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Gibt es das, heilige Klosterlandschaften?

Was heute als Kulturlandschaft par excellence gilt, das Ergebnis tausendjahrigen Wirkens
christlicher Orden, wurde nicht immer als «Landschaft» aufgefasst. Dies zeigt ein moderner,

asthetischer Landschaftsbegriff. Ein Abriss.

Existe-t-il vraiment des paysages monastiques sacrés?

Ce que Uon considére aujourd’hui comme paysage cultivé par excellence, résultat de l'action millénaire
d’ordres chrétiens, n'a pas toujours été congu comme «paysage». C'est ce que montre une notion moderne

et esthétique du paysage.

Albert Kirchengast

Das abendldandische Monchtum findet seinen Ur-
sprung im morgenlandischen Rickzug aus der
Gesellschaft, in der Bescheidung personlicher
Bediirfnisse, der Spiritualitdt repetitiven Gebets.'
Wisteneremiten waren die Vorganger unserer Mon-
che. Ihr Name leitet sich vom griechischen monos,
«allein», ab. Ihre Tradition ist dlter als jene der ge-
meinschaftlich lebenden Zénobiten; gemein war ih-
nen der Wunsch nach einem apostolischen Leben in
der Nachfolge Christi: Genahrt vom Glauben an die
baldige Apokalypse, stellten sie die Askese ins Zen-
trum ihres Lebens, um gewissermassen bereits im
Diesseits das Jenseits zu proben.

Die im 4. Jahrhundert im Nahen Osten blihende
Massenbewegung darf man sich aber nicht vollkom-
men weltentriickt vorstellen: Immer weiter in die Wis-
te vorgeriickte Zonobiten bauten um ihre Zellen eine
gemeinsame Mauer, das claustrum. In «Lauren» teil-
ten sie Brunnen, Kirche, Backerei und die Vertriebs-
stelle ihrer Erzeugnisse miteinander; jeder besass
seinen Garten. Die Leiblichkeit der Nonnen und Mon-
che fiihrte seit jeher zur paradoxen Situation eines
religiés motivierten Riickzugs aus der Welt in die Welt.
Materielle Fille wurde zwar als nicht gottgemdss
empfunden, doch blieb man ein lebendiges Wesen,
was als «discretio»?, als Sorge um den eigenen Korper,
in ihre Codices einging. Das «Leibsein» verpflichtete
also weiterhin zur — wenn auch modulierten - Verbin-
dung mit der Welt und war letztlich bestimmend fir
den Abdruck monastischen Lebens in Architektur und
Landschaft.?

Mauer und Tor

Aus dieser Ursituation entstehende Kloster erwiesen
sich nicht nur als wesentliche Gestalter und Tréger
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Le monachisme occidental trouve son origine dans le
retrait oriental hors de la société, dans la limitation
des besoins individuels et la spiritualité de priéres
répétitives.' Les ermites du désert étaient les prédé-
cesseurs de nos moines. Etymologiquement, le mot
moine dérive du mot grec monos qui signifie «seul».
Leur tradition est plus ancienne que celle des céno-
bites vivant en communauté; ils partageaient par
contre le souhait d'une vie apostolique dans la suc-
cession du Christ: nourris par la croyance en une pro-
chaine apocalypse, ils plagaient 'ascése au centre de
leur vie pour, d'une certaine fagon, se préparer a l'au-
dela dés la vie ici-bas.

On ne doit pas pour autant se représenter ce
mouvement de masse florissant au 4®™ siecle apres
Jesus-Christ au Proche-0rient comme entierement
a l'écart du monde: les cénobites retirés dans le
désert construisaient autour de leurs cellules tou-
joursun mur commun, le claustrum. Dans les laures,
ils se partageaint des fontaines, une église, le four a
pain et les lieux de vente de leur production; chacun
possédait son propre jardin potager. Depuis tou-
jours, l'inévitable caractere corporel des nonnes et
des moines conduisait a la situation paradoxale d'un
retrait, pour des raisons religieuses, hors du monde
physique dans le monde spirituel. L«abondance»
matérielle n’'était certes pas ressentie comme
conforme au divin, mais on n'en restait pas moins un
étre vivant, ce qui correspondait dans les codices
desréligieux a la «discretio»? au soucide son propre
corps. Le faitd'«étre un corps» incitaitdonc en outre
a entretenir une relation - méme modulée - avec le
monde et était, en fin de compte, déterminant pour
l'empreinte de la vie monastique sur l'architecture
et le paysage.®

1 Johann Lucas von
Hildebrandt, «Johannes-
Nepomuk-Kapelle», Park
Schloss Schonborn
(1712-17), Gollersdorf

in Niederdsterreich./
Basse-Autriche. Auch
abgebildet in/ aussi
représenté dans Christi-
an Norberg-Schulz’
Genius Loci, S./ p. 9.



der abendlandischen Kultur, sondern waren Trans-
formatoren der europédischen Wildnis.* Aufschluss-
reich eingegangen istihre Kolonisationsleistung —die
Urbarmachung und Melioration ganzer Gegenden —in
einige Ordensnamen, deren Griinder extreme natur-
raumliche Gegebenheiten suchten. So nennen sich
die Kartauser nach dem Gebirgsstock La Chartreuse
in den nordlichen franzdsischen Kalkalpen - aus dem
sie sich nach der Zerstorung ihres Klosters durch
eine Lawine weiter talwarts zuriickzogen -, die Zis-
terzienser von Citeaux wohl nach dem Roéhricht, alt-

Alfons Dworsky

Muraille et portail
Les monasteres découlant de cette situation d'origine

se sont révélés étre non seulement des créateurs et

des porteurs essentiels de la culture occidentale,
mais aussi des transformateurs de la région sauvage
qu'était 'Europe.* Leur action colonisatrice - le défri-
chement et l'amendement de régions entieres -
transparait tres clairement dans quelques noms
d'ordres dont les fondateurs recherchaient des condi-
tions extrémement proches de la nature. C'est ainsi
gue les Chartreux tirent leur nom du massif de la
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franzosisch cistel, der in der sumpfigen Gegend siid-
lich von Dijon wuchs.

Ein altiiberliefertes kirchliches Sprichwort be-
sagt: «Bernardus valles, montes Benedictus amavit,
oppida Franciscus, magnas Ingatius urbes» - die
Zisterzienser liebten das Tal, die Benediktiner den
Berg, die Franziskaner die Stadt, die Jesuiten die
Grossstadt. Man muss daher differenzieren, wenn
die Vorstellung ein Kloster vorschnell in die Ein-
samkeit und landschaftliche Idylle verlegt, im Fall
der Zisterzienserniederlassungen jedoch trifft sie
zu.’ Sie siedelten bevorzugt in wasserreichen Ta-
lern und beherrschten eine gewiefte Teich-Wiesen-
Wechselwirtschaft, wozu kunstvolle Kanale ange-
legt wurden.® Doch waren auch sie auf die Gunst von
Stiftungen angewiesen und durch Mihlen standen
sie in wirtschaftlichem Kontakt mit der Landbevdl-
kerung; Uberschiissige Ertrage verkauften sie in
ihren Stadthofen, was eine gewisse Anbindung an
Ubergeordnete Handelstrassen erforderte. Zwar
sah die «Regula Benedicti» Eigenwirtschaft und Au-
tarkie vor, konsequent umsetzen liess sich das in-
des nicht, obschon Benedikt dafiir pladierte, Klos-
teranlagen weiterhin mit einer Mauer gut zu
umschliessen — die Monche sollten nicht «draussen
herumlaufen».’
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Chartreuse dans la partie nord des Alpes calcaires
francaises — qu'ils ont quittée aprés la destruction de
leur monastére par une avalanche pour s’installer
plus en aval - et les cisterciens de Citeaux, nom déri-
vant de la roseliére (cistel en vieux francais) qui
pousse dans les zones marécageuses au sud de Dijon.

Selon un proverbe religieux: «Bernardus valles,
montes Benedictus amavit, oppida Franciscus, magnas
Ingatius urbes» — les cisterciens aimaient la vallée, les
bénédictins la montagne, les franciscains la ville et les
jésuites la grande ville. On doit par conséquent nuancer
lorsque la représentation des habitations de commu-
nautés religieuses se déplace hativement vers la soli-
tude et l'idylle, ce qui est le cas des monasteres cister-
ciens.’ Elles privilégiaient une installation dans des
valléesrichesen plansd'eau, pratiquaient un astucieux
assolement sur des étangs et des prairies pour lequel
de raffinés canaux ont été aménagés.® Eux aussi dé-
pendaient des faveurs de fondations et entretenaient
des contacts économiques avec la population locale
par l'intermédiaire des moulins; les excédents étaient
revendus aux granges urbaines, ce qui supposait une
certaine liaison avec les principales routes commer-
ciales. La «Regula Benedicti» (Régle de saint Benoit)
prévoyait certes l'autarcie économique et l'autosuffi-
sance, mais elle n'était pas suivie a la lettre, bien que

2 Giovanni Bellini,

«Die Stigmatisation des
heiligen Franziskus»,
1475-80, Ol auf Lein-
wand./ huile sur toile.
Frick Collection,

New York.

3 Caspar David Friedrich,
«Abtei im Eichwald»
(Ménchsbegrabnis im
Eichenhain/Inhumation
d'un moine dans une foré
de chénes), 1809-10,

Ol auf Leinwand. / huile
sur toile. Alte National-
galerie, Berlin.



Landschaftstypologie und Sakralitat

Benedikts frihe Ahnung der moglichen Verweltli-
chung des Monchtums war gewiss nicht unbegriindet
und verweist auf eine Klostergeschichte als bestandi-
ge Reformgeschichte. Erzabbau, Holzwirtschaft oder
der Verkauf kiinstlerisch hochstehender Erzeugnisse
machten viele Kloster reich — ihrer urspriinglichen
Intention entfremdet, trugen sie so in gesteigerter
Weise zur Uberformung des Landes bei.

Ménchische Arbeit hat indes auch eine «geistige»
Berechtigung - schliesslich seien Miissiggang und
Melancholie Feinde der Seele. «Ora et labora» lautet
ein spatmittelalterlicher Grundsatz, doch bereits
Benedikt erganzte den von Gebetszeiten rhythmisier-
ten Tagesablauf um «Lesung» und «Handarbeit»®,
welche zur richtigen Jahreszeit im Garten stattfand.
Die friheste europdische Schrift hierzu ist der «Hor-
tulus» des Reichenauer Abts Walahfrid Strabo.’

Versteht manden ummauerten Garten als kleinste
Raumeinheit des kldsterlichen Aussenraums, wie ihn
der St.Galler Idealplan um 820 in Nutzgarten, Krau-
tergarten, Baumgarten und Kreuzgarten vierfach auf-
fachert, zahlen Felder, Teiche, Wiesen, Wélder, sowie
die manchmal weit abgelegenen Wirtschaftshéfe und
stadtischen Niederlassungen zum ausgreifenden
klosterlichen Netzwerk, das in seiner Ausdehnung nur

wikipedia

Benoit ait plaidé en faveur de la construction d'une
muraille autour des ensembles monastiques - les
moines ne devaient pas «se balader dehors».”

Typologie du paysage et sacralité

Lintuition premiére de Benoit de la possible séculari-
sation du monachisme n'était assurément pas infon-
dée et renvoie a une histoire monacale comme histoire
constante de la Réforme. Lextraction du minerai, l'éco-
nomie forestiére ou la vente de produits artistiques de
qualité est a l'origine de la richesse de nombreux mo-
nasteres — éloignés de leur intention premiere, ils
contribuaient ainsi a 'amélioration de la campagne.

Le travail monastique a en ce sens aussi une jus-
tification «spirituelle» - finalement, l'oisiveté et la
mélancolie seraient des ennemies de l'dme. «Ora et
labora» semble étre un principe du Moyen Age tardif,
mais Benoit avait déja complété le déroulement de la
journée — rythmée par les temps de priere - par la
«lecture» et le «travail manuel»® qui se déroulaient
dans le jardin pendant les saisons propices. Le plus
ancien écrit européen a ce sujet est l'«Hortulus» de
'abbé de Reichenau Walahfrid Strabo.’

Sil'on considere le jardin clos comme la plus petite
unité spatiale de l'espace extérieur d'un monastere,
ainsi que le décline le plan idéal de Saint-Gall de 820
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Ubertroffen wurde vom immateriellen Kulturtransfer,
den Orden europaweit, bald weltweit beforderten.
Diese Verflechtungen sind das Komplement monasti-
scher Spiritualitat, der raumliche Ausdruck kloster-
licher Arbeit, die ihren systemischen Stellenwert im
Regelwerk der Orden findet. Uber Generationen hin-
weg hat sich ihre formende Kraft zu charakteristi-
schen Typologien — ob auf dem Berggipfel oder im
Talschluss — verfestigt, wie sie uns noch heute tief
pragen. Heilige Landschaften waren es nicht.

Heiliges und Tatsachliches

Glaubige Menschen schrieben der Natur als Schop-
fung Heiligkeit zu: Denkt man nur an die Haine griechi-
scher Tempel, die Nutzung und Weiternutzung Jahr-
tausende alter Kultstatten — oder die Kloster am
Heiligen Berg Athos. Die Feier der Schopfung beim
Empfinden besonderer naturrdumlicher Situationen
zog eine zeichenhafte Besetzung solcher Orte durch
sakrale Riten und Kleinarchitekturen nach sich, die im
Barock einen Hohepunkt erlangte. Flurprozessionen,
Feldmessen, Wegkreuze, Bildstocke, Kapellen, sind
Manifeste einer diinnen sakralen Bedeutungsschicht,
die auch von Klostern umgeformte Landstriche in ei-
nen clarus ortus, einen leuchtenden Garten, verwan-
delten.”” Nicht ohne Grund spricht Christian Norberg-
Schulz vom «genius loci», wenn er im gleichnamigen
Buch eine Wegkapelle zeigt.

Das christliche Weltbild beruht auf einem vertika-
len, diesseitig unabgeschlossenen «Bauplan», das
den Menschen nicht als existenziell vereinzeltes Indi-
viduum auffasst. Individuum zu sein ist jedoch die
zentrale Voraussetzung der asthetischen Erfahrung
gestalteter Natur als Landschaft. Durch Kloster ge-
formte Landstriche, die heute meist Probleme des
Landschaftsschutzes und Orte des Tourismus ge-
worden sind, konnen somit aus Sicht des Schopfungs-
glaubens nicht zugleich Landschaften und heilig sein.
Was uns heute mit ihnen verbindet, neben der er-
staunlichen Raffinesse bei der Uberformung von Na-
turund den stadtebaulichen Idealsituationen, die man
hier oftmals antrifft, ist die Genese landschaftlicher
aus religioser Naturerfahrung."

Asthetische Aufladung und Gegenwart

«Landschaft» wird dsthetisch erst in einer modernen
Mensch-Natur-Beziehung erfahren.'? Bereits ein
Landschaftsgemalde und doch eine vorlandschaftli-
che Situation abbildend,” stellt Giovanni Bellinis Olge-
malde eine Welt dar, in der die Strahlen der Sonne
Mittler Gottes bleiben: Die Welt ist Zwischenstadium.
Der «Cantico di Frate Sole», den Franziskus um
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endejardin potager, jardin de simples, verger etjardin
encroix, les champs, étangs, prairies, foréts, ainsi que
les cours de fermes et filiales urbaines parfois loin-
taines, appartiennent au vaste réseau monastique qui,
dans son expansion, n'a été dépassé que par le trans-
fertculturelimmatériel que les ordres encourageaient
a l'échelle de l'Europe, puis a l'échelle mondiale. Ces
imbrications sont le complément de la spiritualité
monastique, expression spatiale du travail monas-
tique qui trouve son importance systémique dans le
réglement des ordres. Par-dela les générations, leur
force modelante s'est consolidée en typologies carac-
téristiques — au sommet d'une montagne comme au
fond d'une vallée - qui nous marquent encore au-
jourd’hui profondément. Il ne s'agissait pas de pay-
sages sacrés.

Dimension sacrée et réalité

Les personnes croyantes attribuaient a la nature la
création de la sainteté: il suffit de penser au bosquet
du temple grec, a l'utilisation et au réemploi de lieux
de culte vieux de plusieurs millénaires — ou aux mo-
nasteres du mont Athos. La cérémonie de la création
liée a limpression de situations particulierement
proches de la nature entrainait une occupation sym-
bolique de tels lieux par des rites et de petites archi-
tectures sacrées, occupation qui allait connaitre son
sommet dans le baroque. Processions a travers les
champs, messes dans les champs, croix de chemins,
calvaires et chapelles sont autant de manifestes d'une
couche fine et sacrée de signification qui ont trans-
formé des bandes de terre déformées par des monas-
téres en un clarus ortus, un jardin lumineux.”” Ce n'est
pas sans raison que Christian Norberg-Schulz parle
de genius loci (l'esprit du lieu) lorsqu'il présente une
chapelle de chemin dans le livre du méme nom.

La vision chrétienne du monde repose sur un
«plan de construction» vertical, inachevé de ce c6té-ci,
qui ne congoit pas les hommes comme un individu
isolé d'un point de vue existentiel. Etre un individu
constitue toutefois la condition centrale de l'expé-
rience esthétique de la nature aménagée sous forme
de paysage. Les paysages formés par les monas-
téres — souvent devenus des problemes pour la pro-
tection du paysage et des lieux touristiques — ne
peuvent donc pas, du point de vue de la création, étre
a la fois des paysages et avoir un caractere sacré. Ce
qui nous relie aujourd’hui a eux, outre l'étonnant raf-
finement obtenu par la transformation de la nature et
les situations urbaines idéales que l'on rencontre sou-
ventici, est la genese de l'expérience paysagere aussi
bien religieuse que liée a la nature.”



1225 dichtet, spricht die Natur als Schopfung an: «Ge-
lobt seist du, mein Herr, mit allen deinen Geschopfen,
zumal dem Herrn Bruder Sonne; erist der Tag, und du
spendest uns das Licht durch ihn.» Man weiss nicht,
was er sah, wenn er von seiner Klause in die Welt ge-
schaut hat —aber sicher keine Landschaft im heutigen
Sinn, sondern eine heilige, von Gott erleuchtete Natur.

Es ist bezeichnend, dass Francesco Petrarca auf
dem Mont Ventoux ineiner ahnlichen, fiktiven Ursitua-
tion rund hundert Jahre spater erstmals Landschaft
wahrgenommen hat.* Freilich im Kampf mit sich
selbst, die Worte des Augustinus im Ohr, der die ersten
Ordensregeln niedergeschrieben hatte. Er gemahnt
Petrarca, nicht allein zum eigenen Vergnligen auf ei-
nen Berg zu steigen — der «schdnen Aussicht» wegen:
Dem Glauben gefahrlich, verspricht sie ein sinnvolles
Diesseits jenseits der Schopfungsordnung. Doch ver-
andert sich dieser — so gesehen — negative Gehalt as-
thetischer Naturerfahrung parallel zur Entwicklung
einer eigenstandigen Naturdsthetik: Landschaftliche
Weltzugewandtheit beginnt sich von ihrer Verwandt-
schaft mit jener gottlichen Inspiration Franz von Assi-
sis zu ndhren. Uberspitzt formuliert: In der modernen
Welt verschwindet Gott in der Landschaft.

In einer progressiven Deutung vollzieht spates-
tens die Romantik diesen Schritt endgiiltig, wenn das
aus dem Heilsplan entlassene, moderne Individuum
innerhalb der sakularen Verfasstheit der Welt Land-
schaft wahrnimmt.” Und so vermag erst das moder-
ne naturasthetische Empfinden «heilige Klosterland-
schaften» zu evozieren.” Caspar David Friedrich
zeigt dies anschaulich mit seinem Bild der «Abtei im
Eichwald», einem verfallenen Kloster.”” Ohne Umwe-
ge Uber Glaubenssysteme wird hier die Stimmung
direkt inszeniert. Das Ruinensymbol im Zentrum des
Bilds zeugt vom zugrundeliegenden Verfall der alten
Ordnung.

Zeitgendssische Klosteranlagen
Die beiden vom Wiener Architekten Matthias Mulitzer
auf der Pongauer Kinderalm und in der Provinz Tachi-
ra im Westen Venezuelas liber Jahrzehnte entwickel-
ten Kloster sind landschaftstheoretisch interessante
Orte: Sie setzen einerseits alte klosterliche Bautradi-
tionen einer «geschopften Welt» in die Gegenwart
fort, zugleich integrieren sie die Landschaftserfah-
rung inihren Bauplan - schliesslich war jeder Eintritt
ins Kloster mit einem Austritt aus der modernen Welt
verbunden.

Die einzelne Klosterzelle, das Herz lauriotischer
Klosteranlagen, bleibt ein Ort weltabgewandter Aske-
se und lenkt doch den Blick iber wunderbare Land-

Charge esthétique et présent

«Paysage» n'est pergu sur un mode esthétique que
selon une relation moderne homme/nature.”? Déja
(peinture de) paysage, mais illustrant pourtant une
situation prépaysageére'®, la peinture a l'huile de Gio-
vanni Bellini représente un monde ou persistent les
rayons du soleildu Dieu médiateur: le monde est stade
intermédiaire. Composé par saint Frangois d'Assise
en 1225, le «Cantico di Frate Sole» s'adresse a la na-
ture en tant que création: «Je chante une priere vers
Toi, mon Seigneur, pour tout ce que tu as fait, spécia-
lement pour Frere Soleil, qui apporte le jour et a tra-
vers qui Tu nous donnes la lumiere.» Onignore ce qu'il
a vu, s'il a pu observer le monde depuis sa retraite —
certainement pas un paysage au sens actuel du terme,
mais une nature sacrée, illuminée par Dieu.

Il est significatif que Francesco Pétrarque ait per-
cu le paysage pour la premiere fois, quelque cent ans
plus tard, sur le mont Ventoux dans une situation pri-
mitive fictive comparable.* Réellement en combat
contre lui-méme, avec les mots de Saint Augustin (qui
avait établi les premieres régles de l'ordre) qui réson-
naient a ses oreilles. [l rappelle a Pétrarque de ne pas
gravir la montagne pour son seul plaisir — pour la
«belle vue»: dangereuse pour la croyance, elle promet
un ici-bas qui aurait du sens au-dela de l'ordre de la
création. Mais ce contenu négatif — selon cet angle de
vue —d'une expérience esthétique de la nature évolue
parallelement au développement d'une esthétique
autonome de la nature: l'étre-au-monde relatif au
paysage commence a se nourrir de sa proximité avec
cette inspiration divine de Frangois d'Assise. Pour
employer une formule provocatrice: Dieu disparait
dans le paysage dans le monde moderne.

Dans une interprétation progressive, au plus tard
le romantisme franchit finalement cette étape lorsque
l'individu moderne, libéré du plan de salut et donc au
sein de la condition séculiere percoit le monde en tant
que paysage'®. Ainsi l'impression esthétique moderne
de la nature peut-elle, la premiere, évoquer des «pay-
sages monastiques sacrés».'* Caspar David Friedrich
l'exprime clairement dans sa peinture «Abtei im
Eichwald» (LAbbaye dans une forét de chénes), un
monastére en ruines.'” Sans le détour par des sys-
temes de croyances, c'est l'ambiance qui est ici direc-
tement mise en scéne. Le symbole des ruines au
centre de l'image témoigne du déclin du vieil ordre.

Ensembles monastiques contemporains

Les deux monastéres congus par l'architecte viennois
Matthias Mulitzer, a Kinderalm dans le Pongau et dans
la province de Tachira al'ouest du Venezuela, sont des
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Matthias Mulitzer / Petra Steiner

Matthias Mulitzer
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Zeitgengssische Kloster-
anlagen/ensembles
Monastiques contempo-
rains von/ par

Matthias Mulitzer:

Oberes Haus, Kloster
“Maria im Paradies» der
Schwestern von Beth-
lehem, Kinderalm iiber
St.Veit im Pongau, Salz-
burg. Realisiert ab 1985.
Maison supérieure,
Monastique «Maria im
Pémdies» des sceurs de
Béthlehem, Kinderalm
du-dessus de St. Veit
dans le Pongau, Salz-
bourg. Réalisé dés 1985.

7 «Santa Maria de los
Angeles» der Kamaldu-
lenser von Montecorona,
Provinz Tachira, Vene-
Zuela. Realisiert ab/
réalisé des 1995.

schaften. So verbinden sich Schopfungsglaube und
naturasthetische Erfahrung - das naturasthetisch
Erfahrene kann als Schonheit der heiligen Schopfung
aufgefasst werden, der religiose Kern dieser Erfah-
rung wird unmittelbar aktiviert. Es gibt sie also doch:
heilige Klosterlandschaften, in denen Kldster keine
Ruinen sind.

Freiburg, Basel, Wien, 1993.

~

lieux dignes d'intérét en théorie du paysage: ils pro-
longeaient d'anciennes traditions de construction
monastique d’'un «monde créé» dans le présent tout
enintégrantl'expérience du paysage dans leur plande
construction — en fin de compte, chaque entrée dans
le monastére était associée a une sortie hors du
monde moderne.

Chaque cellule de monastere, le coeur des en-
sembles monastiques lauriotiques, reste un lieu d'as-
cése a l'écart du monde tout en orientant le regard
vers de magnifiques paysages. La croyance en la
création et l'expérience esthétique de la nature s'asso-
cient de fait — ce qui est expérimenté sur un mode
naturel-esthétique peut étre congu comme beauté de
la création sacrée, le noyau religieux de cette expé-
rience est immédiatement activé. Celle-ci existe donc
bien: paysages monastiques sacrés dans lesquels les
monastéres ne sont pas des ruines.

Eine umfassende Arbeit dazu hat Peter Hawel vorgelegt: Das Monchtum im Mittelalter. Geschichte, Kultur, Lebensform.

Vgl. hierzu die Habilitation Gerd Zimmermanns: Ordensleben und Lebensstandard. Die Cura Corporis in den Ordens-

vorschriften des abendldndischen Hochmittelalters. Miinster, 1973.

~ w

Zur Verbindung von Bauen und Glauben: Wolfgang Braunfels: Abendlandische Klosterbaukunst. Kdln, 1969.
Auch wenn gelegentlich Umgekehrtes der Fall sein kann: dass Kléster Wildnisse erzeugen. Vgl. hierzu Hoskins, W.G.:

The Making of the English Landscape. Dorset, 2013 (1955), S. 96.

o

Typus anhand der Lage des Klosters Clairvaux.

o

Schon die «Descriptio positionis seu situationis Monasterii Claraevallensis» aus dem 6. Jahrhundert beschreibt diesen

Vgl. Kiister, Hansjorg: Das Klosterleben als Insel der Nachhaltigkeit, S. 87. In: Roth, H.J.; Wolschke-Bulmahn, J. et al. (Hg.):

Klostergarten und klgsterliche Kulturlandschaften. Historische Aspekte und aktuelle Fragen. Miinchen, 2009. S. 83-94.
Kiister, Hansjorg: Geschichte der Landschaft in Mitteleuropa. Von der Eiszeit bis zur Gegenwart. Miinchen, 1995. S. 223ff.
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fir Handarbeit und Lesung».

o

Vgl. Holzherr, Georg: Die Benediktsregel. Eine Anleitung zu christlichem Leben. Freiburg, 2005.
Holzherr, Georg: Die Benediktsregel. Eine Anleitung zu christlichem Leben. Freiburg, 2005. S. 287, Regel 48: «Die Ordnung

Gleich zu Beginn verdeutlicht er die benediktinische Verbindung von Leib und Seele beim Gartnern, wobei die dazu nétige

Sorgfalt ein «ruhiges», dem «térichten Leichtsinn» abgeneigtes Leben voraussetze. Strabo, Walahfrid: De cultura
hortorum/Uber den Gartenbau. Stuttgart, 2002. S. 4 (Kapitel 1).

© Meier, Johannes: Cleholta - Clarus Ortus - Clarholz. Das Kloster der Pramonstratenser in der Axtbachniederung, S. 72f. In:
Meier, Johannes (Hg.): Klgster und Landschaft. Das kulturraumliche Erbe der Orden. Miinster, 2010. S. 61-102.

Die «theoria» («Schau») der griechischen Antike wird als Vorbild der modernen, dsthetischen Naturwahrnehmung gedeutet,

die wiederum in Kontinuitdt mit der Kontemplation monastischer Lebensweisen gesehen werden kann. Vgl. dazu den «locus
classicus», Joachim Ritters Text zur Landschaft von 1963, oder auch Hawel, a.a.0., S. 16.

i)

Ahnliches gilt kulturgeografisch fiir die Herausbildung des Begriffs «Landschaft» aus politisch-gesellschaftlichen Struktu-

ren; etwa: Olwig, Kenneth R.: Has «geography» always been modern?: choros, (non)representation, performance, and the
landscape. In: Environment and Planning. 40/2008, S. 1843-1861.

' Christus erscheint bei der Stigmatisierung des Franziskus schon nicht mehr selbst, wie es in diesem Sujet lblich war,
sondern die Strahlen der Sonne fiigen hier. die Nagelwunden zu, was als neuer Realismus der Darstellung eines geistigen-

glaubigen Zusammenhangs aufgefasst werden kann.

o =

Vgl. Stierle, Karlheinz: Francesco Petrarca. Ein Intellektueller des 14. Jahrhunderts. Miinchen, 2003; insbes. Kapitel IV/3.
Von der umfassenden Forschungsliteratur sei auf die Arbeit von Mathias Eberle verwiesen, der liber die Voraussetzung

unserer modernen Landschaftswahrnehmung schreibt, es sei: «...der im Individuum zum Bewusstsein gekommene und
gleichzeitig von ihm &sthetisch vermittelte Gegensatz von Mensch und Natur, der in einem Konflikt mit der Gesellschaft
bewusst wird.» Eberle, Mathias: Individuum und Landschaft: zur Entstehung und Entwicklung der Landschaftsmalerei.

Geissen, 1980.S. 33.

>

S

Wirklichkeit. Kéln, 1978, Kapitel 3.

Vgl. hierzu Friedrich Schillers hilfreiche, kulturgeschichtliche Unterscheidung zwischen dem modernen Empfinden des
«Natirlichen» und dem «natirlichen Empfinden» der Antike.
Fir eine ausfiihrliche Beschaftigung mit diesem Gemaélde: Wedewer, Rolf: Landschaftsmalerei zwischen Traum und
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	Gibt es das, heilige Klosterlandschaften? = Existe-t-il vraiment des paysages monastiques sacrés?

