

derts [Miceilungen der Gesellschaft fiir Salzburger Landeskunde Erginzungsbd. 10],
Salzburg 1985.

68. Sila, Schbd. 112/C/I/1n, Bl 93v, Verhér mit Marthias Kurzkiirchner, 6. Juni 1754.

69. Traugott Koch, Johann Habermanns »Betbiichlein« im Zusammenhang seiner Theologie.
Eine Studie zur Gebetsliteratur und zur Theologie des Luthertums im 16. Jabrhundert,
Tiibingen 2001; Dietmar Weikl, Das religitse Leben im Geheimprotestantismus in den
habsburgischen Erblanden und im Erestift Salzburg, in: Geheimprotestantismus und
evangelische Kirchen (wie Anm. 1), 8. 457-473 (463).

70.  Sila, Schbd. 112/C/¥1n, BL 71r, Verhiir mit Regina Purgsealler, 25. Juni 1754.

71, Scla, Schbd. 112/C/I/1n, Bl. 135v, Verhisr mit Thoma Pilspacher, 14. August 1754; ebd.,
112/C/1/1n, Bl 131y, Verhor mit Adam Purgstaller, 12, August 1754: »habe deren 5,
worvon nur aines, dafl Ambrosii Wiirth blumengirtl, seyn, die andern seinen schwestem
gehorig.« Ebd., 112/C/1/1n, Bl. 1921, Verhér mit Catharina Ausstallerin, 24, Mai 1754:
»gestehe dahero freymiithig deey, aber niche mehr derley biiecher zu haben, nemblichen
das wahre christenthumb, ain orthenburgisches gesangbuech und das paradeisgiril betic-
let.« Ebd., 113/C/1/1p, Bl. 299¢, Verhér mit Philipp Paumbgartner, [1752): »aus seinen 3
biichern, die schon von seinen vattern sich da befinden, benantlich das Habermindl, die
herzens seelen lust und eine niirnbergisches gsiinger bilechl, item habe sein dermahliges
weib Rosina, welche bey den evangelischen glauben, den er hat, ein in quart gegen einer
stehenden handt dickhes evangely biiechl, so braun cingebunden, mic ihr hergebrachr.«

72, Sila, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 127v, Verhér mit Maria Geigenberger, 12. August 1754.

73.  Stla, Schbd. t12/C/1/1n, Bl. 117v, Verhér mit Georg Ed, [1754]: »habe 5 und sein vatter
3.« Ebd., 112/C/l/1n, Bl 121v, Verhér mit Sebastian Piringer, [1754]: »habe deren
zwey [...]; aines habe den Adam Prectpacher, welcher schon vor 3 jahren weeg geschickhe
worden, abgekaufft und daf andere hat sein weib hergebrache.« Ebd., 112/C/l/1n,
Bl. 125v, Verhdr mit Michael Hittmaer, [1754]: »seyndt deren 4, so schon hergeben.«
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ranten nichr ganz einfach gewesen zu sein, einen Kanon der nichterlaubten Li-
teracur zu erstellen. So fiihrte etwa eine Verhoree an: »habe kein buech als den
Craendonch.«™ Die Verhéree scheint das Buch des Franziskaners Johann Craen-
donch aus dem beginnenden 17. Jahrhundert zu der verbotenen Literatur zu
zihlen, doch stellt diese Hauspostille eine katholische Bearbeitung von Johann
Spangenbergs Postille [...] Fiir die jungen Christen dar. Craendonchs Buch seczre
man seit den 1730er Jahren im Salzkammerguc in der Mission ein. Der Besicz
von lutherischen Biichern war strafbar (Geldstrafen und Konfiskationen der Bii-
cher).” Die Hausdurchsuchungen von Missionaren und Gerichsdienern prig-
ten sich, wohl bewusst abschreckend gestaltet, tief ins Gedichtnis der Betroffe-
nen ein: »Habe der [Landgerichts]diener Friinzl hinauf steigen und weiters {iber
den gwand kasten hiniiber gelangen miiessen, bis er solche hinter einen trimb
steckender gefunden und herab genohmen hat, seynd voller staub und spinwe-
ben gewest. Constitut hete sein lebrag in diesen orth kein biichl gesuche.«™

Die mitunter von sechzig Personen”™ besuchten, nichtichen Hausandachren™
stellien — neben den »lutherischen begribnussen«’® — den Kitc der dsterrei-
chischen Untergrundprotestanten dar, hier trafen sich an wechselnden Orten
die Gliubigen, um unter der Leitung von Vorbetern®® und Bauernpredigern®

74.  Stla, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 133v, Verhir mic Barbara Sturmin, 12, August 1754,

75. StLa, Schbd. 114/C/1/1qu, Bl. 2511, Verhdr mic Johann Neubauser, 25, Mai 1762: »Vor 8
oder 9 jahren haben die diener zu Puechheimb auch 2 lutherische biiecher, welche er
schon beym haus angetroffen, gefunden, wessentwegen er zu Puchhaimb um 6 fl. abge-
straffer worden.«

76. StLla, Schbd. 114/C/l/1qu, Bl #9v, Verhir mit Wolf Milleuthner, 18. Oktober 1760;
ebd., 112/C/l/1n, Bl 291, Verhdr mit Hans Schlametinger, 117591, »Ja, habe deren 5,
dermallen seynd unter er kohrn eflens versteckt.

77.  Rudolf Weif, Das Bistum Passau unter Kardinal Joseph Dominikus von Lamberg (1723-
1761). Zugleich cin Beitrag zur Geschichte des Kryptoprotestantismus in Osterreich
[Miinchner theologische Studien 21], Se, Otrilien 1979, 8, 279.

78.  Patrice Veit, Die Hausandachr im deutschen Luthercum. Anweisungen und Prakriken, in:
Gebetsliteratur der frithen Neuzeit als Hausfrommigkeit, hg. v. Ferdinand von ingen /
Cornelia Nickus Moore [Wolfenbiitteler Forschungen 92], Wiesbaden 2001, 8, 193-206,

79. StLa, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 193r, Verhér mic Catharina Ausstallerin, 24. Mai 1754:
»zusambenkonffie gepflogen, wie, welchen orthern sie in glaubens sachen sich unterreder,
biiecher gelesen und gesiinger abgesungen haben, lutherischen begribnussen aber habe sie
nicmahlen beygewohnet.o

80. ScLa, Schbd. 113/C/1/1p, 250v, Verhor mit Matthias Griesel, 6. September 1759: wist
aber ofters zu den sogenanen Maura Pauln auf Licchtenegg gekommen, welcher ihme
cin und daf andere explicirt und weiters hin in solchem unterrichtet hat.« Ebd., 114, C/
1/1qu, BL 23r, Verhor mic Elisabetha Huebmer, 8. Juli 1759: »Von Joseph Weinbérger-
mayr, so in obiger Pergmayr hiusl ware, wird er die information erhalten haben, welcher
ebenfahls auch vor 2 jahren von seinem weib weg ist, und sich so verreiset hat.«

8.  Andreus Hochmeier, Geheimprotestantismus im Land ob der Enns, in: Geheimprotestan-

usmus und evangelische Kirchen (wie Anm. 1), S. 155-183 (171-173); Gerhard Florey,



einen Wortgottesdienst abzuhalten ~ in der Diktion der katholischen Behérden
'Konventikel. Um eine Kerngruppe herum versammelten sich wechselnde Per-
sonen,* die gemeinsam das Evangelium lasen, dann eine Bibelstelle (meist aus
einem Buch vorgetragen) ausgelegt bekamen und schlieflich gemeinsam evan-
gelische Lieder und Psalmen sangen. Wie nahe die Konventikel in den Vorscel-
lungen der oberésterreichischen Protestanten den reguliren Goteesdiensten ge-
kommen sein miissen, wird auch dadurch deutlich, dass man in den Jahren
1752/53, als es zu einer protestantischen Bekenntnisbewegung kam, diese Kon-
ventikel an Sonntagen ansewzte. »Es seynd zwar Sfters seit einen jahr an Sonn-
und feyrtigen einige persohnen zu thme in die wohnung gekomen, alwo sie ge-
sungen und gebetter.«® Das gemeinsame nsingene, »betten«™ und das Reden
»von disen glaubens sachen«® schuf ein geheimes Netz an Zugehorigkeit, das
auch in den Verhéren kaum aufzudecken war.* Das Lied »Erhalt uns, Herr, bei
deinem Wort und steur des Papst und Tiirken Mord, die Jesum Christum, dei-
nen Sohn, wollen stiirzen von seinem Thron«? diirfte beliebt gewesen sein. Ei-
gens aufgestellie Wachen sollten sicherstellen, dass die Versammlungen nicht von
aufmerksamen Gerichtsdienern oder Missionaren ausgehoben wurden. Durch-
reisende Laienpridikanten zogen im Land herum und trugen den Gliubigen
Auslegungen des Evangeliums vor. Manche der Verhoreen gaben — vermutlich
cine Verteidigungsstrategie — vor, whabe es aber nicht verstanden«, dass die Zu-
sammenkiinfte »unrecht und wider den rechten catholischen glaubene sein.

Predige eines Salzburger Pridikanten aus dem Jahre 1731, in: Jahrbuch der Gesellschaft
fiir die Geschichre des Protestantismus in Osterreich 97, 1981, S. 133-146.

82.  StLa, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 196Gv, Verhér mit Wolf Holzleutner, 30. Mai 1754 »ja, kan
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gehe.w Ebd., 112/C/1/1n, Bl. 1011, Verhér mit Hans Pointhner, 14, August 1754: »seye
zuweilen zu dem auch verschickhien Rothlauffer zu Sigging in dic zusammenkunfft ge-
gangen. «

83. Stla, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 47r, Verhsr mix Joseph Weibl, 22. Mai 1739.

84.  Sila, Schbd. 112/C/1/1n, BI. 201v, Verhér mit Eva Aigner, 31. Mai 1754: »seye niemand
ins singen oder betten zu ihnen kommen, dann man habe ihnen ohne diess die biechl
genomben.«

B5. StLa, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 48r, Verthir mit Joseph Weibl, 22. Mai 1739.

86.  Auch bei den Protestanten machee sich im Sinne cines Scrukturwandels der kirchlichen
Gemeinden im Laufe des 18. Jahrhunderts eine sinkende Hiufigkeit von Kirchen- und
Abendmahlsbesuchen breit, Lucian Hilicher, Geschichte der protestantischen Frémmig-
keit in Deutschland, Miinchen 2005, S. 103-109.

87.  Weiff, Das Bistum Passau (wie Anm. 79), S. 279.

88.  StLa, Schbd. 113/C/1/1p, Bl 260v, Verhér mit Jakob Leithner, 6. September 1759,
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IV. Differenzen in der alltdglichen Praxis der Konfessionen

Die im Konzil von Trient festgelegte Siebenzahl der Sakramente (Taufe, Abend-
mahl, Absolution, Ehe, Firmung, Letzte Olung und Ordinartion) schuf einen
ttefen und vor allem koncrollierbaren Graben zwischen den Katholiken und
den Untergrundprotestanten. Die Unrergrundprotestanten akzeptierten dagegen
nur zwei Sakramente — »die tauff und dafl abentmall«.*? Zudem bezweifelten sie
die Interpretationshoheic der katholischen Geistlichkeit iiber das Evangelium.
»Weilen sie nichts anderes, alf wafl in dem evangelio begriffen, niemahlens ge-
glaubet har, bey der catholischen kirchen aber von disem gahr wenig gedacht
wird.«* Die Protestanten kamen daher — was aufgrund der Beichtregister leicht
kontrollierbar war — der jihrlichen Verpflichtung zur Beichte hiufig niche nach.
Ein Untergrundprotestant begriindete diese Ablehnung damit, »weillen ihme
sein pfarrer, alleweil zu viel vorgehalten hat; [weiters ...] daf} er ihme daf fegfeu-
er und die anrueffung deren heiligen vorgetragen, welches er nit glaubt.«” Vor
allem das Sterbesakrament — die Protestanten lehnten das Fegefeuer dezidiert
ab® — scheint in der Praxis cin Konfliktfeld gewesen zu sein, weil die Protestan-
ten Sterbende beim Pfarrer melden mussten, damit der Versehgang initiierc wer-
den konnte. Der Empfang der Letzten Olung galt denn auch als Zeichen von
Rechrgliubigkeit, wie eine protestantische Frau iiber thren verstorbenen Ehe-
mann angab.” Bei gemischtkonfessionellen Familien konnte dieser konfessionell
hoch aufgeladene Ubergangszeitraum zu groflen Konflikten fithren. So rief eine
Protestantin threr Mutter zu: »Muetter, bitten dich umb Gottes willen, thue es
niche, bleib wye du bist.«® Die Eucharistiefrémmigkeit, Kernbestand der Pretas
Austriaca,” erforderte auch, dass man dem auf Versehgang befindlichen Geist-
lichen mit dem Sakrament gebiihrende Ehrerbietung durch Niederknien und
Sprechen eines Gebetes erwies. Demonstrativ, so erschien es den katholischen

89. Sila, Schbd. 112/C/1/1n, BL 29v, Verhor mic Hans Schlametinger, 7. Juni 1754.

90. StLa, Schbd. 113/C/I/1p, Bl. 252v, Verhér mit Anna Kumpfhofer, 6. September 1759,

91. ScLA, Schbd. 112/C/l/1n, Bl. 281, Verhér mit Hans Leithner, 7. Juni 1754,

92. ScLA, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 28v, Verhor mit Hans Leithner, 7. Juni 1754: »Ob er dann
nic glaube, das ein fegfeuer seye? N, er glaube es nit.

93. Stla, Schbd. 113/C/I/1p, Bl. 165¢/v, Verhér mit Susanne Ahamer, 16. April 1756: lhr
Mann sei verstorben sin catholischen glauben, indeme er von seinen hinscheiden, mit
denen heyl. sacramenten ganz trestreich verschen worden.«

94, SiLa, Schbd. 111/C/1/1m, B, 137r, Verhor mic Maria Neidl, 25. August 1752; ebd., 113/
C/1/1p, Bl 119v, Verhtr mit Rosina Dimbler, 2. April 1756: »thr chemann ist evangeli-
scher religion und befinde sich schon bey 12 oder 13 jahren zu Prespurg in Ungarn als ¢in
holzhandler, die drey verheyrathen kinder aber seynd guete catholisch.«

95. Siehe das Motiv »Rudolf bictet dem auf Versehgang befindlichen Geistlichen sein Pferd
an«: Werner Telesko, Geschichesraum Osterreich: Die Habsburger und ihre Geschichte in
der bildenden Kunst des 19. Jahrhunderts, Wien u.a. 2006, S. 255-260; Hersche, Mulle

und Verschwendung (wie Anm. 27), S. 575-577.



Nachbarn, verweigerten dies die Protestanten im Gebiet von Lambach, im Ge-
genteil hitten sie »alle ohnerbierigkeit bewisen«. Anstelle niederzuknien, machee
sich eine Protestantin dagegen »mit leinbath zusamben legen in hausgirtd«™ zu
schaffen, was den katholischen Geistlichen im Gegenzug beim weltlichen Ge-
richt zur Anzeige veranlasste.

Neben den scharfen und kontroversen Predigten nannten die Untergrundprotes-
tanten vor Gericht aber auch die Neuerungen der Kirche (»die neuen gesiz der
kitrchen«)*” als Grund fiir ihre Glaubensentscheidung. Die Reform der Feierta-
ge” unter Papst Benedike XIV. scheine die Protestanten in ihrer Sicht einer Wan-
kelmiitigkeit der katholischen Kirche bestitigt zu haben. »Sie habe jederzeit und
zwar in so lang die ciitholische religion vor dem rechten glauben gehalten, bis das
die feyrtig, welche doch vorhin jederzeit so hoch gehalten worden, abgeschaffer
und hingegen in solchen tigen zu arbeithen erlaubt worden, das sie also der mei-
nung gewesen, das sie demnach in dem rechren glauben nichr leben miesse.«*
Die Infiltration des Alltags mit Katholizismen schuf weitreichende Probleme fiir
die Untergrundprotestanten. Leicht lief sich der Besuch der Gottesdienste an
Sonn- wie Feiertagen und die Beichtfrequenz (durch die Beichtregister) kontrol-
lieren. Fernbleibende wurden gezielt zu den Griinden ihrer Absenz befragt. »Seye
vormittag so krankh gewesen, das ihme unméglich gefahlen, in die kirchen zu
gehen, doch nachmittag hat er sich wiederum erholt und also im stand gewesen
zweymahl in das wirthshaus zu gehen, dan er gehe auch sonst fters mit seinen
schmerzen behafter in das wirthshaus.«!® Das Fernbleiben von der sonntig-
lichen Messe reihte sich fiir die Behorden in eine Kette von Verweigerungen ein.
Ein Verdiichtiger »hingegen wiire, nebst deme das er selten auch an Son- und
feyrtigen in die kirchen gehe, cin verachter des scapuliers und da ihme solches
schon &fters zu tragen gegeben, unter dem vorwand verweigeret worden, das
darinnen nur ungeziefer zu wachsen pflege«.'” Vor allem das Fehlen von Rosen-

96. StLa, Schbd. 111/C/1/1m, Bl. 134r, Verhr mit Rosina Krottendorfer, 26. August 1752,

97. StLa, Schbd. 113/C/1/1p, Bl 254r, Verhdr mic Andreas Gschwendtner, 6. September
1759; ebd., 111/C/1/1m, Bl. 44r, Verh6r mit Philipp Paumbgartner, 19, Februar 1753.
Der fiinfundfiinfzigjihrige Weber Philipp Paumbgartner, Vater von zwélf Kindern mit
drei Frauen, bekannte sich vor dem Pfleger der Herrschaft Achleiten zwar anfangs als gut
katholisch, bekannte aber dann doch vom rechten Glauben abgefallen zu sein, weil »alle-
weil in der kirchen neuerungen aufkombens.

98. Stefan Schima, Feiertage als Zankipfel zwischen Kirche und Staat, in: ldeologisierte Zeit.
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kranz'" wie Skapulier'®® oder die nicht erfolgte Anbetung der Heiligen'®* als
»Dienstleisters bei vielerlei Gebrechen galt als hochse verdichtig. Auseinanderset-
zungen mit im ganzen Haus« lebenden Dienstboten'® konnten auch fiir protes-
tantische Dienstgeber gefihrlich werden. Diese berichteten, dass ihre Diensther-
ren »daf} vatter unser mic dem lutherischen zusatz betten: »Dein ist das reich, die
krafft, die mach, die herrlichkeit von ewigkeit zu ewigkeit Amen«. Nebst diesen
einen text aus dem evangelio: »Der mensch lebt nichr allein von brodr, sondern
von dem wort, so aus dem mundt Gottes ausgehet.. Das ave Maria wird niemah-
len gebetten, auch keine creiiz gemacht, vill weniger ein rosencranz, bey ihnen
gesehen.«!% Die Kontrolle der Fastengebote wurde intensiviert, indem man vor
allem in groReren Hiusern auch gezielt die Dienstboten nach der Einhaleung der
Fastrage befragee.'”” Bestehende soziale Konflikte innerhalb des Dorfes diirften
mitunter iiber gezielte Anzeigen wegen »Ketzereic oder :Irrglauben« gelost worden
sein,

»Die zweyerley glauben komen insonderheit in abendmahl, dan anrueffung de-
ren heyligen, wie auch wegen dem fegfeyr nicht ybereins«,"™ meinte ein Protes-
tant vor Gericht. In der Praxis lassen sich aber auch bei den Protestanten offenbar
immer wieder sakramentihnliche, aber von Laien vollzogene Handlungen nach-
weisen. Wihrend die katholische Geistlichkeit in den gemischtkonfessionellen

102. StLa, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 93v, Verhsr mit Macthias Kurzkiirchner, 6. Juni 1754: [...]
weil er »den rosenkranz niche bettet, aine rechte bekehrung und widerholie ware ablegung
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103. StLa, Schbd. 114/C/l/1qu, Bl 231/v, Verhér mit Elisabeth Huebmer, 21, Apsil 1761:
»Kein scapulier hat sic nicht, den rosencranz hat sie zu haus, dann der diener hat sic just
mit ihrem alltiglichen kiid in arrest gefiihret, wo sie keinen rosencranz darinnen hat.«

104. Stla, Schbd. 112/C/I/1n, BL. 28v, Verhér mit Hans Leithner, 7. Juni 1754: »Ob er auf die
anueffung deren heiligen auch nichts halten? Er ruefft Gott an, es mag hernach seyn, wie
es wolle.«

105. Stla, Schbd. 113/C/1/1p, Bl. 4r, Verhér mit Peter Schmallwieser, 10, April 1756: wes sey-
en alle seine dientpothen cacholisch, dan deponent hat sich weder ihnen noch scinen
nachbarn disfalls zuerkennen gegeben.«

106. Sila, Schbd. 113/C/1/1p, Bl. 104v-105r, summarische Aussage von Christian Frechinger,
6. Mirz 1756.

107. StLa, Schbd. 113/C/1/ip, BL 166y, Verhir mit Susanne Achamer, 16. April 1756: »beob-
achte fleissig die gebotr der kirchen und esse in denen fasscigen kein fleisch.« Siche als
weiteres Beispiel die gegenscitige Beschuldigung von Eheleuten, ebd., 114/C/1/1qu,
Bl. 102y, Verhir mic André Wunhaas, 15. Juli 1761: »seye wegen des verbothenen fleisch
essen an einen fastiag beschehen.« Ebd., Bl 103r, Verhér mit André Wunhaas, 15. Juli
1761: »An solch verbottenen fleisch abkochen wage niche er, sondern sein liedetliches
cheweib die schuld, als welche wider seinen willen vor ihme schon éfters fleisch zuegese-
zet.« Ebd., Bl 105v-106r: »wegen des ersten fleischessen an einem Sambstag seye er wohl
von dem [8blichen stactmagistrat mit 3 ciigigen arrest in wasser und brod abgestraffer
worden.«

108. Stla, Schbd. 112/C/1/1a, Bl. 193v, Verhér mic Cacharina Ausstaller, 24. Mai 1754.
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Gebieten vehement auf den Sterbesakramenten bestand, versuchten die Protes-
tanten durch Vorlesen aus protestantischen Postillen diesen liminalen Zustand
rituell auszugestalten. »Habe wohl dan und wan denen kranckhen sterbgeberter
aufl dem Pambergerbiiechl vorgelesen und dises biiechl hat ihme scin schwester
gelichen gehabr.«!® Sogar gottesdienstihnliche Handlungen unter beiderlei Ge-
stalten scheinen vereinzelt durchgefiihrt worden zu sein. »Von einem brocken
semel und auf die nachr hiitten sye ein koch gehabr, [...] zu triinckhen hiitte er
ihnen in becher, wie ein krueg wasser geben, wire kein bier, kein wein, kein
brandwein, sondern ehender von ein mosst als brandwein gewest.« Der Vorbeter
hiitte beim Speisen gesagr: »Corpus domini nostri Jesu Christi et spiritus sancti,
amen, pax te. Beym trinkhen habe er weiter nichts gehoret, das er was dazue
gesprochen habe.« Nach mchrfachem Nachfragen sagte der Verhéree schlielich
aus: Der Vorbeter »habe gesprochen, nehmet hin, das ist mein bluet und das seye
rechr wahr«.!' Ein Untergrundprotestant berichtet sogar von einer Beichte bei
einem Vorbeter, die in einem Bauernhaus abgelegt wurde. »Nur grid dahaim-
blen, er hab an ain Sontag {...] beichter, wie ers sonst bey einen geistlichen ge-
macht und wiren die baurn {...} auch dort [zur] beicht gangen.« Analog dem
katholischen Bufisakrament erlegte man dem reuigen Siinder auch als BuRe fol-
gende Gebete auf: »Den vatter, die crafft und mache, die himlische gaaben und
der herr ist mir ein hirc.«!"" Wihrend die katholische Wallfahresbewegung weite
Teile der Bevilkerung erfasste, gab es umgekehrr auch ein Pendant dazu. Viele
Protestanten im Voralpengebier unternahmen regelrechte s Wallfahrren« nach Re-
gensburg oder in die bayerische Protestantenenklave Ortenburg, um dort die
lutherische Messe zu erleben. Eine Dienstbotin gab spiiter vor Gericht an, dass
ihr seit ihrer Reise nach Ortenburg »die leiith feind worden und wolle sie nie-
mand in dienst aufnehmen. Diese Orthenburger rais also seye die ainzige ursach
ihres unglickhs und dienstlosigkeit«.!!2

V. Der Kampf um die Deutungshoheit von Evangelium und Glaubensinhalten
zwischen protestantischen Gemeinden und katholischer Geistlichkeit

Mit dem verstirkten Einsatz der Missionare nach 1752 erhielt die Seelsorge im
Gebiet von Lambach neuen Anschub, direkte Disputationen mit unbotmiRigen
Pfarrmirgliedern wurden hiiufiger. Die nachtridentischen Seelsorger des 17. Jahr-
hunderts hatten an Durchserzungsfihigkeit verloren, deshalb setzte man zur
Durchserzung des Konfessionsstaates vor Ort Missionare ein. Verdichrige holte

109. StLa, Schbd. 111/C/1/1m, Bl 44v, Verhér mit Philipp Paumbgarcner, 19. Februar 1753.
110. StLa, Schbd. 111/C/1/1m, Bl. 62v Verhir mit Joseph Wanpacher, 4. Juli 1753,

111. StLa, Schbd. 111/C/1/1m, Bl. 62¢, Verhr mit Joseph Wanpacher, 4. Juli 1753,

112. ScLa, Schbd. 113/C/1/1p, BL 49, Vethér mit Catharina Miclacher, 8. Mirz 1756,
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man in die Pfarrhofe bezichungsweise Missionsstationen zur dirckten Belchrung,
wobei schon das Herausreiflen von Personen aus dem Arbeitsalltag diskreditie-
rend auf die Umgebung wirkte.''? Die an Verhore grenzenden Unterweisungen
der »Verdichrigen« fiihrten mitunter dazu, dass Protestanten vor den Missionaren
und / oder Pfarrern vermeldeten, nicht linger Heuchler sein zu wollen, und sich
offentlich als Protestanten einbekannten.™ »Er hat weitter nic disputirt, son-
dern, wafl sie ihme vorgesagt, gmelt, daB8 glaub er nit; er glaube, wafl das evangeli
sagt.«!'® Der erzwungene, asymmetrische Dialog von Geistlichkeit und Unter-
tanen lud sich — selten, aber doch — zu gewalttitigen Auseinanderserzungen auf,
Der Lambacher Missionar Marus Lindemayr schilderte seinem Abt beredt einer-
seits die Empérung iiber einen unbelehrbaren Ridelsfithrer, andererseits aber
auch seine Angst: »Sein naturel, seine brutalitic und verstockhung darf niche
erwisen, sondern kan mit hinden gegriffen werden.«!*¢ Vehement fordert dieser
Missionar die Inhaftierung dieses »>verstockten« Protestanten, weil er sonst ange-
sichts der Gewaltbereitschaft seines Lebens niche mehr sicher sei. »Ich wil hiemit
ein vor allemahl protestiert haben, daf ich nimmermehr werde zu persuadiren
seyn, mit einem so fdrchterlichen nachbauren in einem dorf zu wohnen.«'"

Die Absonderung der »faulen unheilbaren Glieder« vom sonst gesunden Kérper
der christlichen Gemeinde war keine seltene Forderung der Missionare.!'® Mit-
unter urgierten die Missionare auch explizit die Deportation von protestantischen
'Riidelsfithrernc nach Siebenbiirgen, um durch die Drohung mit Verschickung
bessere Zugriffsmoglichkeiten auf den Konfessionshaushale der Zuriickgebliebe-
nen zu erhalten. Die Auseinanderserzung mic den Missionaren als den Vorboten
der Deportationen stellte fiir die Unrertanen ein gefihrliches Spiel dar und er-
forderte seitens der Untergrundprotestanten rationalen Einsatz von Mut und
Zuriickhaltung. Im vertrauten Kreis der Protestanten lie man dann aber verlau-
ten: »Die lutherischen haben einen bésleren glauben als catholische und, wan er

113. StLa, Schbd. 114/C/1/1qu, Bl. 40¢, Verhsr mit Wolf Mihlleuthner, 26. November 1760:
»Zeit das vor ain oder zway jahren bey thme die lutherische biicher gefunden worden
seynd, und er dariiber sich 6ffiers in pfarthof nach Neukirchen stellen, alldorth in glau-
bens sachen sich besser unterricheen lassen und hinnach die catholische glaubens bekant-
nus ablegen miiessen, haben sie dic leuth in der nachbarschafft niche mehr reche vor guet
gehalten und sie alleweill fiir schlechter gehabt, welches deponentens weib in linger, je
mehr verdrossen hat.«

114. Stla, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 182v, Verh&r mit Georg Gschwendtner, 13. Mai 1754: »da-
hin verabrede, daf sie keine lengere heuchler mehr abgeben, sondern sich 8ffenclich zu
dem evangelischen glauben erkliren wollen.«

115. Sila, Schbd. 112/Cf1/1n, Bl. 28v, Verhér mit Hans Leithner, 7. Juni 1754.

116. Sila, Schbd. 111/C/1/1m, Bl. 146r, Brief des Lambacher Manchs Maurus Lindemayr an
den Abt des Stiftes Amand Schickmayr, 12. August 1752.

117. SitLA, Schbd. 111/C/1/1m, Bl. 145r, Brief des Lambacher Ménchs Maurus Lindemayr an
den Abt des Stiftes Amand Schickmayr, 12. August 1752.

118. Maschnitsclka, Das Stift Lambach (wie Anm. 12), S. 31-39.
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nicht sovill kinder hette und so nahe bei der geistlichkeit were, so wurde er selbs-
ten lutherisch, dahero auf ein schein sich guett catholisch zaigen miiste.«''? Den
Vorhaltungen der Geisdlichen und den inquirierenden Nachfragen nach Bii-
chern, Geheimtreffen oder Briefen der protestantischen Deportierten aus Un-
garn / Siebenbiirgern folgten mitunter auch Zornausbriiche der Protestanten ge-
geniiber den Geistlichen: »Es kan wohl seyn, daf er ihme also zuegréde habe,
wan herr pfarrer ihne hac mit seinen zuerdden hirb gemachr.«'* »Gottlose Re-
denc und »Schmachworte« waren auch Antworten der durch lange Glaubens-
unterweisungen und wiederholtes Zitieren in den Pfarrhof miirbe gemachten
Untertanen. »Wan ihme der herr pfarrer von denen heiligen gesagt, so hat er
geantwortzer: Christus sage, kommt ihr zu mir, die ihr beladen seyd, einich an-
deres hat er nit gesagt.«’' Ein Bauernknecht titulierte den Missionar »nur per
du [...], unwissend ob es aus ungeschickhter weis oder aus schimpf geschehen.
Lezdich kénne er, aussager, auch nicht laugnen, daz er [...], wie ihme der geist-
liche herr den huth vor ihme abzuthuen geschaffer, er solches unterlassen«, '
Titdiche Angriffe — etwa eine Attacke auf Fahnentriger einer Prozession'? —
scheinen aber insgesame selten gewesen zu sein.

Der Zorn der Protestanten gegeniiber den Geistlichen steigerte sich, als die Kan-
zelpredigten an den Sonntagen im Ton immer schirfer wurden. Ein Geistlicher
nannte den evangelischen Glauben in seiner Predige einen »hundsglauben«.'*
»Der herr pfarrer {zu Penewang} habe in dem fasching eine so scharfe predige
gehalten und die formalia eingemenget: Die lutheraner, kezer und irrglaubige
sollen sich aus dem land haken, hinaus mit ihnen!«'?® Der Druck von oben er-
zeugte in den Gemeinden Gegendruck, der sich neben den gewalttitigen Aus-
briichen vor allem im Schimpfen als der Waffe der Wehrlosen suflerte. Ein Un-
tergrundprotestant artikulierte, »daf alles das jenige, waB die pfaffen denen pfarr
kindern auf der canzl vortrage, nur ein lauteres blendwerch; die hosti, so man in
der kirchen und bei denen krankhen aufithaillet, niches anders alR ein gemaines
brodt seye«.'* Die Missionare wollten neben dem Glaubensbekenncenis vor al-
lem die Buchverstecke ausfindig machen und den protestantischen »Konspiran-

119. Stla, Schbd. 112/C/1/10, Bl. 9v, Verhér mit Marthias Wametseder, 4. Mirz 1755.

120. ScLa, Schbd. 112/C/1/1n, BL. 29v, Verhér mit Hans Schiametinger, 7. Juni 1754

121. StLa, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 29, Verhdr mit Hans Schiametinger, 7. Juni 1754.

122, Stla, Schbd. 110/C/1/11, Bl. 134r/v, Verhér mit Matthias Paumbgartner, 6. September
1752.

123. StLa, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 259r, summarische Aussage von Mathias Kiener, 3. Dezem-
ber 1754: »in selbig nemblichen vormittag gefihrten jublaei procession mir gewaltiger
angreifung beeder fahnentrager attagirer und das volck vom weiteren forthgang hat un-
gestim verhinteren wollen.«

124, StLa, Schbd. 111/C/1/1m, Bl. 76r, Verhsr mit Matthias Kaaser, 2. Januar 1753.

125. StLa, Schbd. 113/C/1/1p, Bl. 3r, Verhsr mic Peter Schmalwieser, 10. April 1756.

126. Stla, Schbd. 112/C/1/10, BL 9v-10r, Verhr mic Marchias Wamerseder, 4. Mirz 1755.
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tenkreis« gewaltsam aufbrechen. Denunziationen von Katholiken auf Protestan-
ten oder auch von Protestanten waren angesiches des groflen Drucks an der Ta-
gesordnung, »bittet aber instindig, man mochte diese seine deposition nur niche
offenbahr werden lassen«.’*” Die erfolgten Denunziationen — Kinder wurden
daftir immer wieder instrumentalisiert — wurden auch als Loyalititsbezeugungen
gegeniiber den katholischen Obrigkeiten verstanden. Die Bezichungen der Men-
schen zueinander gerieten dadurch massiv unter Druck, vermudich wurden De-
nunziationen auch gezielt eingesetzt, um Positionen von Personen im Dorfver-
band zu schwiichen.'® Gespriche des Alltags gelangen so an unser Auge, etwa
wird eine Frau bezichtige, verlautet zu haben, dass »unser licbe frau so lang mic
dem heyligen Joseph umbgegangen, bis sie von ihme schwanger worden«.!* Das
Wissen der Missionare um die konfessionellen Alltagsprakriken konnte unmit-
telbar in Gefangennahmen oder auch in Transportlisten nach Siebenbiirgen
miinden. Die Gegenstrategie der Protestanten bestand hiufig darin, sich als kon-
fessionelle Einzelkimpfer darzustellen.'*"

V1. Reslimee

Ein niederlindisches Sprichwort, das auf Pieter d.A. Bruegels enigmatischem
Bild (aus dem Jahr 1568) mit dem heute gingigen Titel: »Der Bauer und der
Vogeldieb« vermutlich ins Bild gesetzt wurde,'?' lautet: »Wer das Vogelnest wei,

127. Stla, Schbd. 111/C/1/1m, BL 180s, Verhér mit Gottlieb Korn, 15. September 1753. Fiir
das Erstift Salzburg siche Andreas Se/yinik, Denunziation als Missionsmiteel im Erzbis-
tum Salzburg nach der Groflen Emigration, in: Jahrbuch fiir die Geschichte des Protes-
tantismus in Osterreich 124/125, 2008/2009, S. 303-326.

128. Zur Denunziation als zentrales Medium der Kommunikation zwischen Herrschaftszen-
tren und Bevitkerung siche Michaela Hobkamp | Claudia Ulbricht (Hg.), Der Staatsbiir-
ger als Spitzel. Denunziation wiihrend des 18. und 19. Jahrhunderts aus curopiischer Per-
spektive [Deutsch-franzésische Kulturbibliothek 19], Leipzig 2001; Michaela Hohkamp /
Christiane Kosher-Spofn, Die Anonymisicrung des Konflikes. Denunziationen und Recht-
fertigungen als kommunikativer Akr, in: Sereitkultur{en). Studien zu Gewale, Konflike
und Kemmunikation in der Eindlichen Gesellschaft (16, bis 19. Jahr.), hg. v. Barbara
Krug-Richter f Magnus Eriksson, Kéln 2003, §. 389-415 (392). Fiir Lambach siche Mo-
schnitsclka, Das Seift Lambach {(wie Anm. 12), S. 20f, 48-52.

129, Sila, Schbd. 110/C/1/1 1, Bl 49v, Artikuliestes Verhir mic Magdalena Kurein, 26. Au-
gust 1752,

130. StLa, Schbd. 113/C/1/1p, BL 3v, Verhisr mit Peter Schmalwieser, 10. April 1756: »weder
geschwistrer, freind oder nachbarn seyen jemahlens zu deponent gekomen, das sye von
dem glauben gereder hiiteen, sondeen es seind alle gut catholisch, kenne auch von fremden
niemanden, so etwa deponent in der religion gleich wiire.n

131. Klaus Demus, Picter Breugel d. A. im Kunsthistorischen Museum, in: Pieter Bruegel d. A.
im Kunsthistorischen Museum Wien, hg. v. Wilfried Seipel, Wien 1997, 8, 17-147
{1221).
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der weifl es.« Die Auseinandersetzung mic den Untergrundprotestanten in den
osterreichischen Erblindern lgste zweifellose eine »Krise der Konfessionalisie-
runge aus,'® die bis in die Zeit Josephs 11. nicht gelést werden konnte. Die habs-
burgischen und die geistlichen Behorden sowie die Missionare in den 1750er
Jahren tappten auf threr Suche nach »Ketzern« in den Lindern Kirnten, Steier-
mark und Obergsterreich im Dunkeln und suchten mit Gewalt den Schleier
iiber dem begrifflich gefihrlich mit Infektion und Ketzerei amalgamierten »Ge-
heimnis« der &sterreichischen Untergrundprotestanten zu liiften, doch die Mimi-
kry der Protestanten hielt formal lange stand. »Wie lange sie, constitura, und ihre
iltere kinder beichten und in die kirchen gangen seyn? Alleweill ihr lebtag bis auf
leztere dssterliche beiche zeit, wo sie sich sambc ihren kindern zur augspurgischen
confession auf befragen des herrn pfahrers zu Vischlhamb erkliret hat.«!* Die
osterreichischen Protestanten hielten ihre Kreise trotz der groflen behérdlichen
Anstrengungen erstaunlich fest geschlossen. Trotz Verschickungen nach Sieben-
biirgen konnten die Behérden das organisatorische Netz der Untergrundprotes-
tanten nur teilweise liiften, die sozial festgefiigren Dérfer firmierten in der Siche
der Behérden vielfach als unangreifbare Burgen. Die kirchlichen und weltlichen
Behérden fanden, um im Bild zu bleiben, den Sitz des Vogelnestes im Blatter-
wald der Untertanen nicht oder das Nest hiufig ausgeflogen vor, weil sich die
Protestanten in den Verhsren mit Gerichtsbeamten und Missionaren snichc her-
ausliefen«. Ob des Karz- und Mausspiels von Bekenntnis und Verschleierung
radikalisierte sich ein Teil der Missionare wie der Gerichtsbeamten. Die Behor-
den mit ihren Aufforderungen an die Missionare, konkrete Namen fiir die De-
portationslisten zu liefern, trugen ihr Ubriges zur Radikalisierung der Lage in
den 1750er Jahren sowohl unter den Protestanten als auch unter den Katholiken
bei.

Bikonfessionalitit geriet im Heiligen Romischen Reich nach 1555 vom Ausnah-
mefall zum gesewzlich erlaubten, wenn auch in der alldiglichen Konfessionspraxis
nicht unproblematischen Normalfall;'* noch im 19. Jahrhunderrt sorgte dieses
als Sonderfall subsumierte Nebeneinander verschiedener Konfessionen mancher-

132. Zum Begriff (mit Blick auf Hexenverfolgung und Konfessionskrieg) siche Andreas Hol-
zem, Krisen der Konfessionalisierung, in: Okumenische Kirchengeschichte (wie
Anm. 62), Bd. 2, 5. 419-429.

133. Scla, Schbd. 112/C/1/1n, Bl. 191r, Verhsir mit Catharina Ausstaller, 24. Mai 1754.

134. Rolf Kiefiling, Vom Ausnahmefall zur Alternative. Bikonfessionalitit in Oberdeutschland,
in: Als Frieden méglich war. 450 Jahre Augsburger Religionsfrieden, hg. v. Carl A. Hoff-
mann / Markus Johanns / Annette Kranz / Christof Trepesch / Oliver Zeidler, Regens-
burg 2005, S. 119-130; Andreas Schmauder, Das parititische Ravensburg als Sonderfall
in der Geschichte, in: Kaftan, Kreuz und Kopftuch. Religiose Koexistenz im urbanen
Raum (15.-20. Jahrhundert), hg. v. dems. / Jan-Friedrich MiBfelder [Stadt in der Ge-
schichte 35], Ostfildern 2010, 225-23%; am Beispicl der Simultanehen siche Tim Unger.
Ein Goutesdienst — zwei Konfessionen. Die Bikonfessionalitiit des Kirchspiels Goldenstedr
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orts fiir sverwickelte Verhiltnisse«.'® Die habsburgischen Herrscher akzeptierten
in den Erblindern weder die Bestimmungen des Augsburger Religionsfriedens
noch des Westfilischen Friedens, so dass die im Land verbliebenen Protestanten
gleichsam als ecclesia pressa in den Untergrund gedriicke wurden. Aus der Lektiire
der Gerichtsakten gewinnt man den Eindruck, dass diese religios-kulwurelle Ko-
existenz auf der Ebene des Dorfes in der zweiten Hilfte des 17. Jahrhunderts und
am Beginn des 18. Jahrhunderts relativ frikcionsarm verlief. Das konfessionelle
Grenzgingertum im Europa des 17. und 18. Jahrhunderts war iiber die vielapo-
strophierte »unsichtbare Grenze« hinweg viel verbreiteter als dies die etatistisch
geprigte Konfessionalisierungsforschung bisher herausgestellt hat.'*® Umgekehrt
wirkte sich das Nebeneinander gemischtkonfessioneller Lebensformen im Sinne
einer Abgrenzungsmentalitit vertiefend auf die Konfessionsdifferenz aus.'¥ Die-
se »verborgene Bikonfessionalitit mit je eigener religidser Praxis«'* bezichungs-
weise die konfessionelle Koexistenz!” in den Erblanden scheint also lange Zeit -
bis in die 1730er Jahre — gut »funktioniert« zu haben. So waren etwa gemischt
konfessionelle Ehe offenbar niche selten. ¥ Die dsterreichischen Untergrundpro-

als Resultac einer gescheiterten Territorialisierung, in: Jahrbuch der Gesellschaft fiir nie-
dersiichsische Kirchengeschichee 101, 2003 [2004], 5. 101-116.

135. Maria E. Griindig, »VWerwickelte Verhiltnisse«, Folgen der Bikonfessionalitit im Biberach
des 19. und beginnenden 20. Jahrhunderts |Oberschwaben = Geschichre und Kulwr 9],
Epfendorf 2002.

136. Kaspar von Greyerz, Konfessionelle Intoleranz und Konfessionalismus im Europa der Frii-
hen Neuzeit, in: Intoleranz im Zeitalter der Revolution. Europa 1770-1848, hg. v. Mar-
kus Ries / Enno Rudolph, Ziirich 2004, S. 57-73 (65); als Beispiel Rainer Babel, Konflike
oder Koexistenz? Katholiken und Protestanten in franzésischen Stidten der frithen Neu-
zeit, in: Kaftan, Kreuz und Kopfruch. Religiose Koexistenz im urbanen Raum (15.-20.
Jahrhundert), hg. v. Andreas Schmauder/ Jan-Friedrich Missfelder |Stade in der Ge-
schichte 35], Ostfildern 2010, §. 213-224 (219-223); als Fallbeispiel siche Andreas Fiur-
schiitz da Cruz, Zwei Vélker in einer Stadt? Bikonfessionalivit am Beispiel der schwibi-
schen Residenzstade Oettingen, in: Bliuer fiir frinkische Familienkunde 32, 2009,
S.133-156.

137. Siche dazu Frtenne Frangois, Dic unsichtbare Grenze. Protestanten und Katholiken in
Augsburg 1648-1806 [Abhandlungen zur Geschichte der Stadt Augsburg 33], Sigmarin-
gen 1991,

138. Rudolf Leeb, Zwei Konfessionen in einem Tal. Vom Zusammenleben der Konfessionen im
Alpenraum in der Zeit des »Geheimprotestantismus« und zum Verstindnis der Konfes-
sionalisierung, in: Impulse fiir cine religidse Allagsgeschichte des Donau-Alpen-Adria-
Raumes, hg. v. Rupert Klieber / Hermann Hold, Wien (u.a.) 2005, S. 129-150 (147).

139. Der Ansarz der konfessionellen Koexistenz zwischen Untergrundprotestanten und Katho-
liken {erwa auf dérflicher Ebence) ist bislang, auch aufgrund der Quellenproblematik,
noch kaum untersuche, als Vergleich siche Heribert Smolinsky, Formen und Motive kon-
fessioneller Koexistenz in den Niederlanden und am Niederrhein, in: Erfahrung und
Deutung von Krieg und Frieden. Religion — Geschlechter - Nawr und Kulour, hg. v
Kiaus Garber (u.2.), Miinchen 2001, S. 287-300.

140. StLa, Schbd. 111/C/H1m, Bl 133v-134r, Verhér mit Rosina Krouendorfer, 26. August

370




testanten sind damit ein gutes Beispiel fiir die »Vielschichrigkeit frithneuzeitli-
cher Religionskulturen«,'*! zeigen aber andererseits auch die binnenkonfessio-
nellen Differenzierungsprozesse, etwa bei den Missionaren, wo es immer wieder
zu Streitigkeiten zwischen missionierenden Orden (etwa Jesuiten, Benediktiner)
und den Pfarrern kam. Wie die Protestanten ihre Rolle in der Alltagspraxis an-
legten, lasst sich aus den Gerichesakten, die einerseits aggressive Gerichtsbeamte
und andererseits taktisch antwortende Verhéree zeigen, nur begrenze veranschau-
lichen.

Erst als die weltlichen und geistlichen Behérden der Habsburgermonarchic —
und vor allem dic als Waffe gegen Pfarrer wie Untergrundprotestanten eingeserz-
ten Missionare — mit grofler Energie (ab den 1730er Jahren und verstirke ab
1752) eine klarere Distinktion herbeifiihren wollten, kam es zu grofler Unruhe
unter der Bevélkerung des untersuchten oberdsterreichischen Voralpengebietes.
Dérfer schienen in katholische und protestantische Zweige auseinander zu fallen
und Beziehungen zu zerbrechen. Hilflosigkeit auf beiden Seiten und stindige
Unruhe, die auch durch Repression und Deportation keine Besserung erfuhr,
waren die Folge. Die Protestanten traten vor Gerichr als konfessionell gefestigte
Personen auf, die lange Zeit — um des Friedens willen — an den katholischen
Prakriken zwar teilgenommen hatten, aber innerlich nicht davon iiberzeugrt oder
beriihrt waren,

Nach dem Toleranzpatent 1781 hatte es die neu installierten protestantischen
Geistlichen mit ihren cigensinnigen, durch Selbststudium geschulten und Wi-
derstand gewohnten Gemeinden (1783 rund 75.000 Evangelische in achtund-
zwanzig Bethiusern in den Erblanden) nicht leicht, wie noch im 18. Jahrhundert

1752: »Sye wehre ihr leebens lang nichr gedacht gewesen, jemanten von ihren negsten zu
einer anderen glaubens lehr zu berdden, geschweigen ihren mann. |...] Sezet fehrners
hinzue, das sye ja ihres mans catholische muerter bis auf die heuntige stundt ruebig und
ohne mindist jezigen versuechen wirckhlich in der hérberg habe.« Auch die verstorbene
ledige Schwester Lisel »Auf das christlichiste behiirberget und lezthin dermassen catho-
lisch betreuen geholffen, das sye die Lisl selbst widerhalter, weill sye sehr schwach zu
werden scheinet, ob sclbe nicht einen geistlichen haben wolle. Woriiber sye, constituta,
auf der Lisel begehren persshnlich nacher Offenhausen gegangen und den herrn pfarrer
zur lezten versehung zu ihr berueffen.« Zur Differenz protestantischer und katholischer
Interpretationen der Ehe siche Luise Schorn-Schiitte, Bikonfessionalitit als Chance? Zur
Entstehung konfessionsspezifischer Soziallehren am Ende des 16. und zu Beginn des
17. Jahrhunderts, in: The Reformation in Germany and Europe: Interpretations and Is-
sues [Archiv fiir Reformationsgeschichte, Sonderband: Die Reformation in Deutschland
und Europa: Interpretation und Debatten, Giitersloh 1993, S. 305-324 (319-323).

141. Thomas Kaufinann, Einleitung: Transkonfessionalitit, Interkonfessionalitdt, binnenkon-
fessionelle Pluralitit — Neue Forschungen zur Konfessionalisierungsthese, in: Interkonfes-
sionalitit — Transkonfessionalitic — binnenkonfessionelle Pluralitir. Neue Forschungen
zur Konfessionalisierungsthese, hg. von Kaspar von Greyerz u.a. |Schriften des Vereins
fur Reformationsgeschichte 201), Heidelberg 2003, S. 9-15 (14).
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der Gesangbuchstreit der protestantischen Pastoren mit jhren Gemeinden ver-
deutlicht.'® Der Eigensinn der protestantischen Gemeinden lief sich auch nach
der miithsam errungenen Akzeptanz nach 1781 niche einfach wie ein Hur able-
gen. Den Hauptreibebaum stellte aber weiterhin der katholische Konfessions-
staat dar: Die Gleichung Protestantismus als Widerstandshandlung gegeniiber
dem katholisch verbriimrten Staar galt noch lange, wenn man erwa die unter an-
derem vom Deutschnationalen Georg Ritter von Schénerer nach der Krise durch
die Sprachreform von Badeni 1897 mitinitiierte Los-von-Rom-Bewegung mit
seinen (bis 1918) rund 70.000 Ubertritten in Cisleichanien zur protestantischen
Kirche betrachtet. Nicht mehr wie 1731/32 die Parole »Glaube oder Heimar,
sondern die Devise »Glaube und Heimat« riickte nun in den Mittelpunks.'4
Die kritische Distanz zum katholisch verbrimten Staat, etwa dem katholischen
Stindestaar, wird auch an der deutlichen protestantischen Beteiligung am Auf-
stand gegen den christlich-sozialen Stindestaat deutich. 4

142, Jakeb Ernst Koch, Zur Geschichie der Gesangbuchfrage in Oberéisterreich seic den Tagen
der Toleranz, in: Jahrbuch der Gesellschaft fiir Geschichte des Protestantismus in Oster-
reich 74, 1958, S. 3-28; Ernst Hafhansl, Nachlese zum oberésterreichischen Gesangbuch-
streit. Ein Beitrag zur dsterreichischen Frémmigkeitsgeschichte, in: Jahrbuch der Gesell-
schaft fiir die Geschichre des Protestantismus in Osterreich 94, 1978, S. 96-106. Zur Zeic
nach den Toleranzpatenten siche Peter Trapper, Von der katholischen Erneuerung, bis zur
Sikularisation — 1648 bis 18135, in: Geschichte des Christentums in Osterreich von der
Spitantike in Osterreich, hg. v. Rudolf Leeb / Maximilian Liebmann / Georg Scheibelrei
ter / Peter G. Tropper, Wien 2003, §. 281-360 (296).

143. Karl-Reinbare Trauner, »l.os von Rom!, aber nicht »Hin zum Evangelium«. Dic Los-von-
Rom-Bewegung in Tirol, in: Jahrbuch fiir die Geschichee des Protestantismus in Oster-
reich 123, 2007, S. 120-170; ders., »Los von Rom!« in Salzburg. Ein Geisteskamp{ an der
Wende vom 19, zum 20, Jahrhundert, in: Mitceilungen der Gesellschaft fiir Salzburger
Landeskunde 148, 2008, S. 199-235.

144. Zum iiberdurchschnictlichen Anteil der Protestanten an den Juli-Putsch-Beteiligten siche
Kure Bauer, Elementar-Ereignis. Die 8sterreichischen Nationalsozialisten und der Juli-
putsch 1934, Wien 2003, S. 165-169; Kar/ W, Schwarz, Bejahung ~ Erniichterung — Ver-
weigerung. Die Evangelische Kirche in Osterreich und der Nationalsozialismus, in: Jahr-
buch fiir die Geschichte des Protestantismus in Osterreich 124/125, 2008/2009, S. 18-
38.
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