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flr historisch-kritisches Arbeiten« geweckt. Sogar
die »Bedingtheiten europdisch-heutigen Welt-
verstehens« wiirden dadurch bewusst gemacht
und — etwas dick aufgetragen — vieles andere
mehr (280). Muss man dazu frihmittelalterliche
Texte neu schreiben? Lassen sich diese Ziele nicht
auch mit anderen Erzéhltechniken erreichen?
Es besteht namlich durchaus die Gefahr der
Verwechslung, bei der unbedarfte Benutzer nicht
mehr zwischen echtem und rekonstruiertem
Bonifatiustext zu unterscheiden wissen. Dartber
hinaus ist das Buch durch seinen Anhang als
wissenschaftliches Werk ausgewiesen. Das ist
es durchaus, aber wie soll man es zitierend be-
nutzen? Aus einem authentischen Brief lasst sich
leicht zitieren: »Bonifatius schreibt an den Papst:
»...«« Wie aber soll ein fiktiver Text zitiert werden?
Etwa so: »Bonifatius konnte nach den Vorstellun-
gen von LUTTERBACH an den Papst geschrieben
haben: »...««Kurzum, Grenzen werden verwischt,
und deshalb ist der Rezensent skeptisch, ob das
Experiment gelungen ist.

Das heiRt aber nicht, es ware misslungen,
denn anregend ist die Lektlre durchaus, zumal
bisweilen anachronistische Begriffe benutzt wer-
den. Da werden die karolingischen Hausmeier zu
>Schattenkénigen< und die sie umgebenden Adli-
gen zu »Seilschaften« (230). Und Bonifatius — ge-
treu dem historisch-kritischen Ansatz des »>Crea-
tive Writing« — betreibt interne Wunderkritik,
wenn er Details von Willibalds Bericht von der
Fallung der Donareiche in Frage stellt (55). Dass
Bonifatius sich fir eine wmPetrifizierungs des
Abendlandes« eingesetzt habe, ist dann doch eine
etwas merkwirdige >Versteinerung« (268). Viele
der Bonifatius in die Feder gelegten Briefe sind
gewissermalen doppelt fiktiv bzw. doppelbodig.
Erstens schreibt ein moderner Autor, was man sei-
ner Meinung nach im Friihmittelalter geschrieben
haben konnte, und zweitens wird das so abge-
fasst, dass zwar der Papst angesprochen wird, der
eigentliche Adressat jedoch der moderne Leser ist.
Denn einschlieRlich von Abbildungen und Karten
werden in diesen Ubrigens zuweilen lberlangen
Briefen (teilweise um die zehn Druckseiten) Dinge
erklart, die den Papsten der ersten Halfte des
8. Jahrhunderts wohlvertraut waren.

Der Anhang bringt neben einer Zeittafel einen
konzisen Essay Uber »Bonifatius — Ein bewegtes
Leben in bewegungsloser Zeit?« (264-273) und ein
Literaturverzeichnis (281-291). Dessen Angaben
sind leider nicht immer zuverlassig (mal wird die
Erstauflage nicht genannt, mal Neuauflagen nicht
erwahnt; Reihentitel teils angefiihrt, teils nicht;
Titel falsch zitiert; Vornamen verandert [Dickerhof
heiBt Harald, nicht Hans; Halbertsma Herrius,
nicht Herre] und Nachnamen falsch geschrieben
[Johannek anstelle von richtig Johanek], was
das Vertrauen in den wissenschaftlichen Apparat

nicht gerade steigert. Nach den Anmerkungen
rundet ein Register den Band ab (331-334).
AbschlieBend sei erneut betont, dass diese
»Biographie in Briefen¢, die aufgrund der Be-
schrankung auf die romische Korrespondenz
allerdings nur einen Ausschnitt des Lebens von
Bonifatius prasentieren kann, in ihren fiktiven
Texten interessant zu lesen ist und durchaus
gelungene Rekonstruktionen bietet. Die Frage
bleibt allerdings, wie man mit diesem Experiment
im akademischen Unterricht umgehen soll.
Lutz E. v. Padberg / Paderborn
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Mit ihrer Studie, die sich ausdricklich an ein
breiteres Publikum richtet und eine »nicht nur
Fachleuten vorbehaltene sLesbarkeitc« (48) zu
erreichen versucht, beabsichtigt MULLER, den so
genannten Ketzerinnen als den in Lehre und Ritus
vom Glauben ihrer Kirche abweichenden Frauen
ihren geschichtlichen Platz zu geben und ihre
Schicksale aus der Versenkung der Jahrhunderte
hervorzuholen. Im Unterschied zu ihrem mannli-
chen Gegenstick, den »Ketzern«, die als Synonym
flir Querdenker und unabhangige Vertreter unbe-
quemer Wahrheiten gelten wirden, sei namlich
den Frauen, die von den kirchlichen und weltlichen
Machttragern als Ketzerinnen gebrandmarkt wur-
den, das ihnen gebiihrende (kirchen-)historische
Interesse bislang groRtenteils versagt geblieben.
Dem will die Autorin mit der vorliegenden Studie
dezidiert entgegenwirken, wobei sie sich die
Sache der Ketzerinnen insofern zu Eigen macht,
als die Betroffenheit (ber die geschilderten
Vorgange nicht ausgeklammert und objektiviert
werden soll (15). Flr ihre Untersuchung zieht
MULLER eine Vielzahl von Textquellen heran, wo-
bei nur wenige Zeugnisse aus katharischer Feder,
weit mehr jedoch aus der Feder ihrer Gegner und
Verfolger stammen: Aufer dem anti-katharischen
Schrifttum, das auf der theologischen Reflexi-
onsebene die katharische Lehre zurlickzuweisen
versucht, sind es hauptsachlich Dokumente der
Inquisition, denen die Autorin eine grofe Zahl
von wertvollen Informationen iiber das Leben und
den Glauben der Katharer und Katharerinnen zu
verdanken hat (41). Allerdings raumt MULLER ein,
dass diese Quellengruppe vielfachen stilistischen
und inhaltlichen Eingriffen und Auslassungen
ausgesetzt gewesen sei, so dass von stark be-
reinigten Zeugenaussagen ausgegangen werden
musse (42f). Im Bezug auf die Lebensform
einer mit der Geisttaufe, dem Consolamentum,
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versehenen Katharerin in der Zeit vor dem so
genannten Albigenserkreuzzug (75-117) ist den
Inquisitionsdokumente — vor allem den von der
Autorin herangezogenen edierten und auch zu
weiten Teilen unedierten Verhorprotokollen — zu
entnehmen, dass sich eine Vielzahl von Frauen
jeglichen Alters und Standes fiir die katharische
Bewegung zu begeistern vermochte und — nach-
dem sie die Geisttaufe erhalten hatten — als gute
Christinnen predigend umherzogen, in kleinen
Frauen-Hausgemeinschaften zusammenwohnten,
Kinder im katharischen Glauben unterwiesen
und — wie am Beispiel der adligen Esclarmonda
de Foix gezeigt wird (80) — sich an theologischen
Disputationen lebhaft beteiligten. Obwohl Frauen
wichtige, gemeindestiftende und erhaltende
Funktionen in den Katharergemeinden einnah-
men (75ff), sieht die Autorin auch klare Grenzen
in der »katharischen Gleichberechtigung« (100),
insofern die Geisttaufe ganz selten von Frauen
gespendet wurde, Frauen in der Verkiindigung
weit weniger aktiv waren als Manner und die
spirituelle Oberaufsicht Uber die Hausgemein-
schaft fest in den Handen der mannlichen Katha-
rer ruhte. Trotz »der also sicher nicht im Ganzen
gelungenen Gleichberechtigung der Frau im
religidsen Bereich« (104) will MULLER den institu-
tionellen Raum, den der Katharismus den Frauen
bot, als weitaus groRer und offener verstanden
wissen als jenen, den die damalige Kirche fur sie
bereithielt (104). Wéhrend Frauen innerhalb der
romischen Kirche, die sich als Nonnen ins Kloster
zurlickzogen, auf das Innenleben allein verwiesen
waren und ihre religiése Ergriffenheit nicht in
aktives Handeln umsetzen konnten, erkennt die
Autorin im Katharismus ein echtes, durch aktive
Lebensgestaltung und Selbstbestimmung sich
auszeichnendes Alternativmodell  flir  Frauen
(n16f), das sich erst in der Verfolgungszeit (118-131)
anderte. Kreuzzug und Inquisition bis zur Mitte des
13. Jahrhunderts zwangen namlich die Mehrzahl
der guten Christinnen zur Anderung ihrer tiblichen
Lebensform: Sie mussten ihre festen Hauser — die
allen als katharische Gemeinschaften bekannt
waren — verlassen, da Mobilitat vermehrt zur
notwendigen Uberlebensstrategie wurde. Auch
wenn die katharischen Frauen anfanglich noch
vermehrt die als »dffentlich« zu bezeichnenden
Aufgaben des Predigens und sogar Konsolierens
Ubernahmen — wie etwa den Aussagen der
Arnalda de Lamothe aus Montauban vor dem
Inquisitor entnommen werden kann (120ff) — so
waren wirkliche Wanderpredigerinnen keines-
wegs die Norm, sondern vielmehr Einzelfalle
(131). Laut der Autorin ist in der Verfolgungszeit
eine Zuriickdrangung der Frau in der Praxis des
katharischen Lebens zu beobachten, der eine
Akzentverlagerung in der Lehre des Katharismus
zu Ungunsten der Frau entspricht: Insofern

namlich die Rede von der Seelenneutralitat
verschwindet, um statt dessen in die Rede vom
Geschlechtswandel der Frau nach dem Tode zu
minden. (170) Gesamthaft betrachtet stellt der
Katharismus zwar keine »Frauenreligion« (159)
dar, doch beinhaltet er nach MULLER verschiede-
ne Freiheiten und Gestaltungsraume fir Frauen:
Anders als im Katholizismus gibt es keine in der
Lehre des Katharismus begriindete Ausschlie-
Bung der Frau vom Priesteramt (172) und in der
Bliitezeit der Bewegung wird den Katharerinnen
ein vergleichbar groRes theologisches Mitspra-
cherecht zugestanden (173). In der katharischen
Spiritualisierung und Aufgabe des Kérperlichen
erkennt die Autorin insofern ein befreiendes
Potential, als die Frau dadurch nicht mehr einfach
auf das Karperliche festgelegt und mit dem Sinn-
lichen identifiziert werden kann (171).

Mit dem Einbezug und der Auswertung einer
Vielzahl von Primarquellen — insbesondere von
bislang unedierten Verhérprotokollen — gelingt
es der Autorin, individuelle, leidvolle Schicksale
von Frauen, die als Ketzerinnen gebrandmarkt
wurden, zutage zu fordern und sie damit dem
Vergessen zu entreiffen. Damit leistet MULLER
einen bemerkenswerten Beitrag sowohl zur Ketzer-
als auch zur Geschlechtergeschichte. Hingegen
vermag ihre grundsétzlich positive, bisweilen
gar Uberschwangliche Interpretation der kathari-
schen Lebens- und Glaubenspraxis im Bezug auf
frauenfreundliche Aspekte kaum zu (iberzeugen.
So will es nicht einleuchten, weshalb der kathari-
sche Glauben mit seiner (urspriinglich) zentralen
Vorstellung von der Geschlechtsneutralitdt der
Seele, die korperliche Gegebenheiten und damit
auch die geschlechtliche Auspragung ganz in den
Hintergrund treten |dsst, das »frauenfreundliche
Klima« (114) bieten soll, das der katholischen
Kirche mit der Wahrung der eigenstandigen,
wenn auch einander hierarchisch zugeordneten
Geschlechter abgesprochen wird. Weshalb sollen
die Gestaltungsraume flir Frauen im Katharismus
mit seinem tiefen Misstrauen gegentber allen
sinnlichen Erscheinungen und seiner generellen
Abwertung des Korperlichen gréfer sein als im
Katholizismus, wo Frauen (und auch Mannern)
insbesondere in den neuen Orden Raume offen
standen, um ihren Glauben mit allen Sinnen zum
Ausdruck zu bringen? Dass die Ausdifferenzie-
rung der Autorin in nach aufien orientierte, ihre
religiose Ergriffenheit aktiv umsetzende Kathare-
rinnen einerseits und in ganz auf das Innenleben
verwiesene Ordensfrauen andererseits unhaltbar
ist, lasst sich eindriicklich an den so genannten
Mystikerinnen aufzeigen, deren tiefe Gottes-
erfahrung sie veranlasste, kirchenreformerisch
zu wirken und ihre soziale und politische Verant-
wortung wahrzunehmen.

Béatrice Acklin Zimmermann / Fribourg

zmr | 89. Jahrgang | 2005



