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Die beiden Meister der historischen
Volkskunde Osterreichs legen hier in
einem reifen Werk die Monographie
der Wallfahrt zu jenem Gnadenort vor,
der im 17. Jahrhundert als das ,ober-
. Osterreichische Mariazell” bezeich-
net wurde. Die Legende erzihlte sogar,
dafl am Adlwanger Festtag die Gottes-
mutter nicht in Mariazell anwesend sei,
da sie sich in Adlwang im Bad befinde.
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den beiden Verfass;rn genau bearbei-
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Vorbemerkung

Die vom Verein fiir Volkskunde in Wien herausgegebene Zeit-
schrift hat seit ihrer Griindung und in ihren beiden ersten Serien
egroflere Arbeiten, die das Ausmall eines Zeitschriftenbeitrages
iiberschritten, in Buchform, aber im Rahmen der Zeitschrift, heraus-
vegeben. Es sind dies die ,,Ergidnzungsbiande” gewesen, von denen
bis 1940 nicht weniger als 16 erscheinen konnten. Die neue Serie
unserer Zeitschrift will diese herausgeberische Tradition weiter-
pflegen und wichtigen Arbeiten zur Volkskunde, insbesondere zur
dsterreichischen, auch dann die Moglichkeit des Erscheinens geben,
wenn sie den Umfang eines Buches besitzen. Die ,Erginzungs-
bédnde" der friiheren Serién sollen nun durch die Binde der ,,Buch-
reihe' fortgesetzt werden. Den ersten Band dieser Reihe bildet
cine wichtige Monographie zur osterreichischen Wallfahrtskunde
von zwei hochverdienten Mitgliedern des Vereines, welche gerade
diese noch junge Teildisziplin unserer Forschung schon durch zahl-
reiche wesentliche Arbeiten gefordert haben. Es gereicht dem
Verein als Herausgeber und der Zeitschrift zur Ehre, diese Arbeit
verdifentlichen zu diirfen. Wir hoffen, daB die dsterreichische Wall-
fahrtsvolkskunde dadurch lebhaft angeregt werden wird und die
sichere Methodik der verehrten Autoren beispielgebend nicht nur
fiir diesen, sondern fiir moglichst viele Zweige unserer Forschung
wirken moge. 2

Alle an der Herausgabe dieser Arbeit Beteiligten sind in der
angenehmen Lage, einer verdienstvollen Wissenschaftsorganisation
den Dank fiir die Beisteuer eines betridchtlichen Druckkosten-
beitrages abstatten zu konnen: Der Notring der wissenschaftlichen
Gesellschaften Osterreichs hat hiermit zum ersten Mal unserer
Volkskunde eine tatkriaftige Unterstiitzung erwiesen,

Wien, im Dezember 1950.
Leopold Schmidt.
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Zur Einfiihrung )

Im welligen Hiigellande, das sich zwischen dem Krems- und
dem Steyrflusse hinzieht, liegt ungefihr 7 km von dem bekannten
Badeorte Bad Hall entfernt, das kleine Pfarrdorf Adlwang mit
seiner Wallfahrtskirche, die wihrend der Barockzeit das oberoster-
reichische Mariazell genannt werden darf. Die Mdnche des nahen
Benediktinerklosters Kremsmiinster, dem heute noch diese Pfarre
einverleibt ist, haben hier zur Zeit der Wiederbelebung des Katholi-
zismus unweit der genannten natiirlichen jodhiltigen Heilguellen
eine wihrend der protestantischen Ara abgekommene marianische
(Gnadenstiatte zu groBerer Bliite als im Spédtmittelalter gebracht.
Letztere wurde vornehmlich durch die barocke Ausbildung zweier
Legenden gestiitzt und erlangte in der grofiten Pestperiode,
welche die Osterreicher erlebt haben (1679—1682), durch den
Ruf ihrer Seuchenfreiheit, die in den Augen der Priesterschaft
und des Volkes als ein durch die Adlwanger Madonna geschehenes
Wunder hingestellt wurde, bis weit in die theresianische Zeit
hinein die stdrkste Kultdynamik unter den oberdsterreichischen
Wallfahrtsorten. GewiB, mit den Pilgerfahrten nach dem weit-
bekannten St. Wolfgang am gleichnamigen See im XV. und in der
ersten Hilfte des XVI. Jahrhunderts ®) konnten sich die Adlwanger
Kirchfahrten im XVII. und XVIII. Jahrhunderte an Bedeutung nicht
messen. Denn der Adlwanger Wirkungskreis war doch groBtenteils
auf Oberosterreich beschriinkt, also territorial gegeniiber dem uni-
versalen St. Wolfgang, durch das die groBe Pilgerstralie nach- Rom
gegangen war. Zwischen dem Abflauen des Woligangkultes daselbst
und der landschaftlich beschriankten barocken Nachbliite dieses
Kultes sowie dem Aufstiege der Adlwanger Wunderkraft lag ein
Jahrhundert, in dem die Lehre Martin Luthers fast in ganz
Osterreich herrschend war und ihre Anhinger allen Heiligenbildern
und deren Verehrung feindlich gegeniiber gestanden hatten. In
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dieser Spanne Zeit war, um im Sinne Georg Schreibers?®) zu
sprechen, Osterreich nahezu eine wallfahrtsireie Zone gewesen.
Betont sei aber die Tatsache, daBl gleich wie in den iibrigen alt-
osterreichischen Erblandern auch in Osterreich ob der Enns in der
Spiitgotik wie in der Barockzeit die Benediktinermonche unter allen
Ordensméannern des Landes am meisten das heimische Wallfahrts-
wesen geweckt und gefordert haben?). Mondseer Benediktiner
haben den Wolfgangkult am Abersee gefordert, wie spiter die
Kremsmiinsterer Monche den Kult der Adlwanger Madonna wall-
fahrtskriftig gestaltet haben.



[vie geschichtliche Entwicklung des Walliahrtsortes Adlwang und
dessen Legenden

In der anonym erschienenen ,,Geschichte des Pfarr- und Wall-
fahrisortes Adlwang", Steyr 1901, die der Kremsmiinsterer Benedik-
tinermonch P. Lambert Guppenberger verfalit hat, wird von einer
1095 vollzogenen Weihe einer kleinen Kirche in Adlwang gespro-
chen, wozu der Salzburger Erzbischoi Thiemo das Adlwanger
(inadenbild aus SteinguB, das ein Vesperbild ist, angeblich her-
gestellt hat. Nach Dehios Handbuch?®) wurde diese Statue
am Beginne des XV. Jahrhunderts geschaffen. Diese schitzungs-
weise Angabe hat viel fiir sich, da in Guppenbergers genanntem
Buche ein AblaBbrief wvon 1431 fiir das Adlwanger Gotteshaus
erwihnt wird. In diesem pépstlichen Indulgenzbriefe wird ausdriick-
lich hervorgehoben, daB sich in dieser Gnadenstitte vorwiegend
an Marienfeiertagen eine grofiec Menschenmenge einfinde, dal
die in ruinenhaftem Zustande befindliche Kapelle infolgedessen
ginen zu kleinen Fassungsraum aufweise und daB Pzpst Eugen IV
wedem, der hier einen Ablaf gewinnen wolle, auller den gewdodhn-
lichen Bedingungen auch zur Pflicht mache, einen Geldbetrag zum
Kirchenbau zu spenden. Guppenberger schreibt, daB damals aus
diesem Grunde zu einer VergroBerung des Kirchleins geschritten
wurde, das nach Dehios Handbuch urkundlich bereits ca. 1330 als
Marienkapelle nachzuweisen ist®). In diesem Werke wird ferner
der Chor- und Turmbau in das Jahr 1431 und die Erweiterung der
Kirche in das Ende des XV. Jahrhunderts verlegt.

Obwohl man die Ansicht A. Hoppes, dall die Verehrung des
hl. Brunnens in Adlwang Erzbischof Thiemo von Salzburg den
unmittelbaren AnlaB zur Erbauung einer in der Nihe befindlichen
Kirche gegeben habe, aus Mangel an gesicherten Belegen nicht ver-
werten kann, so liegt vielleicht doch ein Schimmer von Wabhrheit
“in dieser vermutlich entstellten Angabe. Denn in dem gedruckten
Adlwanger Mirakelbuche wvon 1683, auf dessen Beschreibung im
Kapitel II. Abschnitt 1, ndher eingegangen wird, findet sich von dem
Herausgeber desselben, Pater Gothard Freyd, die Bemerkung,
daB nach Aussage der Brunnengriaber der Ursprung der sogenann-
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ten hl. Quelle viele Klafter tief unter dem Hochaltar der Kirche
liege. Ist auch die Zeit, in der diese Aussage gemacht wurde, nicht
angegeben, so ist doch die Moglichkeit nicht von der Hand zu
weisen, daBl hier ein bestehender Quellenkult in christlicher Form
die Ursache des Kirchenbaues gewesen sein kann. Dagegen hat
Hoppes Mutmaliung, dall Adlwang um 1330 ein beliebter Wallfahrts-
ort gewesen sein soll, etwas fiir sich und konnte mit der in Dehios
Handbuch gemachten Angabe iiber das damalige Vorhandensein
einer Kirche daselbst in Einklang gebracht werden. In dem hand-
schriftlich iiberlieferten Adlwanger Mirakelbuche wvon 1746, das
¢leichfalls von uns im Kapitel II, Abschnitt 1, ausfiihrlich gewiirdigt
wird, wird behauptet, dal ,,einige hundert Jahre* vor der Abfassung
dieses Mirakelbuches Ungarn hierher gewallfahrtet wiren, daBl das
Alter der Gnadenkirche unbekannt und dieses Gotteshaus zweimal
abgebrochen und wieder erbaut worden wire, bis es nach Uber-
handnehmen der lutherischen l.ehre durch deren Anhédnger ver-
wiistet worden sei. Jedenfalls ist ein zeitlich weites Zuriickliegen
der oberwihnten Verehrung der hl. Quelle, die unweit unterhalb der
heutigen Wallfahrtskirche in Form eines Brunnens zutage tritt,
anzunehmen.

Guppenberger erwahnt. dall das Umsichgreifen des Protestan-
tismns in der Bevolkerung der Adlwanger Gegend den Wallfahrien
dahin grofien Abbruch getan hat, fiigt aber hinzu, daB der heilige
Brunnen trotzdem in den Jahren 1569, 1571, 1572 und 1573 aus-
Zehessert wurde, und meint. daB diese Ausbesserungsarbeiten des-
halb vorgenommen worden seien, weil vermutlich die Protestanten
den Brunnen beschidigt hatten. Diese Vermutung wiirde aber
immerhin das Vorhandensein einer wenn auch geringen Zah!
hiesiger Katholiken sowie auch von Wallfahrern voraussetzen. Es
wire doch immerhin denkbar, daB diesen hl. Brunnen nicht evan-
gelisch gesinnte Eiferer absichtlich beschiidigt haben, sondern daB
lediglich aus praktischen Griinden zur Wasserversorgung der
nichstliegenden Hiduser aufi die Instandhaltung des Brunnens ge-
sehen worden ist. Fiir diese Erwidgung spricht nidmlich eine
ireilich wviel spéter, wahrscheinlich zwischen 1670 und 1682 zu
datierende. wenn auch ohne Zeitangabe versehene Stelle im ge-
druckten Mirakelbuche von 1683, wonach nidmlich beim hl. Brunnen
ein derartiges Gedridnge unter den Wallfahrern herrschte, dall die
umliegenden Bewohner kein Wasser fiir ihren tdglichen Gebrauch
zur Verfiigung hatten, Nach Guppenbergers Ausfithrungen befand
sich noch im Jahre 1590 in Adlwang ein katholischer Priester, der
Messe las. Guppenberger spricht sogar von einem Pfarrer. Uns
scheinen diese Angaben einer Nachpriifung bediirftig. Frey d teilt
in dem iiber Gottesdienst und Prozessionen in Adlwang handelndem
Kapitel, allerdings mit AuBerachtlassung einer nidheren Zeitangabe.
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mit. dall seit alier Zeit her einmal wochentlich, und zwar an einem
Samstage, in Adlwang eine Messe gelesen worden sei und daB in
dem Falle, als der Samstag auf einen Feiertag fiel, ein gesungenes
Amt mit Predigt abgehalten worden sei. Wir wissen freilich nicht,
ob Freyd darunter schon die vorreformatorische Zeit. oder ob er
erst die Periode von 1620 herwiirts bis zu seiner Zeit gemeint hat.
Die von ihm hier angefiihrte Gottesdienstordnung hat jedenfalls
seiner Angabe nach noch 1683 bestanden.

Nach Guppenberger wagten sich die Protestanten 1590
an den Adlwanger Priester nur mit der Forderung heran, den
Gottesdienst an jedem Samstag, weil dieser als Marientag ange-
sehen wurde, abzustellen. Nach der anonymen Schrift , Geschichte
des Wallfahrtsortes Adlwang* usw., Adlwang 1911, Seite 6, hitten
die’ Adlwanger den Kremsmiinsterer Abt Johannes III. Spindler
gebeten, an jedem zweiten Sonntag in Adlwang statt in Pfarr-
kirchen den Gottesdienst abzuhalten, was ihnen jedoch der Abt
verweigert hitte. Eine nihere Zeitangabe wird jedoch darin nicht
gemacht. Die Adlwanger Kirche war ndmlich nach dieser Schrift
(S. 4) urkundiich seit 1180 eine Filiale der Pfarrkirche Pfarrkirchen.
Erst in den nidchsten 6 Jahren nach 1590 scheinen die Protestanten
schirfer gegen das katholische Kirchenwesen aufgetreten und 1596
sollen sie sogar gegen das Adlwanger Gotteshaus gewalttitigz vor-
cegangen sein’). AuBerst unklar driickte sich der Schreiber des
handschriftlichen Mirakelbuches wvon 1746 iiber die 1596 vor-
cefallenen Ausschreitungen der Protestanten aus. Er bringt zunéchst
die Behauptung der Zeitgenossen, nach der das steinerne Gnaden-
bild von den Lutheranern in einen in der Kirche befindlichen
Ameisenhaufen geworfen worden wire, Die Annahme, dall dieses
Madonnenbild von seinem Standorte damals mutwillig entfernt
wurde und dabei Schaden erlitten hat, diirfte auf Richtigkeit be-
ruhen. Dagegen kann man sich nicht gut vorstellen, da im Inneren
der Kirche, die bis zu diesem Sturmlaufen unversehrt gewesen zu
sein scheint, sich ein Ameisenhaufen befunden habe. Vielmehr
werden sich darin erst Ameisen nach diesem Verwiistungsakte
allmihlich eingefunden haben. Der Schreiber des handschriftlichen
Mirakelbuches von 1746 berichtet ferner, daB zu seiner Zeit die
Meinung verbreitet war, diese Statue stamme von der Hauskapelle
des herrschaftlichen Schlosses Adlwang, das auf dem Platze ge-
standen habe, auf dem sich jetzt der Bau der Gnadenkirche erhebe.
Die ,Ketzer® hidtten nach der Zerstorung des Schlosses dieses
Standbild, das nach der Ansicht des Schreibers vor der Ver-
unehrung sich bereits oft wundertitiz erwiesen hitte, in einen
Ameisenhaufen geworfen. Darf auch an die Moglichkeit, dall dieses
Madonnenbild im XVI. Jahrhunderte in den Augen des Volkes als
wunderkriftiz gegolten habe, nicht gezweifelt werden, so ist doch
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sonst dieser zweite Bericht des Schreibers, der mit seinem  ersten
in Widerspruch steht, ein dem unkritischen Urteil des Vulgus
zwar ganz entsprechender, aber zugleich als ein die geschichtlichen
Tatsachen entstellender, zu bezeichnen. Wenn auch gesicherte
Belege fehlen, dal} das steinerne Gnadenbild im Adlwanger Schlosse
zuerst aufgestellt gewesen wire, so ist doch eine derartige An-
nahme nicht glatt von der Hand zu weisen. Irrig ist aber iedenfalls,
dali die Protestanten die Gnadenstatue im Schlosse vorgefunden
und von dort aus in einen Ameisenhaufen geworfen haben. Bisher
hat sich auch kein schriftlicher Nachweis gefunden, da an Stelle
des ehemaligen Schlosses zu Adlwang das Gotteshaus erbaut
worden war. Sollte dies aber der Fall gewesen sein. so miilite sich
dies jedenialls vor 1330 zugetragen haben, wie dies aus unseren
vorstehenden Zeilen ersichtlich ist, Offensichtlich liegt sohin hier
eine wirklichkeitsfremde Entstellung, die in der gegenreformatori-
schen Zeit vermutlich entstanden und in der Barockperiode zur
Volksiiberlieferung geworden ist, vor. Sie hat auch aus historischer
Unkenntnis der Mirakelbuchzusammensteller iibernommen,

Uber die lutherische Periode sowie iiber den Beginn der Gegen-
reformation in Adlwang sind wir bisher nur ungenau unterrichtet.
Die im gedruckten Mirakelbuche von 1683 iiber die Neubelebung
der Wallfahrten gebrachten Nachrichten sind diiritic und obendrein
wenig verldBlich. Aber man ersieht aus ihnen bei vorsichtiger Be-
niitzung noch immerhin mehr als aus der einschldgigen Literatur
(so etwa aus Guppenberger und Hoppe), die dariiber eher mehr
Verwirrung als Klarheit zu stiften vermag. Nach alldem ist anzu-
nehmen, daB die Adlwanger Kirche von 1596 bis ungefihr 1620 %)
zweifellos sehr selten besucht war und nahezu verddet lag. Unge-
fahr 1620 scheint mit dem Vorwirtsschreiten der Rekatholisierung
der Bevdilkerung in dieser Gegend auch an die Wiederherstellung
dieses Gofteshauses geschritten worden zu sein. Dabei fand man
im Inneren der Kirche die steinerne Gnadenstatue in einem groBen
schwarzen Ameisenhaufen vor, die rechte Hand Christi und die
linke Hand der hl. Maria lagen abgeschlagen daneben und konnten.
wie Freyd mitteilt, nicht mehr am Gnadenbilde befestigt werden.
Jedes der beiden wurde jedoch als pars pro toto und daher als
wunderkriftig angesehen und sogleich nach ihrer Auffindung aui-
bewahrt, um nach Frevy ds Aussage den Wallfahrern zum Kusse
gereicht zu werden. Es wird noch spater auf die Heilkraft dieser
Hénde ndher eingegangen werden, Frey d gibt im Jahre 1683 als
Zeitpunkt des Auffindens des Gnadenbildes an, daB dies ,,ungefihr
vor 60 oder mehr Jahren* geschehen sei. Guppenberger ver-
legt dieses (Geschehnis in das Jahr 1622, fiigt aber vorsichtig doch
wangeblich” hinzu, wahrend Hoppe dieses Jahr als gesichert
hiefiir hinstellt. An dem Faktum und an dem Ort der Auffindung
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sowie an dem Zustande und der Art des Verborgenseins des
(Gnadenbildes, wie dies Frey d iiberliefert, und spitere Schilderer
dieses Ereignisses von ihm iibernommen haben, ist nicht zu zwei-
feln, da sich Freyd auf die Aussagen ilterer Leute stiitzt, die
dieses Gnadenbild ,Unsere Liebe Frau am Ameishaufen'* genannt
haben. Die Datierung dieses Geschehnisses durch Frey d kommt,
wenn sie auch ungenau ist, jedenfalls der Richtigkeit ndher, als die
vorhin erwihnte spétere einschldgige Literatur. Denn bereits 1620
miissen Wallfahrten zu dieser Gnadenstiitte stattgefunden haben.
Freyd fiihrt eine auf das Jahr 1620 beziigliche Nachricht als
dlteste iiber ein in der Gegenreformation gemachtes Verlébnis an ”).

Freyd bezeichnet als Fundort des steinernen Gnadenbildes
die Stelle, an der zu seiner Zeit die sogenannten Frauenstiihle
standen. Es sind dies Betstiihle fiir Frauen, die sich gewodhnlich,
sogar heute noch, auf der linken Seite des Kircheninneren befinden.
Dieses Vesperstandbild wurde sodann nach F rey d auf eine Stein-
sédule gestellt, von der sich die Ameisen nicht vertreiben lieBen.
Sie hédtten sogar um das Gnadenbild einen Bau gebildet, als wollten
auch sie ihm ihre Verehrung erweisen. Wir erblicken darin das in
Osterreich schon wiihrend des spiten Mittelalters beliebte Legen-
denmotiv der weisenden Tiere'?). Als eine zweite iiberirdische
Weisung, die Frevd bei der Aufzeichnung entgangen ist, sich
aber in dem handschriftlichen Mirakelbuche von 1746 findet, wurden
angeblich aufgetretene Lichterscheinungen betrachtlet, die in jener
Nacht, in der das Gnadenbild auigefunden worden sei, dem Ameisen-
haufen zugeeilt wiren. Diese Lichterscheinungen hitten wesentlich
das Auffinden erleichtert). Freyd bemerkt ferner. daB das
Gnadenbild spdter unweit von seinem ersten Standorte, und zwar
dort, wo 1683 der sogenannte Kindlbettaltar stand, aufgestellt
wurde, wohin auch die Ameisen iibersiedelt wiren, und wo sie noch
1656 und 1657 anzutrefien waren. Nach dem handschriftlichen
Mirakelbuche von 1746 befand sich dieser zweite Standort des
(Gnadenbildes ,,zwischen eines Fensters Gewolb”, wo nach Guppen-
berger heute das Missionskreuz steht. Der Schreiber der letzteren
Handschrift gibt in Ubereinstimmung mit Frey d das Jahr 1661 als
Zeitpunkt fiir die Ubertragung des Gnadenbildes aui den Hochaltar
an: beide fithren auch den gleichen zwingenden Grund, warum dies
geschah, ins Treffen. Dieser Grund war die seitens der Wallfahrer
vorgekommene Verwechslung des Hauptgnadenbildes mit drei
anderen Marienbildern, unter denen allerdings nach Freyd eines im
Rufe der Wundertiatigkeit gestanden hat. Es waren dies, wie
F reyd anfiihrt, je ein Marienstandbild mit Kind auf dem Hoch-
und dem Seitenaltare auf der Evangelienseite und die als Gnadenbild
geschitzte groBe Marienstatue, die am rechten Arme das Jesuskind
hielt, frither in der Mitte der Kirche auf einer hohen Siule stand
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und bei der Ubertragung des Hauptgnadenbildes auf seinen zweiten
Standort diesem gegeniiber gestellt wurde. Diese Verwechslung,
die eine Verringerung der Verehrung des Hauptgnadenbildes zur
Folge hatte, driickte sich auch in den dargebrachten Votivtafeln aus,
auf welchen die drei anderen Madonnenbilder zur Darstellung
gelangt sind. Frey d fiigt noch hinzu, daB neben dem Gnadenbilde
und dem gleichfalls fiir wunderkriftie gehaltenen Madonnenstand-
bilde ein weiteres Kultobjekt, das iin mirakulosen Rufe stand, sich
in der Adlwanger Wallfahrtskirche befand, nimlich der Kindlbett-
altar. Dieser Altar war nach ihm eine Schnitzarbeit, auf der sowohl
die Geburt Christi, wie auch die hl. Elisabeth im Wochenbette dar-
gestellt waren. Er wurde deshalb mit Vorliebe von schwangeren
Frauen besucht, woriiber wir noch an einer spiteren Stelle sprechen
werden, Nach Frevyd hitte dieser Altar zuerst unter der Empor-
kirche in einem Winkel gestanden und wire erst 1661 an die Stelle
geriickt worden, an der zuvor das Hauptgnadenbild aufgestellt war.
Frey d hilt ihn fiir einen alten Kirchenaltar, woraus sich vermuten
1iBt, daB dieser den Bildersturm der Protestanten iiberdauert hat
und daB sohin die Verwiistung der Kirche durch die Lutheraner
nicht so arg gewesen sein kann, als sie gemeiniglich hingestellt
wird. Wir werden gleich nachher bei der Beschreibung des so-
genannten Stabelkirchtages von einer anderen Seile her unsere
letztgenannte Vermutung stdrker stiitzen koénnen. Nach Frevds
Zehauptung wire das Hauptgnadenbild in einem Tabernakel des
Hochaltares unter Glas eingeschlossen worden, und seitdem hiitten
sich die Ameisen nicht mehr gezeigt. Darin kommt die Erfiillung
des Wunszsches der hl. Maria nach der Aufrichtung des Gnadenbildes
an dieser bevorzugten Stelle legendidr zum Ausdrucke. Aus der
gleichen Quelle ist auch zu ersehen, daB neben dem in der Adl-
wanger Walliahrtskirche befindlichen Nothelferaltare ein Standbild
des hl. Sebastian aufgestellt war, bei dem wihrend der Pestzeit
von 1679 die ankommenden Wallfahrer ihre Geliibde abzulegen
pfiegten.

Wenn wir das iiber die evangelische Periode Gesagte uns noch
einmal vergegenwirligen. so fillt es schwer, ohne beweiskriftigen
zeitgenossischen Niederschlag die Widerspriiche bei Frey d iiber
die Frage, ob die Adlwanger Kirche im Zeitraume von 1596—1620
von Wallfahrern besuchit war, zu entwirren. Sicherlich hat wihrend
dieser Zeit hier kein katholischer Gottesdienst stattgefunden und
offensichtlich galt das Gnadenstandbild als verschollen. Es fehlte
sohin das Kultobiekt. das einen Zuzug von Wallfahrern hitte bewir-
ken konnen. Trotzdem erzihlt Freyd, daB die Bewohner von
Viechtwang im Almtale, die nach ihm allein in der niheren und
weiteren Umgebung katholisch geblieben wiren, wahrend der pro-
testantischen Periode nach Adlwang allidhrlich eine Gemeinschafts-
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wallfahrt nach wie vor unternommen hitten, da sie stets dem Gna-
denbilde treu geblieben wiiren. F r e v d bemerkt weiter, daBl sie seit-
her auf ihren Adlwanger Pilgerfahrten weilie Stéiblein in den Hin-
den trugen, um ihren unverfilschten katholischen Glauben zu be-
teuern, und erkldrt hatten, eher Hab und Gut zuriickzulassen, als
den alleinseligmachenden Glauben aufzugeben. Von dieser Pro-
zession, die bis in die josefinische Zeit am Sonntag nach dem Bar-
tholoméusfeste stattzufinden pflegte, leitete sich nach ihm die Be-
zeichnung ,,Stabelkirchtag™ ab.

Diese Schilderung Freyds, die bisher nicht stichhiltig be-
legt ist, enthdlt vermutlich eine nicht gleich am Beginne, sondern
im Verlaufe der gegenreformatorischen Bewegung absichtlich ent-
standene zeitliche Vorverlegung einer dann spiter tatsichlich jdhr-
lich unternommenen Wallfahrt der Viechtwanger. Es mag sein. dal}
diese Gemeinschaitswallfahrt schon in der vorreformatorischen Zeit
eingebiirgert war, bis zur Entfernung des Gnadenbildes durch die
I‘rotestanten bestanden hat und dann die erste war, die nach der
Auffindung des Gnadenbildes nach Adlwang gekommen ist, und dal}
dann spdter, um die Wiederbelebung des Katholizismus eifrig zun
fordern, man es in Kremsmiinster gerne horte, dal Adlwang auch
wihrend der evangelischen Periode von Wallfahrern nicht vollig
entbloBt war, und daB es Katholiken auch damals in der weiteren
Umgebung in Viechtwang gegeben hat. Da nach unserer MutmaBung
die Adlwanger Kirchfahrten der Viechtwanger um 1620 wieder
begonnen haben, mag es nach etwa 3 oder 4 Jahrzehnten spiter
einem Kompilator nicht schwer gefallen sein, diese Gemeinschafts-
~wallfahrt der Viechtwanger wihrend der evangelischen Periode nicht
unterbrochen zu sehen. Ob dieser Kompilator ein Viechtwanger war
oder ein. Wallfahrtspriester aus Adlwang, mull selbstredend dahin-
gestellt bleiben. Jedenfalls war aber eine solche al: Tatsache ge-
brachte Erzidhlung der Kultdynamik Adlwangs sehr zutriglich. Das
gliubige Volk hat sicherlich diese miindliche Uberlieferung als wahr
hingenommen. Im Jahre 1683, als Frey d das gedruckte Mirakel-
buch herausgab, war sie jedenfalls in und um Adlwang allgemein
bekannt und geglaubt. So viel aber ldf3t sich doch aus dieser Schil-
derung Frey ds vermuten, daB die Adlwanger Kirche nicht so arg
von den Lutheranern beschidigt worden sein kann.

Freyds Erklarung des Stabelkirchtages hat der Zusammen-
steller des handschriftlichen Mirakelbuches von 1746 iibernommen,
und auch Benedikt Pillwein machte im zweiten Bande seiner ,.Ge-
schichte, Geographie und Statistik des Erzherzogtumes Osterreich
ob der Enns" usw. S. 408, die gleichen Griinde fiir das zeitliche
Entstehen der Adlwanger Wallfahrt der Viechtwanger geltend, Er
fiigt noch hinzu, daB der Mann,~der die Gemeinschaftswallfahrt der
Viechtwanger in der Reformationszeit aufrecht erhielt, - Stephan

=
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Schiitzel geheillen habe und 1590 gestorben sei. Dieser Zusatz
widerspricht unserer Anschauung nicht, da bis 1596, wie aus Ob-
gesagtem hervorgent, fiir die Viechtwanger die Moglichkeit bestand,
zum Adlwanger Gnadenbild zu wallfahrten, Die Kontinuitit dieser
Gemeinschaftswalliahrt mull aber aus zwingenden Griinden zwi-
schen den Jahren 1596 und 1620 gestért gewesen sein. Karl Eder
bezweifelt {iberdies in seinem Werke ,,Studien zur Reformations-
geschichte Oberosterreichs”, 11 (1936), S. 205, Pillweins Anschau-
ung, daB die Viechtwanger in ihrer Gesamtheit in der Reformations-
zeit katholisch geblieben wiiren. Im Sinne Freyds &duBerte sich
Guppenberger dariiber und ohne wesentliche Abweichung
von Freyd nahm A. Depiny diese Legende in sein ,,Oberoster-
reichisches Sagenbuch™ S. 396, auf., wenn er dies auch bloB aus der
Literatur **) des XIX. Jahrhunderts geschépi{ hat. Jakob Grimm
erwidhnt in seiner ,,Deutschen Mythologie®, IV. Auflg. S. 582, eine
alte osterliche Sitte in der Paderborner Gegend, die darin bestand,
dab man mit weillen Stiben auf einen Berg stieg, sich gegenseitig
bei den Hinden nahm, dabei Osterlieder sang und beim Allelujah
die Stdbe zusammenschlug. Wilh. Mannhard(, Wald- und Feld-
Kulte, II. Auflg. Berlin 1904, I. Bd. S. 506, sah darin einen Zusam-
menhang mit dem Entziinden des Friihlingsfeuers, das verchristlicht
wurde. Sicherlich bedeutet die weile Farbe der Stibe die Rein-
heit und Feierlichkeil, die doch auch durch die weiBe Kleidung der
Weilprangerinnen **) zum Ausdruck gebracht werden sollen %),
Wir bemerkten schon gingangs, daB aller Wahrscheinlichkeit
nach die Errichtung der Adlwanger Gnadenkirche durch einen dort
schon bestehenden Quellenkult verursacht worden zu sein scheint,
und dal das etwa 100 Schritte weit westlich vor diesem Gottes-
hause in einem Brunnen zutage tretende Quellwasser vielleicht
schon in der vorreformatorischen Zeit im Rufe der Wunderkraft
gestanden ist. Die zweifellos vom Benediktinerkloster Kremsmiin-
ster aus hier einsetzende gegenreformatorische Bewegung hat offen-
sichtlich auch um diesen Brunnen eine fromme Legende weben ias-
sen, ohne daB sich bisher ermitteln lieBe, wer der Legendendichier
gewesen ist. Aber es war jedenfalls fiir die Wiederbelebung des
Katholizismus und des Adlwanger Wallfahrtsortes vorteilhaft, neben
dem mirakulésen Marienstandbilde noch andere wallfahrtskriflige
Kultobjekte im gleichen Orte zu besitzen und zueinander in eine
innere Verbindung zu bringen, um dadurch die Kultdynamik der
Gnadenstitte zu erhdhen und den Zuzug der Wallfahrer zu fordern;
denn nur so 148t sich das Entstehen der schinen Brunnenlegende
erkldren und zeitlich annidhernd richtig einordnen. Freyvd ist
auch hier wiederum, soviel sich nachweisen liBt, der ilteste Bericht-
erstatter. Darnach wire nach #lteren miindlichen Uberlieferungen
beim Brunnen zu gewissen Zeiten eine iiberaus schéne, mit hellem
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(Glanz umgebene -Jungfrau herumgegangen und ebenso auch in dem
die Kirche nmgebenden Friedhofe, Man meinte, in dieser jungfriu-
lichen Gestalt die hl. Maria erkannt zu haben, doch hielt Freyd
diese Aussagen fiir unverbiirgt. Zwei idhnliche Fassungen dieser
f.egende fithrt A. Depiny in seinem oberwihnten Sagenbuche (S. 86
und 351) auf Grund einschligiger Literatur des XIX. Jahrhunderts
an. Der Zusammensteller des handschriftlichen Mirakelbuches von
1746 hielt sich ganz an Freyds Fassung und fiigte noch hinzu, daB
das Wasser dieses heiligen Brunnens von den Wallfahrern getrun-
ken, bei Fieber, Augen- und FuBleiden gebraucht und von weither
geholt wurde. Er erwidhnt gleich Freyd, daB der Ausflub dieser
Quelle durch die fiinf Wunden Christi des dortigen hélzernen Ves-
perstandbildes erfolgte. Das ilteste Standbild daselbst wire nach
A. Hoppe, a. a. O. S, 534 ff, im Jahre 1663 zur Aufstellung ge-
langt '®). Hilt man die Ausfiihrungen Guggenbergers hinzu,
dann miifte 1743 diese Statue durch eine neue holzerne ersetzt wor-
den sein. Ebenso hétte nach letzterem Verfasser seit 1884 ein neu
angefertigtes Standbild das &ltere ersetzt. In der anonymen Schrift
,Geschichte des Wallfahrtsortes Adlwang und Beschreibung der
Ptarr- und Wallfahrtskirche* usw., Adlwang 1911, S. 9, wird jedoch
statt 1884 das Jahr 1893 angegeben und dabei gesagt, daB die bis-
herige holzerne Statue vermorscht war und die neue von dem Lin-
zer Bildhauer Hans Stark aus franzosischem Sandsteine her-
cestellt worden ist. Diese letztere ist die noch heute vorhandene.
Guppenberger sagt bloB, daB das AusfluBwasser aus der
Seitenwunde Christi allein hervorquoll, ohne zu fragen, seit welcher
Zeit der WasserausfluB in dieser Weise geschah, Nach dem Vor-
stehenden ist anzunehmen, daB diese Verinderung der Bildhauer
Stark vorgesehen hatte, als er die neue Sandsteinstatue schuf. Heute
entspringt das Wasser dem Sockel der Statue, die sich wie auf
einer Insel stehend in dem Wasserbecken ausnimmt., Uber dieser
Statue wolbt sich eine 1893 erbaute gemauerte Kapelle, iiber deren
Tiire die Worte zu lesen stehen: ,,Gnadenquelle, sei gegriiBt.” Thre
Vorgingerin, die wohl dem Spétbarock angehdrt haben diirfte,
war namlich damals baufillig geworden. Der Ausflul der Quelle
aus dem Postament der Statue ist zweifellos erst im zweiten Jahr-
zenhnt des gegenwirtigen Jahrhunderts gemacht worden, da in A.
Hoppes Werk von 1914 dieser neue Zustand noch nicht erwdéhnt
wird.

In den Augen des Volkes gewann die Anziehungskraft des Adl-
wanger Gnadenbildes zweifellos sehr damit, daB durch die Legen-
dendichtung der Glaube erweckt wurde, die hl. Maria gehe in Ge-
stalt einer schonen Jungfrau wundertdtig und hilfreich zugleich
herum, Das fiir die Menschen Wirkungsvolle lag eben darin, das
Uberirdische mit dem Irdischen zu verbinden und dadurch lebens-
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ndher zu gestalten. Das Erdenleben der hl. Maria in Paldstina, wie
es den Katholiken auf Grund des Neuen Testamentes auch damals
in der Schule von der Kanzel sowie auch in Druckwerken in Oster-
reich mitgeteilt wurde, konnte trotz der groflen Zeitspanne, die zwi-
schen dem ersten Jahrhundert nach Christus und der Barockperiode
kiaffte, und trotz der groBen landschaftlichen Unterschiede zwischen
Orient und Mitteleuropa umso besser nacherlebt und nachempfun-
den werden, wenn ein Legendendichter dem Volke glaubhaft ma-
chen konnte, daB die hl. Maria auch in seiner Heimat, wie ehedem
in Paldstina, Gutes stiftend herumwandle. Auch in Adlwang war
es so. Die hl. Maria wird zeit- und ortentriickt in die heimatliche
Landschaft hineingestellt und gekleidet in eine heimische Tracht,
in der das Volk Prinzessinnen aus dem heimischen Herrscherhause
oder doch Hochadelige mit eigenen Augen in der Barockzeit zu
sehen gewohnt war. Das Verwurzelnlassen des Glaubens, daB in
Adlwang die himmlische Madonna sich ofter zeige, kommt auch in
einer weiteren Legende zum Ausdrucke, die wohl um die Miite
des siebzehnten Jahrhunderts gedichtet worden zu sein scheint.
Freyd kennt sie bereits, wenn er auch bei der Wiedergabe der
Erzdhlung des diesbeziiglichen Wunderberichtes kein Datum angab.
Der Zusammensteller des handschriftlichen Mirakelbuches von 1746
verlegt hingegen das Geschehnis in das Jahr 1646. Darnach wire
damals die Mesnerin in Adlwang wihrend des Wetterldutens am
Kirchenturme vom Blitze getroffen worden. Als sie wieder sprechen
konnte, hédtte sie erzdhlt, daB eine schone Jungfrau zu ihr in den
Turm gekommen wire, sie aufgehoben und iiber die Schnecken-
stiege herunter zur Kirchentiir gefiihrt und ihr beim Offnen der
Tiire geholfen hidtte, Obwohl Frey d nicht ausdriicklich angibf,
daB diese Jungfrau mit der hl. Maria zu identifizieren sei, bemerkt
er doch, daB er sich im klaren sei, wer diese Jungfrau gewesen sei.

DaBl man zur Hervorkehrung der groBeren Wunderkraft der
Adlwanger Madonna gegeniiber anderen marianischen Gnaden-
stitten Osterreichs das Wandeln der hl. Maria in Adlwang zweiiel-
ios von Kremsmiinster aus in der Barockzeit gerne betonte, wird
in einer anderen Legende, die bereits von Frey d ungefahr in das
Jahr 1636 verlegt wird, deutlich sichtbar. Auch der Zusammensteller
des handschriftlichen Mirakelbuches von 1746 gedenkt derselben,
wenngleich ndhere Einzelheiten bald mehr in dieser Fassung, bald
in der Freyds auftauchen. Unsere nachstehende Schilderung
dieser Legende beruht auf einer Verschmelzung der beiden genann-
ten Fassungen. Darnach wurde ein besessener ZinngieBer nach
Mariazell gebracht. Seine Besessenheit leitete sich daher, daB er
aus einem ihm von einem alten Weibe dargebotenen Glas Brannt-
wein, das er mit dem hl. Kreuz zu segnen unterlassen hatte, den
bosen Geist hineingetrunken hatte. Vergeblich suchte der dem St.
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Lambrechter Kloster angehorige Exorzist P. Maurus den zehnten
Teufel auszutreiben. Dieser verriet ihm das Geheimnis, warum ein
solches Beginnen heute unmoglich wéare; die hl. Maria befinde sich
ndamlich derzeit zu Adlwang im Bade. (Vgl. auch im Anhange Stiick
Nr. 1.) Einer der anwesenden Wallfahrer, der in Sippachzell bei
Kremsmiinster beheimatet war, erklirte, dieses Adlwang von seiner
idhrlich dahin unternommenen Wallfahrt am sogenannten grofen
Samstag nach dem Auffahrtstag, worunter das Christihimmelfahrts-
iest gemeint ist, aus eigener Anschauung zu kennen. Der Exorzist
empiahl daher, den Besessenen nach Adlwang zu bringen, sowie
(nach Freyd) allen jenen, eine Wallfahrt nach Adlwang zu unter-
nehmen, welche wegen Weite des Weges aus Krankheit, Alter oder
Gebrechen nicht nach Mariazell kommen konnen. Der bdse Geist
habe (nach dem Zusammensteller des handschriftlichen Mirakel-
buches von 1746), im vorliegenden Falle von hdherer Macht ange-
trieben, selbst auf Adlwang hingewiesen, A. Depiny bringt die vor-
stehende Legende nach dem in der Bikliothek des Klosters Krems-
niiinster erliegenden handschriftlichen Nachlasse *¥) von P, Amand
Baumgarten (gest. 1882). Nach dieser Schrift war in Adlwang in
der Barockzeit der Glaube verbreitet, daB die hl. Maria jedes Jahr
in den drei goldenen Samstagnichten nicht in Mariazell, sondern
inier im Bade weile. Ankniipfend daran wird darin auch erzihlt von
dem oberwidhnten Versuch einer Teufelsaustreibung aus einem
Isesessenen in Mariazell, der aber erst in Adlwang gelungen wiire.

Auffallend ist, dall bei Freyd sowie auch beim Zusammen-
steller des handschriftlichen Mirakelbuches von 1746 in den wvon
ihnen aufgefithrten Verzeichnissen iiber die wichtigsten Wallfahrts-
zeiten im Jahre die 3 goldenen Samstage nicht angegeben werden.
Dagegen erwihnt Benedikt Pillwein in seinem schon obzitierten
Werke, 2. Bd. S. 265, daB an den goldenen Samstagen (im Oktober)
Adlwang von zahlreichen Wallfahrern besucht wird. A. Hoppe
a. a. O. sagt sogar, daB zu dieser Jahreszeit die Hochflut der Pilger-
fabrten nach Adlwang falle. Nach all diesen Belegstellen 14Bt sich
vermuten, daB Wallfahrten an den drei goldenen Samstagen nach
Adlwang zum mindesten in groBerem Umfange erst seit der ersten
Hilfte des XIX. Jahrhunderts in Schwung gekommen sind. A. De -
piny bringt auf Grund einschlidgiger, aus dem XiX. Jahrhunderte
stammender Literatur sowie des handschriftlichen Nachlasses von
P.Amand Baumgarten das Jahr 1785 als das der Einfiihrung
der Wallfahrten an den 3 goldenen Samstagen'’). Nach diesem
Schrifttume erzihlt er auch zwei Varianten einer Legende, welche
die Entstehung der Wallfahrten an den 3 goldenen Samstagen be-
griinden wollen. Nach der ersten Fassung stellte vor vielen Jahren
einer von 3 Mihern in Adlwang beim Vernehmen des Feierglocken-
geldutes an einem Samstag die Arbeit ein, da die samstdgige Feier-
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stunde der hl. Maria gewidmet sei, und betete zu Hause den Rosen-
kranz. Als Dank fiir diese Verehrung fand er beim Fertigmihen der
Wiese am folgenden Montag ein Goldstiick als Gabe der hl. Maria.
Seit dieser Zeit sollen die Wallfahrten nach Adlwang an den 3 Sams-
tagen nach Michaeli sich eingebiirgert haben und diese 3 Samstage
goldene Samstage benannt worden sein. Nach einer zweilen Fas-
sung lieBl einer von 2 Knechten die Feldarbeit stehen, als ein Prie-
ster einen Versehgang machte, um diesen begleiten zu konnen. Er
fand dafiir nach seiner Riickkunft ein Geldstiick auf dem Felde.
Dieser Fund hédtte den unmittelbaren AnstoB zu Wallfahrten an den
3 goldenen Samstagen nach Adlwang, Dornbach und anderen Gna-
denorten gegeben, Diese vorgenannte Legende mit den drei Mihern
kommt ohne Bezug auf einen bestimmten Ort bereits in Matthius
Brandl ,,Marianische Gold-Gruben oder kurzer Bericht .. . von
denen sogen. drey guldenen Sambstidgen®, Augsburg 1731, vor, wie
P. Gregor Maria Zinkl in seiner Arbeit ,Die goldenen Samstage”
(verdffentlicht in der ,Theologisch-Praktischen Quartalschrift*,
Linz 1910, S. 754 ff.) angibt,

Unsere zeitliche Einreihung der vorstehenden Legenden ist als
ein Versuch zu werten, Zweifellos fillt die Entstehung dieser Legen-
den, vielleicht mit Ausnahme von der der 3 goldenen Samstage. in
den Zeitraum von 1620 bis 1679, das ist die Zeit, in der in Adlwang
die Gegenreformation einzusetzen begann und mit ihr das aui-
gefundene steinerne Gnadenstandbild zu einem wallfahrtskriftigen
Kultzentrum fiir die zwischen dem Krems- und dem Steyrflusse wohn-
hafte Bevolkerung ausgebildet wurde, Wir konnen diese Zeitspanne
auch im Hinblick auf die vorausgegangene Spitgotik als die erste
bedeutendere Periode der Wallfahrt nach Adlwang bezeichnen,
wenn auch die in diesem Zeitraume dahin unternommenen Kirch-
fahrten fast durchaus Nahwallfahrten waren und sohin Adlwang als
Wallfahrtsort damals nur eine lokale Bedeutung zugekommen ist.
Halten wir fest, daB als Ausgangspunkt der Legendendichtungen
die um 1620 erfolgte Auffindung des steinernen Vesperbildes zu
gelten hat und dal der daselbst vorhandene verchristlichte Quellen-
kult die Ursache abgab, nun auch in eine legendire Verbindung mit
dem Vesperbilde zu treten, wozu ferner noch die in der Nidhe von
Adlwang gelegenen Heilquellen von Bad Hall, die damals allerdings
nitr als ,Kropfwasser von der biuerlichen Bevolkerung Verwen-
dung fanden'®), in die Legendenbildung einbezogen wurden. So
slehen denn die Adlwanger Legenden, ob sie nun Zutaten zur Ur-
sprungslegende des Gnadenbildes sind oder als selbstindige er-
scheinen, zu einander in einem inneren Zusammenhang, der in einem
lokal gefidrbten Marienkulte gipfelt. Dieser Kult empfing seine wall-
fahrtsbildende Kraft hauptsichlich durch die Legenden, deren Er-
zithlung beim Volke den Ruf von der Mirakulositit dieses Marien-
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heiltumes verbreitete und vertieite. In der Periode von 1620—1679
wurde die Adlwanger Wallfahrtskirche vergroBiert, ein Umstand,
der jedenfalls auf einen Zulauf von Kirchiahrern hindeutet '®). Das
Jahr 1679 bildet deshalb einen Wendepunkt in der Geschichte der
Adlwanger Wallfahrten, weil damals die schwerste Pestperiode
Osterreichs (1679—1682) begann, und Adlwang gerade durch das
Aufireten dieser Seuche einen groBen Aufschwung als marianischer
Gnadenort nahm, der sich in der erhohten Kultdynamik und in
einem Walliahrerzuzuge nicht nur aus der Ndhe, sondern auch aus
der Ferne duflerte. Adlwang war nahezu mit einem Schlage zu einem
der groBten, wenn nicht dem gréften Wallfahrtsorte von Oster-
reich ob der Enns geworden, zu dem Kirchfahrer aus dem ganzen
LLande, ia eine kiirzere Zeit hindurch sogar aus Wien, den benach-
barten Teilen Niederosterreichs, vereinzelt auch aus Bayern, Boh-
men und Steiermark herbeigeeilt sind.

VerhiltnismiBig spérlich sind wir iiber das Adlwanger Wall-
fahrtswesen von 1620—1679 unterrichtet. Wir sind auf keineswegs
zuverldssige Zeugnisse aus spiateren Quellen angewiesen, niamlich
auf Freyd und auf das 1746 beendete handschriftliche Mirakel-
buch. Der Zusammensteller des letzteren erwihnt, daB seit 1636
Wallfahrer von Enns, St. Florian, Steyr, Kirchdorf und Krems-
miinster nach Adlwang gekommen seien, und zwar teils einmal
jiikirlich, teils an 3 Samstagen. Er bemerkt zugleich, daBl diese Ge-
wohnheit 1679 als eingebiirgert empfunden wurde. Ob unter diesen
3 Samstagen die goldenen gemeint seien, mag dahin gestellt bleiben,
aunsdriicklich erwiihnt werden letztere, wie schon oben aufgezeigt
ist, von beiden Quellen nicht, Freyd gibt am Schlusse seines
Buches als vornehmliche Wallfahrtszeiten im Jahreslaufe fiir Adl-
wang 1683 folgende an: der sogenannte grole Samstag nach Ro -
g ate (fiinfter Sonntag nach Ostern), besucht von etlichen Tausen-
den, der Tag Johannes des Tiufers (24. VI.) von iiber tausend, der
Maria-Magdalena-Tag (22. VII) von etlichen hundert, der Tag
Maria-Himmelfahrt (15. VIIL.) und Maria-Geburt (8. IX.) mit ie eini-
¢en tausend. Weiter vorne in seinem Mirakelbuche geht er auf Ein-
zelheiten bei der Aufzdhlung der in Ubung stehenden iihrlichen
terminierten Gemeinschaftswallfahrten nach Adlwang ein. Darnach
kamen am sogenannten groBen Samstag vor der Kreuzwoche oder
vor dem Auffahrtstage Prozessionen von den Pfarreien Kirchberg,
Wartberg, Pettenbach, Ried, Sippachzell, Neuhofen a. d. Krems,
Kematen a. d. Krems und Piarrkirchen, am Montag in der Kreuz-
woche die Messererzunft von Steinbach, am Mittwoch dieser Woche
die Piarrgemeinde Waldneukirchen, am Tage Johannes des Téu-
fers die Pfarreien Ternberg und Aschach an der Steyr, am Maria
Heimsuchungstage die Pfarrei Sierning und jedes zweite Jahr die
Rosenkranzerzbruderschait der Dominikaner in Steyr, am Maria-
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Magdalena-Tag die Piarrgemeinde von Waldneukirchen, am Maria-
Himmelfahristage die Piarrgemeinde von Waldneukirchen, Stein-
bach und Griinburg und am Sonntag nach Bartholomii die Piarr-
gemeinde von Viechtwang.

Da sich fiir die Periode von 1620—1679 nicht einmal eine un-
gefdhre Jahresfrequenz der Adlwanger Pilger geben liBt, und auch
die jihrliche Besucherzahl des Gnadenorfes St. Wolfgang am gleich-
namigen See wihrend dieses Zeitraumes bisher nicht ermittelt
wurde, ldbt sich kein annidhernd richtiges Bild iiber den jdhrlichen
Zulauf der zwei damals bedeutendsten Wallfahrtsorte Oberdster-
reichs geben, und es ldBt sich sohin auch nicht entscheiden, ob die
Kultdynamik des in der Gegenreformationszeit wieder aufgebliihten
St. Woligang *°) die des Adlwanger Gotteshauses an Stirke iiber-
troffen hat.

Wenn wir einen Blick auf die Zahl der damals im Jahre statt-
gehabten Gottesdienste in Adlwang werfen, dann ist man wohl eher
geneigt, St. Wolfgang in dieser Periode noch als einen bedeuten-
deren Gnadenort als Adlwang anzusprechen; denn Frewvd hat,
wie schon vorher bemerkt, die zu seiner Zeit statthabende Gottes-
dienstordnung Adlwangs angegeben und dabei erwihnt, daB diese
Ordnung schon seit alter Zeit her bestehe. Darnach wurde damals
nur einmal wdchentlich, und zwar an einem Samstag, eine Messe
gelesen. Auber dieser Wochenmesse wurde noch an folgenden Fest-
tagen des Jahres eine Messe, und zwar feierlich zelebriert: am Tage
Maria LichtmeB mit Predigt, am dritten Fastensonntag, Gnaden-
sonntag genannt, zu Josefi, zu Maria Verkiindigung, am schmerz-
haften Freitag, am Osterdienstag, am .groBen* Samstag vor
der Kreuzwoche, am Dreifaltigkeitssonntag, zu Johannes dem Tiu-
fer, Maria Heimsuchung, Maria Magdalena, Maria Himmelfahrt, am
Sonntag nach Bartholoméus, bei welcher Messe zugleich ein voll-
kommener AblaB gewonnen wurde, zu Maria Geburt, Leopoldi,
Maria Opferung, Maria Empiingnis und am Tag des Erzmirtyrers
Stefan. Alle dieses Messen fanden um 9 Uhr vormittags statt®).

Die Bliitezeit der Adlwanger Wallfahrten begann mit dem Aui-
treten der Pest in Osterreich im Jahre 1679 und wihrte zweifellos
bis tief in die Zeit Josephs Il. hinein. Die Ursache fiir dieses Empor-
blithen Adlwangs war in der Tatsache zu suchen, dafi die Bewohner
im Umkreise von einer Gehstunde um Adlwang in den Jahren 1679
und 1680 seuchenirei geblieben sind und daB in den bedeutendsten
Wallfahrtsorten Osterreichs, voran Mariazell, die Pest damals ihre
Opfer gefordert hat. Freyd, der diese Bemerkungen auf S. 87
bringt, ging wohl zu weit, wenn er meinte, dal infolgedessen im
Jahre 1680 mit Ausnahme Adlwangs alle dsterreichischen Wallfahrts-
orte gesperrt gewesen wiren, Wir haben bereits anderwirts in
einem Aufsatze diese Behauptung widerlegt **). Diese Zufille haben
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die Kremsmiinsterer Monche und die Bevolkerung in und um Adl-
wang der Wunderkrait des heimatlichen Gnadenbildes zugeschrie-
ben, wodurch es rasch in den Ruf einer Pestabwebrerin gekommen
ist. Dieser Ruf verbreitete sich schnell in Verwandten- und Bekann-
tenkreisen der Bewohnerschait des oberosterreichischen Traunvier-
tels und dariiber hinaus durch das ganze Land und noch weiter
nach Osten hin bis in die kaiserliche Reichshaupt- und Residenzstadt
Wien, wie bereits angedeutet worden ist. In den groBBen Wallfahrer-
zulauf, der nun in Adlwang einsetzte, geben die bereits vorhin nach
Freyvd gebrachten Angaben iiber die wichtigsten Gemeinschafts-
wallfahrten im Jahre und iiber die ungefihre Zahl der Teilnehmer
an denselben einen beildnfigen Einblick, Rechnet man darnach die
Zahl der jdhrlichen Teilnehmei an diesen Prozessionen am Beginne
der achtziger Jahre des XVII. Jahrhunderts auf rund 8000, so dari
man wohl die Gesamtirequenz eines Jahres auf etwa 10.000—12.000
Wallfahrer damals veranschlagen. Guppenberger gibt fiir das Jahr
1687 daselbst 7202 Kommunikanten an. Im Jahre 1700 kommunizier-
ten daselbst bereits 16,339 Personen *)). Es ist begreiflich, daB fiir
diesen Pilgerzustrom in der Hauntwalliabrtszeit 4—5 Wallfahrts-
priester schwer ausreichten. 1679 wurde in der Person des P. Got-
hard Frey d der erste stindige Priester, 1683 neben ihm ein zwei-
ter und 1697 drei stindige vom Kremsmiinsterer Abte Erenbert II.
in Adlwang bestellt **). Im Jahre 1700 begriindete der gleiche Abt
ein Superiorat mit -einem Pénitentiarhause fiir 4 Beichtviiter *).
Solche Superioratgriindungen trifft man bei im Aufblithen begrif-
fenen Wallfahrtsorten Osterreichs wihrend der Barockzeit hiufig
an. Wir weisen beispielsweise auf die Errichtung eines solchen in
Mariahilf in Wien durch den Barnabitenpropst zu St. Michael in
Wien hin *%).

Guppenberger nennt als Durchschnittszahl der jahrlichen Kom-
munikanten in Adlwang fiir das XVIII. Jahrhundert rund iiber 30,000,
ohne eine nidhere Zeitangabe hinzuzufiigen. Er beniitzte hiefiir jeden-
falls die im Piarrhofe zu Adlwang vorhandenen Kommunikanten-
listen %), nach welchen er die Feststellung machen konnte, daBl im
Jahre 1755 mit 46,764 Kommunikanten die Hochstzahl erreicht
wurde. Er fithrt sie auf das Bekanntwerden eines neuen wunder-
titigen, 1749 in der Adlwanger Kirche auigestellten Olgemildes zu-
riick, das den dornengekronten Christus darstellte. 6 Jahre nach der
Aufstellung dieses Gemildes wurde angeblich ein Blutschwitzen
dieses Christusbildes Beobachtet. In den Ruf eines mirakulésen Gna-
denbildes kam diese Christusdarstellung auch just dadurch damals,
da sich seine Wunderkraft in den Augen des gliubigen Volkes in
Gebetserhdrungen offenbarte. Obwohl iiber die Statistik der Wall-
fahrtsfrequenz der Gnadenorte von Osterreich ob der Enns vom
XVII. Jahrhunderte herwirts noch keine durch Quellen unterbaute
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- Siudie vorliegt, so vermeinen wir doch nicht mit der Annahme fehl
zu gehen, daB die Kultdynamik Adlwangs im XVIII. Jahrhunderte
als die groBte unter den Wallfahrtskirchen des Landes gegolten hat
und auch gewesen zu sein scheint. A. Hoppe®) erwihnt, ohne
ireilich die Belegstelle aus der von ihm beniitzten Literatur zu nen-
nen, daB damals Adlwang als das obcrosterreichische Mariazell
angesehen wurde. Uberschaut man die Wallfahrtsorte Oberoster-
reichs, sofern sie in dieser Zeit bestanden oder erst begriindet wor-
den sind, dann wird man wohl viele kleine und einige von mittlerer
GroBe vorhandene in dieser Periode feststellen konnen, wenn auch,
wie gesagt, die idhrliche Zahl der Pilger zu diesen Gnadenorten
statistisch noch nicht errechnet ist und daher ein kultdynamischer
Vergleich dieser Wallfahrtskirchen nur sehr ungenau sein kann.
Jedenfalls gehorte damals. die unweit der Stadt Steyr in den Jahren
1708 und 1709 erbaute Christkindlgnadenkirche nach Adlwang zu den
bedeutenderen dieses Landes, wenn sie auch lange nicht als Grof-
wallfahrtsstdtte nach damaligen Verhiltnissen bewertet werden dari.
Josef Harter gibt in seiner Broschiire ,,Ursprung und Geschichte
des Gnadenortes Christkindi Steyr o. J. (1909) auf S. 24 fiir die
Jahre 1709 (1. X.) bis einschlieflich 1712 (1. VIIL.) eine Walliahrer-
gesamtzahl von 22.499 Personen an, was einem Jahresdurchschnitt
von ungefdhr 7500 entspricht *%).

Diese Hochflut der Wallfahrten nach Adlwang, die um die Mitte
des XVIII. Jahrhunderts angesetzt werden darf, spiegelte sich auch
wieder in den dahin unternommenen Gemeinschaftswallfahrten, wel-
che der Zusammensteller des handschriftlichen Mirakelbuches von
1746 namentlich angefiihrt hat. Es kamen danach alliihrlich hierher
der Abt von Kremsmiinster mit dem sogenannten groBen Kirch-
bergerkreuz nach Ostern an einem nicht festgesetzten Tage, der
von der Witterung abhidngig war, am 1. Mai die Pfarrgemeinde
Waldneukirchen einschlieBlich der Filialkirche St. Nikolai sowie am
gleichen Tage die Piarrkinder von Piarrkirchen, am groBen Sams-
tag nach dem Sonntag Rogate die Angehorigen der Piarren Ke-
maten an der Krems, Neuhofen a. d. Krems, Pettenbach., Piarrkir-
chen, Ried b. Kremsmiinster, Sippachzell und Wartberg, am Mitt-
woch darnach in der Kreuzwoche abermals die Waldneukirchener
piarrweise, am Sonntag nach Christi Himmelfahrt die Pfarrgemeinde
Eberstallzell, am Pfingstdienstag die von Buchkirchen, am Drei-
faltigkeitssonntag Wallfahrer aus dem Miihlviertel *°), iedoch ohne
einen Priester, und am 24. Juni die Piarrkinder von Aschach an der
Steyr. Weiters zogen hierher die Bewohner der Pfarrsprengel Tern-
berg a. d. Enns am Sonntag nach Peter und Paul. von Sierning
am Maria Heimsuchungstage, von Waldneukirchen am Magdalena-
tage und am Maria Himmelfahrtstage wieder von Waldneukirchen,
aber auch von Steinbach an der Steyr und Griinburg a. d. Steyr, die
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Angehorigen des Messererhandwerkes von Steinbach an der Steyr
samt Pfarrer im Juli am Montag nach dem Handwerksjahrtage, dic
Pifarrgemeinde Molln im Steyrtale zu Jakobi aus Dankbarkeit fiir
die Abwendung von Schauer zufolge eines Geliibdes, die Viecht-
wanger Pfarrkinder am Stabelkirchtag, das ist am Sonntag nach
dem Bartholomiusfeste, die Sierninger und Pfarrkirchener pfarr-
weise zu Maria Geburt und die Bewohner des Pfarrsprengels Stad!
bei Lambach am Sonntag nach Maria Geburt, deren Wallfahrt je-
doch als ungewiB hingestellt wird. Jedes zweite Jahr unternahm die
" Rosenkranzbruderschaft von Steyr eine Kirchfahrt nach Adlwang.
u. zw. in dem Jahr, in dem sie nicht nach Mariazell pilgerte. Ver-
gleicht man die jdhrliche Anzahl der Gemeinschaftswallfahrten nach
Adlwang, wie sie Freyd fiir 1683 und fiir friiher feststellte (im
ganzen 19) mit der von 1746 (im ganzen 29), so erkennt man ohne
weiters die starke Zunahme (10) dieser fast durchaus pfarrweise
unternommenen Gemeinschaftswallfahrten. Sie betrug etwas mehr
als ein Drittel. Aber in weitaus gréBerem Ausmalle als die Zahl der
iihrlichen Prozessionen muf sich die der Einzelwallfahrer vergro-
fert haben. Man braucht nur die vorhin erwihnten Zahlen der Kom-
munikanten von 1687 und vom XVIII. Jahrhunderte zueinander zu
halten. Selbst wenn man annimmt, dall die Zahl der Teilnehmer an
jeder der erwihnten Gemeinschaftswallfahrten zwischen 1682 und
1746 wesentlich gestiegen ist, so verbleibt dennoch eine iiberaus
grofe zahlenméBige Zunahme der Einzelwallfahrer von den letzten
Jahrzehnten des XVII. Jahrhunderts bis zur Mitte des XVIII. Jahr-
hunderts iibrig.

Es wire wert, einmal aus den Archivbestinden herauszuarbei-
ten, wie sich die MaBnahmen des politischen, im Sinne der Aufkla-
rung wirkenden Katholizismus Josephs 1l. auf die Adlwanger Wall-
fahirtskirche auswirken konnten. Das damalige Verhalten der Krems-
miinsterer Monche, der Adlwanger Bevolkerung und der Wallfahrer
zu den wallfahrtfeindlichen staatlichen Anordnungen ist aus der
vorhandenen Literatur nicht vollig zu erschauen. Von dem unserem
Thema gesteckten Rahmen liegt jedoch eine quellenkritische Be-
Lhandlung der Aufkldrungsperiode schon zu weit ab, und es mul
daher geniigen, hier auf Grund der einschligigen Literatur in grofBen
Ziigen auf die hartndckige volkische Verteidigung des Gnadenbildes
und der Wallfahrten zu demselben hinzuweisen. Mag es vom seel-
sorglichen Standpunkte aus als ein Plus zu betrachten sein, daB
1784 die Adlwanger Kirche mit allen pfarrlichen Rechten ausgestattet
. wurde, so bedeutete diese Piarrerrichtung den ersten Schritt zur
beabsichtigten Beseitigung des hiesigen Wallfahrtswesens; denn
gleichzeitig sollten mit der Auflassung des Superiorates alle AblaB-
tafeln und alle beichthorenden Kremsmiinsterer Wallfahrtspriester
cntfernt werden, nur ein Pfarrvikar sollte hier verbleiben, und ein

25



einziger Opierstock in der Kirche erlaubt sein. Dies erfahrt man aus
den Ausfiithrungen Guppenbergers. DaB sich jedoch an diese landes-
fiirstlichen Vorschriften®) weder das Kloster Kremsmiinster noch
die Bewohner Adlwangs und die herzuflutenden Wallfahrer gehalten
l.aben, zeigt am besten die von Guppenberger gebrachte Nachricht,
daB im Jahre 1788 hier eine Kommunikantenzahl von 35.385 zustande
gekommen - ist. Landrat Johann Valentin Eybel wurde erst jetzt
(1788) aufmerksam gemacht, daB in Adlwang die bisherigen Regie-
rungsmaBnahmen so gut wie nichts gefruchtet hatten., Das Linzer
Landesgubernium erreichte jedoch mit der Versetzung des Adl-
wanger Plarrverwesers und mit der Bestrafung und spiteren Ab-
setzung des Kremsmiinsterer Abtes nur das eine, daB vom Krems-
miinsterer Kloster aus unmittelbar nichts Vorschriftswidriges ge-
schah. Das der Aufkldrung fremd gegeniiberstehende Volk stand
iedoch nach wie vor im Banne der Wunderkraft des Adlwanger
Gnadenbildes. Als zufolge des Regierungsdekretes vom 3. II, 1789
an Stelle des als Hauptgnadenbild verehrten steinernen Vesperhil-
des der Kremsmiinsterer Abt ein Olgemilde **) mit Darstellung des
gekreuzigten Christus auf dem Adlwanger Hochaltar zur Aufstellung
bringen lieB, der Adlwanger Bewohnerschaft aber so weit entgegen-
kam, daBb das neue Hochaltarblatt das Vesperbild bloB verdecken
sollte, entlud sich eine Volksemporung gegen diese Neuerung. Gup-
penberger hat sie ausfiihrlich behandelt und gezeigt, daB das Volk
zu Tétlichkeiten schritt, als im Jahre 1790 der den neuen Adlwanger
Piarrvikar installierende Dechant nicht Miene machte, das Haupt-
gnadenbild wieder von der Verdeckung zu beireien.

Obwohl man aus der einschligigen Literatur nicht viel ent-
nehmen kann, wie sich in den nichsten Jahrzehnten nach der Ara
Josephs II. die Kultdynamik Adlwangs gestaltet hat, so ist doch an-
zunehmen, daB hochstens auf die Dauer eines Jahres (1789—1790)
ein stidrkeres Abflauen der Wallfahrt nach Adlwang, sonderlich der
(Gemeinschaitskirchfahrten, stattgefunden zu haben scheint. Es macht
uns den Eindruck, daB die 1785 in groBer Aufmachung eingebiirger-
ten Adlwanger Wallfahrten an den '3 goldenen Samstagen, von
denen bereits vorher die Rede war, den zweiten groferen Auf-
schwung im hierortigen Wallfahrtswesen begriindet haben. Auch
Pillweins Angabe, die wir beregits erwihnten, spricht dafiir.
DaB der Pilgerzustrom an diesen drei Tagen auch um die Mitte des
X1X. Jahrhunderts bedeutend gewesen sein muB. zeigt die AblaB-
verleihung Papst Pius 1X. von 1855, wonach jeder, der an einem der
drei goldenen Samstage eine Kirchfahrt nach Adlwang unternimmt, .
einen vollkommenen AblaB genieBen sollte **), Auch in dem Indul-
genzbriefe Papst Leos XIII. von 1884, der anldBlich der Hundert-
iahrfeier des Bestehens der Pfarre Adlwang erlassen wurde, wird
neben den erneuerten, seit Joseph II. kassiert gewesenen Abldssen
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auch der an den goldenen Samstagen zu gewinnende ausdriicklich
hervorgehoben *), Fiir das Jahr 1913 gibt A. Hoppe a. a. O. 6000
bis 7000 Kommunikanten und an Besuchern iiberhaupt 25.000 bis
40.000 an und setzt hinzu, daB der groBte Wallfahrerzulauf jahrlich
an den 3 goldenen Samstagen im Oktober stattfindet. Wie hoch sich
die Frequenz von Adlwang wéihrend des Weltkrieges 1914—19138
und im darauf folgenden Jahrzehnte belaufen hat, ist bisher nicht
ermittelt. Der Pfarrvikar gab uns im Jahre 1935 rund 40.000 als
idhrliche Besucherzahl an, womit beildufig heute derselbe Stand
erreicht ist, wie er vor dem 1. Weltkriege gewesen war.

Vergegenwirtigen wir uns noch einmal in einer kurzen Zusam-
menfassung die Phasen in der Kultdvnamik Adlwangs! Die spat-
mittelalterliche trug anscheinend durchaus einen beschrinkt lokalen
Charakter. Eine anndhernd richtige Schitzung des jahrlichen Wall-
fahrerzuzuges fiir diese Periode ist aus Quellenmangel unerrechen-
bar. GroBtenteils werden diese Pilger aus béduerlichen Kreisen zwi-
schen der Krems und der Steyr entstammt haben. Wihrend der evan-
gelischen Zeit hat ein allmahliches Abebben der Kirchfahrer statt-
gehabt: ein neuer Aufbau der Kultdynamik setzte in der gegenrefor-
matorischen Zeit ein, wozu die Bildung und Weiterverbreitung der
Legenden wesentlich beigetragen hat. Von' ungefidhr 1620 bis zum
Jahre 1679, also bis zum groBen verheerenden Auitreten der Pest
in Osterreich, fallt der erste Zeitabschnitt des Aufschwunges des
Ad!'wanger Gnadenortes, wenngleich die rdumlichen Grenzen seiner
Kultdynamik noch nicht wesentlich die der spidtmittelalterlichen
Zeit sprengten. Erst mit dem Jahre 1679 erweiterte sich die Wohn-
bereichszone der Wallfahrer vom Raume zwischen Krems und Steyr
nicht bloB auf das ganze Land Osterreich ob der Enns, sondern auch
vereinzelt noch dariiber hinaus. In dieser Periode, die von 1679 bis
1789 anzusetzen ist, wurde Adlwang zum besuchtesten Wallfahrts-
orte des Landes und erreichte um die Mitte des XVIII. Jahrhunderts
seinen Hohepunkt in der Wallfahrerfrequenz. Schon 1688 gab es
kleine Andachtsbilder von Adlwang, und 1689 héren wir, daB diese
Andachtsbilder auch mit Gebeten versehen waren *). Auch Lieder,
die sich auf die wundertitige Adlwanger Madonna bezogen, wurden
in der Barockzeit in Adlwang verkauit®®). Uberdies wurden als
Erinnerungszeichen an die Wallfahrt fiir die Pilger bereits seit
dem 17. Jahrhundert eine Reihe von Gnadenpfennigen ausgegeben.
wofiir auf die einschligige Literatur **3) verwiesen sei.

Die Bevolkerung Adlwangs hat ihre barocke Frommigkeit durch die
aufklirerischen RegierungsmaBnahmen Josephs II. nicht eingebiifit.
ia sich sogar gegen dieselben gestemmt. Die Adlwanger Wallfahrts-
substanz hat infolgedessen und auch durch das Auftreten des Abtes
und Konventes von Kremsmiinster, die sich gegeniiber den Regie-
rungsverordnungen anfangs ablehnend und auch spéter noch passiv
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verhielten, nicht gelitten; ein Nachlassen der Peregrinatio kann
nur ganz voriibergehénd gewesen sein. Das Anwachsen der Zahl
der Gemeinschafts- und Einzelwallfahrer an den drei goldenen
Samstagen seit der Wende des XVIII. zum XIX. Jahrhunderte
schuf vor allem neuerdings eine starke Kultdynamik fiir diesen
Gnadenort, die im groBen und ganzen bis heute andauert. Gewil}
sind auch indessen andere Wallfahrtskirchen Oberdosterreichs, die in
der zweiten Hélfte des XVIII. Jahrhunderts noch keine sonderliche
Bedeutung hatten, im Laufe des XIX. Jahrhunderts zu ansehnlichen
(Gnadenorten emporgebliiht. Wir nennen vor allem den Pdstlingberg
bei Linz, dessen Kultdynamik zum Gutteile auf die starke Wachs-
tumskraft der Bewohner der oberdsterreichischen Landeshauptstadt
und der diese umgebenden Ortschaften zuriickgefithrt werden darf,
Maria Schmolln®) im Innviertel und Maria Neustift **) bei Steyr.
Die Macht dieser 3 marianischen Kultstitten hat freilich die Zug-
kraft Adlwangs fiir die Wallfahrer schon seit einigen Jahrzehnten
betrachtlich iiberholt, aber fiir den Volksforscher bietet sich doch in
Adlwang eine viel reichlichere Fiille von Stoff zur Ergriindung reli-
gioser Volksregungen als in den 3 genannten, heute grobiten
oberosterreichischen Wallfahrtsorten, Schon die ganze Siedlung
tragt in Adlwang noch etwas den Hauch primitiver Formen. Auch
wurden hier bald nach dem Beginne der gegenreformatorischen
Bewegung Gnadenbeweise aufgezeichnet, Die Mirakelbiicher Adl-
wangs, die wir nun im folgenden eingehend wiirdigen, stehen zwar
dem Alter nach denen von St. Wolfgang am Abersee nach, sonst
aber gibt es im Lande nur wenige, so das von Maria Scharten *)
bei Wels (im Druck erschienen 1640 und 1681), die zeitlich ungefahr
soweit wie die Adlwanger Mirakelbiicher zuriickreichen. Gerade
in den groBten, oben genannten Wallfahrtskirchen des Landes wurde
diese Buchtype nicht gefiihrt, vielleicht aus dem Grunde, da diese
Gnadenorte im Lande erst eine Bedeutung erlangt haben. als die
Sitte, Mirakelbiicher anzulegen und zu drucken, bereits iiberholt war.



H
Die Mirakelbiicher von Adlwang

1. Beschreibung derselben

Ein genauer Zeitpunkt, wann man begonnen hat, die dem AdI-
wanger (Unadenbilde zugeschriebenen Gebetserhorungen auf losen
Blattern oder in ein Buch einzutragen, lieB sich bisher nicht
ermitteln, Das in der Bibliothek des Benediktinerklosters Krems-
miinster vorhandene gedruckte Mirakelbuch ist' nachweislich das
zeitlich ilteste, das auf uns gekommen ist. Ein Monch dieses Klo-
sters, der schon frither genannte P. Gothard Frey d, gab es unter
dem Titel heraus: ,.Die wunderbarliche Mutter oder: Das Wunder-
thiatige Unser Liebe Frawen Schmerzhaifte Vesper — Vnd Gnaden-
BILD zu Adlwang, in Osterreich ob der EnnB, zwischen Steyr vnd
Kirchdorif. auer deB Marckts Haal, vnier dem also genannten
Haaler-Schachen gelegen vnd was durch dero Fiirbitt fiir Gnaden
von GOtt erworben. Gedruckt zu Lintz, bey Maria Elisabeth
Mayrin Wittib." Das Erscheinungsjahr ist nicht angegeben, doch ist
gewil, dall es im Jahre 1683 gedruckt wurde. Das im Duodezformat
gehaltene Buch weist einen Titelkupfer (Sign. F.J.A. M. sc.) mit
Darstellung der Adlwanger Kirche aui, fiinf unpaginierte Blitter,
310 Seiten und 1 Blatt Errata. Die abgedruckten Gnadenbeweise
sind chronologisch gereiht und erstrecken sich auf den Zeitraum
von 1628 bis ecinschlieBlich 1682. Zwei aufgenommene Wunder-
berichte aus den Jahren 1628, bzw. 1679 zeigen jedoch, daB Ver-
lobungen zur Adlwanger Madonna bereits 1620 bzw. 1624 vor-
gekommen sind. Allerdings erst mit dem Beginne des groBen Pest-
iahres 1679 schwillt die Zahl der abgedruckten Wunderwirkungen
durch die Adlwanger Madonna erheblich an, wihrend sie vorher
sehr spdrlich ist und bis dahin nur 49 betrdgt. Sind doch fiir die
zwanziger Jahre des XVII, Jahrhunderts nur 1 Fall, fiir die dreiBi-
ger Jahre 2, fiir die vierziger 13, fiir die fiinfziger 6, fiir die sechziger
12 und fiir die siebziger Jahre bis einschlieBlich 1678 nur 15 Fille
durch diesen Druck iiberliefert worden *®). Der Herausgeber dieses
Druckwerkes hebt in seiner Schlubemerkung ausdriicklich hervor,
daB er wunderbare Heilungen von oit auftretenden Krankheiten, wie
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Fieber, Fraisen, Blattern, nicht aufgenommen hat, also vorsitzlich
einige aufgezeichnete Gnadenbeweise unter den Tisch fallen lieB.
Er erreichte damit einen geringeren Umfang des Druckwerkes.

Wir konnen allerdings eine Uberpriifung der Auslassungen im
Drucke nicht vornehmen, da die schriftliche Vorlage, nach der der
Herausgeber die Eintragungen zusammenstellte, bisher nicht auf-
findbar ist. Zweifellos haben der oder die Kremsmiinsterer Benedik-
tinermonche, welche der Adlwanger Wallfahrtskirche zum Beicht-
horen und Messelesen zugeteilt waren, auch vor 1679 nicht alle hier
vorgefallenen Gebetserhorungen aufgezeichnet. F re v d bemerkt ja
selbst in seiner Vorrede: ,,Nit das alles, was geschehen, hierinnen
beschriben, sondern allein theils jener Gnaden, welche entweder
auB dene alten noch verblibenen (dann durch der Zeiten Unbilden
vnd zweymahlige Abbrech- vnd Erbauung der Kirchen sehr wil
zernichtet, zerrissen vnd zu Grund gangen) Opifertaffeln beweiBilich
oder alt-erlebte benachbarte bey ihren gewissen bezeuget, oder die
ankommene Walfahrter selbst, meistens nach abgelegter Beicht,
theils mit Zeugen, theils durch wiirklichen Augenschein, theils mit,
theils ohne Tafel mit andern unterschiedlichen Danckopffern, neben
Beteurung ihres gewissen (welche sie Zweiffels ohne mit einer
neuen Sacrilegischen Unwahrheits-Siind vor oder gleich nach
empfangenen heiligen Altars Sakrament nit werden haben be-
schwiiret noch wollen) also geschehen zu seyn, denen Beicht-
Vittern haben offenbaret.” Auch in der SchluBbemerkung erzihlt
Freyd, daB noch viele Begnadete unter den Teilnehmern der
Prozessionen zu finden wiren, wenn man darnach fragte.

Es eriibrigt sich nach Vorgesagtem auch die Frage, ob die
Buchungen der nachweislich édltesten Gnadenbeweise ziemlich
gleichzeitig mit dem Vorfalle oder spiter vorgenommen worden
sind. Jedenfalls ist aber anzunehmen, daB seit den siebziger Jahren
des XVII. Jahrhunderts, wenn nicht schon frither, die einer Auf-
zeichnung wert erscheinenden Gebetserhorungen sogleich nach dem
Berichte des Begnadeten niedergeschrieben worden sind. Mitunter
ist freilich dem aufzeichnenden Ménche die Angabe der Jahreszahl,
der Orts- und Personennamen sowie auch des Tagesdatums in der
Eile entgangen, vielleicht auch deshalb, weil ihm die Buchung der-
artiger Angaben bisweilen nicht so wertvoll schien, als die Tat-
sache als solche. Freyd entschuldigt in seinem Vorworte derlei
Nachlédssigkeiten mit dem Hinweise, dall die Beichtviter oft aus
Zeitmangel auf die Eintragung solcher Daten wverzichten mubBien.
DaB auch vor dem Jahre 1620 bereits die Wunderkraft des Gnaden-
bildes viele Proben erwiesen hétte, ist eine nicht zu beweisende
Behauptung des Herausgebers. Er meint, daB in der evangelischen
Periode Adlwangs ,die Ketzer" unter anderen auch die vorhan-
denen alten Wunderberichte vertilgt hdtten. Den mirakulésen Vor-
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fiallen hat der Herausgeber eine Dedicatio an die hl. Maria voraus-
gestellt und sie darin gebeten, in Adlwang weiterhin wundertitig
zut wirken. Nach der an die Widmung sich anschlieBenden Vorrede
wird der Leser mit der wunderbaren Herkunft des Gnadenbildes
und mit dem Aufblithen der Wallfahrt zu demselben bekannt ge-
macht. Als Zweck der Heransgabe dieses Buches wird angegeben,
die Pilger auf die Wunderheilungen durch das Adlwanger Gnaden-
bild aufmerksam zu machen, besonders auf die mirakuldse Abwehr-
kraft desselben gegen Pest und andere ansteckende Krankheiten.
Neben diesem gedruckten Mirakelbuche existiert auch ein hand-
schriitliches, welches im Piarrhofe zu Adlwang aufbewahrt wird.
Dieses betitelt sich: ,Erdfineter Schmertz voller Freuden Schatz
das ist die schmerzhaffte vnd wunderthitige Vesper Bildnus Mariae
zu Adlwang in Osterreich ob der EnB, von langen Alter her wegen
verwiesenen (Gnaden vnd Gutthaten beriihmt nunmehro aber von
hundert vnd mehreren Jahren bis 1745 im offentlichen Druck nahm-
hafft gemacht.” Es ist durchgingig von einer Hand geschrieben, der
Schreiber desselben nennt sich darin nicht, sondern gibt nur im
Vorworte an, daB er ein Benediktinerménch aus Kremsmiinster
und zugleich Beichtvater zu Adlwang ist. Er erwiahnt ferner, daB er
dieses Manuskript fiir den Druck bereitlegte, da das gedruckte
Mirakelbuch von 1683 schon vergriffen war. Diese gleichzeitig pagi-
nierte Foliohandschrift, die 38 Seiten Vorrede und 596 weitere Seiten
Buchungen mit Gebetserhorungen umfaBt, ist nie im Druck er-
schienen. Obwohl Frev ds Druckwerk diesem begreiflicherweise
als Vorlage gedient hat und mit wenigen Ausnahmen in dieses iiber-
nommen wurde. wenn auch mitunter kleine Abweichungen in der
Fassung der Eintragungen in der Handschriit erkennbar sind, so
hat sich doch der Zusammensteller des handschriftlichen Mirakel-
buches zum Unterschiede von F re v d nicht an die zeitliche Auf-
einanderiolge der Gnadenbeweise gehalten, sondern dieselben nach
Materien geordnet und diese oft unter barocken und uns heute nicht
sehr zutrefiend erscheinenden Titeln *!) eingereiht. An diese Uber-
schriften, die zwar in alphabetischer Anordnung gebracht sind, aber
bisweilen oft sinnstorend wirken, zumal sie bloB nach dem Anfangs-
buchstaben des ersten Wortes, der nicht das des Schlagwortes sein
muB, gereiht sind, sind nicht sogleich die Buchungen iiber Gebets-
erhérungen angeschlossen, sondern den letzteren fast durchwegs
Finleitungen mit frommen Tendenzen vorangestellt. Innerhalb dieser
Gruppen ist allerdings das chronologische Prinzip gewahrt. Ob der
Verfasser dieser Handschrift nach etwa vorliegenden Zetteln oder
nach einem handschriftlichen Mirakelbuche Frey ds Druckwerk
fiir die spiteren Gnadenbeweise ergdnzt hat, 14Bt sich bisher nicht
erweisen.. Es ist anzunehmen, daB er auch handschriftliche Ein-
tragungen beniitzte, die in Form von Mirakelbiichern vorgelegen
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sind. Nach A. Depiny ) wird im Adlwanger Pfarrarchiv eine
Handschrift, von ihm bezeichnet 1. Heft 1729, aufbewahrt, die wir
nicht einsehen konnten. Ferner erwidhnt Depiny ein im Krems-
miinsterer Klosterarchiv befindliches handschriftliches Mirakelbuch
von Adlwang von 1730, das wir gleichfalls fiir diese Arbeit nicht
beniitzen konnten. Jedenfalls ist aber aus diesen Angaben zu ersehen,
daB in Adlwang um 1730 die zur Aufzeichnung fiir wert erachteten
Wunderberichte nicht auf losen Zetteln, sondern vermutlich sogleich
riach den Aussagen der Begnadeten in ein dafiir bestimmtes Mirakel-
buch notiert worden sind. Offensichilich hat der Herausgeber des
geschriebenen Mirakelbuches diese in Biicher eingetragenen Gebets-
erhérungen gewissenhaft in sein Manuskript iibernommen. Er fiigte
iedenfalls die seit Beginn des Jahres 1683 bis einschlieBlich 1743
aufgezeichneten Gebetserhohungen in seinen nach Sachen geord-
neten Rahmen ein und trug sogar noch einige im Jahre 1746 in
Adlwang vorgefallene Mirakel nachtriglich ein. In seiner Vorrede
(S. 13) bemerkt er, daB Freyd die Geschichte des Adlwanger
Gnadenortes liickenhaft gebracht hat, und ergidnzt vornehmlich die
Griindungsgeschichte dieses Wallfahrtsortes, zidhlt auBerdem die in
seiner Zeit nach Adlwang kommenden Gemeinschaftswalliahrten
auf, erkldrt die Entstehung des sogenannten Stabelkirchtages und
widmet schlieBlich einige Worte dem heiligen Brunnen zu Adlwang
und dessen Legende.

Obwohl die Priester an der Wallfahrtskirche sowie auch das
Volk die Wunderkraft der Adlwanger Madonna wihrend der ganzen
Barockperiode nie bezweifelt hatten, haben doch erstere, um
Schwindel zu vermeiden, eine genaue Uberpriifung der Aussagen
der Begnadeten in zweifelhaiten Féllen vorgenommen. So wird in
den.Mirakelbiichern berichtet, daB 1680 sowohl bei der wunderbaren
Heilung einer Geldhmten (sieche Anhang Nr. 2) als auch anldBlich
der Erlangung der Sehkraft eines bis dahin blinden Knaben die
Priester eine scharfe Priifung durchgefiihrt haben. Auch Aussagen
der Erhorten unter Eid wurden mitunter verlangt, bevor die Auf-
zeichnung des Mirakels erfolgte. 1682 beschwor eine Mutter aus
Kremsegg zwei Wunder bei Gegenwart von Augenzeugen in der
Herrschaftskanzlei des Schlosses Hidhenberg. Im gleichen Jahre
wurde in Gegenwart einer groBen Menschenmenge, die vor dem
Beichtstuhl in der Adlwanger Wallfahrtskirche wartete, eine Ge-
betserhérung aufgezeichnet.

Die Gesamtzahl der uns durch Freyd und durch den Zusammen-
steller des handschriftlichen Mirakelbuches von 1746 iiberlieferten
Gnadenbeweise (1620—1746) belduft sich auf 576 Fille. Die Frage,
ob nach dem Jahre 1746 in Adlwang Eintragungen in Mirakelbiicher
gemacht worden sind, féillt allerdings auBerhalb des Rahmens
unserer Betrachtung. Sie muB jedoch anscheinend bejaht werden,
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da nach A, Depinys Angabe **) im Kremsmiinsterer Klosterarchiv
ein handschriftliches Mirakelbuch von Adlwang von 1830 erliegt.

2, Beweggriinde fiir die Wallfahrt

Die Geliibde zu ein- oder mehrmaliger Wallfahrt nach Adlwang
wiurden in der Periode von 1620 bis 1746 gleich wie bei zeitgenossi-
schen Veriobnissen zu Pilgerfahrten nach anderen Gnadenorten bei
Gefahren und Unfillen aller Art, wozu auch Krankheiten und Ge-
brechen zu rechnen sind, abgelegt. Die Vollziechung der Wallfahrten
geschah in der Regel nach Abwendung, bzw. gliicklicher Uberwin-
dung des Unheiles, die man der Wunderkraft des Gnadenbildes zu-
schrieb. Es sind also in der Regel Dankwallfahrten fiir eine erfiillte
Bitte, worin der alte Grundsatz des Votanten , Do ut des” noch
deutlich durchschimmert. Nebenher, wenn auch in der Minder-
zahl treffen wir noch unmittelbare Bittwallfahrten hier an, die
den Zweck haben, entweder einer drohenden Gefahr oder einem
Unfalle vorzubeugen, oder wenn diese schon eingetroffen sind, ihr
Abklingen zu erflehen. Wir wollen hier zunichst von den treiben-
den Momenten zur Wallfahrt nach Adlwang, die wir auch subjektive
Beweggriinde nennen konnen, jene vorgefallenen Unfille aufzédhlen,
die wir zur allgemeinen Unfallsgruppe rechnen. 134 derartige Fille
von Begnadeten sind durch die 2 Mirakelbiicher iiberliefert. Diese
(iebetserhdrungen verteilen sich auf Feindesgefahr (5), auf Wassernot
(33), worunter Ertrinkungsgefahr (22), Schiffsungliick (8) und Uber-
schwemmung (3) zusammengefaBt sind, auf Feuersgefahr (4), Ge-
witter (4), MiBwachs (1), Aderlisse (2), gefihrlicher Fall bzw.
Sturz (28), Verschlucken, bzw. Steckenbleiben von Gegenstinden im
Hals (28), HundebiB (2), Quetschung (4), Anfall von Raubtieren (1),
lesgehende Flinte (1) und auf Verwundungen (21),

Wie wir aus den gebuchten Gebetserhdrungen ersehen, sind
weitaus die meisten Gnadenbeweise durch die Adlwanger Madonna
an mit Krankheiten oder Gebrechen Behaiteten vollzogen worden.
Diese Tatsache legt die Annahme nahe, daB die Adlwanger Wall-
fahrtskirche vorwiegend als Heil der Kranken galt, das oft schon
den Mirakelbiichern zufolge auf bloBe Anrufung des (Gnadenbildes
hin oder nach gemachtem Wallfahrtsgeliibde zu demselben seine
Heilkraft offenbarte. Sowohl in Freyds Mirakelbuchausgabe wie
auch in dem handschriftlich 1746 abgeschlossenen Mirakelbuche
finden sich mehrere darauf beziigliche schmiickende Beiworter sowie
Bezeichnungen fiir die Adlwanger Madonna, wie Adlwanger Lebens-
erhalterin, Adlwanger Wundarzt, Adlwanger Retterin, Adlwanger
Nothelferin, Adlwanger Gnadenapotheke, Adlwanger Gsundmadonna,
(inadenhebamme und wunderbare Augenirztin.
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Es mag sein, daB der groBe Zulauf von erkrankten oder ge-
brechlichen Personen oder von Stellvertretern derselben zum Teil
auf die rund 7 km von der Gnadenstitte entfernte Haller Jodquelle
zuriickgefiihrt werden darf, die, wie schon in Kapitel I hingewiesen
wurde, bereits damals von der biuerlichen Bevolkerung der nédheren
und weiteren Umgebung aufgesucht wurde. Die nahe Wunderkraft
Adlwangs scheint diesen Kranken und Bresthaften des ofteren ge-
liolfen zu haben. wenn #rztliche Hilfe und medizinische Heilmittel
versagt haben. Allein, wie schon im vorhergehenden betont wurde,
war der stirkste Erreger der Adlwanger Kultdynamik die diesem
Gnadenbilde zugeschriebene Pestabwehr vom Jahre 1679, von wel-
chem Zeitpunkte ab der Pilgerzuzug nicht bloB wie friiher sich aus
dem Lande zwischen der oberosterreichischen Krems und der Steyr
rekrutierte, sondern sogar iiber das ganze Land Osterreich ob der
Enns hinausging, wie aus unserer kultgeographischen Zusammen-
stellung (Kapitel II, Abschnitt 12) zu ersehen ist. In den Adlwanger
Mirakelbiichern sind 407 an Kranken und Bresthaften vorgefallene
Begnadungen eingetragen worden, darunter hat in 44 Fillen der
den Wunderbericht aufzeichnende Priester die Krankheitsnamen
nicht ausgeworfen. Wir scheiden der besseren Ubersicht halber die
darin namentlich angefiihrten Krankheiten und Gebrechen in zwei
Gruppen, namlich in die der korperlichen, nichtinfektiosen (334) und
in die der ansteckenden (29), wobei wir die Geisteskrankheiten zu
den korperlichen,, nicht infektiosen einbeziehen. In der ersten Gruppe
nehmen die Heilungen von Augenleiden und Erblindungen die
zahlenmiBig stirkste Gattung ein, ndmlich 58 Fille, ein Umstand,
der wohl mit dem Waschen der Augen in dem Wasser des unweit
der Walliahrtskirche gelegenen heiligen Brunnens im Zusammen-
hange steht. Neben dem hat sich Adlwangs Wunderkraft anschei-
nend besonders bei schweren Geburten erprobt. Die Zahl der ihr
zugeschriebenen Genesungen betridgt nach den Buchungen 31. Zieht
man in Betracht, daBl bei 20 FuBleiden und bei 19 Gliederlahmiingen
aufgezeichnete Gebetserhorungen vorliegen, so wird man wohl unter
diesen Pilgern einige Besucher von Bad Hall vermuten diirfen. Ver-
hiltnismiBig viel sind auch die Gebetserhdrungen bei Fraisen (28
Fille, darunter Mutterfraisen 3 mal), Fieber (27) und bei Kopikrank-
heiten (19) vertreten. Es finden sich ferner Heilungen bei Halskrank-
heiten (13), Blutungen (11 Fille, darunter Blutgang bei Frauen),
Stummheit (10), Leibschaden (worunter meist Leistenbruch gemeint
zu sein scheint, 9), SchlagfluB (8), Geschwulst (7), Wassersucht (7),
Geisteskranke (6), Apostem (6), Abzehrung (5), Geschwiir (auch
als Wurm bezeichnet, 5), Erkrankungen der Gebirmutter (als Mut-
ter, Permutter und MutterbeiBen bezeichnet, 5), Sand und Stein (5),
Ohrenleiden (4), Katarrh (3), Lebensschwiche bei Kindern (3),
Magenleiden (2), Zahnleiden (2), Siechtum (auch sochende Krank-
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heit genannt, 2), Gewichs (2), Gallenleiden (2) und je einmal bei
Schwund am Arm, Seitenstechen, Nachtschreien eines Kindes, Un-
fruchtbarkeit, Epilepsie, Krebs, Milzleiden, Scheintod bei einem neu-
geborenen Kind, Todgeburt (nach 2 Todgeburten eine lebende), Ver-
gicht (HuffreiBen), Wiirmer (WurmbeiBien), Ausbleiben der Menses,
Brustschmerzen, Kolik und Gelbsucht. In der zweiten Gruppe, an-
steckende Krankheiten, iiberwiegen die Gebetserhdrungen bei den
von Pest Verschonten, wenn auch ihre namentlich angegebene Zahl
nur 7 betrigt. Sie verteilen sich auf die Jahre 1634 (1), 1680 (5),
1718 fiir 1713 (1). Damit ist aber die Zahl der der Pestgefahr Ent-
gangenen, die aus diesem Grunde eine Wallfahrt nach Adlwang
angetreten haben, lingst nicht erfaBt; denn ihre Namen sind in den
Mirakelbiichern nicht gebucht worden. Es wird darin nur im allge-
meinen gesagt, daB im Jahre 1679 zahlreiche Scharen von 50, 60,
100 bis 200 Personen im Herbst an Sonn- und Feiertagen nach
Adlwang, und zwar aus Linz, Steyr und Neuhofen an der Krems,
gekommen sind, sowie daB zahlreiche Wiener damals aus dem
gleichen Beweggrunde hierher Wallfahrten unternommen haben.
Auch im Jahre 1718 fanden viele Kirchfahrten, wohl von Obergster-
reichern, aus Dank fiir die iiberstandene Pestgefahr vom Jahre 1713
nach Adlwang statt, und vielfach pflegte man damals in: diesem
[.ande Nachahmungen des Adlwanger Gnadenbildes an den Hiusern
anzubringen. Wie ferner in den Mirakelbiichern berichtet wird,
grassierten in der Zeit von 1729 auf 30 todliche Krankheiten in
Oberdsterreich, worunter jedenfalls mehrere nebeneinander vor-
kommende Seuchenarten gemeint sein werden. Sie gaben den
unmittelbaren AnlaB zu vielen Wallfahrten nach Adlwang. Wie
bereits erwihnt, hat der Herausgeber des gedruckten Mirakelbuches
cigens hervorgehoben, daBl er die zahlreichen Gebetserh6rungen bei
den oft aufgetretenen Blattern, um den Umfang des Buches nicht
so sehr anwachsen zu lassen, nicht aufgenommen hat. Tatsdchlich
sind dennoch 8 solche Fille abgedruckt, und zwar aus den Jahren
1642 (1), 1681 (6) und 1682 (1). Die acht wunderbaren Heilungen
von Rotlauf, der auch unter dem Namen Lohefeuer, Lagfeuer,
Joannisfeuer wverzeichnet steht, erfolgten in den Jahren 1679, 1680,
1681 (2), 1682 (2), 1724 (1) und 1679 (1). In je 2. Begnadungen ist vom
Aussatz (1681, 1686) und von Petetschen (1684, 1726), in je einer von
der roten Ruhr (0. J.) und vom Ausschlag (1682) die Rede.

Eine Anzahl von Motiven zur Wallfahrt 148t sich nicht unter die
zwei vorangegangenen groBBen Gruppen einfiigen. Hierher gehoren
ein Schonheitsfehler sowie ein Sachverlust, zu dessen Hereinbrin-
gung neben der Adlwanger Madonna auch bezeichnend der hl. An-
tonius von Padua angerufen worden ist (1681). Zu diesen auBer-
gewohnlichen Motiven zdhlen wir auch die seelischen Konflikte (33).
Darunter kommen vor: 13 nur ganz allgemein als seelische Anliegen
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gekennzeichnete Fille, 7 Verzauberungen (1681 2], 1682 [2], 1683,
1686, 1719), 4 Fille Kleinmiitigkeit, 4 Teufelsanfechtungen (1646,
1705, 1722, 1723), 2 als ,innere Wehen* angegebene Fille, von denen
einer auf eine durch 20 Jahre hindurch wédhrend der Beichte ver-
schwiegene Siinde zuriickzufithren ist, ein Fall Besessenheit (1688),
eine Bedrohung durch ein angebliches Gespenst (1687) und ein Fall,
in dem infolge von Krankheit Nahrungssorgen entstanden sind.
Einige dieser subiektiven Motive zur Wallfahrt verdiencn so-
wohl vom volkskundlichen als auch vom kulturhistorischen Stand-
punkte eine nidhere Betrachtung. Zunidchst die Verzauberungen.
Bereits By lofi hat gezeigt, daB der Glaube an Zauberei im Zu-
sammenhange mit Teufelsbundvorstellungen in den letzten drei
Jahrzehnten des XVII. Jahrhunderts in der Bevolkerung der Oster-
reichischen Alpenldnder am tiefsten verankert war und die weiteste
Verbreitung gefunden hat, sowie daB er in Osterreich ob der Enns
noch in den ersten vier Jahrzehnten des XVIII. Jahrhunderts stark
verwurzelt war *). Die Richtigkeit dieser Tatsachen findet in einigen
Eintragungen in die Adlwanger Mirakelbiicher ihre Bestitigung. So
vermeinte 1681 eine aus Pfarrkirchen gebiirtige, in Wien wohnhafte
Person an den Gliedern infolge Zauberei gelihmt zu sein. Bei der
Ausfiihrung ihres Geliibdes, nach Adlwang zu wallfahren, trat, je
mehr sie sich diesem Gnadenorte nidherte, eine Besserung ihres
Gebrechens ein. Im gleichen Jahre wurde eine Person aus Achleuten
dreimal von einem Weibe um einen Pfennig angebettelt. Da letzte-
rem die Bitle verweigert wurde, schrie es die Worte: ,,So gehe hin
in Teuielsnamen, daB dich die bose Krankheit ankomme." Die Ver-
schrieene bekam darauf die Fraisen, wurde aber durch 33 sams-
tigige Wallfahrten nach Adlwang, verbunden mit dem iemaligen
Beten von 3 Rosenkridnzen, sc wie es ihr die im Traume in gelber
Kleidung erschienene Adlwanger Madonna befohlen hatte, geheilt.
Ein dhnlicher Fall liegt fiir das Jahr 1682 aus Leonstein an der Steyr
vor (abgedruckt im Anhang als Nummer 3). Ein Maddchen, dessen
Bruder hier an Hidnden und Fiien angeblich infolge von Verzaube-
rung, die durch sein Gehen iiber ein ,gelegtes teufliches Gespiir*
entstanden war, geldhmt war, erbat sich bei ihrer Beichte in Adl-
wang Heilmittel fiir ihren Bruder und empfing als Solche einen
Benediktpfennig, der ilim umgehidngt werden sollte, und einen an
dem Gnadenbilde angeriihrten Seidenfaden, der ihm um die Arme
und FiiBe zu binden war. Sogleich nach vorschriftsmiBiger Anwen-
dung dieser Mittel erfolgte Besserung und allmihliche Heilung. Im
gleichen Jahre ging ein Lederer aus St. Florian, der seine Arbeit durch
Zauberei ,gesperrt” glaubte, nach Adlwang. 1683 (0. O.) schickte
eine Fraul, die den Wurm im Kopfe hatte, zu einem mit der Holle
hieimlich einverstandenen Wahrsager. der mit Hilfe seiner Schwarz-
kunst dem Ubel vergeblich beizukommen suchte. Im "Jahre 1686
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wallfahrtete der Bierbriuer Johann Winckler aus S. Peter in der Au
nach Adlwang, weil er einer Zauberei seine Verhinderung am Bier-
brauen zuschrieb. Ein anderes Mal glaubte er, daB ein alter Mann,
den er gastlich bewirtete, die Schuld sei, daB sein Bier ..eine triibe
I.acke* war. Er ging abermals nach Adlwang und entdeckte nach
der Riickkehr ,die gelegte Zauberei unter der Braupfanne ver-
Lorgen. 1719 wurde ein Madchen aus Guntendorf bei Kremsmiinster
von einer angeblich verzauberten Henne in die Brust gepeckt und
krédhte seither wie eine Henne, Diese Henne wurde zwar geschlachtet
und eingegraben, was dem Wunderberichte zufolge nicht aus Aber-
glauben geschehen wire, aber der Zustand des Midchens idnderte
sich darum nickt. Erst eine Kirchfahrt der Eltern und des Méadchens
nach Adlwang,” die Zahlung einer hl. Messe daselbst und die Seg-
nung des Midchens mit der heiligen Hand fiihrte allmihlich eine
Gesundung herbei, nachdem zuvor der Besuch anderer Wallfahrts-
orte erfolglos geblieben war.

Die hier gebuchten Anfechtungen durch den Teufel fallen in das
Jahr 1646 und in die ersten 3 Jahrzehnte des XVIII. Jahrhunderts.
In dem zwischen Bad Hall und Adlwang gelegenen Schlosse Miihl-
grub wurde im Jahre 1646 ein Bierbrauer von einer hitzigen Krank-
heit befallen und von einem schwarzen Manne, der sich dann spiter
als der Teufel zu erkennen gab, verleitet, auf den Dachboden zu
gehen, um sich daselbst zu erhdngen. 1705 wurde eine Person, deren
Wohnort nicht genannt ist, angeblich von bosen Geistern verfolgt.
Fin derartiger Vorfall von 1722 ist gleichfalls ohne Ortsangabe. Es
wird berichtet, da damals eine Schwangere den Teufel aus Klein-
mut zu Hilfe rief und dann eines Knaben genas, der 7 Jahre hin-
durch krank und Teufelsanfechtungen ausgesetzt war. Die Mutter
verlobte sich auf die Bilte ihres Kindes zu einer Wallfahrt nach
Adlwang. Aui dem Wege zu diesem Gnadenorte wurden beide vom
Teufel mit Holzpriigeln beworfen, ohne jedoch Schaden zu nehmen.
Volkskundlich sehr beachtlich verliei die zum Jahre 1723 ebenialls
ohne Ortsangabe gebuchte Teufelsverfolgung eines Mdidchens, In
der Schilderung wird hervorgehoben, daB der Teufel sich in ihre
Kleider hiingte und sie noch in derselben Weise auf ihrer Kirchfahrt
nach Adlwang beldstigte. Mit der Auflegung der hl. Hand ver-
schwand diese Verfolgung nach dem Zeugnisse der Eltern dieses
Maidchens. Hierher zu zidhlen ist schlieBlich die Begnadung eines
Besessenen aus dem Jahre 1688. Ein Mann aus Wolisegg, der
5 Jahre lang von einem bdsen Geiste duBerlich und innerlich be-
unruhigt wurde und bei zwei Gnadenorten keine Hilfe gefunden
hatte, wurde nach Adlwang gebracht und ihm daselbst ein mit dem
Ginadenbilde beriihrter Seidenfaden umgebunden. Es wird berichtet,
daB die wunderbare Wirkung dieses iibernatiirlichen Heilmittels
sofort eintrat und der Mann die Namen Jesus, Maria und Josef
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aussprechen konnte. Die vollstindige Vernichtung der iiber ihn vom
Teufel ausgeiibten Gewalt geschah aber erst durch die Auflegung
der heiligen Hand Marias (s. Anhang Nr. 4). Erwihnt sei noch, daf
eine Frau aus Wels 1687 sich durch eine Adlwanger Kirchfahrt eines
Gespenstes entledigte, das sie durch 3 Jahre verfolgt hatte.

3. Seelische Vorgidnge als Antriebe zur
Wallfahrt

Es liegt auf der Hand, daB der mit einer Krankheit oder mit
einem Gebrechen Behaftete sowie auch jener, den ein anders ge-
arteter Ungliicksfall traf oder erwartete, in der osterreichischen
Barockzeit, in der der Kult der hl. Maria seinen Hohepunkt erreichte,
¢laubigen Herzens in kummervollen Stunden oder Tagen die katho-
lische Himmelskonigin um Hilfe anflehte, und daB der von seinem
Leiden oder Ungemach Befreite der Madonna in Form von Gebeten
und Opfern seinen Dank iibermittelte. Als das wirksamste Mittel.
sich von jedwedem seelischen oder korperlichen Unheile zu befreicn
oder es vorzeitig abzuwenden, galt daher damals allgemein in
Osterreich das Geliibde zu einer Wallfahrt nach einer Gnaden-
stidtte. Die Erfiillung dieses Verlobnisses nach abgewandtem Un-
gliick galt jedem katholischen Volksfrommen als heilige Pilicht. Auch
zum Adlwanger Gnadenbilde in Oberosterreich, dessen Wunder-
kraft, wie schon bemerkt, in den Augen des frommen Volkes vor-
nehmlich seit dem Auftreten der Pest in den Jahren 1679—1682 in
den Osterreichischen Lédndern bedeutend gestiegen war, wurden
viele derartige Verlobnisse gemacht und auf Grund -dieser Ver-
sprechungen Dankwallfahrten unternommen. Nur selten kam es vor.
daB der Hilfesuchende entweder selbst oder in Stellvertretung eine
Bittwallfahrt dahin angetreten hat. In der Regel schlof sich auch
dann nach erfolgtem Gnadenbeweise eine Dankwallfahrt an. Doch
sind der Fille auch nicht wenige, in denen ohne vorhergegangenes
Geliibde eine Pilgeriahrt dahin als Dank fiir gliickliche Heilung oder
sonst gut iiberstandene Gefahr stattgefunden hat. Gewill waren, wie
im vorhergegangenen 2. Abschnitte gezeigt worden ist, hier vor-
wiegend Krankheiten und Gebrechen die subiektiven Beweggriinde
zur Wallfahrt. Der Antrieb zur Peregrinatio ging meist von den
Hilfesuchenden selbst aus, soweit es sich nicht um unmiindige Kin-
der handelte. In letzteren Fallen sind begreiflicherweise die Eltern
oder ein Teil derselben auf Grund eines Gelébnisses oder ohne das-
selbe nach Adlwang gewallfahrtet. Doch kam es immerhin bisweilen
vor, daB die hl. Maria, und zwar zumeist das Adlwanger Gnaden-
bild selbst als iiberirdische treibende Krait Volksfrommen im
Traume erschien und sie zur Wallfahrt aufforderte. In den Adlwan-
ger Mirakelbiichern sind 11 derartige Traumerscheinungen im Zeit-
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raume von 1681—1698 gebucht. Unter diesen erschien viermal die
hl. Maria, in den anderen Fillen das Adlwanger Gnadenbild. Zwei-
mal, im Jahre 1681 und in einem undatierten Falle, zeigte sich die
Adlwanger Madonna dem Kranken im Traume sogar in demselben
gelben Kleide, in dem sie dann tatsdchlich der genesene Pilger in
der Adlwanger Wallfahrtskirche erschaute. In einer undatierten
Mirakelbucheintragung wird auch einmal einer iiberirdischen Stimme
gedacht, die zu einer Adlwanger Kirchfahrt anspornte.

Wie in anderen oOsterreichischen Mirakelbiichern dieser Zeit
sind auch in den Adlwangern 9 Fille gebucht, in denen infolge eines
Aufschubes oder einer Nichteinlosung des Gelobnisses ein Riickfall
in die Krankheit eingetreten ist. Die derartigen 9 Vorkommen
scheinen in den Jahren 1680—1683 auf. Es ist bezeichnend, daf
Wallfahrten nach anderen Gnadenorten als kein Ersatz fiir eine
gelobte Adlwanger Pilgerfahrt aufgefallt worden sind. Zufolge einer
Mirakelbucheintragung wird 1681 eine Frau, die zu dem Marienaltar
der Dominikaner in Steyr wallfahrtet, dennoch riickfallig.

4. Wallfahrtsbegleitung ﬁnd Stellvertretung

Eine Wallfahrtsbegleitung hat in der Regel nur bei unmiindigen
Kindern stattgehabt, bei der die Eltern oder meist die Mutter allein
mit dem Kinde eine Wallfahrt nach Adlwang unternommen hat. Be-
gleitpersonen in anderen Fillen gehorten dem Mirakelbuche zufolge
hier zu den Seltenheiten und dienten meist zur Erhohung des feier-
lichen Charakters der Pilgerfahrt. Nur viermal ist in den hiesigen
Gnadenbeweisauizeichnungen davon die Rede, und zwar in den
Jahren 1681, 1682 (zweimal) und 1692. 1681 wird ein in Linz wohn-
hafter Mann von seiner Frau und seinen Freunden auf der Kirch-
fahrt begleitet, 1682 pilgert eine in Salzburg seBhafte Frau mit ihrem
Manne und Verwandten nach Adlwang und im gleichen Jahre zieht
ein Votant mit seinem Verwandtenkreise aus Linz hierher. Im Jahre
1692 muB es sich um eine ungenannt gelassen sein wollende adelige
Personlichkeit, deren Wohnort nicht angegeben ist, gleichfalls ge-
handelt haben, da erwihnt wird, daB sie in Begleitung zweier junger
Herren und zweier Friulein die Adlwanger Wallfahrtskirche be-
sucht hat.

BerufsmidBige Stellvertreter fiir die Wallfahrt nach Adlwang
hat es nicht gegeben. Auch sonstige Stellvertretung war, soviel man
aus den Mirakelbiichern schliefien darf, hier eine Ausnahme und trat
in der Regel nur bei dringender Verhinderung des Votanten, so bei
. Krankheit desselben ein. Von den fiinf uns iiberlieferten Fillen
erscheint als dltester der von 1681, wobei eine Frau aus dem nieder-
osterreichischen Haag (heute Stadt) fiir eine iunge Mutter, die noch

39



nicht von ihrem Kinde abkommen kann, die Pilgerfahrt ausfiihrt.
1682 wvollzieht von Leonstein a. d. Steyr aus eine Schwester fiir
iliren von der Verzauberung geheilten Bruder die Dankwallfahrt.
im gleichen Jahre, der Ort ist nicht angegeben, iibernimmt ein Bote
eine Bittwallfahrt. 1721 wallfahrtet eine in Pilgertracht gekleidete
Frau aus Aachau fiir eine andere. Aus einer Eintragung, in der
weder eine Orts- noch eine Jahresangabe gemacht ist, die sich aber
woh! auf Oberdésterreich beziehen diirfte, wird vermerkt, daB ein
ermordeter Gerichtsdiener seiner Schwester in Pilgrimstracht er-
schien, und letztere darin eine Aufforderung zu einer Adlwanger
Kirchfahrt erblickt hat. Ferner wird dabei gesagt, daB nach Vollzug
dieser Wallfahrt der Bruder sich ihr nicht mehr gezeigt hat. Es ist
anzunehmen, daBl die Schwester der Meinung war, ihr Bruder habe
sich nach Adlwang verlobt.

5. Wallfahrtserschwerungen

Man darf als gegeben voraussetzen, daB auch die meisten
Einzelwallfahrten nach Adlwang zu FuB ausgefiihrt worden sind,
wenn auch in den Mirakelbiichern meistens nichts dariiber gespro-
chen wird. Besondere, sich zur BuBle auferlegte Erschwerungen auf
dem Wallfahrtswege oder spéterhin sind nur iiber eine kleine
Anzahl begnadeter Pilger iiberliefert. Es mag vielleicht ein Fall von
1680 hierher zu rechnen sein, in dem ein Mann aus Kremsmiinster
samt Weib und Kind zu FuBl nach Adlwang wallfahrtete, weil diese
Tatsache ausdriicklich in den Mirakelbiichern erwihnt wird. 1684
trug eine an dem Steg wohnhafte, von den Petetschen geheilte Per-
son von ihrem Hause aus ununterbrochen bis zur Adlwanger Wall-
fahrtskirche ein brennendes Licht in der Hand. 1689 verlobt sich ein
FuBleidender zu einer FuBwallfahrt nach Adlwang, 1699 fastete ein
Pilger einen vollen Tag strenge vor seinem Aufbruch zur Wallfahrt,
1730 verlobt sich ein Votant zu einem strengen Fasten bei Wasser
und Brot fiir die Dauer eines Jahres.

6. Geliibde zu mehrmaligen Adlwanger
Wallfahrten

Es ist menschlich begreiflich, da Heilung suchende Kranke, um
Hilie bei der Adlwanger Madonna sicherer zu erflehen, sich durch
ein GelObnis zu einem ofteren Besuche der Adlwanger Wallfahrts-
kirche wverpilichtet haben. Manche der Geheilten mochten in der
Erfiillung einer solchen Verpflichtung auch bloB ihre groBe Dank-
barkeit dem wundertitigen Gnadenbilde bezeugen. Man begegnet
daher in den Mirakelbiichern hdufig dem Vorkommen von Geliibden
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zur iahrlichen Wiederholung der Wallfahrt. In einem Falle von 1682
verspricht der Votant alle drei Jahre eine Adlwanger Kirchfahrt zu
machen. Viermal (in den Jahren 1680 bis 1681) bekannten Begnadete,
dall sie an drei Samstagen zum Adlwanger Gnadenbilde kommen;
eine verlobt sich 1703 zu einer dreimaligen Kirchfahrt an einem
Freitag hierher und 1681 verpflichtet sich ein Votant zum Besuche
Adlwangs an 33 Samstagen. Es fillt auf, daB die Zahl 3 ‘bei den
hiesigen Wallfahrtsgeliibden eine groBie Rolle spielte. DaB man den
Samstag gern zur Kirchfahrt wéhlte, riihrt einmal daher, daBl dieser
Wochentag schon von alter Zeit her im Zeichen der Verehrung der
hl. Maria gestanden hat und hier an diesem Tage eine Messe
gelesen wurde und ferner, weil ein Miihlgruber Brauherr, der 1646
Selbstmord begangen hat, an jedem Samstag nach Adlwang zu
wallfahrten pflegte. Dieses Beispiel fand Anklang in der nédheren
und weiteren Umgebung dieser Gnadenstitte, besonders seit unge-
tithr 1680, da laut einer Eintragung in die Mirakelbiicher allen jenen,
die an Samstagen der Lauretanischen Litanei in Adlwang beiwohn-
ten, ein hunderttigiger AblaBl verliehen wurde.

7. Mehrortswallfahrten

Beachtlich erscheint, daBl in den Adlwanger Mirakelbiichern
Falle von Mehrortswallfahrten nur fiir die Jahre 1680, 1681 und 1682
gebucht sind, daB aber in diesen drei Jahren eine gréBere Anzahl
genannt wird. Mit der Walifahrt nach Adlwang wurde darnach am
oftesten die auf den Sonntagberg, ndmlich dreimal, je zweimal die
nach Maria-Scharten bei Wels und die nach St. Nicolai bei Wald-
neukirchen, je einmal .die nach Maria-Taferl, St. Florian, nach dem
Kalvarienberge in Linz, zur hl. Maria bei den Kapuzinern in Linz,
Maria-Laach bei Steyr, zu Unserer Lieben Frau Am Anger bei Enns,
zit Unserer Lieben Frau in der alten Kremsmiinsterer Kapelle, nach
St. Sigismund in Kremsmiinster und die zum Veitsaltar daselbst,
verbunden. Wir heben aus diesen genannten Mehrortswallfahrten
nur jene noch besonders heraus, die mehr als zwei Wallfahrtsorte
beriihrt haben oder aus Dank fiir die Abwendung eines bestimmten
Unheiles wvollzogen worden sind. 1682 trat eine Pilgerin, die von
Blutungen geheilt worden worden war, ihrem Geliibde gemalBl eine
Wallfahrt nach Adlwang, Maria-Tafer]l und Sonntagberg an. AnliB-
lich eines Fraisenfalles wurden 1681 der Kalvarienberg und die hl.
Maria bei den Kapuzinern in Linz-sowie spiter Adlwang aufgesucht.
Ein vom SchlagfluB Genesener pilgerte 1682 nach Maria-Laach,
Sonntagberg und Adlwang. Im Jahre 1682 wallfahrtete die Mutter
eines gliicklich vor dem Ertrinken geretteten Kindes zu Unserer
I.ieben Frau in der alten Kapelle in Kremsmiinster sowie zu St. Sigis-
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mund daselbst und nach einem Fraisenanfall ihres Kindes zum Veits-
altar in Kremsmiinster und nach Adlwang. Der hl. Veit war be-
kanntermaBen ein Abwehrpatron gegen Fraisen*®). Sehr bemerkens-
wert ist ferner das damalige Wallfahrten der Frauen nach St. Nico-
lai ) bei Waldneukirchen fiir Kindersegen und aus dem gleichen
Grunde zum sogenannten Kindlbettaltar in der Adlwanger Wall-
fahrtskirche, woriiber wir an anderer Stelle schon berichtet haben
und auf den wir noch im folgenden 9. Abschnitte dieses Kapitels
zuriickkommen werden. So darf es nicht wundern, daB 1682 eine
Frau aus dem gleichen Grunde beide Gnadenstitten besucht und
sodann infolge Erkrankung des neugeborenen Kindes wieder beide
Wallfahrtsorte aufsuchte, Man wird auch begreifen, daB im Jahre
1680 eine’ Pilgerfahrt von Vorchdorf nach Adlwang und St. Florian
angetreten wurde, deren Beweggriinde die gliickliche Eindimmung
eines durch Blitz entziindeten Brandes gewesen ist. Denn St. Flo-
rian ist ja schon seit dem XV. Jahrhunderte der Schutzpatron gegen
Feuersgefahr *7).

8. Wunderbare Hilfe, bzw. Heilung

Wir bemerkten bereits, daB in der Regel vor dem Vollzuge der
Wallfahrten durch die Begnadeten, bald oder allmihlich nach abge-
legten Kirchfahrtsgeliibbden nach Adlwang, infolge wundertitiger
Wirkung des Gnadenbildes sich Hilfe, bzw. Besserung oder Heilung
der Leiden eingestellt hat. Siebenmal wird bei Eintragungen von
1680 bis einschlieBlich 1683 in die Mirakelbiicher das rasche Ein-
greifen der wunderkriftigen Adlwanger Madonna nach ihrem An-
gerufenwerden oder Verlobnisse zu ihr nachdriicklich betont. Dar-
unter finden sich zwei Fiille (1680 und 1681), bei denen der Kranke
aussagte, daB seine Gesundung in dem MaBe zunahm, je mehr er
sich auf seiner Wallfahrt Adlwang niherte. In sechs Mirakelbuchun-
gen (1679, 1681, 1682, 1686, 1718, 1722) wird zur besonderen Her-
vorhebung der Wunderwirkung Adlwangs das Versagen der Arznei-
mittel und Arzte angegeben. Zwei davon seien deshalb erwihnt,
weil in dem einen (1718) ein Arzt seine Frau nicht heilen kann, und
it dem anderen (1722) die Arzte selbst zu einer Adlwanger Wall-
fahrt anraten. An natiirlichen Medikamentsn, deren Angabe fiir die
Aufhellung der geschichtlichen Voiksmedizin von Werte ist, werden
nur zwei genannt, von denen letzteres seine Wirkung versagte, Es
sind dies Rosenwasser mit Quittenkernen gegen erblindete Augen
(S‘einbach a. d. Steyr 1681) und Menschenschmalz *®) gegen Glieder-
iahmung (Krottendorf 1682).

Auch die Hervorkehrung der groBeren Wunderkrait Adlwangs
gegeniiber anderen Wallfahrtsorten, die in fiinf Buchungen erwihnt
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wird, gehort hierher **). Vom Versagen Mariazells ist in den Jahren
1636 und 1680 die Rede, und zwar aus dem Grunde, weil nach Aus-
sage des Teufels von 1636 am Bartholomédustage die hl. Maria nicht
in Mariazell, sondern in Adlwang im Bade weilte. Es liegt darin
wohl ein Anklingen an die jodhéltigen Quellen in der Umgebung von
Adlwang, vornehmlich im heutigen Bad Hall vor. Im ersteren Falle
handelte es sich um die Heilung eines Besessenen, um die sich im
Mariazell ein exorzierender Monch aus St. Lambrecht vergeblich
bemiiht hatte. Im zweiten Falle drehte es sich um eine in Steyr
wohnhafte, an den Gliedern gelihmte Person. 1681 blieben bei einem
Gelihmten aus Kremsmiinster Wallfahrten auf den Sonntagberg
und in die Linzer Kapuzinerkirche erfolglos, erst die Adlwanger
Kirchfahrt brachte Heilung. 1682 bewihrte sich bei einem an einem
Apostem Erkrankten in Wels das Wallfahrtsgeliibde zu Unserer
Lieben Frau bei den Kapuzinern in Wels ebensowenig wie das zum
hl. Erasmus bei Thalheim. Erst das Verlobnis nach Adlwang hali.
SchlieBlich wird zu einer GebetserhOrung von 1719 erwihnt, dal
cin in Guntendorf bei Kremsmiinster Verzauberter an einigen Wall-
fahrtsorten ohne Heilung geblieben war, wihrend dann die Zuflucht
zur Adlwanger Madonna befreiend wirkte,

Beachtlich sind ferner die Vermerke in drei Wunderberichten.
wonach zur Bekdmpfung eines bestimmten Leidens neben der Wun-
derkraft des Adlwanger Gnadenbildes doch auch die Mitwirkung
des betreffenden Schutzpatrones zugestanden wurde. Um diese
zu erflehen, wihlte man zur Adlwanger Wallfahrt den Tag dieses
Schutzpatrones oder aber man lieB in der Adlwanger Wallfahrts-
kirche zu Ehren solcher Krankheitsabwehrheiliger eine Messe lesen,
1681 machte ein in Steinbach a. d. Steyr Erblindeter mit Erfolg das
Geliibde zu einer jdhrlichen Adlwanger Wallfahrt am St. Lucientage..
Die hl. Lucia®) ist bekanntlich ebenso wie die hl. Ottilia eine
himmlische Helferin bei Augenleiden und Erblindeten. Im gleichen
Jahre vollzog eine Mutter aus Bad Hall, deren an Blattern erkrank-
tes Kind Heilung gefunden- hatte, ihre gelobte Adlwanger Wallfahrt
und lieB in dieser Gnadenstitte eine Messe zu Ehren der hl. Drei-
faltigkeit, hl. Maria, hl. Josef und hl. Franz Xaver lesen. Man weil,
daB alle diese damals Abwehipatrone gegen Seuchen waren ™).
1682 pilgerte am Laurentiustage eine von ihrer Gliederlihmung
genesene Person aus Molln a. d. Steyr ihrem Geliibde gemidB nach
Adlwang. Der hl. Laurenz stand jedenialls in dem Rufe, den Brand
abzuwehren *), ‘

9. Die mirakuldsen Sonderheilmittel Adlwangs

Neben dem Adlwanger Hauptgnadenbilde sowie einer zweiten
Madonnenstatue und einem Sebastiansstandbilde wurden in der
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gleichen Wallfahrtskirche im XVII. und XVIII, Jahrhunderte auch
noch drei weiteren Heiltumsgegenstinden eine besondere Wunder-
kraft zugeschrieben. Es sind dies die reclite Hand Christi und die
linke Hand Mariens, die beide, wie bereits im geschichtlichen Teile
bemerkt wurde, von dem steinernen (Gnadenbilde abgehauen und
auf letzterem durch neue ersetzt worden sind, sowie der sogenannte
Kindlbettaltar, Zu diesem wurde meist von Frauen in Geburts-
noten oder um Nachkommenschait Zuflucht gesucht. In einer Mira-
kelbucheintragung von 1680 wird klar gesagt, dall die Viechtwanger
Pfarrgemeinde aus diesem Grunde diesem Altare eine alther-
gebrachte Verehrung zollte.

In den Adlwanger Mirakelbiichern sind Vorkommen wunder-
barer Heilungen durch Beriihren der Kranken mit der steinernen
Hand Mariens allein (7 Falle) sowie zugleich mit der Christi (4 Fille)
zu den Jahren 1680 bis 1723 vermerkt. Es wird darin von beiden
(Gnadenhdnden oder von der Hand der Schmerzhaften, kurzweg
auch die hl. Hand genannt, gesprochen. Neben dem Ausdruck ,,Be-
rithren® finden sich auch die Bezeichnungen ,,Auflegen* und ,,Kiis-
sen* der Gnadenhidnde, bzw. der hl. Hand sowie ,,Segnen* mit den-
selben oder mit derselben. Auffallend ist, daB die Aufzeichnungen
iiber. die durch diese zwei Kultobjekte bewirkten Wunderheilungen
erst seit der groBen Pestperiode einsetzen. Unter den elf derartigen
Vermerken beziehen sich vier auf Heilerfolge bei Erblindungen
(1680, 1683, 1699, 1700). Einmal (1680) ging hiebei ein Kiissen der
beiden Gnadenhidnde der Beriihrung derselben mit den Augen vor-
aus. Es handelte sich in den vier Fillen dreimal um ein Beriihren
mit beiden heiligen Hédnden und einmal mit der Hand der Schmerz-
haften allein, Das Auflegen geschah auch auf den Kopf eines Be-
sessenen (1688), bei einer Teufelsanfechtung (1723) und bei einem
Kopileiden (1723). 1719 segnete man mit der heiligen Hand mit
Erfolg einen Verzauberten. Ein zweitesmal ist ein heilbringesdes
Segnen mit beiden Gnadenhiinden und ein Kiissen derselben bei
Biutungen (1681) angewendet- worden. 1686 erlangt ein Stummer
durch Beriihrung mit der heiligen Hand das Sprechvermogen, und
1689 wird auf die gleiche Weise ein Kranker, dessen Leiden nicht
angegeben ist, gesund. Gustav Jungbauer hat in seinem Grundrisse
.Deutsche Volksmedizin®, Berlin und Leipzig 1934, auf Grund
einiger Arbeiten, besonders der W. Ebsteins, auf Seite 74 gezeigt,
dal} die Handauflegung schon in der romischen Kaiserzeit ein be-
licbtes suggestives Heilmittel war, dessen Kraft sich noch erhohte.
wenn machtige Personlichkeiten, wie etwa die Herrscher selbst, die
Handauflegung vorgenommen haben. Die magische Kraitiibertra-
gung durch nachgebildete Hénde der Heiligen, in denen bisweilen
Reliquien des betreffenden Sanktus eingebaut sind, hat wihrend der
Barockzeit hiufige Verwendung gefunden, wie z. B. die Beriithrung
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mit der Hand der heiligen Anna in der Annakirche in Wien 1. *")
oder mit dem Arm des hl. Franz Xaver®) in Rom.

Die suggestive Heilwirkung, die durch die Beriihrung des Kran-
ken oder, des kranken Korperteiles mit den hl. Hinden erzielt wurde,
war in Adlwang in der Barockzeit auch roten Seidenfdden nach-
gesagt worden, denen, sobald sie mit dem Gnadenbilde beriihrt
worden waren, beim Umbinden oder Auflegen um oder an die
erkrankte Korperstelle dieselbe mirakulose Kraft wie dem Gnaden-
bild selbst beigemessen wurde. Das Auflegen scheint, soweit man
nach den aufgezeichneten Gebetserhorungen schliefen darf, bei wei-
tem seltener als das Umbinden vorgekommen zu sein, denn darnach
steht 1 Fall“17 gegeniiber. Ob diese sogenannten angeriihrten roten
Seidenfdden mit ihrer wundertédtigen Eigenschaft — weile sind im
Mirakelbuche nicht genannt — als eine Spezialitit Adlwangs gelten
diirfen, wiire noch an der Hand anderer Osterreichischer und baye-
rischer Mirakelbiicher zu untersuchen. Schon R. Andree hat in
seinem Werke ,,Votive und Weihegaben des katholischen Volkes in
Siiddeutschland*, Braunschweig 1904, S. 180, festgestellt, daBl in
Walliahrtskirchen Oberdsterreichs (Postlingberg) und Salzburgs
(Maria-Plain) rote Seidenfiden bei Blutungen, weife bei weilem
FluB von Frauen geopfert worden sind. R. KriB} ergidnzte in seinem
Werke ,,Volkskundliches aus Altbayerischen Gnadenstitten®, Augs-
burg o. J. (1930), 1, S. 165, 201, 336, 337, Andrees Ausfiihrungen. Er
fand rote und weiBe Seideniiden als Votive im oberbayerischen
Aufham bei Angern vor, ebenso rote Seide im niederbayerischen
Diepoldskirchen; in der Walliahrtskirche Gastaig bei Feldkirchen
im oberosterreichischen Innviertel bemerkte er rote und weille
Seidenfiden als Opfer fiir geheilten BlutfluB und vermutet, daR
solche ehemals auch in Heiligenstadt bei Friedburg im Innviertel
geopfert worden sein miissen *®). In beiden genannten Werken wird
iedoch die Wunderkraft des angeriihrten Seidenfadens nicht er-
wihnf, obwohl zweifellos an sie geglaubt worden ist. Aus dem 1739
cedruckien Mirakelbuche *®) der Wallfahrtskirche Maria Hilf in
(Graz geht dies ebenso hervor, denn darnach verlobte sich eine an
Fieber erkrankte Person 1730 dahin und ,lieBe alldort eine Flett-
Seiden anriihren und bande sich solche aus groflem Vertrauen um
die Mitten. Auch Franz Ernst Briickmann spricht von dem Ge-
brauch dieses Heilmittels in seinem Werke ,,Centuriae tertiae
epistolarium itinerariarum®, Braunschweig 1756, S. 560, bei St. Ste-
fan in Wien®’). Schon aus diesen zwei Beispielen ist ferner zu
ersehen, daB den roten sowie den weillen Seidenfiden eine Wunder-
wirkung nicht bloB bei Blutfluf zugeschrieben wurde. Auch in
Adlwang konnen wir die gleiche Tatsache beobachten.

Unter den 18 infolge der roten Seidenfiden Begnadeten, welche
in den Adlwanger Mirakelbiichern in den Jahren 1680 bis ein-
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“schlieBlich 1688, 1728 und 1741 vermerkt sind, befanden sich keines-
wegs nur Frauen, die am Blutflusse gelitten hahen. Es sind sogar
nur zwei derartige Fille aufgezeichnet worden, namlich der emne
von 1682, bei dem eine schwangere Frau in Waldneukirchen Blutun-
¢en hatte und ihr an Fraisen erkranktes Kind gleichfalls durch Aui-
legen des Adlwanger roten Seidenfadens der Heilung zufithrte, und
dann 1741 in Tillisburg, wo ebenfalls Blutungen dadurch gestillt
wurden. Unmittelbar im Zusammenhange mit Blut steht das Um-
binden eines Armes mit einem -Adlwanger roten Seidenfaden bei
einem miBgliickten AderlaB (1681, Kremsmiinster). Sehr beliebt war
das Binden des Seidenfadens um den Hals. Wohl schon deshalb,
weil sich dieser Korperteil am besten dazu eignete, aber es mag
sein, daB &hnlich wie bei den Leonhardsketten, die um den Hals
und an den Hinden getragen wurden, auch der um den Hals ge-
wickelte rote Seidenfaden gleichsam die Gefangenschaft des Kran-
ken bei der Adlwanger Madonna symbolisch andeuten sollte. Dieses
Umwickeln des Halses geschah ebensc bei Kopileiden *®), wie bei
Abzehrungen *), Magenkrankheiten *°), auch bei einem Erblindeten,
dem allerdings auch zugleich mit dem roten Seidenfaden die Augen
bestrichen wurden (1681, Steinbach a. d. Steyr). Bei einem Be-
sessenen (1688, Wolfsegg) und bei einem Geisteskranken (1681,
Wartberg) wird schlechtweg wvon einem Umbinden des Fadens
gesprochen. Dagegen wird gesagt, dall einem Verzauberten der
Seidenfaden um Arme und FiiBe gebunden wurde (1682, Leonstein).
Das Umbinden eines Adlwanger roten Seidenfadens hat im Jahre
1685 bei zwei in Tillisburg wohnhaften Personen heilbringend ge-
wirkt, und zwar wurde bei einer Milzerkrankung der Faden um
die Mitte und bei Wassersucht um den Leib gebunden. Der gleiche
Vorgang bewdhrte sich auch 1684 bei zwei Personen aus Vockla-
bruck, denen, weil sie an Gliederlihmung litten, die FiiBe mit Seide
vmwickelt wurden. Zugleich wird in dieser Eintragung berichtet,
daB die roten Seidenfidden von altersher wegen ihrer Wunderkraft
berithmt sind. Ebenso wurde 1682 die Wunderkraft dieses Heilmittels
bei einer Wochnerin, deren Wohnort nicht angegeben ist, mittels
Umbindens erprobt. Als 1682 eine Frau aus Losenstein a. d. Enns
sich Nachkommenschaft wiinschte, legte man ihr einen Adlwanger
Seidenfaden auf die Brust, und sie genas eines Kindes, Die Anwen-
dung des gleichen Mittels half auch 1681 einer an Apostem in Steyr
erkrankten Person. Eine Uberschau dieser Fille zeigt, daB unter den
Verwendungsarten des Adlwanger roten Seidenfadens das Umbin-
den desselben wohl am gebrduchlichsten gewesen zu sein scheint

In einer Mirakelbucheintragung von 1710 ist von einer Gebets-
erhorung die Rede, die durch das Schlafen im Adlwanger Gottes-
hause und durch den Gebrauch des Oles aus der Ampel beim
Gradenaltare erzielt worden ist.
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In den Adlwanger Mirakelbiichern sind schlieBlich zwei vor-
seiallene Begnadungen gebucht, die durch Auflegung von Devotio-
nalien in der Wallfahrtskirche herbeigefithrt worden sind. 1682
wurde bei der Verzauberung ein Benediktuspfennig und 1744 bei
erkrankten - Augen ein Marien- oder sogenannter Frauenbildler-
¢rocchen aufgelegt.

Wir betrachteten bisher an der Hand des Mirakelbuches jene
wunderkriftigen Heilmittel, die sich in der Adlwanger Wallfahrts-
kirche selbst befanden oder durch Beriihren mit denselben die glei-
chen Eigenschaften wie diese erlangt hatten. Neben diesen Heilig-
tiimern gab es jedoch in Adlwang, etwa 5 Gehminuten von der
(Gnadenkirche entfernt, den sogenannten heiligen Brunnen oder
IFravenbrunnen, dessen Legende bereits mitgeteilt und dem gleich-
falls schon in der Barockperiode eine wundertitige Kraft zuge-
sprochen wurde. Die iiberirdische Heilkrait seines Wassers wird
in acht Mirakelbucheintragungen gemeldet. Besonders gegen Ful3-
oder Augenleiden scheint man es gebraucht zu haben, da sich unter
diesen 8 Begnadeten 4 FuBl- und 2 Augenleidende befanden. Zu den
ersteren zihlten zwei aus der Pfarre Kematen a. d. Krems (1682),
die beim heiligen Brunnen 3 Pfennige opferten; ferner eine Arztens-
frau aus Koppach (1718), die ihr Mann nicht heilen konnte und durch
Waschen ihrer Fiile gesundete, und schlieBlich 1739 eine Frau aus
Wels, die sich dahin eigens das heilige Wasser holen lieB und dabei
ausrief: ,,Maria zu Adlwang mufl auch dabei sein!" Als Augenbriindl
bewihrte sich dieser Frauenbrunnen bei je einem Blinden aus
Wimsbach (1698) und aus Steyr (1721). Die gleiche Quelle heilte
auch 1700 eine mit einem Geschwiir behaftete Person aus Griin-
I()urg)und eine an einem Leibschaden leidende aus Waxenberg
1716).

10. Das Adlwanger Gnadenbild als Bannmittel
gégen Verbrecher

Schon St. Beissel und nach ihm G. Schreiber #) haben auf das
Gnadenbildern zugeschriebene Festhalten von Dieben, die sie be-
stehlen wollten, hingewiesen. Auch von der Adlwanger Madonna
wird in den Mirakelbiichern eine Diebesbannung ohne ndhere
Jahresangabe iiberliefert. Ein Dieb, der in dieser Wallfahrtskirche
Votive entwenden wollte, wurde von iiberirdischer Gewalt bis zur
Ankunft des Mesners gebannt,

Ll - Notive

Unter den der Adlwanger Madonna gespendeten Weihegaben
waren, soweit man aus den Mirakelbiichern anndhernd richtige
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statistische Angaben schopien kann, die Opifertaieln am zahlreichsten
vertreten. In der iibersehbaren Periode von 1620—1745 waren es
89 derartige namentlich angefiihrte Votive. lhre Zahl war aber doch
wesentlich gréBer, wie aus einem Vermerke im handschriftlich iiber-
lieferten Mirakelbuche wvon 1746 unter der Rubrik ,Innerliche
Seelenanliegen® hervorgehoben wird, Er lautet: ,Es waren viele
Opfertafeln vorhanden, die keine Legende enthalten und auch nicht
eigens im Mirakelbuche vermerkt wurden.” Eine ndhere Beschrei-
bung dieser Votivtafeln wird in den Eintragungen nur in einigen
Fillen geboten. 1628 wurde eine grolle gemalte Tafel mit der Dar-
stellung der Schlacht bei Prag (1620) und der Belagerung von Neu-
hiusl (1621) geopfert. Beachtlich ist auch, daB eine begnadete Per-
son 1672 eine Tafel aus Papier geopfert hat, welche sie 1681 durch
eine gemalte ersetzte. Die auf wunderbare Weise von ihrer Léih-
mung Geheilte lieB sich auf dem Gemilde auf einer Tragbahre
sitzend abbilden. In einer Buchung von 1693 wird eine Opfertafel
erwdhnt, auf der ein Engel die Danksagung hielt. Mitunter wurde
auch gleichzeitig mit der Votivtafel ein den Unfall bezeugender
Gegenstand geopiert, so ein verschluckter Nagel (1679) oder eine
Kugel (1711).

VerhaltnismiBig selten werden in den zwei Mirakelbiichern
Unfall bezeugende Gegenstinde als Votive vermerkt und auch ver-
hdltnisméiBig spdt scheint darin zuerst diese Opfergabenart auf
(1679). Es mag sein. daB dabei der Umstand ins Gewicht fiel, daB
die bduerliche und biirgerliche Bevolkerung Oberdsterreichs kleine-
ren Unféillen weniger Beachtung als etwa die Bewohner Wiens
geschenkt haben. Aus unserer Bearbeitung des Mirakelbuches von
Maria-Hilf in Wien (1689—1775) ist klar ersichtlich, daB die Wiener
auch relativ spit (zuerst 1711) beim Mariahilfer Gnadenbilde Unfall
bezeugende Gegenstidnde zu opfern begonnen haben, daB sie aber
von diesem Zeitpunkte ab in den meisten Féllen, in denen sie der
Wunderkraft dieses Bildes ihre Errettung oder Bewahrung vor
Unfillen zugeschrieben haben, die Unfall bezeugenden Gegenstidnde
als Opfer darbrachten. Sind doch in den 814 Eintragungen in diesen
Mirakelbiichern in 224 Fillen derartige Opfergegenstinde erwihnt.
In den 576 gebuchten Begnadungen zu Adlwang hingegen finden
sich nur siebenmal mit Datum versehene Unfall bezeugende Gegen-
stidnde geopfert, und in einigen wenigen Fillen wird auBerdem darin
solcher Weihegaben mit AuBerachtlassung der Zeitangabe gedacht.
Als derartige Opiergaben liefen in Adlwang ein: 1 Nagel (1679),
1 Kugel (1711), eine in Gold geialite Stecknadel (1719), ein ge-
schluckter Groschen (1719), ein Blechstiick (1725), eine Schere
(1739) und eine in Silber gefaBte Bohne (1741). An undatierten
werden genannt: 1 Groschen, 1 Steinlein, 1 Pfeil von einem Palester,
1 Bleikugel, 1 blutgefirbtes Eichenholz und mehrere in Silber gefalite
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Beinlein. Krankheitsbezeugende Votivgegenstinde kamen in Adl-
wang, soweit man aus den Mirakelbiichern ersehen kann, nahezu
nicht vor, denn nur einmal wird von einem gefaBten Stein (1701)
und ein anderes Mal von ,unterschiedlichen in Silber gefaBten
Stockzdhnen* berichtet. Hierher zu zidhlen sind auch 2 Kriicken-
opfer (1680 und 1743).

Selten werden in den Buchungen Wachsopier verzeichnet, was
wohl daher riihren diirfte, daB der Priester mutmaBlich es nicht fiir
wert hielt, solche unbedeutende kleine Weihegeschenke darin zu
vermerken. Am meisten kommen noch Wachskerzenopfer vor
(11 mal), darunter werden einmal zwei bemalte von der Tochter
des Linzer Ratsbiirgers Mathias Panlechner im Jahre 1682 geopfert.
An anderen Wachsmotiven waren vertreten zweimal ein Wachsbild
(1682), zweimal ein Wachsopfer ohne nihere Bezeichnung (1692,
1743) und zweimal Wachs im Gewicht von einem Vierting (1682)
und 2 Pfund (1726). Auch die geopferten Silbervotive sind nicht
reichlich, es sind dies 5 Paare Augen (1663, 1681, 1685, 1690), 1 FuB
auf Samt (1665), 3 Tafeln (1679, 1699), 2 groBe silberne Altartafeln
(1670), | Halskettchen (1681), 1 vergoldetes silbernes Opferkiinnlein
mit Tasse (1679) und 1 nicht niher bezeichnetes Silberopfer (1686).
Nicht unter die Silberopier sind zu zdhlen 1 und dann 2 Zerbissene
Silberloifel, letztere in Verbindung mit 3 Kochloifeln, vermutlich
aus Holz, die alle anldBlich der wunderbaren Heilung von den Frai-
sen im Jahre 1681 der Adlwanger Madonna dargebracht worden
sind. Man kann, wenn man will, diese letzteren Votive auch zu den
krankheitsbezeugenden Opfiergegenstinden rechnen. Von den Geld-
opfern verbuchte man im Mirakelbuche nur jene, deren Spender
sich auf Lebensdauer jihrlich zu einer solchen Gabe durch ein Ge-
liibde verpilichtet hatten. Auffallend ist, daB die 5 vorkommenden
Félle alle aus dem Jahre 1682 herriihren, Es handelt sich in 2 Fillen
um 9, bzw. 3 Piennige und in einem Falle um 7 Pfennige. Zu diesen
Geldspenden sind auch die von Votanten gezahlten Messen einzu-
reihen. Sie sind in der Regel Dankmessen, wenn auch nur eine aus-
driicklich als solche bezeichnet worden ist. Solche Messezahlungen
kamen nach den Mirakelbucheintragungen 1679 (4mal), 1680 (5mal),
1681 (12mal), 1682 (14mal) und 1719 (1mal) vor. Mitunter handelt
es sich um Zahlung von mehreren Messen, so 1680 drei Amter und
Messe, 1682 sieben Messen, 1682 drei Messen und eine jdhrliche
Messe. Bei einer Messezahlung von 1681 wird genau bemerkt, dal
die Messe zu Ehren der hl. Dreifaltigkeit, der hl. Maria sowie der
hl. Josef und Franz Xaver gelesen werden soll. Alle diese aufge-
zeichneten Messezahlungen fielen in die Jahre 1679 bis einschlieBlich
1682, also in die Periode des groBen Wiitens der Pest. Zweifellos
befanden sich unter den 25 in den Buchungen als nicht nidher be-
zeichneten Opfern auch Geldspenden, die zum Teile fiir die Lesung
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von Messen bestimmt waren, Zweimal, ndmlich 1680 und 1681, ist
von einem reichlichen Opfer mit Messe ausdriicklich die Rede.
Diese unbestimmbaren Opfer wurden in der Zeit von 1679 bis ein-
schlieflich 1746 dargebracht. Die meisten: von ihnen (21) fallen
chenso wie die Messezahlungen durchaus in die Zeit der groflen
Pestgefahr (1679—1682). Es ist begreiflich, daB auch Bekleidungs-
stiicke fiir das Adlwanger Gnadenbild geopfert worden sind. Ent-
sprach doch die Sitte, wundertitize Standbilder in Gewédnder zu
niillen, ganz der Barockmode. Solche Kleidervotive waren in Adl-
wang allerdings nicht hidufig, wenn auch in den Eintragungen in
die Mirakelbiicher in der Regel mehr ein Zuwenig als ein Zuviel
verzeichnet worden ist. Darnach wiren blo viermal in der Periode
von 1624—1745 Kleidungsstiicke der Adlwanger Madonna zugedacht
worden, u. zw. ein goldgesticktes Kleid (1673), 1 halbellenlanges
Hemd (1680), 1 Kleid (1688) und 2 ,kostbare* Kleider (1624). Durch
3 Votive wurde die Wallfahrtskirche mit (Gebrauchsgegenstinden
fiir gottesdienstliche Handlungen in den Jahren 1679 und 1682 be-
schenkt. Es waren dies 2 Kelchtiicher und 1 priesterliches Mef3-
gewand (1682). Des silbervergoldeten Opferkinnleins mit Tasse
wurde bereits gedacht. Nur in 2 Fillen kann man hier von dem
Vorkommen von Sondervotiven sprechen. 1682 wurde ein Geliibde
getan, ein jdhrliches Huhnopfer als Dank fiir die Abwehr von Frai-
sen darzubringen. Es ist dies das einzige Lebendopier, das uns in
den Adlwanger Mirakelbiichern begegnet ist. Einmal (1741) wurde
eine rote Adlwanger Seide, deren Bedeutung hier im Abschnitt 9
des zweiten Kapitels gewiirdigt wurde, beim Gnadenaltar geopfert.
Uberblickt man die Zahl und die Arten der Opfergegenstinde,
die dem Adlwanger Gnadenbilde im XVII. und XVIII. Jahrhunderte
zugedacht worden sind, so muB man sagen, dal die Opferfreudig-
keit der Waller nicht so groB wie anderwirts gewesen ist. Man
darf dabei allerdings nicht iibersehen, daB die meisten Pilger, gleich-
giiltig ob sie aus biirgerlichen oder bduerlichen Kreisen entstammten,
vermutlich in der Regel iiber keine groflen Vermogen verfiigt haben
diirften. Auch der Artreichtum der Opiergegenstinde blieb weit
hinter dem der bayerischen Votive zuriick. Man kann iiberhaupt
diese Beobachtung, die wir an dem Adlwanger Votivmaterial an der
Hand der Mirakelbiicher gemacht haben, auch auf die meisten Wall-
fahrtsorte Nieder- und Oberdsterreichs %), soviel wir bisher gesehen
haben, anstellen. Eine Ausnahme macht nur davon das oberdster-
reichische Innviertel, das aber bis zum Jahre 1779 bayerisch ge-
wesen ist. : :
Ein paar Worte iiber hierortige, in der Gegenwart geopferte
Votive zu sagen, mag vielleicht angebracht sein. Auf unseren, in
den letzten Jahren unternommenen Wanderungen in niederoster-
reichische Wallfahrtsorte konnten wir zwar die Feststellung ma-
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.chen, dall in der zweiten Halite des XIX. und im ersten Drittel des
XX. Jahrhunderts das Opfern von Weihegaben in der Regel hier
nicht abgekommen ist, doch sind die Votive aus den jiingstverflos-
senen Jahrzehnten fast durchaus wertlose Gegenstinde, die das
abgewandte Ungliick selbst bezeugen, oder billige Oldrucke, meist
mit Darstellungen der hl. Maria, die fast ausnahmslos unbeschriftet
sind. Mitunter fanden sich als Opfertafelersatz handschriftliche
Notizen, die wenigstens noch einen kurzen Wunderbericht mit
Orts-, Jahres- und Votantenangabe enthalten. Votivtaieln jedoch,
welche wie die der Barockzeit die mirakulosen Vorgidnge zur Dar-
tsellung bringen, sind seit dem Beginne des XX. Jahrhunderts
duBerst selten zu treffen, aber noch immer hiufiger als wichserne
Opfer, wenn man von den geopferten Wachskerzen absieht. In letz-
terer Hinsicht ist es in Adlwang anders bestellt. Am 7. September
1934 lag auf dem Gnadenaltare neben 2 Wachskerzen 1 wichsernes
Opfertier, und Mitte August 1935 bemerkten wir ebendaselbst 4
WachsfiiBe. Neben 1 Paar ilteren Votivbildern, die jedoch nicht
vor 1800 gemalt wurden und gleich neben einigen Kriicken auf der
Riickseite des Hochaltars aufgehiingt sind, erschaut man in dieser
Wallfahrtskirche an der gleichen Stelle eine groBere Anzahl moder-
ner Oldrucke, die bezeugen, daB auch hier in den letzten Jahr-
zehnten die Wallfahrer den friiher gewahrten inneren Zusammen-
hang zwischen Votanten und Votiv zum Teil verloren haben oder
doch in ihren religiosen Anschauungen niichterner geworden sind.
Auch in Adlwang iiberwiegen heute unter den Wachsopfern die
Kerzen. Rechts vom (Gnadenaltar steht eine groBe Eisenpfanne, auf
der die geopferten Kerzen angeziindet werden.

12. Der kultgeographische Streubereich der
Adlwanger Waller

Ein Hauptfaktor fiir die Berechnung der Kultdynamik ist neben
den Kultfiliationen, die aber bei der Adlwanger Madonna nicht vor-
gekommen sind, der geographische Streubereich der Waller. Wie aus
dem Vorstehenden ersichtlich ist, erstreckten sich die Eintragungen
in den Mirakelbiichern von dem Jahre 1628 bis einschlieBlich 1745,
das ist also ein Zeitraum wvon den ersten Regierungsjahren des
Kaisers Ferdinand Il. bis in die Aera Maria Theresias hinein. Von
den festbestimmbaren 576 Buchungen, die sich aus dem gedruckten
und ungedruckten Mirakelbuche ergeben, sind 120 ohne Landes-
und Ortsangabe, bei 419 Eintragungen stammten die Begnadeten
aus Oberosterreich und zwar 8 aus diesem Lande *), bei denen die
Ortsangabe fehlt, 316 aus dem Traunviertel, 85 aus dem Hausruck-
viertel, 12 aus dem Miihlviertel einschlieBlich des Machlandviertels.




4 Begnadete hatten ihren Wohnort im damaligen Bayern, wovon
2 im spateren Innviertel seBhaft waren. An 23 Niederdsterreichern,
einschlieBlich Wiens, wirkte die Wunderkraft Adlwangs, ebenso an
2 aus Bohmen, an 4 aus der Steiermark und einem aus Salzburg.
Wie bereits irither hervorgehoben wurde, hat die Pestperiode 1679
bis 1682 vornehmlich den AnlaB abgegeben, dall Adlwang, das im
Umkreise von einer Wegstunde damals seuchenfrei geblieben war.
nicht bloB von vielen Nahwalifahrern, sondern auch von Pilgern
von weiterher aufgesucht worden ist. Vor allem gaben die in den
Jahren 1679 und 1680 aus Wien hierher geeilten Waller, 3 spitere
Ausnahmen abgerechnet, als Grund ihrer Wallfahrt das Wiiten der
Pest und ihr gliickliches Entrinnen davon im Jahre 1679 an.

Es ist allerdings unmoglich, aus den 2 genannten Mirakelbiichern
die jahrlichen Schwankungen der Pilgerirequenz zu errechnen; auch
der geographische Streubereich der Pilger 148t sich nur anndhernd
hieraus ermitteln, da nicht einmal die Zahl aller Begnadeten und
noch weniger der Name und Wohnort derselben sowie die Datierung
der abgestatteten Wallfahrten stets angegeben erscheinen. Vielmehr
wird in den 2 genannten Biichern mitunter summarisch mit oder
ohne Zeitangabe erwihnt, daBl ,viele Prozessionen* aus Wien und
anderwirts, wie Linz, Steyr und Umgebung sowie Neuhofen a. d.
Krems, wihrend der Pestperiode 1679—1681 nach Adlwang gekom-
men sind. Im ersten Kapitel des von Freyd herausgegebenen
Mirakelbuches wird unter anderem vermerkt, daB schon ,vor etlich
hundert Jahren* Ungarn in groBer Zahl sich hier eingefunden haben.
Auch in der 1746 abgeschlossenen Handschriit (S. 12 f.) wird dar-
iiber in gleicher Weise berichtet. 2

-Gehen wir nun ndher auf die uns in den Mirakelbiichern an-
gegebenen Wohnorte der begnadeten Wallfahrer ein, so diirfen wir
wohl den GroBteil derienigen Pilger, bei denen der Name ihres
stindigen Domizils nicht angefiihrt wurde, als Oberdsterreicher
ansehen. Sicher ist, daB unter diesen der Zuzug aus dem Krems-.
Steyr- und Ennstale am groften war. Ja, man kann fast sagen,
daB der Besuch von Adlwang zu den Hauswallfahrten der Bewoh-
ner der Stadt Steyr gehort hat. Sind uns doch von den Jahren 1641
bis einschlieBlich 1745 allein 58 Fille von Steyrer Begnadeten im
Mirakelbuche iiberliefert. Auch die Stadibevélkerung von Linz und
Wels machte sich stark unter den Adlwanger Pilgern bemerkbar. .
Von 1679—1739 wird von 38 Linzern und Linzerinnern berichtet,
und lémal scheinen im Zeitraume von 1681—1739 Fille aus Wels
auf, was insoferne um so bemerkenswerter ist, als die Welser Be-
volkerung in ihrer unmittelbaren Nidhe die Gnadenkirchen wvon
Schauersberg und Scharten hatte. Dall die ndchste Umgebung von
Adlwang, das Gebiet zwischen Krems und SteyrfluB, einen erheb-
lichen Wallfahrerzustrom stellte, ist wohl selbstverstdandlich. Wir
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liaben Dbereits im ersten Kapitel, wo wir unter anderem den ge-
schichtlichen Auibau und  die Grenzen der Kultdynamik Adlwangs
erortert haben, darauf hingewiesen sowie auch im allgemeinen der
Verbreiterung des geographischen Streubereiches der Pilger ge-
dacht, die-seit dem groBen Auffreten der Pest in Osterreich von
1679 hier eingesetzt hat. Wir wollen hier nur die Zahlen sprechen
lassen.

Wie schon allgemein erwidhnt, stammten die meisten Nahwall-
fahrer aus dem oberdsterreichischen Traunviertel ®Y). Unter den
verzeichneten mirakulosen Vorfdllen gehoren die dltesten, die aus
den 20er und 40er Jahren des XVII. Jahrhunderts iiberliefert sind,
ausschlieBlich dem Traunviertel an, und auch da ist es wieder die
engere und weitere Umgebung von Adlwang. Erst in den 70er Jah-
ren des XVII. Jahrhunderts werden Begnadete aus dem Hausruck-
viertel **) gebucht, und zwar seit dem Auftreten der Pest im Jahre
1679. Ebenso wirkte im Machlande und im Miihlviertel ) die An-
ziehungskraft des Adlwanger Madonnenstandbildes erst seit dem
Wiiten dieser Seuche. Die aus dem Erzherzogtume Osterreich unter
der Enns stammenden Adlwanger Pilger ") waren nach den Mirakel-
biichern mit wenigen Ausnahmen zwischen dem Enns- und Erlaftale
seBhaft, also in nidchster Nachbarschaft des Traunviertels, wohin
sie die nach der Stadt Steyr fiihrende EisenstraBe wies, Nur Wien
macht davon eine Ausnahme und ebenso ie 1 Fall aus Persenbeug
und aus dem Wallfahrtsorte Karnabrunn bei Korneuburg. Doch kann
man auch bei den aus Niederdsterreich kommenden Wallern die
Beobachtung machen, daB ihr Zulauf nach Adlwang mit dem Auf-
treten der Pest im Jahre 1679 einsetzte. DaBl so viele Wiener in
den Jahren 1679 und 1680 nach dem Adlwanger Gnadenorte zogen,
hing vornehmlich mit ihrer in Oberdsterreich wohnhaften Verwandt-
schaft zusammen, Der Ruf Adlwangs drang auch in der Pestzeit,
wie schon an anderer Stelle bemerkt wurde, von der Mariazeller
Wallfahrtskirche aus weiter in die Steiermark ein, wenn es sich
auch, wie aus obgenannter Zahl ersichtlich ist, nur um vereinzelte
aus der Steiermark kommende Adlwanger Pilger*®) gehandelt
haben kann, Wihrend aus der Stadt Salzburg nur 1 Adlwanger
Wunderbericht aus dem Jahre 1682 aufgezeichnet worden ist, liegen
aller Wahrscheinlichkeit nach 2 Fille aus dem Bohmerwaldstdadtchen
Kaplitz *) vor, die gleichfalls nach dem groBen Pestiahre 1679 sich
ereignet haben. Nach den Mirakelbuchungen war der Wallerzulauf
aus Bayern ") gering, relativ stark ist darunter das erst durch den
Teschener Friedensvertrag von 1779 an Oberdésterreich zugefallene
Innviertel ') vertreten. Auch diese bayerischen Pilger nahmen erst
in relativ spiter Zeit von der Wunderkraft Adlwangs Notiz.

Nach dem aus den beiden Mirakelbiichern gewonnenen Kkult-
geographischen Streubereich der Pilger ergibt sich, daB die Kult-
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dynamik des Adlwanger Gnadenbildes vor dem Pestjahre eine land-
schaftlich sehr beschrinkte war und sich bloB auf die Bewohner
der benachbarten Tallandschaften erstreckt hat. Die Zugkrait Adl-
wangs schnellte hinauf und erreichte seinen Hohepunkt durch den
Ruf seiner Seuchenfreiheit wihrend des Wiitens der Pest im Jahre
1679. Machte sich schon mit dem Abflauen der Pest im Jahre 1681
ein betriachtlicher Riickgang in der Zahl der Prozessionen, die von
weiterher kamen, bemerkbar, so ist ferner feststellbar, dall unge-
fahr ab 1730 die Adlwanger Kultdynamik rdumlich auf das damalige
Oberosterreich begrenzt ist.

13.Aus dem familien-, kunst-und kulturgeschicht-
lichen Inhalte der Mirakelbiicher

Sind auch die Adlwanger Mirakelbiicher, wie die an anderen
osterreichischen Gnadenorten gefiihrten in erster Linie eine wich-
tige Quelle fiir die Aufhellung der Volksfrommigkeit und der Volks-
medizin in der Barockperiode, so bergen sie doch auch einen nicht
zut unterschiatzenden Gehalt fiir andere historische Gebiete 'der
Volksforschung, die nicht vom Volkskundler, sondern vornehmlich
vom Historiker gepflegt werden. Wir rechnen zu letzteren unte:
anderen die familienkundlichen Aufschliisse, kunstgeschichtliche
Daten und beachtenswerte Eintragungen, die in den engercn Be- -
reich der Kulturgeschichte gehoren und gleichfalls, wenn auch spir-
lich, in den Adlwanger Mirakelbiichern aufscheinen.

Der Familienforscher, darunter besonders der, welcher ober-
osterreichischen Biirger- und Bauerngeschlechtern nachspiirt, wird
in_den Buchungen der Adlwanger Mirakelbiicher so manchen wert-
vollen Beitrag finden. Wir heben aus der Fiille der Namen der Be-
gnadeten nur einige von denen heraus, die eine groBere Bedeutung
fiir die Landes- und Lokalgeschichte haben, sei es wegen der ade-
ligen Herkunft ihrer Triger, wegen ihres Ansehens als Ratsbiirger
im Rahmen ihrer Biirgergemeinde oder wegen ihres Kiinstlerberufes.
Wir haben schon an anderer Stelle betont, dal unserer Quelle zu-
folge Adlwang hauptsdchlich von Biirgern und Bauern aufgesucht
worden ist. Nur in°wenigen Féllen hat der einheimische Adel eine

Wallfahrt dahin unternommen. So unternahm 1663 Maria Anna Fran- -

ziska Gréfin von Tattenbach, geborene Herrin von Gera, eine Dank-
kirchfahrt nach geheilter Krankheit. 1693 wallfahrtete Anna Maria
Fiirstin Lamberg, geborene Trauttmannsdorff, Gemahlin des L.andes-
hauptmannes von Osterreich ob der Enns, zur Adlwanger Madonna
und spendete letzterer ein Votivbild, auf dem ein Engel die Dank-
sagung fiir eine gliickliche Entbindung hielt. 1681 befand sich unter
den aufgezeichneten Begnadeten der Maler Hans Christoph Au-
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hueber, der im griflich Losensteinschen Schlosse arbeitete und
dessen Vater Martin ebenfalls Maler und Ratsbiirger in Hall war.
Weiters sind unter den Gebetserhérungen erwidhnt 1641 Mathias
Wilzel, Maler zu Steyr, 1675 Johann Christoph Burkhard, Maler aus
Kremsmiinster, 1680 eine Magd bei dem Maler Johann Georg Stain-
dorfer™) in Steyr-Garsten, 1681 die Malerin Barbara Dorothea Mayr
aus Steyr, 1720 das Kind des ,kunstreichen* Daniel Tempelmann **)
aus Linz, der zum Danke ein Gemilde opfierte, und 1646 Johann
Krotzer, Hofmusikant in Kremsmiinster. Ein kleiner Beitrag fiir die
Geschichte der osterreichischen Papiererzeugung fillt aus den Wun-
derberichten ab. Es werden darin genannt 1650 Elisabeth Wurm ™),
Papiermacherin in Kremsmiinster, und 1679 Hans Silbereysen, Pa-
pierer zu Steyr.

An kulturgeschichtlich Beachtlichem erbringen die Adlwanger
Mirakelbiicher folgendes: 1661 ereignete sich ein Schiffsungliick
auf dem Agerflusse, 1680 geschah in Kremsmiinster ein Unfall bei
einer Schlittenfahrt im Fasching, 1680 war in Steyr als Kinderspiel
das ,,Gugubergen* gebrduchlich, das wohl den Versteckspielen der
Kinder zuzuzihlen ist ™). Am 10, Dezember 1680 kam es in Krems-
miinster bei der Austeilung des sogenannten ,Kornisselfleisches* ™)
oder ,,jdhrlicher Spendt*, wozu sich eine Menge von 18.000—19.000
Menschen eingefunden hatte, zu einem groBen Gedridnge, bei dem
einige Verletzungen vorfielen, 1689 wollte ein des ,,Wendens* kun-
diges Weib, das die Eierlieferantin einer kranken Frau in Lichten-
egg bei Wels war, diese Kranke ,,ansprechen”, Letztere aber wei-
gerte sich, wenden zu lassen. 1697 wurde eine Person in L.ambach
bei Gmunden von Wolfen und Bédren umringt und wehrte diese wil-
den Tiere mit einem Rosenkranz ab.
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Anhang:

1. Aus dem ged:uckten Mirakelbuch herg. von Freyd (S. 121), 1680.

Ein erlahmte Person gesund.

Anna Messnerin von Steyr erlahmete anno 1636 an Hind und Fiissen
dergestalt, daB sie deren Gebrauch vollig beraubt und wie man sie hebete
und legte oder setzte. bleiben miite. In solch elenden Zustand verlobt sie
sich nachher Adlwang mit jdhrlichen Opfer neben Beicht und Kommunion,
erlangt vollige Gesundheit. tut ihrer idhrlichen Schuldigkeit noch anno
1680 den 8. Sept. gnug.

Dies Gliibd und Gnad der Gesundheit ist geschehen obiges Jahr umb
St. Bartholomei, umb welche Zeit der Teufl zu Mariazell ausgesagt, daB
die Mutter Gottes zu Adlwang im Bad sei.

2. Aus dem gedruckten Mirakelbuch Freyds (S, 122 if.). 1680. ‘

Gleichfalls erlahmete anno 1679 [zul Bartholomei Barbara Mollnerin
zu Sierning an Hénd und FiiBen dergestalt, daB sie bis auf Weihnachten
wie ein Kind miilte gespeist und von einem Ort zum andern getragen
werden., Man bemiihete sich zwar durch natiirliche Mitteln zu helfen, kidme
sogar auch auf unzuldssige, aber alles umb sonst. Einige Besserung kunnte
nit verspiirt werden. Endlich nimmet die Presthafte ihr Vertrauen zur
Adlwangerischen Gnaden mutter. bittend nur soviel Gnad. daB sie méchte
an den Krucken herumbkriechen. Auf Bitt und Gliibd die Gnad. Die erstarrte
Glieder erstrecken sich. daB sie sich der Krucken bedienen konnen, unter
dessen vermehret und wiederholet sie ihre Bitt umb Erlangung volliger
Gesundheit zum oftesten mit Verlobung, die Krucken selbst nacher Adl-
wang zu tragen. wann sie erhort wurde. Es geschicht, was sie begehrt;
gelanget nach und nach zur villigen Gesundheit, Endlich ihrem Gliibd gnug
zu tun, als den 8. Septemb. 1680 die Sierninger mit der Prozession nacher
Adlwang zu gehen entschlossen, macht sie sich selben Morgen, die Krucken
unter den Yechsen tragend. auf den Weg, in Meinung vor der Prozession
nacher Adlwang zu kommen. Weilen sie sich etwas schamete, die Krucken
unter den andern Wallfahrtern zu tragen, aus Sorg, sie mochte verlacht
werden. Ein halbs Feldwegs ginge sie also fort bis zu dem auBer Sierning
aufgerichten hiltzenen roten Kreuz, bei welchen sie ein solche Miidig-
keit iiberfiille, daB sie nit vermochte weiter fortzukommen. Miite also
den angefangenen Weg wiederumb zuruck nacher Haus nehmen, der Leibs-
Kriften ziemlich beraubt. Etwann eine halbe Stund hernach ginge die
Prozession fort und bei ihrer Wohnung fiiriiber. Sie Barbara sagt zu den
ihrigen, sie wolle es in Gottes Nam noch einmal wagen und mit der Kreuz-
schar fortgehen, mischet sich also. die Krucken unter den Yechsen tragend,
unter das anddchtig betende Weibervolk, vermerkt, daB, je weiter sie
gehet, je mehrer die Leibs-Kriaften zunehmen. Kommet endlich mit der
Prozession in das ‘Gnadenhaus und in die Sakristei, Erlaubnuss bittend,
die Krucken bei dem Gnadenaltar aufzuopfern; wurde aber alsobald ab-
gewiesen, mit Vermelden: man miisse nicht gleich einem ieden herlaufenden
alten Weib glauben, Sie hingegen beteurete hoch. die Gesundheit auf ge-
tanes Gliibd erlangt zu haben. Nimmet alsobald zum Zeugen den eben
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damaln in der Sakristei gegenwirtigen Sierninger Mesner Wolifen Neu-
mayr, so des Weibs Reden auch bekriaitigte. Es wurde der mit der Pro-
zession angekommene, auch gleich gegenwirtige Priester gefragt, welcher
meldete, darvon gehdrt zu haben, wisse aber den rechten Verlauf nit. Ver-
spricht auf getanes Ersuchen. bessere Nachfrag zu halten. Dem Weib wird
erlaubt, die Krucken unterdessen zu opfern. aber mit Bedrohung, im Fall
sich die Sache der Wahrheit gemiB nit verhielte, daB die Krucken alsdann
eben an einem Tag, wann die Sierninger Prozession ankommen wurde,
ausser der Kirchen offentlich verbrennt. ihr auch andere Straf sollte an-
getan werden., Das Weib wird hernach in dem Pfarrhof zu Sierning ge-
rufen, von zweien Priestern examiniert. Aus gewissen Ursachen aber und
anderer Umbstdnden wurde der Aussag nit volliger Glauben geben, auch
obgedachte fiirgegebne Gsundheit fiir kein Miracul erkennet. Wire also
an dem, daB die Krucken der geschehenen Bedrohung gemidB andern zu
cinem Exempl sollen offentlich verbrennt werden. Doch weilen eben zu
Sierning wegen eines blinden Knaben, so umb selbe Zeit auf getanes und
abgelegtes Gliibd sehend worden (von welchem an seinem Ort) hernach
inquiriert wurde, berufete man gedachte Barbara noch einmal alldort in
den Pfarrhof. allwo sie im Beisein dreier Priester bei Eid und Gwissen
abermal bekriftigt, die Gesundheit avf getanes Gliibd erlangt zu haben.
Dennoch wollte man noch nit vollig Glauben geben, sondern gingen zween
Priester in gedachter Barbara Behausung, umb die Wahrheit und den
Verlauf von ihrer Tochter, so wegen noch wihrender 6. Wochenzeit in
den Pfarrhof nit kommen konnen. recht zu erforschens welche dann auch
bei Eid und Gewissen aussagte, auch alle Umbstidnd besser als die Mutter
erzidhlte, mit Beteurung, ihr Mann, so damaln in seinen Verrichtungen
verreiset, werde es eben also aussagen miissen, weilen sie beide der
Erlahmten gedienet. selbe hin und her getragen und anfangs gemelte Hilis-
mittel fruchtlos angewendet haben, hernach der Presthaften geraten, sich
nacher Adlwang zu verloben, woraui die Gesundheit, wie oben angezeigt,
erfolgt. Aus so getane Zeugnuss- Aussag und weilen die so wohl Erlah-
mung als erfolgte Gsundheit unwidersprechlich, ist dies endlich fiir ein
Guaden- Mirakl erkennet und aufgezeichnet., auch beede Krucken unweit
des Gnadenaltars aufgehenkt worden.

3. Aus dem handschriftlichen Mirakelbuche von 1746 unter dem
Schlagworte ., Zauberei®.

1682.- Den sechsten Jinner dieses Jahres fande sich allhier ein Bar-
bara Rambssauerin, ledigen Stands von Leonstein, und klagte nach abge-
legter Beicht, daB ihr Bruder Zacharias. auch annoch unverheirateter, durch
Zauberei oder gelegtes teuflisches Gespiir, woriiber er gegangen, alsobald
Schmerzen zu fithlen angefangen, auch an Hinden und FiiBen dermaBen
erlahmet, daB er nicht nur allein selbe nicht gebrauchen oder seinen Dienst
mehr abwarten konne. sondern auch alle Hofinung der Genesung als ein
verlorne Sach geurteilet worden. Sie bitte demnach als von ihm geschickte
um geistliche Hiilf und Arznei. Auf solches empfanget sie einen an dem
Gnadenbild angeriihrten Seidenfaden und St. Benedikt-Pfennig mit Er-
mahnung den Pfennig ihm an den Leib zu henken. die Seiden aber um
die Arme und FiiBe zu binden. auch tdglich ein oder anderes Ave Maria
zu Ehren U. L. Frauen zu beten. vor allem aber im Fall der Lahme solle
gesund werden, der Dankbarkeit nicht zu vergessen. Wunder! kaum wurde
dem Elenden der Pfennig angehenkt und die Seiden umgebunden, ver-
merkte er schon Linderung deren Schmerzen, fing an nach und nach die
Glieder wiederum zu bewegen, von Tag zu Tag Besserung zu verspiiren.
bis er endlich frisch hergestellet, seinen Dienst auf das Neue verrichtete.
Weilen er dann eben deswegen bishero noch verhindert gewesen, selbst
allhier zu erscheinen. schickte er abermalen seine Schwester. unterdessen
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die Danksagung statt seiner abzulegen, welches sie auch den 24. Juni
treulich vollzogen und nach getaner Beicht die erteilte Gnad angedeutet.
so auch gleich damalen im Beisein einer groBen Menge deren auf die
Beicht Wartenden aufgezeichnet worden.

4. Aus dem handschriftlichen Mirakelbuche von 1746 unter dem
Schlagworte ,Besessene™.

Im Jahre 1688. — Adam Schmalzberger von Wolfseck wurde bereits
in das fiinfte Jahr von einem bosen Geist dusser- und innerlich beunruhiget,
Er wollte zwar oOfters die heiligste Namen Jesus, Maria, Joseph, ausspre-
chen, um hierdurch von der plag des bdsen Geists befreyet zu werden;
es warzs aber keine Moglichkeit, nur einige Sylben auf die Zungen zu
bringen, wohl aber. da von anderen besagte heiligste Personen seind genen-
net worden, wurde er ven seinem Inwohner am ganzen Leib heftig geschiit-
telt und gepeinigt. Nachdeme hierauf er zu zwei Gnaden-Orten sich be-
geben, doch chne Folg einiger Hiilf, brachte man ihn endlich nacher Adl-
wang, welches auch der Plaz seines Heils ware: dann nach gebrauchter
s¢ genannt heiligen Seiden, so ihme umgebunden worden, kunnte er un-
gestoret die vorgemeldt gebenedeite Namen mit ehrenbietiger Stimme spre-
chen, Als man aber ebenfalls sein Haupt mit der heiligen Hand Mariae
beriihret, wurde der vorhin von dem bosen Geist ausgeiibte Gewalt auf
einmal also zernichtet. daB der solang betrangte voll des Trostes nacher
Haus kehrte, und nach verflossenen sieben Tdgen seine Hiilis Mutter aber-
mal besuchend bekannte, daB er von seinem iiblen Gast gidnzlich befreiet,
seinem Gebet und anderen Geschiften ruhig abwarten konne. Aus welchen
erhellet, daB jene in dergleichen Begebenheiten von der christlichen Kir-
chen sonst vorzukehren gepflogene Mitel fiir diesesmal von Mariae grofler
Vermogenheit seind ersetzet worden. :
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Anmerkungen:

1) Literatur: Obwohl unsere Studie durchaus auf den Adlwanger
Mirakelbiichern fufit, so haben wir doch fiir den allzemeinen geschicht-
lichen Teil, der dieser Abhandlung als 1. Kapitel vorangestellt ist, neben
diesen Quellen, soweit es notwendig war, die keineswegs auf kritischer
Hohe stehende einschligige Literatur iiber Adlwang mitunter heranziehen
miissen. Darunter sind einige Broschiiren uns allerdings zur Einsicht nicht
vorgelegen, und zwar die zeitlich dltesten, Wir filhren sie der Vollstindig-
keit wegen auf. so die anonyme Schrift, diec Ludwig Stroissnigg zum Ver-
fasser hat, nimlich ,Kurze Beschrelhung des Ursprunges und der Schick-
sale des Wallfahrtsortes Adlwang in Oberdsterreich®, Linz 1848; gleichfalls
anonym ,Kurze Darstellung des Ursprunges und der ferneren Geschichte
des Wallfahrtsortes Adlwang", Linz 1854; Leopold Kopp. ,.Kurze Beschrei-
bung des Ursprunges und der Schicksale des Wallfahrtsortes Adlwang in
Oberosterreich®, Steyr 1860; dasselbe II, Aufl. Steyr 1866; Volksvereins-
kalender, Linz 1921 S. 85—87 und eine Handschrift von Hans Pfleger ,,Adl-
wang, historisch-topographische Darstellung des alten Wallfahrtsortes und
der neuerrichteten Lokal-Pfarre Adiwang®, 1824, 1 Bogen Folio. (Museum
E\lf'anﬁisco-Camlinum in Linz). Beniitzt wurden folgende Schriften, bzw.

erke:

Anonym (P. Lambert Guppenberger), .Geschichte des Pfarr- und
Wallfahrtsortes Adlwang®, Steyr 1901; A. Hoppe, ..Des Osterreichers Wall-
fahrtsorte, Wien 1914. S. 534 fif; Kiibart-Bischof, Wallfahrerhandbuch
Osterreichs, Wien 1933. S. 262 fi.; ,,Austria-Kalender*, Wien 1845, S. 178 ff
Theologisch-praktische Quartalschrift, Linz 1888, S, 60 f. (Artikel von A.
Kolb); Benedikt Pillwein, ,Geschichte. Geographie und Statistik des FErz-
herzogtums Osterreich ob der Enns und des Herzogtums Salzburg®, Linz
1828, 2 Bd. S. 265 fi., 408; Historisch-Topographische Darstellung der
Pfarren, Stifte. Klﬁster ... im Erzherzogtum Osterreich, Wien ‘1824,
14. Bd, 2. TL. S. 88 ff., 149; A. Depiny. Oberdosterreichisches Sagenbuch,
Linz 1932, S. 343 f.. 351, 366. 396; auf S. 466 und 467 daselbst wird hand-
schriftliche und gedruckte Literatur iiber Adlwang angefiihrt. Schliefilich
die anonyme’ Schrift ,Geschichte des Wallfahrtsortes Adlwang und Be-
schreibung der Pfarr- und Wallfahrtskirche®, Adlwang 1911,

?) Vgl. Ign. Zibermayer, ,Die St. Woligangslegende”, Linz 1924,
Sii2t, 62,66, 72

8) Vgl. G. Schreiber. ,.Strukturwandel der Wallfahrt* in . Wallfahrt
uid Volkstum®, Diisseldorf o. J. (1934), S. 21.

4) Vgl. hiezu E. Friess, .,Geschichts- und volkskundliche Betrach-
tungen iiber das Wallfahrtswesen, in ,.Unsere Heimat", Monatsblatt des
Vereines . Landeskunde und Heimatschutz v. N1ederosterrelch u, Wien.
N. F. IX. (Wien 1936) S. 45.

%) Dehio, Osterreich. 2. Bd. 'S. 429 [, Artikel , Adlwang" bearbeitet
v. Erwin Hainisch und Friedrich Wimmer.

Im ,Urkundenbuch von Osterreich ob der Enns® findet sich dar-
iiber kein Beleg, wie denn iiberhaupt der Ortsname Adlwang in den bisher
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erschienenen Bénden nur in Verbindung mit einem dort seBhaften und dar-
nach benannten Geschlechte 6mal vorkommt, ndmlich Henricus de Adlwanc
ca. 1180 (I. S. 182) und Marguardus de Adlwanc, vorkommend 12201233
(I, S. 622, 644, 650, 652; 1II, S. 17). — Nach Pillwein a, a. 0. 2. Bd,,
S. 265, stiftete 1403 Wilhelm von Ror. Burgpfleger zu Steyr, zu Unserer
l.ieben Frau in ,,Adelpdring" eine Monatsmesse. Pillwein schopfte dies aus
Johann Adam Freih. v. Hoheneck. Genealogisch-historische Beschreibung
der Stinde des Erzherzogtums Osterreich ob der Enns, Passau 1747, IIl,
S. 582. Pillweins weiterz Angaben, die auf P. Marian Pachmayr, Historica-
chronologica series Abbatum et Religiosorum MON, Cremifanensis, Styrae
1777, S. 259, beruhen, daB 1745 in Adlwang wegen groBer Zusammen-
stromungen von Menschen einige Jahrmirkte entstanden und wahrschein-
lich auch damals die Feier der goldenen Samstage eingefiihrt worden sei,
konnten wir leider nicht iiberpriifen. doch scheint es sich hochstens um
Kirchtage und nicht um Jahrmirkte gehandelt zu haben. Auch das Wall-
fakrten nach Adlwang an goldenen Samstagen scheint erst eine Gepflogen-
hieit in der Zeit Josefs II, geworden zu sein, worauf wir in diesem Kapitel
noch ndher eingehen werden,

7) Nach A. Hoppe a. a. O. S. 534 ff, hitten sich die von Guppen-
berger in das Jahr 1596 verlegtén Ausschreitungen der Lutheraner bereits
1590 abgespielt. Nach ihm wurde den Lutheranern vom Kremsmiinsterer
Abte ihre Bitte, statt am Samstag am Sonntag in Adlwang eine Messe
lesen zn lassen, mit der Begriindung des Priestermangels abgeschlagen.
woraus sich ergebe, daB in Adlwang nur am Samstage damals Messe
gelesen worden sei. Diese Weigerung des Abtes hitte den Lutheranern
den unmittelbaren Anstof gegeben, in die Kirche einzudringen und das
steinerne Gnadenbild vem Hochaltare herabzunehmen, Nach eingetretener
Beruhigung in der Bevolkerung héfte angeblich niemand gewufit, wohin
das Gnadenbild gekommen war.

8) Die Zeitangabe um 1620 wird durch zwei von Freyd beigebrachte
Wunderberichte von 1628 und 1679 gestiitzt. Es heiBt darin, daB ein 1620
wegen Feindesgefahr abgelegtes Geliibde 1628 erfiillt wurde. Eine 1624 vor-
gefallene Verlobung wegen .,Contractur” wurde 1679 in die Tat umgesetzt.

%) Siehe spiter Kapitel 2, Abschn, 11,

10) Fiir das Auftreten derartiger Motive vgl. R. Kriss, ,Die religitse
Volkskunde Altbayerns', dargestellt an den Wallfahrtsbrduchen, Baden b.
Wien o. J. (1933). II. S. 69. 70, 75, 90, 93; ferner E. Friess. ,Zur Syste-
matik der religiosen Volkskunde* in ,,Unsere Heimat*, X (Wien 1937), S.91.

11) A, Depiny, hat in seinem Werke ,,Oberdsterreichisches Sagenbuch*
Linz 1932, S. 343, Nr. 170 aus cinigen ungedruckten Quellen des XVIII.
und XIX. Jahrhunderts, die sich im Adlwanger Pfarrarchive und im Krems-
miinsterer Klosterarchive vorfinden. uns aber nicht zur Einsicht vorgelegt
werden sind, sowie aus der einschligigen Literatur eine Legende von dem
Adlwanger Hauptgnadenbilde, genannt ,.Maria am Ameishaufen' rekon-
struiert. Hidlt man unsere obigen Auseinandersetzungen vergleichsweise
dazu, so ergeben sich einige Abweichungen von diesen. Nach Depiny wire
das Gnadenbild von den Lutheranern in der Reformationszeit vergraben
worden, u. zw. wie sich aus dem Nachfolgenden ergibt, auBerhalb der
Kirche, Die Ameisen hiétten sich verloren, als das Gnadenbild wieder einen
Platz in der Kirche erhalten hatte. Wann und in welcher Quelle diese
Variante auftaucht, 148t sich aus Depinys Ausfiihrungen nicht ersehen.
Depiny gibt an der gleichen Stelle als Nummer 179 eine zweite, wesentlich
von der ersten verschiedene Legende an, Nach ihr stand die Statue unter
einer Linde bei der stark besuchten Heilquelle unterhalb der Kirche. Nach
dem Absterben des Baumes hdtte man dieses Standbild in das Bad Hall
henachbarte Pfarrkirchen gebracht. Allein die Statue wire wiederholt an
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ihren urspriinglichen Standort bei der Quelle zuriickgekehrt. weshalb man
ihr hier eine Kapelle erbaut hitte, Die Zunahme der Wallfahrten hierher.
die als eine Begleit- und Folgeerscheinung der Tiirkenkriege in der Legende
angesehen wird. hidtten den Bau einer Kirche notwendig gemacht, So un-
historisch auch die in dieser Legende gemachten meisten Angaben sind,
so geht doch aus dieser Volksiiberlieferung, deren Entstehungszeit nicht
angegeben ist. hervor, daB ein Quellenkult in christlicher Form vorhanden
war, auf den wir schon oben hingewiesen haben. Auf das darin enthaltene,
in Bayern und Osterreich beliebte Legendenmotiv der Riickkehr sei iiber-
dies aufmerksam gemacht (vgl. R, Kriss a. a. O. unter dem Schlagworte
~Wandersage” im Register, sowie E. Friess in ,Zur Systematik der
religiosen Volkskunde* a. a. O, S, 90). Depinys Ableben verhinderte leider
die Fertigstellung des von ihm in der Einleitung seines vorgenannten
Werkes in Aussicht gestellten Ergidnzungsbandes, Hoffentlich iibernimmt
ein o. 0. Sagenforscher die Bearbeitung der o. 6. Sagenmotive, in der
durch eine kritische Untersuchung der Legendengruppen auch die verschie-
denen Varianten der Adlwanger Legenden mit einander verglichen, nach
Tunlichkeit chronologisch gereiht und sohin die ungefihre Entstehungszeit
derselben, ihre verschiedentlichen zeitlichen Abwandlungen und Zusitze
aufgehellt werden.

12) Kurze Beschreibung Adlwangs in Oberdsterreich, Steyr 1860; M.
Pgiihrin-ger, Geschichte wvon Grieskirchen und Umgebung, Grieskirchen
1882. S. 40 f.

13) Vegl. R. Kriss a. a. O. S. 146 f, und E. Friess, Geschichts- und
volkskundliche Betrachtungen iiber das Wallfahrtswesen, a. a, 0. S. 118.

4) Nach der anonymen Schrift ,,Geschichte des Wallfahrtsortes Adl-
wang", Adlwang 1911. S. 7. wurde der Stabelkirchtag unter Josef Il
eingestellt.

1%) Diese Angabe findet sich auch in der anonymen Schrift .,Geschichte
des Wallfahrtsortes Adlwang“, Adlwang 1911, S. 9. wonach der damalige
Kremsmiinsterer Abt Placidus Buechauer das Standbild errichten lieB.

16) Vgl. hiezu A. Depiny in ,Heimatgaue* VII (Linz 1926), S. 1 ff.
Die Legende abgedruckt als Nr. 221 auf S. 351 in dessen .Oberdsterreichi-
schem Sagenbuche*.

17) A. Depiny, Oberosterreichisches Sagenbuch, S. 366, 467. Eine
Zusammenstellung der Literatur, in der Angaben iiber das Vorkommen der
goldenen Samstage enthalten sind, bei St. Beissel, Wallfahrten zu U, L.
Frau in Legende und Geschichte, Freiburg i. B. 1913, S. 227 f.

%) B. Pillwein, a. a. 0.11.°5:130 1.

19) Aus der einschldgigen Literatur ist dies ersichtlich. wenn sie auch
in den Angaben der Bauperioden von einander abweicht. Nach Dehios
Handbuch, II. Bd. S. 429 ff., fand der Neubau des Langhauses von 1659
bis 1679 statt, nach Guppenberger wurde die Kirche 1653—1663 griindlich
renoviert und 1679 ein Umbau des Kirchenschiffes vorgenommen,

20)- [, Zibermayer, a. a; 0, S. 72 i,

21) In der anonymen .Schriit ,,Geschichte des Wallfahrtsortes Adl-
wang", Adlwang 1911, S, 10, wird erwihnt, daB nach Anordnung des Krems-
miinsterer Abtes Placidus vom Jahre 1660 in der.Adlwanger Kirche nicht
bioB an allen Samstagen und Marienfesten eine Messe wie bisher gelesen
werden solle, sondern auch an allen Sonntagen und sonstigen kirchlichen
Feiertagen. Diese Angabe stimmt mit der obigen Freyds nicht iiberein, Es
ist aber anzunehmen, daB Freyd als Zcitgenosse und iiberdies Augen-
zeuge iiber die damalige Gottesdienstordnung Adlwangs genau unterrichtet
gewesen sein mub.

#2) Vel. Unsere Arbeit: ,,Zur Pestperiode 1679—1680 in Wien®“, in
.Monatsblatt des Vereines fiir Geschichte der Stadt Wien", Wien 1937,
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5 119 fif.; Pillweins, Angabe Il., S. 266, daf die gliicklich abgewandte
liirkengefahr zum Aufschwunge Adlwangs beigetragen habe. ist unrichtig,
und auch die weitere Fesstellung, da das Pestjahr 1713 die Adlwanger
Pilgerirequenz gefordert habe, ldBt sich nicht belegen. Seine Berufung
auf Freyds gedrucktes Mirakelbuch ist irrig, da Freyd, auch falls
beide Momente in Betracht gekommen wiren, diese hitte nicht angeben
konnen, weil das Mirakelbuch bereits 1683 erschienen ist.

) Geschichte des Walliahrtsortes Adlwang, Adlwang 1911, S. 11.

*5-EbdagSus bl of :

%) Sigmund Tonig in . Heimatgaue®, IV, Linz 1923, S. 369. Nach Pill-
wein, I, S. 266 waren die bis zum Jahre 1732 auf 5 vermehrten Wallfahrts-
priester dennoch zu wenig,

%6) Vgl. Unsere Abhandlung ,Die Mirakelbiicher von Mariahilf in
Wien _(1689—1775)“.

*7) Im Sommer 1935. als wir Adlwang besuchten, waren diese Listen
wegen Renovierungsarbeiten im Pfarrhofe nicht zuginglich,

YA ras0.5Sm5341,

#) Q. F. Kiibart u. F. Th, Bischof, Wallfahrer-Handbuch Osterreichs,
Wien 1933, S. 252291, ist statistisch unbrauchbar und bietet auch sonst
eine recht mangelhafte und unkritische Ubersicht iiber die Wallfahrtsorte
Oberosterreichs.

0) In Hs. steht ,Uber die Donau her*.

31) In der anonymen Schrift .Geschichte des Wallfahrtsortes Adl-
wang", Adlwang 1911, S. 13, wird hervorgehoben, dafl das Kloster Krems-
miinster die in Adlwang vorhandenen Wallfahrtspriester nicht eingezogen
hat, DaB Abt und Konvent des Kremsmiinsterer Klosters dem Regierungs-
dekrete vom 27. Februar 1789, nach welchem der Abt aufgefordert wurde,
aus den im Kloster vorridtigen Altarbldttern eines fiir den Adlwanger Hoch-
altar auszuwihlen, passive Resistenz geleistet haben, zeigt die Antwort
des Abtes vom 10. Mirz d. J., wonach er kein passendes Bild vorgefunden
und nur alles Theatralische vom Adlwanger Hochaltare entfernen lassen
habe. So nach den Ausfithrungen R. Hittmairs in ,.Der Josefinische Kloster-
sturm im Lande ob der Enns“. Freiburg i. B. 1907, S, 406.

32) Christliche Kunstbldtter. Linz 1905, S. 51.

) Kiibart-Bischof, Wallfahrer-Handbuch Osterreichs. S. 266. Die
Stelle ist allerdings nicht belegt.

) Inhaltlich wiedergegeben in ,Geschichte des Wallfahrtsortes Adl-
wang", Adlwang 1911, S. 48.

%) Im handschriftlichen Mirakelbuche von 1746 wird vermerkt, daB
sich 1688 eine in Kaplitz in Bohmen wohnende Person nach Adlwang ver-
lobte, nachdem sie ecin kleines Adlwanger Andachtsbild gesehen hatte.
Weiter wird darin berichtet. daB 1689 in Lichtencgg bei Wels kleine, mit
(Gebeten versehene Andachtsbilder von Adlwang verbreitet waren. Adl-
wang hat sich, wie oben erwihnt, bereits im 17. Jahrhundert zu seiner
Propaganda des kleinen Andachtsbildes bedient. Das Welser Stadtmuseum
besitzt ein solches mit der Signatur: ,,J. G. Staindorfer del., F. J. A. Mayer
sc. 168*“. Uber Staindorfer vgl. unten Anmerkung 72, Im 18. Jahrhundert
finden sich neben verschiedenen unsignierten Andachtsbildern signierte von
den Kupferstechern Josef Erasmus Belling, J. F. Holzmayr. M. Krempel-
setzer und Joh. Mart. Will. Daneben wurden auch mit unbeholfenen
Holzschnitten der Gnadenstatne versehene Gebetszettel durch den Steyrer
Verlag Franz Josei Medter wohl fiir die béuerlichen Kirchiahrter hgr-
gestellt. Im 19, und 20. Jahrhunderte druckten zahlreiche Verlqger kle;me
Andachtsbilder fiir Adlwang, u. zw. so weit sich bisher ermitteln lieB:
B. E. Aust, Benziger. Driendl, Grey-Fischer, Gatteneder, B. Geiger,
F. Glaser, C. Heindel. W. Hoffmann. W. Morak. J. Nowohradsky, Frz.
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Schemm und die Vereinsbuchdruckerei, Zahlreiche Andachtsbilder er-
schienen auch ohne Verlags- oder Druckort-Angabe, — Auch von dem
kreuztragenden Christus erschienen im 18. J, zwei Andachtsbilder, eines
von C. J. Puchholzer und ein unbezeichnetes Schabkunstblatt.

%) Nach derselben Quelle wurden ohne Angabe des Jahres, selbst-
verstindlich vor 1746. einem Manne auf Adlwang beziigliche Lieder kaui-
lich angeboten, der sie aber mit Spott von sich wies. !

© %6a) A M. Pachinger. Wallfahrts- u. Weihemiinzen des Erzh, Oster-
reich ob d. Enns, Enns 1904, .S. 5 ff.; K. Roll, Die Medaillen-, Stempel-
Sammlung des Benediktinerstiftes St. Peter in Salzburg, Miinchen 1915,
S. 62; Mitteilungen des Clubs der Miinz- u, Medaillen-Freunde. 5. Jg.
(1894), S. 519; Katalog der von . . . Theodor Unger in Graz . . . hinterlass.
Miinz- u, Medaillen-Sammlung, Wien 1897, Nr. 1324.

37) Vgl. im allgemeinen Kiibart-Bischof, a. a. O., S. 252 ff.

38) Vgl E. Friess. Geschichts- und volkskundliche Betrachtungen iiber
das Wallfahrtswesen, a. a. O. S. 122.

39) Fin gedrucktes Exemplar des Mirakelbuches von 1755 erliegt im
Piarrhofe zu Maria-Scharten. Das dltere ist betitelt: ,Konrad Mutschler,
Zufluchtstatt des l.andes Osterreich ob der Enns d. i. die wunderthétige
U. L. Frawen in der Schardten“. Linz 1640, Oktav. Leider ist dieses Mi-
rakelbuch uns nicht zuginglich gewesen.

40) Die bis einschlieBlich 1678 mn diesem Druck verzeichneten Mirakel
verteilen sich folgendermaBen aui die Jahre: 1628 (1 Fall), 1634 (1), 1638
(1), 1641 (1), 1642 (1), 1644 (2). 1645 (1), 1646 (5), 1648 (1). 1649 (1), 1650
(1). 165* (1), 1651 (1), 1652 (1), 1657 (1), 1658 (1), 1660 (1), 1661 (4), 1662
(1), 1663 (2), 1665 (1), 1666 (1), 1667 (1), 1668 (2), 1672 (1), 1673 (2), 1674
(25, 1675 (2), 1676 (3), 1677 (2), 1678 (3).

11) Folgende Titel scheinen darin auf: Augen, Abzehrung, Aderlicse,
Apostem, Aussatz. Blindheit, Besessene, Blattern, Bluten, Brustschmerz,
Contractur oder Lihmung der Glieder, Catarrh, Colica, Donner. Dieb,
Eheleut, Frscheinung, Fall, Feuer, Fieber, Fraisen, FiiBe, Galle, Geburt,
Geddrmgicht, Gelbsucht, Gespenst, Geschwiir, Gewichs, Hals, Hundebil,
Jagd, Innerliche Wehen. Innerliche Leibs-Anliegen, Innerliche Seelenanlie-
gien, Kirchiahrt, Kleinmiitigkeit, Kopf, teils benannte, teils unbenannte
Krankheiten, Krebs, Krieg, Lohe Feuer insgemein Lag-Feuer, Leibschaden.
Magen., Milz, Mutter. Muttermal, Nahrungs- oder Hungersgefahr, Ohren-
iibel, Pestilenz, Petetschen, Quetschung, R. (Ross), Rotlauf, Sand und Stein.
SchlagfluB, Stumm oder Sprachlos, Teufelsanfechtung, Tier, Tod, Verstand,
Vergicht, Verlorenes, Ungliick, Wasser, Wassersucht, Widerwillen, Wun-
den, Wurm, Zihne, Zauberei und Nachtrédge.

1%) Oberosterreichisches Sagenbuch S. 466.

A8y C AV a0 155406, :

14) Fritz Byloff, Hexenglaube und Hexenverfolgung in den Oster-
reichischen Alpenlindern, Berlin und Leipzig 1934, in ,,Quellen zur deut-
schen Volkskunde®, hg. von V. v. Geramb u, L. Mackensen, 6. Hit.,
ISSB6E 1537, :

45) Vegl. im allgemeinen Oswald A, Erich u. R. Beitl, Worterbuch der
deutschen Volkskunde, Leipzig o. J. (1936) unter Artikel ,Fraisen® und
Veit* sowie G. Gugitz ,Das Huhnopfer in Ober St. Veit u. der HL Veit*
in ,Unsere Heimat“. Monatsbl. d. Ver. f. Landeskunde v. N.-O. u. Wien.
N. F./VI. Wien 1933, S. 212 fi.; ferner vgl. E. Friess, ,,Volksglaube und
Brauchtum im Ybbstale*. ebd. N. F. II. (Wien 1929), S. 48 if.

46) Diese Gnadenstdtte zum hl, Nikolaus war eine Kirche, die nach
B. Pillwein, a. a. O. Linz 1828, IL. S. 330 ,;schon vor mehr als 30 Jahren*
nicht mehr bestanden hat. Vermutlich wurde spiter durch die Errichtung
der Nikolauskapelle, die auf der StraBe nach Steinbach a. d. Steyr steht
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und iiber einer Quelle errichtet ist, der Ersatz fiir das frithere Gotteshaus
geschaffen. Nach A. Depinys Angabe (s. Oberdsterreichisches Sagenbuch
S. 384 f. Nr. 112) wire hier nur der Sage nach ehedem eine Nicolaikirche
gestanden. St Nikolar wird indessen bereits 777 in der Stiftungsurkunde
Kremsmiinster erwihnt. Die Kirche wurde 1784 abgebrochen. Der Codex
Fridericianus bezeichnet sie 1302 als Filialkirche von Waldneukirchen
(s. Haus u. Heimat. Beilage zur Linzer Tagespost v. 8, Febr. 1941; Osterr.
Heimatkalender, Salzburg 1950, S. 112: O. Schmotzer, Alte Geschichten
aus Adlwang). Von dieser Kirche ist noch ein Stein mit einem Loch, vom
Volk sdie Hand" genannt, erhalten, in der die Leute ihre kranken Hinde
7ur Heilung stecken.

47) Vgl 1. Zibermayer. a. a. Q., S. 58 f.; E. Friess. .,Volksglaube u.
Brauchtum im Ybbstale' a. 2. O. N. F. I, (Wien 1928), S. 236 ff.

) Vgl hiezu die Verwendung von Leichenfett in Gustav Jungbauer,
.Deutsche Volksmedizin*, Berlin v. Leipzig 1934, S. 154 f.

49) Diese in der Barockzeit in groBeren Wallfahrtsorten Osterreichs
verkommende Sitte findet sich z. B. auch in Maria Hilf in Wien vor. Vgl.
unsere diesbezgl. Abhandlung a. a. O.

2 %) Vgl. im allgemeinen Erich u. Beitl a. a. O.. Artikel ,Lucia®
. 466 f.

1) Vgl. fiir Franz Xaver G, Schreiber. Deutschland und Spanien.
Dvisseldorf o. J. (1936), S, 198 ff,

%) Vgl. Artikel .Laurenz' v, A. Wrede im ,Handworterbuch des
Deutschen Aberglaubens® V., 924 ff.

%) Vgl. die Schriit von Ulrich Freiherr v, Zaigelius, ., Das Leben der
hl. Anna, Mutter der allerseeligsten Jungfrau Maria nebst ciner neuntigigen
Andacht und der Beschreibung der rechten Hand dieser groBen Heiligen,
die in der St. Annakirche in Wien offentlich verehrt wird", Wien 1836.
S. 36 fi. Der Kult der Hand der hl. Anna in der Wiener St. Annakirchz
wird kurz erwidhnt bei A, Missong ,Heiliges Wien* 1933, S. 87. FEine
Literaturangabe hiezu fehlt allerdings.

*) Q. Schreiber. Deutschland und Spanien, S. 192 fi.

®3) Hiezu sei noch erginzt, daB It. einem Salzburgischen Visitations-
berichte von 1614 unter den Votiven beim Marienaltar in Kostendorf unter
anderem Seidenfidden ,,Serica” geopfert wurden, vgl. Osterreichische Kunst-
topographie (Salzburg. politischer Bezirk, bearbeitet von P. Buberl u, Fr.
Martin) Bd. X, S. 77 (Serica chinesische sc. Seide).

56) Das Buch ist betitelt: Melchior Mihelitsch, Marianischer Gnaden-
schall des wunderthédtigen Gnadenbilds Maria-Huelf zu Gritz 1739, 2 Bde.,
Belegstelle 1. Bd.. S. 163.

Sericum album et rubrum, geweihete Seide, geweihete Flock-
Seide, sub porta templi St, Stephani non procul a tabula nigra, Viennae
coémi, Erysipelata dum circa membra, hoc malo adfecta, ligatur, sanare
creditur. Aegroti restituli postea laudatum sericum, instar holocausti, in
altare vel ad cuiusdam Sti. imaginem collocant. — Aus dem Jahre 1631
ist uns ein Fall bekannt. in dem eine vom ,Blutgang* befreite schwangere
Frau rote Flettseide und 4 weisse Kerzen in der Wiener Franziskaner-
kirche dem Gnadenbilde Maria Griinberg oder auch Maria mit der Axl
genannt als Dankopfer darbrachte (vgl. Handschriftliches Mirakelbuch von
1628 bis 1648 im Archiv des Franziskanerklosters in Wien sowie E. Friess
u. G. Gugitz, ., Zum gegenreformatorischen Bilderkult in Wien, S. A. aus
dem ,,Jahrbuche des Vereines fiir Geschichte der Stadt Wien*, 3. u. 4. Bd..
Wien 1942, S. 112), Vgi. auch Leopold Schmidt, Die Bedeutung der Wall-
fgathrt Maria Einsiedeln auf dem Kalvarienberg bei Fisenstadt, Horn 1948,
S:.16;

) 1680, Steinbach a. d, Steyr. (1 Fall).

64



59) 2 Fille von 1681 ahne Ortsangabe.

SUy 1728 0501 Fall,

61) St Beissel. Wallhahrten zu U. L. Frau in Legende u. Geschichte.
Freiburg i. B. 1913. S. 41; ierner (. Schreiber, Deutschland und Spa-
n.en, S. 194,

2) Man vgl. z. B. das seltene Vorkommen der Opierkroten in ob-
genannten Lindern bei R. Kriss ..Das Gebdrmuttervotiv'® Augsburg 1929,
Si56.1.

%) Unter diesen 8 befindet sich ein Fall eines Begnadeten aus Nieder-
miil. Es ist zwar angegeben, daB dieser Ort in Oberosterreich liegt, doch
14B: sich dieser nicht naler feststellen.

%) In nachstel.ender Ubersicht iiber die in diesem Viertel in den
Mirakelbiichern auigeiithrten Orisnamen wird zundchst der Ortsname in
hevt:iger Form und sodann derselbe nur in ienen Fillen in der Schrzib-
weise der Mirakelbiicher innerhalb runder Klammern angegeben, in wel-
chen ene Abweichung von der heutigen Namensschieibung bzstand. Dann
folgt die Angabe der Jahre. in welchen die Walliahrt der begnadeten
Pilger stattiand. Nach icder Jahfeszahl steht innerhalb einer runden Klam-
mer die Zahl der verzeichneten Mirakelidlle, Auch bei den anderen Vier-
teln des Landes Oberdsterreichs wurde die gleiche Bearbeitungstechnik
eingehalten.

Achleiten (Achleuten) je 1 Fall 1681 und 1717: Adlwang 1646 (1),
1680 (1), 1681 (1), 1703 (1), 1703 (2), 1739 (1); niichste Umgebung von
Adlwang 1722 (2), 1729 (1); Ansielden 1733 (1); Aschach (wohl das a, d.
Steyr) 1680 (1): Bad Hall (Hall) 1644 (1), 1648 (1), 1660 (1). 1661 (2), 1662
(1), 1666 (2), 1673 (1), 1679 (1), 1681 (5). 1684 (1), 1705 (1), 1724 (1), o. J.
(1): Buchberg b. Siern'ng 1698 (1), Dermdorf s. Terpendori; Ebelsberg
1684 (1); Eggenberg b. Gmunden (Fgenberg) 1726 (1); Eglau zu Kirchdori
1680 (1); Engersdori (Piarre Siem'ng) 1681 (1); Enns 1673 (1), 1680 (3),
1685 (1), 1728 (1); Ennsleiten 1679 (1), 1681 (1); Foyeregg (Feieregg) 1680
(1), 1682 (1); St. Florian 1682 (2), 1686 (1), 170+ (1), 1725 (2), 1728 (1);
freyling, heute zur Gemeinde Neuhoifen a. d. Krems gehdrig (Freiling)
1725 (1); Garscen bei Seyr 1680 (2); Gerersdorf (G., Pfarre Kematen a, d.
Krems) 1682 (1): Gleink 1681 (1); Gmunden 1697 (1), 1702 (2). 1703 (2):
Griinbure (Griinberg) 1700 (2); Gschwendt a. d. Krems 1680 (1); Giis'ng
b. Sippachzoll 1682 (1); Guntendorf (Gundendorf) 1719 (1); Hall s, Bad
Hall; Harern (H. i. Siern'nger Piarre) 1682 (1): am Holz, vermutlich b.
Adlwang 1651 (1); Ischl 1723 (1); Kemmaten a. d. Krems 1680 (1), 1682 (1)
1695 (1), 1743 (1); auBerdem im Piarrbezirke Kemmaten a. d. Krems (Kem-
mater Plarr) 1680 (1), 1682 (3); Kirchberg b, Kremsmiinster 1680 (3). 1681
(3). 1682 (2), 1683 (1); auBerdem im Piarrbezirke Kirchberg 1734 (1)-
Kirchdorf a, d. Krems 1678 (1), 1679 (1), 1680 (2), 1681 (3). 1682 (3), 1701
(1). 1709 (1), .1741 (1), 1744 (1); Kirchham 1702 (1); Kremsegg 1681 (1),
1652 (2); Kremsmiinster 1650 (1), 1673 (1), 1674 (1), 1675 (1). 1679 (1),
1680 (3), 1681 (7), 1682 (2), 1699 (2), 1728 (1), 1745 (1); Kronstorf (Krons-
dorf) 1689 (1): Krottendori zur Pfarrgeme’nde a. d. Krems gehorig 1682 (1):
Lauffen 17356 (1); Leonsiein 1674 (1), 1682 (1), 1735 (1): Losenstein 168!
(1), 1682 (2), 0. J. (1729 oder spiter); Losensteinleiten 1679 (1); St. Mickael
bei St. Marien 1687 (1), 1699 (1); Micheldorf 1676 (1), 1719 (1): Molln 1679
(7). 1680 (1), 1682 (2), 1739 (1), 1742 (1); Miihlgrub b, Bad Hall 1646 (1).
1681 (4): Neuhofen a. d. Krems 1645 (1). 1679 (viele Prozessionen). 1681
(2), 1682 (1), 1729 (1); Neukirchen 1691 (1), 1709 (1): Neuraming 1€88 (1);
Nussbach (in Wartberger Piarre) 1682 (1); Pefenbach (Pettenbach) 1676
(1), 1720 (1); Piberbach (Biberbach) 1682 (1); Pichlzrn (Biichlern in Sier-
nneer Piarre) 1681 (1): Porstenbrunn (in Piarre Kemmaten a. d. Krems)
1681 (1); Prieler Solden 1679 (1); Pucking 1681 (1), auBerdem aus der

-
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Piarrgemeinde Pucking (Pugging) 1681 (1); Rappersdori b. Sippachzell
1746 (1); Reichraming 1729 (1); Ried b. Kremsmiinsier 1723 (1); Roitham
(wahrscheinlich das am Trauniall; méelich auch einer der im Hausruck-
viertel gelegenen gleichnamigen Orte) 1722 (1); Scharnste'n 1680 (1);
Schlierbach 1680 (1); Sierning 1628 (1), 1679 (1), 1680 (2). 1681 (3), 1682
(3), 1708 (1), 1709 (1), 1711 (1), 1743 (1), 1744 (1); Sierningho‘en 1681 (2),
1683 (1), 1707 (1), 1743 (1). Stadlkirchen 1679 (1): Stainmiitl b. Krems-
miinster 1735 (1); Steg b. Trattenbach, Goisern oder Scharnste'n 1725 (1):
Steinbach (Siainbach) 1649 (1), 1661 (1), 1680 (2), 1681 (2), 1682 (3), 1704
(1),.1715 (1), 1723.(1), 1732 (1), 1734 (1), 1745 (1); Steinwend b. Wartberg
1745 (1); Steyr 1641 (1), 1642 (1), 1646 (3), 1668 (1), 1677 (1), 1678 (1),
1679 (7 und viele Prozessionen). 1680 (10), 1681 (11), 1682 (8). 1683 (1),
1684 (1), 1687 (1), 1688 (2), 1692 (1), 1699 (1), 1711 ()T eRlELT21 (27
1722 (1), 1727 (1). 1731 (1), 1745 (1); Ternberg 1644 (1): Terpendorf oder
Dermdorf bei WeiBkirchen a. d. Traun (Dérndori) 1692 (1): Thalheim b.
Wels (Thalham) 1678 (1). 1681 (1); Tillysburg (Tillisburg) 1685 (2), 1741
(1); St. Ulrich bei Steyr 1693 (1); Untareleink in Dietacher Pfarre 1682
(1); Unterhimmel b. Steyr 1679 (viele Prozessionen); Viechtwang 1680 (1),
1682 (1); Vorchdorf b. Gmunden 1680 (1); Waldneukirchen 1679 (1). 1681
(2). 1682 (3), 1744 (1); Piarrc Wartberg 1680 (1), 1681 (1); Piarre Wart-
feldkirchen 1731 (1); Weichstetten 1721 (1); Weissenbach bei Reichraming
o. J. (1); WeiBkirchen (b. d. Traun) 1723 (1), 1727 (1); Wimsbach (Wibms-
pach) 1681 (1), 1682 (1), 1691 (1), 1698 (1), 1730 (1); Windischgarsten 1715
(1), 1745 (1); Zellhof (Z. in Piarre Kemmaten a. d. Krems 1681) (1),

5) Aigen in der Pfarre Geboltskircten (Geberkirchen) 1743 (1)
Aikoven 1743 (1); Aschach a, d. Donau 1726 (1), 1741 (1); Aschau (Aachan
1721 (1); Buchkirchen b. Wels 1726 (1): Efferding 1720 (1), 1721 (2):
Gaspoldshofen (Gaspetshoven) 1739 (1); Gunskirchen (Gunzkirchen) 1701
(1); Koppach b. Schwanenstadt 1718 (1); Lambach 1697 (1): aulerdem in
der Lambacherpiarre o. J. (ca, 1743—1745); Lichtenegg b, Wels 1689 (1):
Linz 1679 (viele Prozessionen), 1680 (7), 1681 (3), 1682 (4). 1684 (2). 1685
(3). 1690 (1), 1691 (1), 1692 (1), 1693 (1), 1694 (1). 1695 (2). 1696 (1). 1700
(1). 1719 (1). 1720 (2). 1727 (1). 1729 (2). 1738 (1), 1739 (1): Peuerbach
(Payrbach) 1722 (1); Polsenz 1742 (1); Riedau 1735 (2): Riistorf (a, d.
Ager) (Rihrsdorf) 1724 (1); Schwanenstadt 1690 (1), 1741 (1): Vockla-
bruck 1684 (2). 1690 (1). 1699 (1), 1723 (1); Wartenburg a. d. Véckla 1719
(i); Wels 1681 (1), 1682 (4), 1683 (1), 1687 (1), 1690 (1), 1694 (1), 1695
(1), 1699 (1), 1718 (3), 1734 (1). 1739 (1); Umgebung von Wels 1744 (1):
Wolfsegg (Wolfseck) 1688 (1); Wolkersdorferhof b. Linz 1680 (1).

56) St. Georgen (wohl das an der Gusen und kaum das im Attergau)
1731 (1); Grammastitten (Gramerstetten) 1710 (1); Gre'n 1682 (1): St.
Magdalena b. Linz 1739 (1); Mauthausen 1746 (1); Ottensheim 1681 (1),
1703 (1), 1726 (1): Puchenau b. Linz 1706 (1); Pulgarn 1682 (2); Schlaegl
1733 (1); Waxenberg 1716 (1),

67) Baumgarten b. Wien 1680 (1): Gresten 1739 (1); Haag 1681 (2),
1687 (1). 1691 (1), 1701 (1); Haidershofen 1679 (1); Karnabrunn (Kirner-
brunn) 1724 (1); Persenbeug 1724 (1); St. Peter i, d. Au 1682 (1), 1685 (2),
1706 (1); Stampi (oder Stempff) b. Haidershofen 1677 (2): Weistrach
(Weistrd) 1709 (1); Wien 1676 (1), 1679 (viele Scharen), 1680 (1), 1681 (1),
VII. St. Ulrich 1684 (1). 1696 (1); Ybbsitz 1722 (1), :

%) Fronleiten 1672 (1); Leibnitz 1723 (1); Ober-Haag 1705 (1): Voits-
berg 1681 (1).

6%) 1688 kommt Apliz und 1694 ein Gopliz in Bohmen vor. die woh!
verballhornte Ortsnamen fiir Kaplitz sind.

") Aus Bayern ohne Or(sangabe ie 1 Fall von 1722 und 1729,

) Aspach 1724 (1): Maria-Schmolln (Schmolin) 1683 (1).
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?) Thieme-Becker, Allg. Lexik. d. bild, Kiinstler, 31. Bd. S. 449.
Thieme-Becker ist der Wohnsitz St’s unbekannt. Er gibt bloB nach M.
Riesenhuber die von St. 1681 gemalten Seitenaltire von Biberbach bei
Seitenstetien an. Beachtlich ist. daB St. fiir Adlwang ein kleines Andachts-
bild zeichnete, das F. J. A. Mayer 168* stach. Ein Exemplar davon befindet
sich im Stadtmuseum in Wels.

%) Thieme-Becker, a.a. .. 32.Bd. S.515. Ein Simon Tempelmann war
Benediktiner von Kremsmiinster und Architekt. Seine Titigkeit fiel zwi-
schen 1709 und 1747. Er war unter anderem Erbauer der Kirchen von
(m'jnau und Piarrkirchen bei Hall. Er war wohl der Bruder Daniels.

) K. Helleiner, Die Anfinge der Papierindustrie im Viertel ob dem
Wienerwald, im Jahrbuch iiir L.andeskunde von Nieder- C)sterrelch s P
XXV, (Wien 1933), S. 182.

) Vgl. Scl.meller — Frommann — MauBer. Bayerisches Worterbuch,
Bd. 1, Sp. 836.

%) S, Ton'g stellte in seinem Aufsatze .Die Pest in Kremsmiinster
und Umgebung®, Heimatgaue, 1V. (Linz 1923) S. 370, fest, daB infolge
Wiitens der rest in Kremsmiinster der Karnisseltag erst nach Zidhriger
Unterbrechung am 11. Dezember 1715 wieder eingefithrt werden konnte.
Auch damals herrschte groBer Volksandrang.

67






Register

o
Personen

Adlwanc, Henricus de 60

Adlwanc, Marquardus de 60

Anna, Heilige 45, 64

Anton v. Padua, Heiliger 35

Auhueber, Hans Christoph, Maler
54 f.

Auhueber, Martin, Maler und Rats-

biirger 55

Aust, B. E., Verleger 62

Belling, Jos. Erasmus, Kupferstecher
62

Benziger, Verleger 62

Buechauer, Placidus, Abt 61

Burkhard, Johann Christoph, Maler
55

Depiny, Adalbert. Volkskundefor-
scher 32

Driendl, Verleger 62

Elisabeth, Heilige 14

Erasmus, Heiliger 43

Erenbert 1I,, Abf 23

Eugen IV., Papst 9

Eybel, Joh. Valent., Landrat 26

F.J-A. M., Kupferstecher, s. Mayer,
Exd A,

Florian, Heiliger 42

Franz Xaver, Heiliger 43, 45, 49

Freyd, Gothard, Benediktiner 9, 22.
23, 29

Gattereder, Verleger 62

Geiger, B., Verleger 62

Glaser, F., Verleger 62

Grey-Fischer, Verleger 62

Guppenberger, Lambert, Benedikti-
ner 9

Heindel, C., Verleger 62

Hoffmann, W., Verleger 62

Holzmayr, J. F., Kupferstecher 62

Johannes III., Abt, s. Spindler

Josef, Heiliger 43

Joseph II., Kaiser 25

Krempelsetzer, M., Kupierstecher 62
Kroizer Johann, Hofmusikant 55

l.amberg, Anna Maria Fiirstin, geb.
Trauttmannsdorf 54

l.aurenz, Heiliger 43

l.eo XIII., Papst 26

Lucia, Heilige 43

Luther 7

Maurus, Pater, Exorzist 19

Mayer, F. J. A, (Monogramm F, J.
A. M.), Kupferstecher 29, 62, 67

Mayr, Barbara Dorothea, Malerin
DO

Mayr, Maria Elisabeth, Buchdrucke-
rin 29

Medter, Franz Josef, Verleger 62

Messner. Anna 56

Mollner, Barbara 56

Morak, W., Verleger 62

Neumayr, Wolf, Mesner 57

Nowohradsky, J. Verleger 62

Panlechner, Mathias, Ratsbiirger 49

Pius IX., Papst 26 -

Puchholzer, C. J., Kupierstecher 63

Rambssauer, Barbara 57 f.

Rambssauer, Zacharias 57 f,

Ror, Wilhelm von, Burgpfleger 60

Schitzel, Stephan 16

Schemm. Frz., Verleger 63

Schmalzberger, Adam 58

Sebastian, Heiliger 14

Silbereysen, Hans, Papiermacher 55

Spindler, Johannes IIl., Abt 11

Staindorfer, Johann Georg, Maler
55, 62, 67

Stark, Hans, Bildhauer 17

Tattenbach, Maria Anna Franziska
Grifin, geb. von Gera 54

Thiemo, Erzbischof 9

Tempelmann, Daniel, Maler 55, 67

Tempelmann, Simon, Benediktiner
u. Architekt 67
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Will, Joh. Mart., Kupierstecher 62
Wilzel, Mathias, Maler 55
Winckler, Joh., Bierbriauer 37
Wurm, Elisabeth, Papiermacherin 55

Ortschaiten

Aachau 40

Achleiten 36, 65

Adlwang 91, (Kirchenbau),
11 (SchloB), 65

AgerfluB 55

Aigen b, Geboltskirchen 66

Alkoven 66

Ansfelden 65

Aschach a. d. Donau 66

Aschach a. d. Stevr 21. 24. 65

Aschau 66

Aspach 66

Autham 45

Bad Hall 7, 20, 24, 43, 55, 65

Baumgarten b. Wien 66

Bayern 21, 52, 53, 66

Biberbach 67

Bohmen 21, 52

Buchberg b. Sierning 65

Buchkirchen 24, 66

Christkindl 24

Diepoldskirchen 45

Dornbach 20

Ebelsberg 65

Eberstallzell 24

Efferding 66

Eggenberg 65

Eglau 65

Engersdorf 65

Enns 21, 41, 65

Ennsleiten 65

Feyeregg 65

Freyling 65

Fronleiten 66

Garsten 55, 65

Gaspoldshofen 66

Gasteig 45

Gerersdorf 65

Gleink 65

Gmunden 65

Grammastitten 66

Graz 45 (Mariahilf)

Grein 66

Gresten 66

Griinau 67

Griinburg 22, 24, 47, 65

Gschwendt a. d. Krems 65

Giising 65

70

Gunskirchen 66
Guntendorf 37, 43, 65

Haag 39, 66

Hiahenberg, Schlof 32
Haidershoien 66

Harern 65

Hausruckviertel 51, 53
Heiligenstadt b. Friedburg 45
Holz, Am 65

Innviertel 52, 53

Ischl 65

Kaplitz 53, 62. 66

Karnabrunn 53, 66

Kematen a, d. Krems 21, 24, 47, 65

Kirchberg b. Kremsmiinster 21, 65

Kirchdori 21, 65

Kirchham 65

Koppach 47, 66

Kostendorf 64

Kremsegg 32, 65

Kremsmiinster 7, 16, 21, 24, 25, 26,
27, 29, 32, 40, 41 (alte Kapelle zu
Uns. L. Frau), 41 (St. Sigismund),
41 (Veitsaltar), 42 (Veitsaltar), 43,
46, 55, 65°

Kronstorf 65

Krottendorf 42, 65

Lambach 55, 66

Laufien 65

Leibnitz 66

Leonstein 36, 40. 46, 65

Lichtenegg 55, 62, 66

Linz 35, 39, 41 (Kalvarienberg), 41
(Kapuziner), 43 (Kapuziner), 52,

~=55..66

Losenstein 46, 55 (SchloB), 65

Losensteinleiten 65

Maria am Anger b, Enns 41

Maria-Laach b .Steyr 41

Maria-Neustift 28

Maria-Plain 45

Maria-Schmolln 28, 66

Maria-Taferl 41

Mariazell 18f., 22, 24, 25, 43 53

Mauthausen 66

Micheldorf 65

Molln 25, 65

Mondsee 8

Miihlgrub 37, 65

Miihlviertel 24, 51

Neuhidusl 48 (Belagerung)

Neuhofen a. d. Krems 21, 24, 35, 52,
65

Niederdsterreich 21, 52, 53



Neukirchen 65
Neuraming 65
NuBbach 65

Ober-Haag 66
Ottensheim 66

Paderborn 16

Persenbeug 53, 66

Pettenbach 21, 24, 65
Peuerbach 66

Pfarrkirchen 11, 21, 24, 25. 36, 67
Piberbach 65

Pichlern 65

Postlingberg 28, 45

Polsenz 66

Porstenbrunn 65

Prag 48 (Schlacht b. Prag 1620)
Prieler Solden 65

Pucking 65

Puchenau b, Linz 66

Pulgarn 66

Rappersdorf 66

Reichramng 66

Ried b. Kremsmiinster 21, 24, 66
Riedau 66

Roitham 66

Riistorf 66

Salzburg 39, 52, 53

St. Florian 21, 36, 41, 42, 65

St. Georgen a. d. Gusen 66

St. Lambrecht 19, 43

St. Magdalena b, Linz 66

St. Michael 65

St. Nikolai b. Waldneukirchen,
Filialkirche 24, 41, 42, 63f.

St. Peter in der Au 37, 66

St. Sigismund in Kremsmiinster 41

St. Ulrich b. Steyr 66

St. Woligang 7, 22, 28

Scharnstein 66

Scharten (Maria Scharten) 28, 41,
52, 63

Schauersberg 52

Schligl 66

Shlierbach 66

Schmolln, s. Maria-Schmolln

Schwanenstadt 66

Sierning 21, 24. 25, 56, 57, 66

Sierninghofen 66

Sippachzell 19, 21, 24

Sonntagberg 41, 43

Stadl b. Lambach 25

Stadlkirchen 66

Stainmiihl b. Kremsmiinster 66

Stampf b. Haidershofen 66

Steg, An dem 40, 66 (bei Tratten-
bach?)

Steiermark 21, 52, 53

Steinbach a. d. Steyr 21, 22, 24, 25,
42, 43, 46, 64, 66

Steinwend 66

Steyr 21, 24, 25, 35, 39, 43, 49, 52,
53, 55, 56, 66

Ternberg 21, 24, 66

Terpendorf 66

Thalheim 43, 66

Tillysburg 46, 66

Traunviertel 51, 53

Ungarn (Volk) 10, 52

Untergleink 66

Unterhimmel 66

Viechtwang 14, 15, 22, 25, 44, 66

Vocklabruck 46, 66

Voitsberg 66

Vorchdorf 42, 66

Waldneukirchen 21, 22, 24, 46, 66

Wartberg 21, 24, 46, 66

Wartenburg 66

Wartieldkirchen 66

Waxenberg 47, 66

Weichstetten 66

Weillenbach b, Reichraming 66

WeiBkirchen 66

Weistracht 66

Wels 38, 43 (Kapuziner), 47, 52, 66

Wien 21, 23, 35 (Pest), 36, 45 (St.
Stephan), 48 (Mariahilferkirche),
52, 53, €4 (St. Stephan. Franzis-
kanerkirche), 66 (St. Ulrich)

Wimsbach 47, 66

Windischgarsien 66

Wolisegg 37, 46, 58, 66

Wolkersdorferhof 66

Ybbsitz 66

Zellhof 66

Sachen

AblaB 22 41

AblaBbrief 9, 26

Abzehrung 46, 63

Aderlafl 33, 46, 63

Ameisen 11, 12, 13,14, 60

Andachtsbilder 27. 63 1.

Apostem 34, 43, 46, 63

Arzneimittel 42 (versagen)

Arzt 42 (seine Kunst vergeblich)

Auflegen 44 (des Kultgegenstandes),
47 (Devotionalien)

Augenleiden 34, 47, 63

Aussatz 35

71



Bédren 55

Bartholomaustag 15, 22, 25, 42, 56

Benediktiner 8 '

Benediktuspfennig 36, 47, 57

Besessenheit 181., 36, 37, 43. 44. 46,
58, 63

Bier 37

Bildersturm 14, 15

Blattern 35, 43, 63

Blindheit 42, 43, 44, 46, 63

Blitzgefahr 42

Blutschwitzen 23

Blutungen (Blutgang,
41, 44, 45, 46, 63, 64

Brand 43

Brunnen, s, Heilbrunnen

Christihimmelfahrtsfest 19
Christus, dornengékront u. kreuz-
tragend, Kultgegenstand 23, 63

Diebsbannung 47, 63

Dominikaner 21 (in Steyr). 39 (in
Steyr)

Drei (Zahl) 41

Dreifaltigkeit, hl, 43, 49

Dreifaltigkeitssonntag 22, 24

Elisabeth, Heilige (Schnitzwerk) 14

Epilepsie 35

Erscheinung Marias 17. 191., 36 (die
Gnadenstatue), 40 f.

Erscheinungen 40, 63

Ertrinkungsgefahr 33

Erysipelata (Rétel), Krankheit 64

FFasehing 55

Fasten 40

Feindesgefahr 33

Fesselung mit Seidenfaden 36, 37, 45.
446 (umbinden)

Feuersgefahr 33, 42, 63

Fieber 34, 45, 63

Flettseide 45, 64

FluB, weiller 45

Fraisen 34, 41, 42. 46, 49, 63

Frauenstiihle 13

Freitag 22 (schmerzhafter), 41

Friihlingsfeuer 16

FuBleiden 34, 46, 47, 63

Gallenleiden 35, 63

Gebarmuttererkrankungen 34

Geburt Christi (Schnitzwerk) 14

Gedarmgicht 63

Geburten, schwere 34, 54, 63

Geisteskranke 34, 46

Gelbsucht 35

Geldopfer 47, 49

Gemeinschaitswallfahrten 24§,

Blutflu§) 34
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Geschwiir (Wurm) 34, 47, 63
Geschwulst 34

Gespenst 36, 38, 63

Gespiir, teuflisches 36, 57
Gewichtsopfer 49

Gewitter 33

Gnadenpfennige 27, 63
Gnadensonntag 22
Gottesdienstordnung 11, 22, 61
Gugubergen, Kinderspiel 55

Hals, umbinden mit Seidenfaden 46
Hand, Die, Kultgegenstand 64 (Stein
mit Loch)
Hand Christi

37, 44
Hand Mariae (Kultgegenstand) 12,
38, 44, 58
Heilbrunnen 91., 16f., 19 (im Bade),
20, 34, 43, 47, 56, 60, 64
Heilungen (ihre Art) 42 ff.
Henne (verzauberte) 37
HuffreiBen (Krankheit) 35
Huhnopfer 50
Hundebif 33

Jahrmarkt 60

Jakobitag 25

Joannisfeuer 35

Johannistag 21, 22

Josefstag 22

Kapuziner 41 (in Linz). 43 (Linz u.
Wels)

Karnisselfleisch 55

Karnisseltag 67

Katarrh 34

Kindersegen 42, 46

Kindlbettaltar 13, 14, 42, 44

Kirchberger Kreuz (Prozession) 24

Kleidungsstiicke fiir den Kultgegen-
stand 50 :

Kleinmiitigkeit 36, 63

Kopikrankheiten 34, 46, 63

Krankheitsabstreifung 64

Krebs 35, 61

Kropfwasser 20

Kriickenvotive 49, 51, 56, 57

Kiissen des Kultgegenstandes 44

Lahmung 42, 43, 46, 48, 56, 57. 63

Lagfeuer 35

Laurentiustag 43

Lebendopfer, s. Huhnopfer

L.egendenbildungen 16 f., 17 ff., 60 i.

I.eibschaden (Leistenbruch) 34, 47.
63

(Kultgegenstand) 12,

l.eonhardsketten 46
Leopolditag 22



Licht in der Hand 40

Lichterscheinungen 13

Lieder auf Adlwang 63

Lindenbaum 60

Litanei, Lauretanische 41

Loch im Stein zum Kranklieitab-
streifen 64

Loffelopfer 49

Lohefeuer 35, 63

Magenleiden 34, 46, 63

Mai, 1., 24

Maria-Empfangnis 22

Maria-Geburt 21, 22, 25

Mariaheimsuchungstag 21, 22, 24

Maria-Himmelfahrtstag 21, 22, 24

Maria-LichtmeB 22

Maria-Magdalenentag 21, 22, 24

Maria-Opierung 22

Maria-Verkiindigung 22

Marienbilder (verschiedene) 15f.

Marien- oder Frauenbildlergroschen
47

Marienstatue als
schitzt 151.

Mehrortswallfahrten 41 f.

Menschenschmalz 42

Menses 35

Messe 10, 22, 49 (Zahlung). 50, 61

Messererzunit 21, 25

Milzleiden 35, 46, 63

Mirakel (einzelne) 56 fi,

Mirakelbuch 31f. (Druck), 30 (Bu-
chungen). 31 (Handschrift), .32
(Uberpriifung der Gebetserhorun-
gen)

Missionskreuz 13

MiBwachs 33

Mittwoch 21 (in der Kreuzwoche),
24 (ebenso)

Montag 21 (in der Kreuzwoche), 25

Mutter (Krankheit) 34. 63

Mutterbeifien 34

Mutterfraisen 34

Nothelferaltar 14

01 46 (Ampeldl)

Ohrenleiden 34, 63

Opferstock 26

Osterbrauch 16

Osterdienstag 22

Papiermacher 55

Palesterpieil 48

Permutter (Gebarmutter) 34

Pest 7, 14,21, 224, 27. 29, 3l; 34
35. 44, 49, 50, 52, 53, 54. 62, 63, 67

Peter- u. Paulstag 24

Gnadenbild  ge-

Petetschen 35, 40, 63

Pfingstdienstag 24

Pilgerherkunit 51 ff.

Protestantismus 7. 10,
30, 6

Priifung der Mirakel 57

Quellenkult s, Heilbrunnen

Quittenkerne 42

Raubtiere 33, 55

Reformationszeit, s. Protestantismus

Reliquienauflegung 44 f.

Rosenkranz 55

Rosenkranzbruderschaft 21, 25

Rosenwasser 42

Rotlauf (Lohefeuer,
annisfeuer) 35, 63

Riickkehrmotiv 61

Ruhr, rote 35

Samstag 11 (Messen), 19 (grofier S.),
191. (die drei goldenen S.), 21
(groBer S.), 22 (auch groBer S.),
24 (groBer S.), 26 (drei gold. S.).
41, 60 (drei gold. S.), 61

Samstagnichte, drei goldene 19 1.

Sand und Stein 34, 63

Schauerabwehr 25

Scheintod 35

Schiffsungliick 33, 55

Schlaf in der Kirche 46

SchlagfluB 34, 63

Schlittenfahrt 55

Schonheitsfehler 35

Schwangerschaft 14

Schwarzkunst 36

Schwund am Arm 35

Sebastiansstatue 14, 43

Segen mit dem Kultgegenstand 44

Seidenfaden 36 (Verzauberter wird
mit ihm gebunden), 37 (mit ihm
gebunden), 45f. (rote u. weile),
46 (Umbinden damit). 50 (als Vo-
tiv), 57, 58, 64

Seitenstechen 35

Seuchen:. 35, 43, s. Pest

Siechtum (sochende Krankheit) 34

Silbervotive 49

Sonntag 23 (nach Christihimmelfahrt)

Spendt 55

Stabelkirchtag 14, 15, 16, 25, 61

Stibe, weille 15, 16

Stefanstag 22

Stein mit Loch 64 (zum Kraukheit-

- abstreifen)

Stimme iiberirdische 39

Strafwunder 39

1EE, 14, -154.,

Lagfeuer, Jo-
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Stummbheit 34, 44, 63

Sturz, gefdhrlicher 33

Superiorat 23, 25
Teuielsanfechtungen 36, 37 f., 44, 63
Teuielsglaube 19, 36, 37 1., 43, 56
Tiere, weisende 13, 14

Todgeburt 35

Tiirkengeiahr 62

Uberschwemmung 32

Umbinden von Seidenfiden 46, 57,

.58

Uniallbezeugender Gegenstand 48

Uniruchtbarkeit 35

Vergicht (HufireiBen) 35, 63

Verlust von Sachen 35, 63

Verschlucken von Gegenstinden 33

Verschreien (Verwiinschen) 36

Verzauberungen 36, 37, 40, 43, 46,
47..571...63

Vesperbild (Brunnenstatue) 17

Vesperbild (Gnadenstatue) 9 (Alter).
11 f. (MiBhandlung), 12 (Beschidi-
gung), 13 Standort u. Aufstellung),
26 (verdeckt durch ein Olgemilde),
35 (Nachahmungen bei Pestgefahr
anfgestellt), 60 (Weigerung es
wegzustellen)

Volksmedizin 42

Votive 47 ff,
Votivtafeln 14, 30, 48, 51

Wachskerzen 49, 51

Wachsvotive 49, 51

Wahrsager 36

Walliahrtsbegleitung 38

Wallfahrtserschwerungen 40

Wallfahrtsfrequenz 21 1., 22 ff., 261.

Walliahrtsmotive 33ff., 38f. (seeli-
sche)

Walliahrtsstellvertretung 39 f,

Wallfahrtswiederholungen 40 f.

Wassernot 33, 63 -

Wassersucht 34, 46, 63 &

Wehen (innere) 36, 63

WeiB (Farbe) 16

Weisung, s. Tiere,
Lichterscheinungen

Wenden (Krankheitsbeschworen) 55

Wetterlduten 18

Wochnerin 46

Wolfe 55

Wunden Christi. fiinf 17

Wurm (s. Geschwiire) 36 (im Kopf)

Wurmbeilien 35

Zahnleiden 34, 63

Zahnvotive 49

Zauberei, s, Verzauberungen

weisende; s,



FSTERREICHISCHE YOLKSKULTIUR
:‘ Forschungen zur Volkskunde

Herausgegeben von
Anton Doérrer, Viktor Geramb, Leopold Schmidt

| Bd. 1 Volkskundliches aus Osterreich und Siidtirol. Hermann Wopiner
zum 70, Geburtstag dargebracht. Herausgegeben von Anton

' Dorrer und Leopold Schmidt, 330 Seiten, 1947. S 30.—.

Bd. 2 Hermann Holzmann, Wipptaler Heimatsagen, 262 Seiten, reich
illustr., 1948. S 24.—.

Bd. 3 Leopokl Schmidt, Der Ménnerohrring im Volksschmuck und
Volksglauben, mit besonderer Beriicksichtigung Osterreichs.
96 Seiten, 8 Abb. auf Tafeln. 1948, S 20.—.

Bd. 4 Josei Weingartner, Tiroler Bildsticke. 160 Seiten. 117 Abb.,
8 Tafeln, S 35.—.

Bd. 5 Anton Dorrer, Tiroler Fasnacht innerhalb der alpenldndischen |
W inter- und Vorfriithlingsbrauche. 480 Seiten, 77 Abb., S 65.—. |

Bd. 6 llka Peter, GaBlreime und GaBlbrauchtum aus dem Pinzgau.
In Vorbereitune.

Bd. 7 Leopold Kretzenbacher, Lebendiges Volksschauspiel in Steier-

mark. In Vorbereitung.

Bd. 8 Joset Buchinger, Frohes Kinderleben. Kinderlieder und Kinder-

spiele aus Niederosterreich. In Vorbereitung.

[=H

AuBerhalb der Reihe erschienen;

Raimund Zoder, Osterreichische Volkstinze, Neue Ausgabe, 1. Teil 1
(Text- und Notenteil), 56 und 39 Seiten, S 5.50.
Osterreichische Volkstinze, Neue Ausgabe, 2, Teil (Text- und
Notenteil), ‘55 und 46 Seiten, S [2.—.

Raimund Zoder, Spielmusik fiirs Landvolk, Neue Folge.

Reihe I, Werke fiir Blasmusik (auch in kleinster Besetzung
spielbar).

Enthdlt Volkstdnze und -mdirsche, Lindler und Walzer aus allen

Bundeslindern, Turmweisen, Aufziige, Trauermirsche und Equale,

Messen von Haydn und Schubert, Stiicke von Johann und Joseph

StrauB, Lanner, Czibulka und Zeller. Jedes Heft S 10—, Turm- ||

weisen S 9.—.

-Reihe I, Werke; fiir Kleines Orchester (Strei;:her und Bldser
ad lib.).
Enthilt Volkstinze, -mirsche und Walzer aus Osterreich, Tafelmusik
Stiicke von Johann und Joseph StrauB, Lanner, Zauner und Graf.
Jedes Heft S 10.—,

Georg Kotek — Raimund Zoder, Stimme der Heimat, Ein dsterreichi-
sches Volksliederbuch. 160 Seiten, geb. S 15—, kart. S 12.80.

Georg Kotek — Raimund Zoder, Im Heimgarten, Ein Osterreichisches
Volksliederbuch, 144 Seiten Hin. geb., S 15.—.

| Georg Kotek — Raimund Zoder, Stille Stunden, Ein Osterreichisches

| Volksliederbuch, 116 Seiten. Hin. geb., S 15—,

Ernst Hamza — Erwin Schaller. Bauerliche Tanzmusik. S 12.—
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384 S. 139 Abb.
288 S, 26 Abb.
362 S, 19 Abb.
260 S. 13 Abb.

212 S 135 Abb.
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1938
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166 S. 3 Abb,
L183S. 12 Abb.
98 S. 7 Abb.
116 S. 3 Abb.
134 S. 13 Abb.
12675 3 Abb.
112 S,

104 S. 4 Abb.
108 S. 2 Abb.
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128 S. 11 Abb.

15 Ty
6 Taf.

I=Tiaf,

2 Taf.

1 Lak

2 Taf.

8 20—
Sl
S0
SRL0i
S 16—

w

(=)}

il
|

— et et ettt
S RRE I D SRRl
iz ataen

12
12e
125~
P
12~

mnmwwmunumwunwnmo

beziehen durch den Verein fiir Volkskunde, Wien VIII., Laudongasse 19

1
IT1
Y%

OSTERREICHISCHE ZEITSCHRIFT FUR VOLKSKUNDE

(= 50)
(= 51)
(= 52)
(=/53)

3. Serie

1947 144 S. 12 Abb. auf Tafeln

1948 232 S.

1 Abb, 1 Karte

1949 136 S. 24 Abb. 2 Karten

1950 200 S. 10 Abb.

S 12.-

S 21.—
S 24—
S 24—
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Gnadenerweisungen.  Reiche  kultur-
geschichtliche Nachrichten lassen sich
aus diesen Quellen besonders fiir die
Pestzeit erheben, in der der Ruf
Adlwangs auch zahlreiche Wiener her-
beirief. Eigenartige Brauchtumsformen,
wie der altertiimliche ,Stabelkirchtag®,
sind dabei ebenso bemerkenswert wie
die seelischen und kérperlichen Beweg-
griinde zur Wallfahrt, die mit grofiter

Gewissenhaftigkeit herausgearbeitet er-

scheinen. Die Bilder geben Proben von

den barocken Andachtsbildchen, die von
unbekannten Stechern fiir Adlwang ge-
schaffen wurden, und vollenden so den
Gesamteindruck einer barocken Volks-
wallfahrt, wie thn dieses Buch in seiner

Fiille und Tiefe bietet.

Osterreichischer Bundesverlag

Wien
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