Beifuss, Helmut, PD Dr.

Universitét Leipzig
Sektion 4 (CZ 3, Raum 114), Montag 28. Marz 2011, 14.30-16.00, Leitung M. Werner

Gott im Artusroman — am Beispiel des Wigalois Wirnts von Gravenberg

Wigalois, der Protagonist des gleichnamigen Werkes, hat eine intensive Beziehung zu Gott. Dies gilt
in besonderem Malfle fiir den zweiten Teil des Werkes. Man hat das Epos vor allem auf Grund dieses
Teils auch als Kreuzzugsdichtung interpretiert, Wigalois in einem anderen Ansatz als Legendenritter
aufgefasst. In der Tat scheint eine sehr intensive Beziehung zwischen Gott und Wigalois zu bestehen.
Wigalois bittet um Hilfe, betet — Gott hilft oder sendet Hilfe, so konnte man das Geschehen im
genannten Teil iiberspitzt auf eine Formel bringen. Der Weg des Protagonisten fiihrt {iber mehrere
Aventiuren, bei denen Gott auf verschiedene Weise zu Gunsten des Wigalois eingreift, um diesem
wiederholt das Leben zu retten. Zusétzlich verfiigt Wigalois iiber verschiedene apotropéische Mittel
wie etwa einen Brief, den ein Priester an Wigalois” Schwert heftet. Ziel des Weges scheint es zu sein,
das Reich Kornthin vom genannten Teufelsbiindner Roaz zu befreien. Erstaunlich-erweise endet das
Werk dann jedoch nicht mit dem siegreichen Kampf, den Wigalois gegen Roaz bestreitet. Es folgt
vielmehr eine relativ lange weitere Textpassage, die gewdhnlich als ,.episches Achtergewicht
bezeichnet wird — eine zusitzliche Bewédhrungsprobe fiir Wigalois, die sich deutlich vom Rest des
Werkes abhebt.

Nach einem kurzen Abriss zum Inhalt des Werkes mit Schwerpunkt auf den fiir die Thematik
relevanten Stellen, wird auf die beiden, bereits angesprochenen Interpretationsan-sitze, die versuchen,
das Eingreifen Gottes zu erkliren, eingegangen werden. Keiner der beiden, so wird sich zeigen, kann
wirklich zufrieden stellen. Warum dem so ist, wird genauer dargelegt. Es gilt demnach, eine
tragfdhige Interpretation vorzuschlagen, die vor allem auch auf das Phidnomen eingeht, dass der
siegreiche Kampf gegen Roaz nicht das Ende des Romans darstellt. Welche Absicht verfolgt der
Autor mit seiner Darstellung, warum spielen Gott und der christliche Glaube, die sonst in der
Artusepik kaum je derart in den Vordergrund geriickt werden, {iberhaupt eine so zentrale Rolle im
Werk, sind weitere Fragen, denen im Vortrag nachgegangen werden soll.

(Interessant wire es mglw. auch, einen Blick auf die Adaptation des Stoffes im jiddischen Widuwilt

zu werfen, der allerdings vermutlich erst Ende des 16. Jahrhunderts entstand.)



Claudia Brinker-von der Heyde
(Sektion eingereicht zusammen mit Mecklenburg, Schul, Panse)

Universitit Kassel
Sektion 5 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz 2011, 16.00-18.30, Leitung U. Kundert

Wortschopfung als Nachschopfung Gottes: Die Erschaffung des Menschen in der ,,Wiener
Genesis*

Die Erschaffung des Menschen ist in Bibeldichtung wie in Geschichtsschreibung von zentraler
Bedeutung. Als den gesamten Makrokosmos in sich aufnehmend stellen ihn das Ezzolied und die
summa theologia dar, als dritte Welt hebt ihn das Annolied heraus, gar zur vierten Welt wird er in der
am Ende des Mittelalters stehenden Schedelschen Weltchronik. Nirgends aber findet sich eine
dermaBen detaillierte Beschreibung wie in der ganz am Beginn epischer Dichtung stehenden ,,Wiener
Genesis“ (Wien, Cod. 2721, ca. 1. Halfte 12. Jahrhundert). Um so zu sprechen, wie es die Heilige
Schrift vorgibt und damit eine minnecliche Erzdhlung vortragen zu konnen, ist der unbekannte
Verfasser, wie er am Beginn einer nicht genau spezifizierbaren Gruppe von Zuhdrern kund tut, auf
die gottliche Inspiration zwar angewiesen, sie wird gleichsam als Bedingung vorausgesetzt. Und
sobald er sich der Erschaffung des Menschen zuwendet, zeigt sich deutlich, dass er befdhigt ist, weit
iiber das, was der Schrift zu entnehmen ist, hinauszugehen. Denn darin erscheinen der gottliche
Beschluss, den Menschen nach seinem Abbild zu schaffen und dessen Umsetzung in nur zwei Versen
(Gen.1, 26-27), ein Prozess des Erschaffens wird nicht erzéhlt. Doch gerade diesen zeichnet der
Verfasser der ,Wiener Genesis“ nach und greift dafir zum anderen Buch, das fiir die
Gotteserkenntnis bereit steht: zum Buch der Natur. Er nimmt sich daraus den menschlichen Kérper in
seinem Ge- und Beschaffensein zur Vorlage, um in anatomisch genauen Details die Handarbeit
Gottes in allen einzelnen Stadien so zu beschreiben, dass er in Worten den Menschen gleichsam ein
zweites Mal erschafft, und auf diese Weise die Leerstellen der Heiligen Schrift fiillt. Er 14sst Gott
Hand anlegen, simtliche Einzelteile formen und dann geschickt zu einem Gesamten zusammenbauen.
Anatomisch-medizinisches Wissen, rhetorischer Beschreibungsgestus von oben nach unten sowie
theologische Ausdeutung ergidnzen sich und erldutern wortreich, was unter den Hénden des Aéren
werchman &hlich entsteht: ein man nach sinem bilde, vor allem aber ein Mensch, der zu einem
lebendigen Anschauungsobjekt fiir die Schopfungskraft Gottes sowie des in seinem Namen

sprechenden Autors wird.



Bulach, Doris, Dr. des.

Deutsche Kommission fiir die Bearbeitung der Regesta Imperii Abt. Ludwig der Bayer Miinchen
Sektion 6 (CZ 3, Raum 114), Montag 28. Mirz 2011, 16.30-18.00, Leitung H. Walther

Handeln zu Ehren von Gott. Prisenz und Sichtbarkeit von Handwerksimtern in Stadtkirchen
des siidwestlichen Ostseeraumes

Menschen des Mittelalters wandten entsprechend ihrem wirtschaftlichen und sozialen Vermogen
verschiedene Strategien an, um zu Ehren Gottes zu handeln. Diese Strategien sollen hier am Beispiel
von ausgewdhlten Handwerksdmtern (so die Bezeichnung von Ziinften im Norden) nachvollzogen
werden, die als Korporation fiir die Befriedigung von religiosen Anspriichen ihrer Mitglieder sorgten,
die diesen aus finanziellen Griinden nicht alleine moglich war. Die in einem Amt
zusammengeschlossene Gruppe von Meisterfamilien war nicht nur rechtliche und wirtschaftliche,
sondern in hohem MaBe zugleich religiose Gemeinschaft, die sich je nach &konomischem und
sozialem Potential kirchliche Rdume aneignete und dort zu Ehren Gottes in unterschiedlicher Art und
Weise auftrat. Eigene Altire, Retabeln, Gestiihl, Kapellen und Kultgerit sowie die dort gefeierten
Gottesdienste, Jahrzeitfeiern und gemeinsame Gebete waren sichtbare und horbare Bestandteile
dieses Handelns. In den Kirchen aufgestellte Wachskerzen wurden gemeinschaftlich angeschafft und
verstorbene Amtsmitglieder mit einem durch die Gemeinschaft aller Meister finanzierten Sargtuch
abgedeckt. Verstorbene wurden von Amtsmitgliedern zum Grab begleitet, gemeinschaftlich wurde
ihrer in Seelmessen gedacht.

Im liturgischen Handeln und durch das gemeinsame Totengedenken betraten die Handwerksédmter
gleichzeitig die Biihne der stidtischen Offentlichkeit. Durch Kapellen und Seitenaltire, die teils mit
Vorhingen, Schranken oder Baldachinen, zumindest aber durch das sie umgebende Gestiihl separiert
waren, schufen sie innerhalb des Kirchenraumes eigene, physische Binnenrdume, die in engem
Zusammenhang mit der spitmittelalterlichen Frommigkeit standen, die aber auch nach der
Reformation fortbestanden. Diesem vielfiltigen Handeln von Handwerksdmtern im religidsen Raum
der Kirchen und damit verbunden die Demonstration ihrer Leistungsfahigkeit soll in dem Vortrag

nachgegangen und an Beispielen und Bildern veranschaulicht werden.



Burrichter, Brigitte, Prof. Dr.
(Sektion eingereicht zusammen mit Miedema und Lutterbach)

Universitdt Wiirzburg
Sektion 10 (CZ 3, Raum 113), Dienstag 29. Mirz, 14.30-16.00, Leitung A. Hack
,Das Gebet in mittelalterlichen Erzihltexten*

Das Gebet gehort zu den wichtigsten Kommunikationsformen zwischen Gott und Mensch. Die
verschiedenen wissenschaftlichen Disziplinen wéahlen unterschiedliche Definitionsschwerpunkte:
Einerseits kann das Gebet im theologischen Sinne primér nach seinem Inhalt und seiner religidsen
Funktion definiert werden, als ,,Zeugnis des Glaubens an Gott, der Offenbarung seiner Gegenwart
und Herrlichkeit”, das meditative Ziige entwickeln kann (Ho6dl). Das Gebet fungiert in dieser
Auffassung als Anrufung Gottes, durch die sich der Glaubige als bekennendes Mitglied der
christlichen Gemeinschaft kennzeichnet. Die mittelalterlichen Heiligenlegenden iiberliefern reiches
Material fiir die Vorstellung, dass sich der Christ gerade durch das Gebet von den Andersglaubigen
unterscheidet. Konstitutiv fiir das Gebet sind die Anrufung Gottes, das Lob seiner Herrlichkeit, die
AuBerung des Gottesvertrauens und ggf. die Bitte um Unterstiitzung. Vor dem Hintergrund der Idee,
dass Gott die Gedanken der Menschen kenne (vgl. z.B. Jes 66,18, Hebr 4,12-13), erscheint das Gebet
in den Erzihltexten hiufig als eine affirmative, demonstrative und geradezu redundante AuBerung,
deren Adressaten eher die Andersgldaubigen als Gott bzw. die Heiligen zu sein scheinen.

Andererseits kann im linguistischen Sinne nach der Form und der pragmatischen Funktion des
Gebetes gefragt werden (das Gebet als Aufforderung zur Hilfe oder zum Dialog, d.h. als Direktivum;
als Ausdruck der emotionalen Befindlichkeit des Betenden, d.h. als Expressivum; als Beschreibung
der Macht Gottes, d.h. als Assertivum; vgl. Rolf). Im literaturwissenschaftlichen Sinne schlieB3lich

zeigt sich, dass sich der oben erwidhnte demonstrative Charakter des Gebets auf textinterner Ebene

entwickeln kann, indem intradiegetische Figuren auf die Gebete reagieren, dass jedoch auch Fille
nachweisbar sind, in denen ein Autor durch kunstvoll ausformulierte Gebete insbesondere den
textexternen Rezipienten seine literarischen Fahigkeiten demonstrieren wollte.

Vor dem Hintergrund allgemeiner Hinweise zum Gebet, wie sie seit Augustinus formuliert werden,
sollen in der Sektion diejenigen Gebete untersucht werden, die in den volkssprachigen Legenden und
Bibelnachdichtungen, aber auch in weltlichen Erzdhlungen des Mittelalters ausformuliert werden. Die

Vortrdge liefern damit Bausteine zu einer ,,Poetik des Gebets in mittelalterlichen Erzéhltexten.

Vortragende in der Sektion sind Frau Prof. Dr. B. Burrichter (Romanistik), Frau Prof. Dr. Nine
Miedema (Germanistik: Mediavistik) und Herr Prof. Dr. Hubertus Lutterbach (Katholische
Theologie).



Chlench, Kathrin, Dr.
(Doppelsektion eingereicht zusammen mit Stolz, Haeberli, Hitzbleck, Mohr, Wiirtz)

Universitdt Bern
Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz

Die Wahrnehmung gottlichen Wirkens im interreligiosen Kontakt am Beispiel des >Parzival¢
Wolframs von Eschenbach.

Gottliches Wirken wird im »>Parzivalc Wolframs von Eschenbach auf verschiedenen Eben der
Erzéhlung thematisiert. Innerhalb der Erzdhlwelt ist es vor allem die Figur des Feirefiz, an der
Unterschiede im Wirken der heidnischen Gotter und des christlichen Gottes entfaltet werden. Auf
einer zweiten Ebene findet im Rahmen der Darstellung der Quellengeschichte und der Berufungen
auf Kyot eine Auseinandersetzung mit gottlichem Wirken und dessen Wahrnehmung durch Heiden
und Christen statt. SchlieBlich ist auf der Ebene der Handlungsstruktur und Interpretation ein weiterer
Spielraum er6ffnet, wo gottliches Wirken durch die heidnischen wie christlichen Romanfiguren
exemplarisch vorgefiihrt wird und beurteilt werden will.

Gottliches Wirken im »Parzival« soll jeweils exemplarisch in der Wahrnehmung der Romanfiguren,
der erzdhlten Welt und der Rezipienten aufgezeigt und in seinen Deutungsmustern offengelegt

werden.



Clauss, Martin, PD Dr.

Universitit Regensburg
Sektion 11 (CZ 3, Raum 114), Dienstag 29. Méarz 2011, 14.30-16.00, Leitung J. Haustein
Der Krieg als Mittel der Kommunikation: Die Schlacht als Gottesurteil?

Gott lenkt alles, was auf Erden geschieht, und ist somit fiir alles verantwortlich, selbst den Haarausfall
seiner Glaubigen wie der Erzbischof von Lyon Agobard im 9. Jahrhundert pointiert vermerkt (Contra
Iudicium Dei, Kap. 5, S. 34). Gottes Gunst oder Missgunst werden in keiner anderen Situation so klar
und folgenreich sichtbar wie im Krieg. Gottes Wille scheidet die Konfliktparteien in Sieger und
Verlierer, und die Konsequenzen dieser Zuteilung sind oftmals im Wortsinne existenziell, besonders
fur die Verlierer. Es nimmt daher kaum Wunder, dass Schlachten im Mittelalter als eine Form des
Gottesurteils angesehen wurden, mithin als Kommunikationsmittel zwischen Mensch und Gott.
Indem die Konfliktpartner ihre Divergenzen in der Schlacht auf die Spitze treiben und den Ausgang
dieser Auseinandersetzung in Gottes Hand verorten, machen sie Gottes Willen transparent: Den
Siegern wird Gottes Wohlwollen kommuniziert, den Verlierern sein Missfallen.

Diese Lesart mittelalterlicher Schlachten finden wir in zahlreichen historiographischen Texten und
auch beinahe flachendeckend in der modernen Sekundarliteratur. Im Fokus dieses Beitrages steht vor
diesem Hintergrund zwei Fragen-Komplexe: Wie ldsst sich diese Form der Kommunikation aus den
Quellen rekonstruieren, welche Formen konnte sie annehmen, wie wurde sie kontexutalisiert und
kommentiert? Und: Lésst sich die Vorstellung aufrecht halten, dass Schlachten grundséitzlich als
Gottesurteil angesehen wurden oder muss man hier stirker auf die Perspektivitit der Quellen
fokussieren? Hier steht zu vermuten, dass es vornehmlich die Sieger waren, die in einer Schlacht ein

Gottesurteil gesehen haben.



von Contzen, Eva, M.A.

Ruhr-Universitdt Bochum
Sektion 3 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz 2011, 14.30-16.00, Leitung A.J. Johnston

Heiligkeit als narratives Konstrukt: Die kommunikative Situation in ausgewihlten
Heiligenviten des englischen Mittelalters

Verfasser von Heiligenlegenden kommunizieren den Bezug des Menschen zu Gott, einen Bezug, der
sich in der Figur des jeweils behandelten Heiligen kristallisiert und auf das Publikum reflektieren soll,
sei es als positives Beispiel, als hoffnungsvolles Ideal oder als Kontrast zum eigenen Leben. Die
kommunikative Situation in dieser Gattung ist komplex: Auf der Erzdhlebene wendet sich der
Erzéhler an sein Publikum, um die auBerordentlichen Lebenswege eines oder einer Heiligen
darzustellen. Zugleich duBlern sich die Heiligen selbst in direkter Rede, die oftmals den textinternen
Rahmen sprengt. Im Hintergrund, als kulturelle Folie, als implizierter auctor und als implizierter
Adressat, ist Gott selbst stets priasent. Die vielfiltige Verwendung dieser Gattung wirft dariiber hinaus
weitere Fragen nach der menschlich-gottlichen Interaktion auf. Mein Vortrag thematisiert diese
Fragen der Kommunikation in mittelalterlichen Heiligenviten anhand ausgewéhlter Texte aus
England und Schottland und versucht, die Frage ,Wer spricht zu wem?’ in Heiligenlegenden zu

beantworten.



Davids, Tobias, M.A

Universitit zu Koln
Sektion 17 (CZ 3, Raum 114), Mittwoch 30. Mirz 2011, 16.00-17.30, Leitung W. Brandes

Sakramentale Handlungen und kausale Interaktion im 13. Jahrhundert

Im 13. Jahrhundert finden kausalitdtstheoretische Differenzierungen (vornehmlich aristotelischer
Provenienz) bei der Analyse sakramentaler Handlungen verstirkt Beriicksichtigung. Als
anschauliches Beispiel fiir diese Tendenz kann die Sakramentenlehre des Thomas von Aquin gelten.
Thomas geht davon aus, dass beim Vollzug sakramentaler Handlungen neben einer géttlichen auch
eine kreatiirliche Kausalitit wirksam ist, eine These, mit der er sich — wie herausgearbeitet werden
soll — u.a. von Alexander von Hales und Bonaventura abgrenzt. Thomas’ Pointe besteht nun in der
Annahme, dass das geistliche Potenzial sakramentaler Handlungen erst durch das Zusammenspiel
beider Kausalititen — das heifit: durch die kausale Interaktion von géttlicher und kreatiirlicher
Ursache — realisiert werden kann. In alternativer Formulierung: Nur wenn die géttliche Ursache mit
der kreatiirlichen Ursache interagiert, vermag eine sakramentale Handlung heilskonstitutiv zu werden.
Thomas’ Sakramentenlehre ist im intendierten Vortrag mithin als ein Paradigma fiir die Relation
,Handeln/Agieren/Wirken mit Gott* zu exponieren.

Bei der argumentativen Begriindung seiner Position zur Relevanz kausaler Interaktionen fiir
sakramentale Handlungen greift Thomas — wie entgegen vorschneller Assoziationen zu zeigen sein
wird — auf kausalititstheoretische Uberlegungen zuriick, die auch auBerhalb seiner Sakramentenlehre
appliziert werden (konnen), wie z.B. auf das Konzept einer Instrumentalursache (causa
instrumentalis). Thomas nimmt — so die im Vortrag zu begriindende These — fiir seine
Sakramentenlehre also keine systematisch extravaganten Zusatzhypothesen in Anspruch, sondern

schopft auch hier aus dem konzeptionellen Reservoir seiner allgemeinen Kausalitétstheorie.



Drose, Albrecht, Dr. des.

Humboldt-Universitit Berlin

Sektion 17 (CZ 3, Raum 114), Mittwoch 30. Marz 2011, 16.00-17.30, Leitung W. Brandes

Peinliche Ubung und freundliche Beriihrung. Zur literarischen Inszenierung mystischer
Transformation im ,Zweimannenbuch®

Gegenstand des Vortrags ist das 'Buch von den Zwei Mannen' des StraBburger Kaufmanns Rulman
Merswin (1307-1382); entstanden um 1350 im Umfeld der ,Gottesfreunde‘, einem mystisch
inspirierten Netzwerk von Klerikern und Laien am Oberrhein.

Dieser Dialog zwischen einem élteren und einem jlingeren ,Gottesfreund‘ ist im Blick auf die
gegebene Fragestellung in doppelter Hinsicht interessant: Zum einen stellt er eine spezifische Rede
iiber/ von Gott dar, insofern der Text als intimer (,heimlicher) Austausch geistlicher Erfahrung
konzipiert ist, der sich gleichwohl an weiteren Kreis von Rezipienten richtet. Er vermittelt mit der
Gottesfreundschaft ein Paradigma, das sich durch stdndeiibergreifende Teilhabe ebenso wie durch die
Exklusivitdt der Gottesndhe auszeichnet, und eine kritische Reflexion bestimmter religioser
Lebensformen und Institutionen motiviert.

Zum andern — und darauf liegt der Schwerpunkt des Vortrags — wird im Text die Herstellung
ebendieser Gottesndhe in den Fokus geriickt. Besondere Aufmerksamkeit verdient in diesem
Zusammenhang die Erzéhlung des jiingeren Gottesfreundes, der mit dem 'Gottesfreund im Oberland’,
dem (wahrscheinlich fiktiven) Spiritus rector der Bewegung, gleichzusetzen ist. Gottesnéhe erscheint
hier nicht nur als punktuelle visiondre Erfahrung, sondern wird in einen narrativen Rahmen
eingebunden und als Ziel eines Transformationsprozesses markiert. Dieser Prozess verlduft
keineswegs als geradliniger Aufstieg, der unter geldufige Stufenmodelle zu subsumieren wire,
sondern oszilliert zwischen Anndherung und Distanzierung, zwischen Entfremdung und Gnade. Er
vollzieht sich als virtuelle Interaktion zwischen Gott und Mensch, worin der Mensch sowohl als
Akteur als auch als deren Medium erscheint. Das zeigt sich nicht zuletzt am Korper des Adepten, der
einerseits als ,,Natur“ mortifiziert werden soll, andererseits in unterschiedlichen Formen der
Beriihrung die gottliche Prdsenz erfdhrt. Entworfen wird ein komplexes und dynamisches
Wechselverhiltnis, worin sich Herrschafts- und Liebeskommunikation sich auf eigentiimliche Weise
iiberlagern.

Der Vortrag soll  wesentliche Momente der literarischen Inszenierung  dieses
Transformationsprozesses herausarbeiten und einen genaueren Einblick in diese Form der Interaktion

zwischen Gott und Mensch gewinnen.



Forster, Regula, Prof. Dr.

Freie Universitit Berlin
Sektion 13 (CZ 3, Raum 114), Mittwoch 30. Mirz 2011, 11.00-12.30, Leitung S. Conermann
Arabische Zwiesprache mit Gott. Drei muslimische Beispiele

Der Gott des Islams spricht normalerweise nicht direkt mit den Menschen, nicht einmal zu seinen
Propheten; sie erhalten Inspiration, indem ihnen etwas ins Herz eingegeben wird. Davon gibt es
freilich Ausnahmen: Mit Mose soll Gott am Sinai gesprochen haben, mit dem Propheten Muhammad
anldsslich von dessen sog. Himmelfahrt. Und schlieSlich berichten auch zahlreiche Sufis, d. h.
islamische Mystiker, von Gesprachen mit Gott.

Wie aber spricht Gott mit diesen Menschen? In dem skizzierten Beitrag sollen drei bisher unedierte
arabische Prosadialoge (ca. 10.-13. Jh.) untersucht werden, die solche Gespriache mit Gott darstellen.
Zunichst soll dabei deren Grundanlage diskutiert werden: Handelt es sich um einen direkten oder
einen indirekten Dialog, wie ist der Rahmen ausgestaltet, wo und wann spielt der Dialog, in welchem
Verhéltnis stehen die Gespriachsteilnehmer zueinander, was ist Ausgangspunkt und Anlass des
Gesprichs? In einem zweiten Schritt soll die Art der Gesprachsfithrung untersucht werden: Dazu ist
zu fragen, welche Sprechakte wann und von wem verwendet werden, ob nicht rationale Elemente
auftreten (etwa Gebete oder Schwiire), wie die Redebeitrige miteinander verkniipft sind, ob
nonverbale Elemente eine Rolle spielen und schlieSlich an welchem Punkt das Gesprich endet.

Die vergleichende Analyse der drei Texte soll dazu dienen, Spezifika dieser Dialoge auszuloten und
typische Elemente arabischen Sprechens mit Gott auszumachen. Zu fragen ist zusammenfassend auch
nach der Intention wund Rezeption der Texte in ihrem jeweiligen historischen,

iiberlieferungsgeschichtlichen und kulturellen Kontext.



Glei, Reinhold F., Prof. Dr.

Ruhr-Universitdt Bochum
Sektion 1 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz, 11.30-13.00, Leitung U. Knefelkamp
Mit zweierlei Maf}: Polemik gegen das koranische Gottesbild bei Juan de Torquemada

In seinem 1458/59 entstandenen ,,Traktat gegen die Hauptirrlehren des Héretikers Machumet®, der
Papst Pius II. Argumente fiir einen neuen Kreuzzug gegen die Tiirken liefern sollte, polemisiert
Kardinal Juan de Torquemada OP (1388-1468) unter anderem gegen das (angeblich) anthropomorphe
Gottesbild des Korans, das er als unphilosophisch, ja primitiv bezeichnet. Da auch dem christlichen
Islamkritiker nicht verborgen bleiben konnte, dass wir in der Bibel, vor allem im Alten Testament,
ebenfalls eine anthropomorphe Gottesvorstellung vorfinden, sah sich Juan de Torquemada gendtigt,
hier eine Losung zu finden. Er argumentierte, die scheinbar korperlichen Eigenschaften Gottes im AT
seien allegorisch, im Koran dagegen wortlich zu verstehen. Dieses ,Messen mit zweierlei Mal‘ ist fiir
die Argumentationsweise Juan de Torquemadas charakteristisch und musste natiirlich jeden Dialog

1m Keim ersticken.



Goérecka, Marzena, Prof. Dr.

Katolicki Uniwersytet Lubelski
(Katholische Universitit Lublin)

Sektion 13 (CZ 3, Raum 114), Mittwoch 30. Mirz 2011, 11.00-12.30, Leitung S. Conermann
Gottmittel- und unmittelbare Interaktion im Liber Evangeliorum Otfrids von Weiflenburg

Die althochdeutsche endreimende Dichtung Liber Evangeliorum (Das Evangelienbuch) Otfrids von
WeiBlenburg, das zwischen 863 und 871 verfasst wurde, ist eines der komplexesten Werke, die
unterschiedliche Ebenen der Interaktion zwischen Gott und Mensch widerspiegeln. Das Werk
bezeichnet in dieser Hinsicht eine der ganz groBen Weichenstellungen in der deutschen Literatur. Die
fiinf Biicher, die mit der Tétigkeit Johannes des Taufers beginnen und mit dem Ausblick auf das
Jiingste Gericht enden, enthalten Partien sowohl iiber Gott (Bibelparaphrase) und Bibelkommentare:
Spiritaliter, Moraliter, Mistice) als auch zu Gott (gebethafte Texte, geistliche Meditationen nach
klosterlicher Praxis der Bibellektiire). Dariiber hinaus versteht der selbstbewusste Autor sein Werk im
Auftrag von Gott und zur Ehre Gottes geschrieben (Vorrede und dt. und lat. Widmungsschreiben).
Dieses althochdeutsche GroBprosawerk ist also kein fortlaufender Bericht iber Gott, sondern eine
Komposition von Elementen, die verschiedenen Ebenen der Gottesrede angehdren und anstelle der
bloBen Bibelnacherzidhlung durch betrachtende, erkldrende, lyrische und gebethafte Textpassagen
Tiefe und Beziehungsfiille vermitteln. Im Gebet schlieit sich der Kreis zwischen dem Sprechen des
Menschen und dem Sprechen Gottes. Letztes Ziel des Evangelienbuches ist die Kontemplation, als
Vorbereitung auf die ewige Seligkeit. Die geistliche Meditation begleitet die Pflege und Reflexion des
Gefiihls (Schilderung seelischer Regungen und Empfindungen der Freude, des Leides, der Sehnsucht,
des Heimwehs, der Mutterliebe, menschlicher Herzlichkeit, z.B. in der Verkiindigungs-, Krippen-
oder Osterszene). Mein Referat setzt sich zum Ziel, die unterschiedlichen Relationsebenen des
Menschen zu Gott unter Beriicksichtigung verschiedener rhetorisch-stilistischer Mittel wie

Zahlensymbolik, Allegorie, Typologie, Kreuzstruktur auszuleuchten.



Haeberli, Simone, Prof. Dr.
(Doppelsektion eingereicht zusammen mit Stolz, Chlench, Hitzbleck, Mohr, Wiirtz)

Universitdt Bern
Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz

Das Handeln Gottes an seinem Volk — jiidische Bewiltigungsstrategien nach den
Verfolgungen von 1096

1096 griffen marodierende Kreuzfahrerhaufen die jiidischen Gemeinden im Rheinland an: ,,Weshalb
bis nach Jerusalem fahren, wenn die Feinde Gottes im eigenen Land sitzen?* So lautete die griffige
Erklirung der selbsternannten Jerusalemfahrer, die von Volkspredigern und verarmten Adligen
angefithrt wurden. Die Morde, Pliinderungen und Zwangstaufen, die von der offiziellen Kirche weder
initiiert noch jemals gutgeheiBen wurden, trafen die Juden vollkommen unvorbereitet, wie zahlreiche
Belege aus den insgesamt drei iiberlieferten jiidischen Berichten zum 1. Kreuzzug zeigen. In diesen
,»Chroniken®, die bis zu 50 Jahre nach den Ereignissen niedergeschrieben wurden, schildern die
Verfasser nicht nur das gewaltsame Aufeinandertreffen der beiden Religionen, sondern bemiihen sich
angesichts des AusmaBes von Tod und Zerstéorung auch um theologische Erklarungen und
Rechtfertigungen des an sich unverstindlichen goéttlichen Handelns an seinem Volk. Die
retrospektiven Bewiltigungsstrategien fithren zur Ausbildung neuer Konzepte in der jiidischen
Theologie, verdndern die jiidische Liturgie nachhaltig und schaffen nicht zuletzt neue religiose Ideale,
namentlich das so genannte aschkenasische Mértyrerideal. Mit seiner Hilfe gelingt es den Verfassern
der Berichte, die zahlreichen Morde der Juden untereinander sowie die Selbstmorde im Angesicht der
todlichen Bedrohung durch die Christen zu rechtfertigen und zu heiligen. Insofern brachten die
Verfolgungen von 1096 nicht nur Zerstorung und Tod, sondern fiithrten im jiidischen
Selbstverstindnis zu einer durchaus produktiven Krise, die in einer Fiille von theologischen

Reaktionen greifbar wird.



Hasselhoff, Gorge, Dr.

Ruhr-Universitdt Bochum
Sektion 1 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz, 11.30-13.00, Leitung U. Knefelkamp

» Gott’ in Raimundus Martinis Pugio fidei I-111: Christliche Trinitiitslehre in Abgrenzung von
Judentum und Islam*

Im Gefolge der Religionsdisputation von Barcelona (1263) schmiedete der Dominikaner Raimundus
Martini (auch: Ramon Marti, um 1215 - um 1290) neben anderem seinen ,,Glaubensdolch® (Pugio
fidei) als eine argumentative Waffe gegen Juden und Muslime. Dabei begriindete er seine christlich
vorgegebene Dogmatik mit Belegen aus dem Koran und aus der rabbinischen Traditionsliteratur. Um
nur ein Beispiel zu geben: Im ersten Teil des dritten Buches, in dem er die Trinitdtslehre nachzeichnet
und begriindet, zieht er eine Vielzahl jiidischer Quellen heran um die Dreiheit in der Einheit zu
begriinden, die im Judentum zwar vorhanden, aber nicht geglaubt werde.

In dem Vortrag soll an ausgewéhlten Texten der Gedankengang von Raimundus dargestellt und die

doppelte Spitze gegen Nichtchristen und deren Gottesbild nachgezeichnet werden.



Hitzbleck, Kerstin, Dr.
(Doppelsektion eingereicht zusammen mit Stolz, Chlench, Haeberli, Mohr, Wiirtz)

Universitit Bern
Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz
Das Wirken Gottes in der Welt aus der Perspektive der humanistischen Geschichtsschreibung

Jede Zeit schreibt ihre eigene Geschichte. So spielt in der historiographischen Literatur des
Mittelalters das Wirken transzendenter Méchte eine wichtige Rolle: Widrige Schicksale konnen mit
Gottes Hilfe abgewendet, Biindnisse durch das Wirken des Teufels zerstort werden. Weil der
christliche Gott in die Welt hineinwirkt, glaubte man, dieses Wirken bemerken und beeinflussen zu
konnen. Inbriinstiges Beten kann Gott gniddig stimmen, die Intervention eines Heiligen eine
Hungersnot abwenden. Diese Erkldrungs- und Handlungsmuster entsprechen heutigen
Kausalititsvorstellungen nicht und sind als Deutungsansitze fiir vergangenes Geschehen damit
unbrauchbar. Doch sind sie deshalb nicht hermeneutisch wertlos, sondern verschaffen Einblick in die
Wirklichkeitswahrnehmung  des  Mittelalters: ~ Sie  dienten als  Legitimations-  und
Deutungskonstituenten, transformierten fiir die Zeitgenossen Vergangenes in sinnvoll erzdhlte und
strukturierte Geschichte. Mit den Menschen, ihrem Denkstil und dem jeweils spezifischen
historischen Diskurs d@ndern sich auch die Konzeptionen und Muster, in denen Geschichte plausibel
und glaubwiirdig erzdhlt werden kann: Weil Plausibilititskonzeptionen keine universale Geltung
haben, ist es gewinnbringend, nach den Bruchlinien in den Konstruktionsgewohnheiten von
Geschichte zu suchen. Eine derartige Bruchlinie stellt etwa der Ubergang zur humanistischen
Historiographie dar. Die Humanisten folgten in ihrer Art, Geschichte zu schreiben, antiken Strategien
und konnten sich fiir die Beschreibung der Antike selbst auf die als vorbildlich akzeptierte antike
Uberlieferung berufen. Fiir das Mittelalter waren sie jedoch auch auf die historiographischen Texte
mittelalterlicher Autoren mit den von diesen angewandten Plausibilitits- und Legitimationsstrategien
angewiesen. In dem Vortrag soll der Umgang der italienischen humanistischen
»Nationalgeschichtsschreiber wie Polydore Vergil oder Enea Silvio Piccolomini mit ihren
mittelalterlichen Quellen untersucht und dabei das Augenmerk auf den Umgang mit jenen Passagen
gelegt werden, in denen Gott in die Geschichte eingreift. Hierzu bietet sich der Bereich des Kontakts
mit anderen Religionen an, da im Konflikt mit den ,,Ungldubigen” die Chance wichst, den
christlichen Gott auf der Seite seiner Christenheit handeln zu sehen. Bezogen die Humanisten zu
diesen Schilderungen Stellung? Ubergingen sie sie mit hoflichem oder indigniertem Schweigen? Oder

distanzierten sie sich von diesen Schilderungen, ohne auf sie vollstindig verzichten zu wollen?



Hollender, Elisabeth, Prof. Dr.

Ruhr-Universitdt Bochum
Sektion 1 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz, 11.30-13.00, Leitung U. Knefelkamp
Jiidische Polemik gegen die Trinitéitslehre

Zu den christlichen Lehren, die in der mittelalterlichen jiidischen Polemik-Literatur gegen das
Christentum héufig als unlogisch und unverstindlich dargestellt werden, gehort neben der christlichen
Erlésungslehre und der Frage nach der Inkarnation — und mit letzterer eng verbunden — vor allem die
Trinitét, die im deutlichen Gegensatz zum jiidischen Monotheismus dargestellt wird. Vor allem die
spateren Autoren wie Hasdai Crescas (14. Jh., Spanien) in seiner Widerlegung der christlichen
Hauptlehren und Leone Modena (16. Jh., Italien) in seinem Schild und Schwert nutzen ihre
Vertrautheit mit den christlichen Lehren zu ausfiihrlichlichen Begriindungen, warum das christliche
Gottesbild falsch ist.

Im Vortrag sollen einige Beispiele fiir die jiidische Argumentation vorstellt werden, um das jiidische

Verstiandnis der christlichen Trinititslehre zu analysieren.



Hufnagel, Nadine, M.A.

Universitdt Bayreuth
Sektion 11 (CZ 3, Raum 114), Dienstag 29. Méarz 2011, 14.30-16.00, Leitung J. Haustein
wwande ez ist der gotes slac — Kommunikation iiber Gott in der Nibelungen-Klage

Die Interpretation des Nibelungenliedeshat nicht nur Generationen moderner Forscher beschéftigt,
offenbar warf das Heldenepos auch fiir viele Menschen des Mittelalters Fragen auf, die sich allein aus
dem Text heraus nicht zureichend beantworten lieBen und einer weiteren Deutung bedurften. Zeugnis
davon gibt Diu Klage, die in beinah allen Handschriften, die das Nibelungenliedtradieren, mit diesem
zusammen iUberliefert ist. Auffillig ist, dass im Nibelungenlied — zumindest auf den ersten Blick —
keine groBe Rolle spielt, obwohl die mittelalterliche Welt doch in allen Bereichen mehr oder weniger
explizit von Verhéltnisbestimmungen des Menschen zu Gott geprégt ist. In der Klagehingegen stellt
der Erzédhler das Geschehen des Nibelungenliedesin einen christlich orientierten Deutungsrahmen.
Auch fast alle Figuren argumentieren mit religidsen Begriindungen, wenn es darum geht, die Ursache
der Katastrophe zu begreifen. Am Ende des Nibelungenliedes hofische Normen und Werte, statt
Gewalt zu reglementieren und friedlichen Umgang zu ermdglichen, versagt oder sogar zur
Provokation des Konfliktes beigetragen; iiberaus ehrenhafte und vielfach miteinander verbundene

Gruppen haben sich gegenseitig abgeschlachtet. Dieses Paradox wird in der Klagegleichsam an die

Transzendenz  ausgelagert: ,wande ez ist der gotes slact.1 Durch religiose
Interaktion/Kommunikation wird die Krise erklirt und durch Handlungen, die auf die
Wiederherstellung der Ordnung — im Mittelalter nur als gottlich legitimierter ordo denkbar — zielen,
Ansiitze zu ihrer Uberwindung unternommen.

Bei ndherem Hinsehen erweist sich aber auch die Klage als ein hochkomplexer Text, denn innerhalb
des christlich orientierten Deutungsrahmens werden je nach Kontext oder Perspektive durchaus
unterschiedliche Erkldrungen entwickelt, die wiederum unterschiedliche Mdglichkeiten fiir
anschlieBende Interaktionen er6ffnen. Ich mochte diese unterschiedlichen Erkldrungsansétze
herausarbeiten und auf ihre Funktionalitdt im hofischen Kontext untersuchen. Denn in der Klage
werden nicht etwa verschiedene kirchlich-theologische Positionen einander gegeniiber gestellt,
vielmehr erdffnet sich ein Verhandlungsraum fiir eine spezifisch hofische laientheologische

Kommunikation tiber Gott

I Diu Klage. Mittelhochdeutsch — Neuhochdeutsch. Ubersetzung und Anmerkungen von Classen,
Albrecht. Goppingen 1997, V. 954.



Hundsbichler, Helmut, Dr.

Osterreichische Akademie der Wissenschaften Wien
Sektion 15 (CZ 3, Raum 114), Mittwoch 30. Mirz 2011, 14.00-15.30, Leitung J. Heil
Deus non est. Die Semiotik des ‘Narren’ im Dienst der religiosen Didaxe

Der Psalm 52 nennt die absolut kontradiktorische Verhiltnisbestimmung des Menschen zu Gott. Die
involvierten Gegenpole sind: Einerseits die christliche Meta-Erzéhlung schlechthin, derzufolge Gott
den Menschen nichts weniger restituieren will als das ewige Leben im Paradies (die ‘Erldsung’), und
andererseits jene Menschen, die diese Intention Gottes aus lebenspraktischen Eigeninteressen
massenhaft ignorieren (die ‘Narren’). Der Vortrag zeigt anhand des augustinischen Zwei-Staaten-
Modells, dass in der alltiglichen Lebenspraxis die profanen Eigeninteressen der ‘Narren’ mit dem
theologischen Katalog der Laster konvergieren. Insofern erweisen sich weder die Laster als religios-
abgehoben und weltfremd, noch ist die Figur des alltidglichen gottesfernen ‘Narren’ von ihrem
didaktischen Zuschnitt auf die christliche Idee der Erlésung zu trennen. Die Figur des ‘Narren’
symbolisiert dann den mentalen und der Katalog der Laster den performativen Arm der Distanzierung
von Gott (‘Stinde’), und zwar im jeweiligen Hier und Jetzt. Die Semiotik des ‘Narren’ ist daher eines
der grundlegendsten didaktischen Hilfsmittel aller Obrigkeiten des Mittelalters, um die
lebenspraktischen Félle der Distanzierung von Gott aufzuzeigen. Im Interesse potenzieller
Selbsterkenntnis ist die Konstruktion des ‘Narren’ anthropologisch angelegt, sodass emotions- und
ideologieanfillige Teufels- und Hollenszenarien hier den historischen Riickblick kaum belasten. Die
psychologisch gestiitzte Interpretation von ‘Narren’ und Lastern bietet der Retrospektive ein weiteres
Moment der Objektivierung.

Der Vortrag kann aussagekriftig bebildert werden. Er umspannt eine breite, historisch-
kulturwissenschaftlich  orientierte Interdisziplinaritit (u. a. Theologie, Ikonologie und
Bedeutungsforschung, Psychologie, Alltagsforschung). Der chronologische Schwerpunkt des

Referenzmaterials liegt auf dem spéten Mittelalter.



Knaeble, Susanne, Dr. des.

Universitdt Bayreuth
Sektion 8 (CZ 3, Raum 114), Dienstag 29. Marz 2011, 09.00-10.30, Leitung R. Hahn

sin muoter underschiet im gar / daz vinster unt daz lieht gevar — Herzeloydes Gottesbild in
Wolframs von Eschenbach Parzival

Fragen nach der Religiositidt gehdren zur longue durée in der Parzival-Forschung. Es wurden in erster
Linie auf mannigfaltige Weise die Einfliisse theologisch-philosophischen Denkens auf den Text und
den Autor untersucht. Noch kaum erschdpfend ist jedoch analysiert worden, inwieweit der Parzival
einem Diskurs hofischer Laientheologie partizipiert, bzw. auf welche spezifisch literarische Art und
Weise er diese hofische Laientheologie als bedeutendes Element seines Erzéhlens erst hervorbringt.
Laientheologie kann hier als das Vorhandensein literarischer Muster einer spezifisch hofischen
Bezugnahme auf Gott verstanden werden, welche dabei auch jenseits kirchlich bestimmter Diskurse
erfolgt. Der Beitrag mochte vor diesem Hintergrund der Frage nachgehen: Wie kann ein hofischer
Text von Gott erzéhlen?

Der Parzival auch in dieser Hinsicht mit seinem multiperspektivischen Erzdhlen, das in der
Forschung schon oft hervorgehoben wurde. Er entwirft ndmlich nicht ein singulires Gottesbild,
sondern er diskutiert gleich iiber eine Pluralitdt an Gottesbildern, wie christliche Vorstellungen vom
hofischen Adel ganz unterschiedlich gefiillt sein konnen. Spannend ist hierbei nun, welche
Funktionen den Gottesbildern innerhalb des Erzdhlprozesses zugeschrieben werden. Eine erste
wichtige Unterscheidung liegt in der Differenzierung von spezifischen Gottesbildern, die auf der
Figurenebene entworfen werden und solchen, die durch die Erzdhlinstanz des Textes formuliert sind.
Besonders aufschlussreich scheint hierfiir die Gotteslehre Herzeloydes zu sein. Als Parzival im III.
Buch ihr die Frage stellt ,0wé muoter, waz ist got?’, antwortet ihm Herzeloyde mit einer
Gottesvorstellung, die besonderes Gewicht auf das liehte und die helfe Gottes legt. Parzival nimmt
dieses Verstdndnis sehr wortlich auf, und als ihm daraufhin der Ritter Karnahkarnanz im Wald
begegnet, fillt er betend vor ihm auf die Knie, da er ihn in seiner gldnzenden Erscheinung fiir Gott
halt. Karnahkarnanz selbst antwortet dem Protagonisten mit einem weiteren Gottesbild, das Gott als
Ursprung von schoene und kraft ins Zentrum riickt.

Ziel des Beitrags ist ausgehend von dieser Szene, der Perspektivierung Gottes im narrativen Prozess
nachzuspiiren. Es soll der Frage nachgegangen werden, welche besonderen laientheologischen
Aspekte des Textes identifiziert werden konnen. Diese sollen auf ihre Funktion, nicht nur fiir die
Geschichte des Helden, sondern viel mehr auch auf das adlig-héfische Erzdhlen im Parzival hin

untersucht werden.



Knoch, Wendelin, Prof. em. Dr.

Hattingen
Sektion 2 (CZ 3, Raum 114), Montag 28. Marz 2011, 11.30-13.00, Leitung A. Rieger

»Bitte fiir mich* — Zur Bedeutung der Fiirbitte im Hochmittelalter

Im gesellschaftlichen Umfeld des Hochmittelalters hat die Fiirbitte im Sinne einer persdnlichen
Empfehlung bzw. Biirgschaft ihren festen Platz. Deshalb wundert es nicht, dass mit dem Aufblithen
der Heiligenverehrung die Fiirbitte auch im Kontext von Glaube und Kirche als vermittelnde
Interaktion zwischen Gott und Mensch eine zentrale Bedeutung gewonnen hat. Einen herausragenden
Platz in der Schar der verehrten Beati et Sancti, neben den sog. 14 Nothelfern u.a. auch die
Zunftpatrone, nimmt Maria ein, die jungfrduliche Gottesmutter.

Die Marienverehrung, bereits im 8. Jh. in Frankreich beheimatet, hat sich in Sonderheit durch den
Reformorden der Zisterzienser auch in Deutschland schnell verbreitet, dessen Entstehung sich der
Griindung des Klosters von Citeaux durch Abt Robert v. Molesme 1098 verdankt. Der marianische
Akzent der zisterziensischen Frommigkeit wurzelt vor allem in der aus einer (im amplexus
verdichteten) Christusmystik erflieBenden Marienfrommigkeit des Ordensvaters und Abtes Bernhard
von Clairvaux ( 1093 — 1150 ), mit der sog. lactatio anschaulich gemacht. Als sein Jahrhundert
prigende Personlichkeit vielseitig in kirchlichen wie weltlichen Belangen um Hilfe gebeten, hat
Bernhard v. CI. auch im geistlichen Anliegen als Fiirsprecher hohes Ansehen. Die Gldubigen sind
davon iiberzeugt, dass seine Bitten iliber Maria, wie Dante in der Divina Commedia besonders
eindrucksvoll ins Wort gebracht hat, mit Gewissheit Jesus Christus erreichen, ihren Sohn, und im
Wirken Gottes, des Vaters, durch die Segensmacht des Heiligen Geistes Erfiillung finden werden.
Zumal in der Bitte um eine gute Todesstunde gilt Abt Bernhard v. CI., am 18. 01. 1174 durch Papst
Alexander III. heiliggesprochen, fortan als ein starker Fiirsprecher, hat er doch gemaB der prima vita
dem Teufel die 7 ( 8 ) Psalmworte entlockt, welche dem Sterbenden die Tiir zum Himmel sicher
erdffnen. — Eindrucksvolle Miniaturen und Bilder, die Bernhards Leben zum Thema haben, bezeugen
exemplarisch die zentrale Bedeutung der Fiirbitte bzw. des Fiirbitters im Glaubensleben des

Hochmittelalters.



Leven, Karl-Heinz, Prof. Dr. med.

Erlangen
Sektion 7 (CZ 3, Raum 113), Dienstag 29. Marz 2011, 09.00-10.30, Leitung O. Riha

Die Kunst der Arzte und das Siegel des Miirtyrers — die Pest in Thessalonike (586 n. Chr.) im
Spiegel der Miracula Sancti Demetrii

Die sog. ,Justinianische* Pest (541 n. Chr.) und ihre Folgeepidemien bis gegen Mitte des 8.
Jahrhunderts sind in einer Vielzahl von byzantinischen Quellen geschildert. Je nach literarischem
Genos sind die Deutungen des Seuchengeschehens unterschiedlich gewichtet. Die historiographischen
Quellen, die sich im Sinne der pipnoig an Thukydides (und anderen ,klassischen* Autoren)
orientieren, stellen deskriptive Elemente in den Vordergrund (Symptomatik, Ausbreitung,
medizinische Erkldrung der Ursachen, soziale Auswirkungen), wihrend heilsgeschichtlich und
religids-erbaulich ausgerichtete Quellen (Chronistik, Hagiographie) das Massensterben als kollektive
Strafe und/oder Priifung auffassen.

Die Pestschilderung in den Miracula Sancti Demetrii, eine der ausfiihrlichsten in der byzantinischen
Literatur iiberhaupt, vereinigt die erwédhnten Ziige verschiedener literarischer Genera in
charakteristischer Weise. Die Seuche erscheint als himmlische Schickung, in der sich das hilfreiche
Eingreifen des Stadtheiligen Demetrios erweist; zugleich sind naturkundliche Deutungsmuster
wichtig. Diese eigentiimliche Kombination religioser und medizinischer Interpretationsebenen ist im
Kontext der gesamten Miracula Sancti Demetrii zu sehen, ferner im Vergleich mit den

Pestschilderungen der iibrigen byzantinischen Literatur.



Lukacs, Edit Anna, Dr.

Freie Universitit Berlin

Sektion 9 (CZ 3, Raum 222), Dienstag 29. Marz 2011, 09.00-10.30, Leitung V. Leppin

Der Determinismus von Thomas Bradwardine

Die Debatten des 14. Jahrhunderts iiber Gottes Allmacht und Allwissen wendeten sich konsequent der
Beschreibung der gottlichen Seite zu; wenig wurde iiber die Rolle des Menschen in der universalen
und individuellen Geschichte diskutiert. Diese Feststellung charakterisiert vornehmlich die
deterministischen, theozentrischen Systeme, die in der menschlichen Leistung bloB eine Alternative
zwischen Handlung mit oder gegen Gott sahen — gegen die Position z.B. von Wilhelm von Ockham.

Ein einflussreiches, zugleich aber wenig erforschtes Beispiel dafiir wird in Thomas Bradwardines De

causa Dei(1344)2 geliefert.

Bradwardines Werk ist in drei Teile geteilt, die jeweils die gottliche und die menschliche Welt, und
den aus ihnen entstandenen Schnittpunkt beschreiben. Die stidndig betonte Transzendenz Gottes wird
namlich bei Bradwardine mit dessen Teilnahme (coefficientia) in allem menschlichen Geschehen
verbunden: die menschliche Handlung wird gewissermaBBen zur Handlung Gottes. Die mit diesem
Standpunkt verbundenen Probleme sind zahlreich: Werden die menschliche Verantwortung und
Wiirde damit vernichtet? Ist der Mensch nicht mehr als der negative oder positive Vollstrecker des
gottlichen Willens?

Trotz aller gottlicher Determinierung versucht Bradwardine, die menschliche Handlung als
selbststindige AuBerung des Willens zu charakterisieren, die die Welt bewusst verindert, und nur
sekundidr ethisch, bzw. gottbezogen betrachtet wird. Mein Vortrag soll sich mit der Analyse deren
vernachlissigten Kapitel des De causa Dei beschiftigen, die die menschliche Leistung in der
Schopfung bewerten, und dadurch die Grundfrage zu beantworten versuchen: Warum braucht

eigentlich Bradwardine die Handlung des Menschen zu rechtfertigen?

2 Thomas Bradwardine: De causa Dei contra Pelagium et de virtute causarum. London: Billius, 1618;
neugedruckt Frankfurt: Minerva, 1964. Eine lateinisch-deutsche Ausgabe ausgewihlter Kapitel des
Werks wird von mir aktuell vorbereitet.



Lutterbach, Hubertus, Prof. Dr.
(Sektion eingereicht zusammen mit Burrichter und Miedema)

Universitdt Duisburg-Essen
Sektion 10 (CZ 3, Raum 113), Dienstag 29. Mirz, 14.30-16.00, Leitung A. Hack
,Das Gebet in mittelalterlichen Erzihltexten*

Das Gebet gehort zu den wichtigsten Kommunikationsformen zwischen Gott und Mensch. Die
verschiedenen wissenschaftlichen Disziplinen wéahlen unterschiedliche Definitionsschwerpunkte:
Einerseits kann das Gebet im theologischen Sinne primér nach seinem Inhalt und seiner religidsen
Funktion definiert werden, als ,,Zeugnis des Glaubens an Gott, der Offenbarung seiner Gegenwart
und Herrlichkeit”, das meditative Ziige entwickeln kann (Ho6dl). Das Gebet fungiert in dieser
Auffassung als Anrufung Gottes, durch die sich der Glaubige als bekennendes Mitglied der
christlichen Gemeinschaft kennzeichnet. Die mittelalterlichen Heiligenlegenden iiberliefern reiches
Material fiir die Vorstellung, dass sich der Christ gerade durch das Gebet von den Andersglaubigen
unterscheidet. Konstitutiv fiir das Gebet sind die Anrufung Gottes, das Lob seiner Herrlichkeit, die
AuBerung des Gottesvertrauens und ggf. die Bitte um Unterstiitzung. Vor dem Hintergrund der Idee,
dass Gott die Gedanken der Menschen kenne (vgl. z.B. Jes 66,18, Hebr 4,12-13), erscheint das Gebet
in den Erzihltexten hiufig als eine affirmative, demonstrative und geradezu redundante AuBerung,
deren Adressaten eher die Andersgldaubigen als Gott bzw. die Heiligen zu sein scheinen.

Andererseits kann im linguistischen Sinne nach der Form und der pragmatischen Funktion des
Gebetes gefragt werden (das Gebet als Aufforderung zur Hilfe oder zum Dialog, d.h. als Direktivum;
als Ausdruck der emotionalen Befindlichkeit des Betenden, d.h. als Expressivum; als Beschreibung
der Macht Gottes, d.h. als Assertivum; vgl. Rolf). Im literaturwissenschaftlichen Sinne schlieB3lich

zeigt sich, dass sich der oben erwidhnte demonstrative Charakter des Gebets auf textinterner Ebene

entwickeln kann, indem intradiegetische Figuren auf die Gebete reagieren, dass jedoch auch Fille
nachweisbar sind, in denen ein Autor durch kunstvoll ausformulierte Gebete insbesondere den
textexternen Rezipienten seine literarischen Fahigkeiten demonstrieren wollte.

Vor dem Hintergrund allgemeiner Hinweise zum Gebet, wie sie seit Augustinus formuliert werden,
sollen in der Sektion diejenigen Gebete untersucht werden, die in den volkssprachigen Legenden und
Bibelnachdichtungen, aber auch in weltlichen Erzdhlungen des Mittelalters ausformuliert werden. Die

Vortrdge liefern damit Bausteine zu einer ,,Poetik des Gebets in mittelalterlichen Erzéhltexten.

Vortragende in der Sektion sind Frau Prof. Dr. B. Burrichter (Romanistik), Frau Prof. Dr. Nine
Miedema (Germanistik: Mediavistik) und Herr Prof. Dr. Hubertus Lutterbach (Katholische
Theologie).



MARSCHLER, THOMAS, PROF. DR.

Universitdt Augsburg
Sektion 9 (CZ 3, Raum 222), Dienstag 29. Marz 2011, 09.00-10.30, Leitung V. Leppin

Zur scholastischen Debatte iiber das Verstindnis der menschlichen Natur Jesu als Werkzeug
Gottes

Die Uberlegungen mittelalterlicher Denker zur Interaktion zwischen Gott und Mensch fanden ihre
groBte Bewahrungsprobe in der Christologie. Nach den dogmatischen Festlegungen der Alten Kirche
(Konzil von Chalcedon 451) hat der ewige Sohn des gottlichen Vaters eine wahre menschliche Natur
in die Einheit seiner gottlichen Person aufgenommen. Vom Menschen Jesus von Nazareth berichtet
das Neue Testament, dass durch ithn Gott selbst seine Botschaft in der Welt verkiindet und
Handlungen vollzogen hat, die ein Mensch aus eigener geschopflicher Kraft nicht zu wirken vermag.
Die Theologen des Mittelalters begannen seit dem 13. Jahrhundert intensiv dariiber nachzudenken,
wie diese Indienstnahme der Menschheit Christi durch die gottliche Person, in der sie subsistiert,
prizise zu denken ist. Mein Vortrag mdchte die beiden Hauptpositionen der Debatte vergleichend
skizzieren, die traditionell unter die Begriffe einer ,,instrumentalen” bzw. ,,moralischen* Kausalitét
gefasst und einerseits Thomas von Aquin (+ 1274), andererseits Johannes Duns Scotus (+ 1308)
zugewiesen werden, aber der Einordnung in den grofleren Kontext scholastischer Schulrichtungen
bediirfen. Dabei soll auch auf Implikationen und Konsequenzen dieser Grundmodelle hingewiesen
werden, die weit liber die Christologie hinaus die Verhiltnisbestimmung von géttlicher und
menschlicher Wirksamkeit in der Welt betreffen und in anderen Gebieten der theologischen

Diskussion im Mittelalter unschwer nachweisbar sind (z. B. Sakramenten- und Gnadenlehre).



Martini, Annett, Dr.

Freie Universitiat Berlin
Sektion 15 (CZ 3, Raum 114), Mittwoch 30. Mirz 2011, 14.00-15.30, Leitung J. Heil

‘Adam ‘amiti — der ,,wahrhafte Mensch* und sein Weg zum Ursprung des Seins: Josef
Gikatillas sprachmystisches Konzept vom Aufstieg der Seele

Josef Gikatilla gilt als einer der einflussreichsten Vertreter der friihen Kabbala, die im 13. Jahrhundert
zunidchst in der Provence und dann vor allem in Spanien aufblithte. Damit gehorte er zu einer relativ
kleinen Elite, die in unterschiedlichen Zirkeln den Rahmen der religiosen Kultur des Judentums
erheblich zu erweitern suchte. Gikatilla selbst stand zundchst im Einflussbereich der sogenannten
,prophetischen Kabbala®“, die sich um die Personlichkeit des Abraham Abulafia bildete. Das
Besondere an dieser mystischen Schule ist die Verbindung von rationaler Philosophie — so wie sie
Moses Maimonides unter dem Einfluss der islamischen Religionsphilosophie entwickelt hat — und
einer Sprachmystik, die sich vor allem an das enigmatische ,,Buch der Schopfung® anschlieit. Um
nun das gerade fiir den Mystiker so wichtige Verhiltnis von Gott und dem Menschen zu beschreiben,
bezog sich Abulafia und sein Kreis explizit auf das Maimonidische Konzept der Prophetie, das die
Verbindung von Schépfer und seinen Geschdpfen als ein Zusammenspiel innerer psychischer Kréfte
und metaphysischer Einfliisse, d.h. als einen weitestgehend natiirlichen Vorgang, beschreibt. Als
Verbindungsglied zwischen Gott und dem Menschen wirkt dabei der gottliche intellectus agens,
indem er sich auf den passiven menschlichen Intellekt ergieft und ihn aus dem Vermdgen in die
Wirklichkeit leitet. In dem MalBe, in dem sich der Mensch um seine intellektuellen Fahigkeiten
bemiiht, hat er es in der Hand, diese Emanation zu verstarken oder abzuschwéchen.

In meinem Vortrag mochte ich zeigen, wie Gikatilla dieses Konzept der Prophetie aufgreift,
modifiziert und durch seine Sprachmystik erweitert. Wie der Philosoph Maimonides war auch der
Mystiker Gikatilla davon iiberzeugt, dass sich die menschliche Seele Gott nur durch die Erkenntnis
seiner Schopfung ndhern kann. Doch im Unterschied zu seinem rationalen Meister glaubte Gikatilla
an ein sprachliches Wesen jeglichen Seins. Wie die meisten Kabbalisten folgte er dem ,,Buch der
Schopfung™ in der Annahme, dass Gott die Welt mit Hilfe des hebrdischen Alphabets geschaffen
habe. Das Verstindnis des symbolischen Gehalts jedes einzelnen Buchstabens bedeutet folglich
Gotteserkenntnis und wird somit zum wichtigsten Band zwischen Gott und dem Menschen. Gikatilla
entwickelte auf diesen Grundlagen die Idee eines ,,"adam ‘amiti®, eines ,,wahrhaften“ oder ,,idealen”
Menschen, dessen Seele sich durch das Studium der tieferen Sinn- bzw. Sprachschichten der Tora

dem Gottlichen néhert.



Mecklenburg, Michael, PD Dr.
(Sektion eingereicht zusammen mit Schul, Brinker-von der Heyde, Panse)

Universitit Kassel
Sektion 5 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz 2011, 16.00-18.30, Leitung U. Kundert

Der Siindenfall als Gliicksfall: Auktoriale Selbsterméichtigung beim Umschreiben der
Heilsgeschichte in Lutwins »Eva und Adam«.

Die unikal iiberlieferte mittelhochdeutsche Adaptation der apokryphen »Vita Adae et Evae« des
ansonsten unbekannten Autors Lutwin (Mitte/Ende 13.Jh.) ist die umfangreichste und
differenzierteste der deutschen Bearbeitungen (knapp 4000 Verse) und zeigt eine ausgeprigte
Tendenz zur kommentierenden und narrativ ausweitenden Bearbeitung. Insbesondere bei der
Darstellung Evas und der Beziehung der beiden Protoplasten begegnen singuldre Abweichungen. Die
29 in den Text inserierten Illustrationen sind von Seltenheitswert; wortliche Zitate aus dem
»Wigalois« und formale Besonderheiten sprechen fiir eine Vertrautheit des Autors mit der hofischen
Literatur. Besonders auffillig sind Anklinge an die Wortwahl der hofischen Literatur und eine am
hofischen Minediskurs ausgerichtete Ausgestaltung der Beziehung zwischen Adam und Eva. Auch
wenn Lutwins Bearbeitungsleistung wegen der Unsicherheiten beziiglich seiner direkten Vorlage
nicht zweifelsfrei einzuschitzen ist, ldsst sich fiir eine Reihe von Anderungen Lutwins Autorschaft
sicher annehmen. Es handelt sich vor allem um Exkurse, die weder zur legendarischen Erzdhlhaltung
noch zur eigentlichen Handlung passen wollen. So beispielsweise, wenn das Lob der hofischen
Damen die zuvor erzdhlte Versuchung Evas konterkarieren oder wenn - abweichend von der
gesamten Stofftradition - Eva sich nicht aus Scham iiber ihre Verfiihrbarkeit von Adam trennt,
sondern aus Zorn, weil er die Riickkehr ins Paradies der Minnebeziehung zu seiner Frau vorziehen
wirde. Aus der exemplarischen Geschichte von der Erbsiinde wird so die Schilderung einer erfiillten
gegenseitigen Minnebeziehung. Damit tritt der Autor Lutwin in einen Dialog mit Gott bzw. mit
dessen Texten ein und erschafft so als Fiirsprecher seiner Figuren vor Gott eine selbstbewusste
Anverwandlung von Heilsgeschichte im Dienste einer laikalen hofischen Kultur, die zugleich eine

Reflexion tiber das Verhiltnis zwischen Mensch und Gott ist.



Metzger, Nadine, Dr.

Universitédt Erlangen
Sektion 7 (CZ 3, Raum 113), Dienstag 29. Marz 2011, 09.00-10.30, Leitung O. Riha

Dimon oder Krankheit? Der Alpdruck in der frithbyzantinischen Medizin

Inwiefern interagieren ddmonische Wesen mit dem menschlichen Koérper? Sind Dadmonen in der
Lage, Krankheiten zu verursachen? Alle frithbyzantinischen medizinischen Enzyklopidien, die sich
mit dem Ephialtes (Alpdruck) beschiftigen, lehnen eine dimonologische Erklarungsweise dieser der
Epilepsie verwandten Krankheit ab. Aetios von Amida, Paulos von Aigina und Paulos Nikaios
beginnen ihre jeweiligen Kapitel iiber diese ndchtlichen Attacken mit der programmatischen Aussage,
"Ephialtes ist kein Damon, sondern eine schwere Krankheit". Damit distanzieren sie sich sehr
auffallig von den vorherrschenden zeitgenossischen Vorstellungen des ddmonischen Wirkens in der
Welt.

Da alle Enzyklopadisten antike und spétantike medizinische Vorlagen verwerten, stellt sich die Frage,
in welchem Malle ihre Aussagen gegen eine didmonologischen Krankheitsitiologie des Ephialtes
lediglich ihren rezipierten Vorbildern geschuldet sind. Ein Vergleich der erhaltenen medizinischen
Quellen zum Ephialtes ergibt, dass obwohl die Frage nach der Interaktion dimonischer Wesen mit
dem menschlichen Korper insbesondere im 4. Jahrhundert n. Chr. zu Kontroversen zwischen
Medizinern und christlichen Autoren gefiihrt hatte, derselbe Punkt noch von Paulos Nikaios (7./9. Jh.
n.Chr.) mit besonderer Aufmerksamkeit bedacht wurde. Die noch aus vorchristlicher Zeit stammende
Damonenabgrenzung konnte somit auch noch unter stark verdnderten Rahmenbedingungen durch die

byzantinischen Mediziner nutzbar gemacht werden.



Miedema, Nine, Prof. Dr.
(Sektion eingereicht zusammen mit Burrichter und Lutterbach)

Universitdt Duisburg-Essen
Sektion 10 (CZ 3, Raum 113), Dienstag 29. Mirz, 14.30-16.00, Leitung A. Hack
,Das Gebet in mittelalterlichen Erzihltexten*

Das Gebet gehort zu den wichtigsten Kommunikationsformen zwischen Gott und Mensch. Die
verschiedenen wissenschaftlichen Disziplinen wéahlen unterschiedliche Definitionsschwerpunkte:
Einerseits kann das Gebet im theologischen Sinne primér nach seinem Inhalt und seiner religidsen
Funktion definiert werden, als ,,Zeugnis des Glaubens an Gott, der Offenbarung seiner Gegenwart
und Herrlichkeit”, das meditative Ziige entwickeln kann (Ho6dl). Das Gebet fungiert in dieser
Auffassung als Anrufung Gottes, durch die sich der Glaubige als bekennendes Mitglied der
christlichen Gemeinschaft kennzeichnet. Die mittelalterlichen Heiligenlegenden iiberliefern reiches
Material fiir die Vorstellung, dass sich der Christ gerade durch das Gebet von den Andersglaubigen
unterscheidet. Konstitutiv fiir das Gebet sind die Anrufung Gottes, das Lob seiner Herrlichkeit, die
AuBerung des Gottesvertrauens und ggf. die Bitte um Unterstiitzung. Vor dem Hintergrund der Idee,
dass Gott die Gedanken der Menschen kenne (vgl. z.B. Jes 66,18, Hebr 4,12-13), erscheint das Gebet
in den Erzihltexten hiufig als eine affirmative, demonstrative und geradezu redundante AuBerung,
deren Adressaten eher die Andersgldaubigen als Gott bzw. die Heiligen zu sein scheinen.

Andererseits kann im linguistischen Sinne nach der Form und der pragmatischen Funktion des
Gebetes gefragt werden (das Gebet als Aufforderung zur Hilfe oder zum Dialog, d.h. als Direktivum;
als Ausdruck der emotionalen Befindlichkeit des Betenden, d.h. als Expressivum; als Beschreibung
der Macht Gottes, d.h. als Assertivum; vgl. Rolf). Im literaturwissenschaftlichen Sinne schlieB3lich

zeigt sich, dass sich der oben erwidhnte demonstrative Charakter des Gebets auf textinterner Ebene

entwickeln kann, indem intradiegetische Figuren auf die Gebete reagieren, dass jedoch auch Fille
nachweisbar sind, in denen ein Autor durch kunstvoll ausformulierte Gebete insbesondere den
textexternen Rezipienten seine literarischen Fahigkeiten demonstrieren wollte.

Vor dem Hintergrund allgemeiner Hinweise zum Gebet, wie sie seit Augustinus formuliert werden,
sollen in der Sektion diejenigen Gebete untersucht werden, die in den volkssprachigen Legenden und
Bibelnachdichtungen, aber auch in weltlichen Erzdhlungen des Mittelalters ausformuliert werden. Die

Vortrdge liefern damit Bausteine zu einer ,,Poetik des Gebets™ in mittelalterlichen Erzéhltexten.

Vortragende in der Sektion sind Frau Prof. Dr. B. Burrichter (Romanistik), Frau Prof. Dr. Nine
Miedema (Germanistik: Mediavistik) und Herr Prof. Dr. Hubertus Lutterbach (Katholische
Theologie).



Mohr, Robert, Dr.
(Doppelsektion eingereicht zusammen mit Stolz, Chlench, Haeberli, Hitzbleck, Wiirtz)

Universitdt Bern
Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz
Got vor dinen ougen — die ,heidnische’ Wahrnehmung heiliger Manifestationen

In der Manifestation heiliger Realitdten — Mircea Eliade spricht in seiner Einfiihrung in die
phénomenologische Untersuchung der Religion von ,,Hierophanien — erhélt der Mensch einen
Einblick in das Heilige, weil es sich grundsitzlich vom Profanen unterscheidet. Die Hierophanie
vollzieht sich aber in den Gegenstinden der profanen Welt, woraus ein Paradoxon entsteht: jeder
Gegenstand, in dem sich das Heilige offenbart, wird zu etwas anderem und bleibt doch er selbst.

Der Beitrag stellt zwei im Kontext des Deutschen Ordens entstandene legendenartige Texte, die
yMartina< Hugos von Langenstein (1293) und den >Litauer< Schondochs (Ende des 14. Jh.s), in den
Fokus, die im Codex B VIII 27 der Universitétsbibliothek Basel unikal iiberliefert werden. Er fragt
dabei zum einen nach narrativen Verfahren, mit denen Hierophanien beschrieben werden kénnen, und
zum anderen nach der literarischen Darstellung der gottlichen Wahrnehmung aus Sicht der
heidnischen Protagonisten. Im Wissen um die substanzlose Omniprisenz Gottes und um die
Moglichkeit einer gottlichen Realprisenz durch Materialkonversion stellt das Paradoxon irdischer
Hierophanien f iir die christlichen Protagonisten keine Barriere in ihrer Wahrnehmung dar. Ganz
anders verhélt es sich bei den heidnischen Protagonisten: ihre Vorstellungswelt ist ohne die Kenntnis
christlicher Lehre und auf Grund ihrer siindhaften Lebensweise so begrenzt, dass ihr Verstand an
einer Erklarung transzendenter Wahrnehmungen scheitern muss. Exemplarisch werden den
Mitgliedern des Deutschen Ordens — so die abschliefende These des Beitrags — zwei (literarische)
Losungsmoglichkeiten dieses Scheiterns priasentiert: entweder werden die heidnischen Protagonisten
in die christliche Gemeinschaft integriert und durch eine explizit transzendente Belehrung (so die
kaiserlichen Folterknechte in der »Martina<) bzw. durch die Taufe (so die beiden heidnischen
Heerfiihrer im >Litauer<) in das Wunder der gottlichen Hierophanie eingeweiht oder sie negieren ihre
eigenen Wahrmehmungen transzendenter Prasenz bis zuletzt und werden zum Opfer ihres Unglaubens

(so Kaiser Alexander und sein Ratgeber Limenius in der yMartina«).



Neuheuser, Hanns Peter, Dr. M. A.

Landschaftsverband Rheinland Koln
Sektion 2 (CZ 3, Raum 114), Montag 28. Marz 2011, 11.30-13.00, Leitung A. Rieger

Gotteswort und Menschensprache. Zur rituellen Prisentation des Bibeltextes in der dichotomen
Wortliturgie

Die in der Bibel iiberlieferte Heilsgeschichte als Kommunikation zwischen Gott (G) und Mensch (M)
wird von zugleich offenbarenden (G), dialogischen (G+M) und memorativen (M) Elementen
getragen. Die menschliche Erinnerungsbriicke greift mit den Mitteln der Vergegenwértigung und
Gegenwartsaneignung sowohl auf den Fundus der erzéhlten Heilsgeschichte als auch auf die wortlich
iiberlieferte Direkt-ansprache Gottes zuriick, und zwar zugunsten der Gegenwartsbewéltigung.

Die mittelalterliche Liturgie ist die Feier von Verheilung und Erfiillung in der Heils-geschichte, vor
allem aber eine Komposition aus direkter Ansprache Gottes, aus Zitaten von Gottesworten, aus
Berichten und Erzdhlungen von Propheten und Aposteln, aus dialogischem Handeln und ritualisierten
Rollenspielen sowie aus der Stimme des Liturgen und der feiernden Gemeinde.

Zur Erhaltung des Feiergehaltes, der Glaubenswahrheit und Zeichenklarheit, aber speziell wegen der
performativen und dramaturgischen Stringenz muss sich das Ritual aber den Problemen einer
Verunklirung der Autorschaft von Worten stellen. Einerseits ist eine sprachliche Verstandlichkeit
und Zuordnung des gesprochenen Wortes aus kommunikativen Griinden unerldsslich, andererseits
bedient sich das Ritual aber ohnehin einer stilisierten Gestaltung des Wortguts. Daher erscheint es
besonders aufschlussreich, die o. a. Problematik anhand des rituellen Umgangs mit Worten — mit
Gotteswort und Menschensprache — darzustellen.

Anhand von Beispielen aus der Liturgik (Lehre von der Liturgie) wird veranschaulicht, wie die
mittelalterliche Theologie mit den verschiedenen Textsorten und Sprecher-rollen umging und vor
allem Bibeltexte prasentierte:

— Gebote Gottes versus Rede des Mose

— Verchristlichung der alttestamentlichen Psalmen

— Sakralisierung anthropogener Texte

— Verschweigen von Informationen in der Arkandisziplin

— Freiheit der liturgischen Dichtung und der liturgischen ,,Kreativitit*

— Postulat von der Gegenwart Gottes im Wort

Ergebnis: Rituelle Entfaltung einer mehrdimensionalen Kommunikation mit Gott, iiber Gott, im

Auftrag von Gott, zu Ehren Gottes und aus Gott



Nientied, Mariele

Berlin
Sektion 6 (CZ 3, Raum 114), Montag 28. Marz 2011, 16.30-18.00, Leitung H. Walther
Ohne Titel eingereicht

Die Konkurrenz von Denken und Sprechen von Gott einerseits und gottlich-menschlichem
Heilshandeln andererseits formiert sich in der neoplatonischen Gegeniiberstellung von Theologie
(Plotin) und Theurgie (Ilamblichos). Theoria bietet keinen exklusiven Zugang zum Géttlichen, wenn
rituellen Praktiken Wirkmacht zuerkannt wird. Die christliche Anverwandlung beider Modi in ihrer
Komplementaritét in der Auffassung der ,,Mysterien bei Dionysius Areopagita wurde einflussreich
in Sakramentaltheologie und Liturgieverstdndnis. Sie bezeugt eine Verschwisterung von Philosophie
und Magie im Mittelalter welche sich in zahlreichen Affinititen zeigt: Schriften zur Magie befinden
sich in Klosterbibliotheken wie wissenschaftliche Arbeiten; der Akt des (Ab-) Schreibens hat den
Charakter eines Exercitium aufgrund seiner spirituellen Wirkung; Gelehrte wie Faust versuchen
simultan beides, Wissenschaft und Magie, um zu Wahrheit und Erfiillung zu kommen.

In meinem Beitrag untersuche ich die doppelte Rolle der Sprache in der Scholastik, insofern Sprache
nicht nur Austragungsmedium theologischer Uberlegungen ist, sondern operative Funktion in
liturgischen Zusammenhingen haben kann. Der Zusammenhang von konstativen und performativen

Modi kennzeichnet insbesondere den Status von und Umgang mit den biblischen Schriften.



Panse, Melanie
(Sektion eingereicht zusammen mit Mecklenburg, Schul, Brinker-von der Heyde)

Universitit Kassel
Sektion 5 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz 2011, 16.00-18.30, Leitung U. Kundert

Der Wundarzt. Kommunizieren und Handeln mit Gott.

Die Wundarzneikunst beriihrt das Leben der Menschen. Der StraBBburger Hans von Gersdorff betont
daher in seinem ,,Feldbuch der Wundarznei“ (1517), dass ein Wundarzt neben Begabung versierte
praktische Fertigkeiten erwerben muss, um seiner Verantwortung gerecht zu werden. Zu den
geforderten Tugenden gehdren eine demiitige christliche Lebensfithrung und der tégliche Besuch der
Messe, denn ein chirurgicus miisse sich bewusst sein, dass der Schopfer in letzter Instanz iiber Leben
und Tod der Patienten entscheide. Die enge und zugleich mehrschichtige Verbindung von
wundérztlichem Handeln und gottlichem Beistand soll im Vortrag anhand von Text- und
Bildbeispielen untersucht werden. Im parallel zur Vorrede eingefiigten Autorenbild inszeniert sich
Gersdorff als Stellvertreter gottlichen Wissens, als Mittelsmann und Sprachrohr géttlicher Gebote der
Medizin. Er legitimiert damit nicht nur die Drucklegung seines Feldbuchs, sondern auch die
préasentierten chirurgischen Techniken. Die Hand fungiert als Werkzeug des Wundarztes und wird in
einigen Holzschnitten daher visuell akzentuiert. Aus Wolken kommend ist die Hand im Mittelalter
meist zentrales Symbol der Schopferkraft. Sie veranschaulicht die Stimme Gottes und dessen
Eingreifen in die irdische Welt. Im Feldbuch wird dieses Motiv neu aufgeladen: Aus der Hand Gottes
wird die Hand des Chirurgen. Dem Traktat iiber den Aussatz ist ein Holzschnitt beigegeben, der {iber
die alttestamentarische Figur Ijob die Grenzen wundéirztlichen Handelns angesichts unheilbarer
Krankheit verdeutlicht. Ijob wird als Dulder dargestellt. Die Anrufungen Gottes und dessen
Barmherzigkeit sind die Griinde dafiir, dass er errettet und korperlich unversehrt in irdischen
Wohlstand zuriickversetzt wird. Heilkundige und Patienten werden aufgefordert seinem Beispiel zu
folgen und aktiv mit Gott zu kommunizieren. Der therapeutische Handlungsraum ist hingegen
eingeschrinkt. Die Behandlung des Aussatzes beschrinkt sich auf prdventive oder palliative
MaBnahmen. Allein die gottliche Gnade vermag zu heilen, der Wundarzt kann aber als Instrument

gottlicher Milde die Krankheit lindern.



Perkams, Matthias, PD Dr.

FSU Jena
Sektion 9 (CZ 3, Raum 222), Dienstag 29. Marz 2011, 09.00-10.30, Leitung V. Leppin

Weltseele und Trinitit in Abaelards Theologia ,Scholarium*

Ein bemerkenswerter Zug von Abaelards theologischem Projekt ist die Heranziehung der Weltseele
aus Platons Timaios zur Erklarung der christlichen Trinitét, insbesondere des Heiligen Geistes. Dabei
ist grundsatzlich klar, dass dieses Lehrstiick helfen soll, die rationale Erklarbarkeit der Trinitdt zu
verdeutlichen, indem deren Parallelen im heidnischen Denken aufgewiesen werden. Schwieriger ist
die Frage, welchen Einfluss die platonische Doktrin auf Abaelards eigene Trinitdtskonzeption hatte.
Eine Antwort darauf koénnte lauten, dass Abaelard die Weltseelen-Konzeption nur heranzieht, um aus
Platon — im Sinne einer konsequenten interpretatio Christiana — einen Zeugen fiir die Lehre vom
Heiligen Geist avant la lettre zu machen.

Der vorliegende Beitrag beruht demgegeniiber auf der Uberzeugung, dass Abaelard sich auch in
seiner Systematik vom platonischen Text inspirieren lieB. Es soll versucht werden, mittels einer
textnahen synchronen Lektiire der Theologia ,Scholarium* zu zeigen, dass er dem platonischen
Konzept wesentliche Anregungen zu seiner eigenen Idee verdankt, die Dreiheit der gottlichen
Personen als Ausdruck der Vollkommenheit des Wirkens Gottes zu verstehen. Diese driickt sich nicht
nur in der Bezeichnung der drei Personen als Allmacht, Weisheit und Giite Gottes aus, sondern auch
darin, dass sich Gott als Heiliger Geist aus seiner eigenen Dynamik heraus der Schépfung zuwendet

und in ihr wirkt — nicht anders als Platon dies fiir die Weltseele beschrieben hatte.



Reisner, Sonja, Mag. Dr. MAS
(Sektion eingereicht zusammen mit Smolak und Zimmerl-Panagl)

Universitit Wien
Sektion 12 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mirz 2011, 11.00-12.30, Leitung G. Huber-Rebenich

Der Visioniir als Sprachrohr Gottes — Zisterziensische und dominikanische Visions- und
Mirakelberichte im Vergleich

Die Intention mittelalterlicher Sammlungen von Visions- und Mirakelberichten ist vielfdltig. Die
Bandbreite reicht von piddagogisch-didaktischen Absichten iiber die Funktion von exempla als mehr
oder weniger typisiertes rhetorisches Medium zur Untermauerung theologischer Argumentationen im
narrativen Diskurs und in Predigten bis hin zu ihrer — von den Autoren sicher ebenfalls intendierten —
Rezeption als Erbauungs- und Unterhaltungsliteratur. Im Zentrum des vorgeschlagenen Vortrags soll
der Visiondr als Sprachrohr Gottes stehen, d.h. der Visions- bzw. Mirakelbericht als Medium zur
transzendenten Legitimation irdischer Gegebenheiten sowie als Spiegel ideologischer
Auseinandersetzungen zwischen konkurrierenden Institutionen. Auf der Basis zisterziensischer und
dominikanischer Exempla- und Mirakelsammlungen des 13. Jahrhunderts wie beispielsweise des
Dialogus miraculorum des Caesarius von Heisterbach und des Bonum universale de apibus des
Thomas von Cantimpré soll gezeigt werden, in welcher Weise Visionen und Mirakel, die im
Grenzbereich zwischen homiletischem und historischem Exempel anzusiedeln sind, im Zuge sich
verdichtender Institutionalisierungsprozesse seitens des jungen, aufstrebenden Bettelordens der
Dominikaner funktionalisiert wurden, um sich auf einer geistig-spirituellen Ebene ganz im Sinne der
antiken imitatio und aemulatio mit dem etablierten Zisterzienserorden zu messen. Die rational
durchgefiihrte verbale Funktionalisierung emotionaler und daher irrationaler gottlicher Appelle an die

Menschen, wie sie in Wundern vermutet wurden, ist gerade fiir das spitere Mittelalter kennzeichnend.



Rheinwald, Kristin, Dr.

Universitét Stuttgart
Sektion 3 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz 2011, 14.30-16.00, Leitung A.J. Johnston
Im Auftrag des Herrn: Maria als Lehrerin in den Marienlegenden des Passional

Die Vorstellung von der Gottesmutter Maria als Schriftkundiger geht auf das apokryphe
Protoevangelium des Jacobus zuriick und findet seine Fortsetzung in zahlreichen Marienleben des
hohen und spiten Mittelalters ebenso wie in der Kommentarliteratur. Rupert von Deutz (ca. 1070 bis
1129) preist Maria als magistra apostolorum, Otto von Passau behauptet in seiner Schrift Die
vierundzwanzig Alten (1386) unter Berufung auf Beda und Bernhard von Clairvaux, dass Maria die
Jinger und ,,ander guotte christen” im Glauben unterrichtet habe, wie auch die vier Evangelisten
»alles geschriben [hitten] von vnnser frawen mund“. Vor diesem Hintergrund wird begreiflich, was
auf den ersten Blick erstaunlich erscheint: Die Funktion Marias als Sprachrohr Gottes und
theologische Autoritdt in den Legenden bzw. Mirakeln des Passional. So erteilt die Gottesmutter im
Mirakel Die Ave Maria-Lilie den Briidern des Klosters Citeaux, die vergeblich bemiiht sind, einen
ungebildeten, aber hochadligen Mitbruder zur Schriftgelehrsamkeit zu fiihren, eine Lektion in Sachen
wahrer Frommigkeit: Sein unabléssig gestammeltes 4ve Maria wird nach dem Tod belohnt, indem
aus seinem Mund eine Lilie wichst, deren einzelne Bliitenblétter jeweils den Schriftzug Ave Maria in
erhabenen Goldbuchstaben zeigt. Das Beispiel zeigt zweierlei:

1. Wer mit Maria in der einfachsten und zugleich innigsten Weise kommuniziert, erreicht damit auch
Gott, der ,,der herten sinne / den ritter nicht entgelden® 146t. Eine derartige Absage an theologische
Gelehrtheit zdhlt zu den Leitthemen der Marienlegenden.

2. Die mediale Form der wechselseitigen Kommunikation kann ganz unterschiedliche Gestalt
annehmen. Der Text nennt ihrer drei: die aufs Minimum reduzierte Anrufung Marias, die schriften als
dem ritter hermetisch verschlossener Wissensspeicher ( oder vielleicht eher noch Erkenntnishort) und
als ihre Synthese die zum Codex transformierte Lilie, die das allein notwendige Schriftwissen auf den
Punkt bringt.

An diesem und weiteren Beispielen aus den Marienlegenden, in denen die Gottesmutter als Lehrerin
von Geistlichen wie Laien auftritt, soll gezeigt werden, dass es neben der auf grofitmogliche
Anndherung an Gott zielenden Mystik eine weitere in der mittelalterlichen Literatur fassbare From
der Frommigkeit gibt: Die Einholung des Goéttlichen in die Weltimmanenz, fiir die Maria wie keine

zweite als Vermittlungsinstanz geeignet ist.



Riither Stefanie Dr.

Exzellenzcluster ,,Religion und Politik* Miinster
Sektion 14 (CZ 3, Raum 114), Mittwoch 30. Mirz 2011, 11.00-12.30, Leitung S. Conermann

Gott spricht im Bild — spatmittelalterliche Historienbibeln als reflexive Medien der
transzendenten Kommunikation

Die Auseinandersetzung mit den biblischen Texten stellte im Mittelalter eine zentrale Form der
Kommunikation mit Gott dar. Dabei handelte es sich jedoch nicht um eine einseitige Rezeption einer
kanonisch festgeschriebenen Botschaft, vielmehr gestaltete sich der Umgang mit den biblischen
Stoffen als ein aktiver Prozess der Aneignung. Ein besonders populdrer Ort dieser Kommunikation
stellten im ausgehenden Mittelalter die sogenannten Historienbibeln dar, die den biblischen Stoff in
volkssprachlicher Prosa préisentierten, oftmals erweitert durch apokryphe und profangeschichtliche
Beigaben. Uber die Hilfte der mehr als 100 aus dem 15. Jahrhundert iiberlieferten Handschriften sind
mit farbigen Illustrationen ausgestattet, welche die biblischen Akteure dabei zeigen, wie sie mit Gott
sprechen, in seinem Auftrag Krieg fiihren und mit seiner Hilfe die Feinde besiegen. Doch auch Gott
selbst kann in diesen Bildern als Akteur in Erscheinung treten, indem er zu Menschen spricht, ihnen
hilft oder sie straft. Der Beitrag fragt danach, welche Mdoglichkeiten die spétmittelalterlichen
Bibelillustrationen boten, Gott in der Kommunikation mit den Menschen in Szene zu setzen, und
welche Aussage- und Deutungsabsichten sich damit verbanden. Lassen sich verschiedene Muster
ausmachen, nach denen Gott in der Interaktion mit den biblischen Akteuren dargestellt wurde, etwa
mahnend, strafend oder kdmpfend? Ausgehend von den verschiedenen Formen der Kommunikation
mit Gott im Bild wird in einem zweiten Schritt die Kommunikation iiber Gott in den Blick
genommen, wie sie in der Herstellung, Verbreitung und Rezeption der Historienbibeln zu fassen ist.
So wurden iiber die visuellen Repridsentationen Gottes in der Interaktion mit den biblischen Akteuren
spezifische Vorstellungen der mittelalterlichen Menschen in ihrem Verhéltnis zu Gott vermittelt, die
iiber eine simple Anthropomorphisierung hinaus gehen. Vielmehr reflektieren die Illustrationen,
indem einem handlungsmichtigen Gott Individuen gegeniibergestellt werden, die sich diesem
unterwerfen, fiir ihn handeln oder sich ihm widersetzen, die unterschiedlichen Moglichkeiten dieser
Verhéltnisbestimmung. Die Historienbibeln er6ffnen somit den Zugang zu mittelalterlichen

Kommunikationsweisen tiber die Kommunikation mit der transzendenten Macht.



Schlechtweg-Jahn, Ralf, Dr.

Bayreuth
Sektion 15 (CZ 3, Raum 114), Mittwoch 30. Mirz 2011, 14.00-15.30, Leitung J. Heil

Transzendenz und Multiperspektivitit. Gott und Teufel als immanente Zuschreibungen im
Eckenlied (Ey)

Das Eckenlied entwickelt im Rahmen einer seriellen Asthetik eine ausgesprochen
multiperspektivische Sichtweise auf Figuren und Ereignisse, in die auch der Umgang mit der
Transzendenz hineingezogen wird. Aufféllig hidufig werden Motivationen und Handlungen von
Figuren auf Gott oder Teufel zuriickgefiihrt, wie auch durch Verweis auf Gott begriindet und
legitimiert. Diese Beziige bleiben aber weitgehend in der Figurenperspektive, werden nur selten vom
Erzéhler iibernommen und ein explizites, wunderbares Eingreifen Gottes in die Handlung gibt es
schon gar nicht.

Damit aber wird eine fiir die hofische Literatur typische Funktionalisierung von Transzendenz,
ndmlich als Auslagerungsinstanz fiir interne Paradoxien zu dienen (im Sinne des Luhmannschen
Religionsbegriffs), konsequent unterlaufen. Der Riickgriff auf Gott bietet im Eckenlied weder letzte
Sicherheit und Wahrheit, noch die Moglichkeit, Paradoxien auf die Transzendenz zu verschieben.
Stattdessen werden Gott und Teufel zu ganz immanenten Perspektivierungsmoglichkeiten bei der
Positionierung und Legitimierung von Figuren, die jederzeit bestritten werden konnen. Gleichzeit 1463t
sich aber in Randbereichen wie Metaphern (Schwerthiebe, die wie Donnerschlige vom Himmel
prasseln), Artefakten (wundersame, leuchtende, Klang verbreitende und mitunter reliquiendhnliche
Riistungen und Schwerter) und Personifikationen (Frau Saelde) eine Art Re-Transzendierung
beobachten, die gleichsam vor der Gott-Schwelle stehenbleibt. Diesen vielféltigen Entwiirfen und
Funktionalisierungen von Transzendenz mochte ich in meinem Vortrag nachgehen.

Als passenden Themenblock konnte ich mir ,,II: (fiktionales) Kommunizieren iiber Gott* passend

vorstellen, evtl. auch ,,VIII: Reflexion iiber die genannten Relationen®.



Schmidt, Bernward Dr. M. A.

Miinster
Sektion 6 (CZ 3, Raum 114), Montag 28. Marz 2011, 16.30-18.00, Leitung H. Walther

Hierarchische Gemeinschaft unter gottlicher Fiihrung. Zur Liturgie der Konzilien im
Spéitmittelalter

,Universalem ecclesiam repraesentans® - so definierte man in Konstanz das Wesen des allgemeinen
Konzils. Fiir die Reprisentation der Kirche waren entsprechende Formen notwendig, die es
vermochten, ihre Ordnung abzubilden und ihr Wesen auszudriicken. Vor allem die Liturgie der
Sessionen war geeignet, diesen Anspriichen gerecht zu werden. Aus der Perspektive der klassischen
Konziliengeschichtsschreibung mag es scheinen, als seien sie allein zum Zweck der Verabschiedung
von Dekreten abgehalten worden. Doch ihre hochkomplexe Liturgie kann nicht auf diesen
instrumentellen Aspekt reduziert werden. Zum ersten war die Liturgie der Session, geformt durch die
Anordnung der Konzilsteilnehmer im Raum, Abbildung der hierarchischen Ordnung der Kirche. Zum
zweiten konstituierte sich in der Liturgie der Session Kirche in Gestalt ihres Représentationsorgans
Konzil unter der Fiithrung des Heiligen Geistes. Zum dritten wurde durch die Liturgie den Dekreten
des Konzils eine hohe Verpflichtungskraft zuteil. Viertens schlieSlich nahm die Liturgie der Session
die Konzilsteilnehmer selbst in die Pflicht, sich ihrer Wiirde und Funktion im Ganzen der Kirche
bewult zu sein. Dabei ist von groter Bedeutung, dafl die Feier der Session in erster Linie Liturgie im
Sinne eines gottlich-menschlichen Kommunikationsprozesses ist und von der Prisenz beider
»Parteien® lebt. Das Konzil handelt ,,aus Gott“, da der Heilige Geist in ihm présent ist und es leitet.
Die Liturgie der Session von spatmittelalterlichen Konzilien soll in dem hier vorgeschlagenen Vortrag
vor allem anhand normativer Quellen untersucht werden (v.a. Guillaume Durand, Agostino Patrizi
Piccolomini). Wihrend die &ltere Forschung den Fokus vor allem auf ihre Rekonstruktion gerichtet
hat, soll hier der Schwerpunkt auf der Interpretation liegen. Konzilien — so die Grundthese — sollten
nicht allein als Instanzen kirchlicher Problemlésung oder Gesetzgebung gesehen werden, sondern als

Symbolereignisse.



Schnell, Riidiger, Prof. Dr.

Tiibingen
Sektion 8 (CZ 3, Raum 114), Dienstag 29. Marz 2011, 09.00-10.30, Leitung R. Hahn

Gottliches Handeln und menschliches Spekulieren. Autor, Protagonist und Rezipient in
Gottfrieds 'Tristan’ und Wolframs ’Parzival’.

Gott kann, davon war das Mittelalter iiberzeugt, in die Herzen der Menschen schauen (speculator
cordis). Umgekehrt ist es den Menschen verwehrt, hinreichend gesicherte Aussagen iiber Gottes
Beweggriinde fiir sein Handeln zu machen (Theodizee-Problem). Doch zahlreiche mittelalterliche
Romane suggerieren, allein schon aufgrund ihrer narrativen Struktur, im irdischen Geschehen wiirden
Gottes Pldne transparent. Gottfrieds von Straburg ’Tristan’ und Wolframs von Eschenbach
’Parzival’ - so unterschiedlich sie sich der modernen Forschung prasentieren - stimmen darin tiberein,
daB sie solche Deutungsversuche der Menschen (Protagonisten und Rezipienten) ins Leere laufen
lassen. (Dabei verfahrt Gottfried allerdings rigider als Wolfram.). Mit Hilfe der Diskrepanz von
Spekulationen der Protagonisten fiiber Gottes Handeln einerseits und dem tatsdchlichen
Handlungsverlauf andererseits zwingen die beiden Autoren die Rezipienten zur Korrektur von deren
Gottesauffassung.

Es geht also um die narrativen Moglichkeiten mittelalterlicher Dichtungen, Gottesbilder zu
hinterfragen.

Dieser Beitrag wird die Aspekte I-IV und VI ansprechen, doch den Fokus auf den Aspekt VIII

richten.



Schuh, Maximilian

WWU Miinster Exzellenzcluster ,,Religion und Politik in den Kulturen der Vormoderne und der
Moderne®

Sektion 4 (CZ 3, Raum 114), Montag 28. Marz 2011, 14.30-16.00, Leitung M. Werner

Zwischen Vorlesung und Gebet — Praktiken religioser Kommunikation an der mittelalterlichen
Universitit

Die Universititen des ausgehenden Mittelalters erschienen in der Wahrnehmung der Forschung lange
als wissenschaftliche Ausbildungsanstalten, an denen philosophische, juristische, medizinische und
theologische Problemstellungen mit den syllogistischen Schlussverfahren der scholastischen Logik
rational analysiert wurden. Die Kommunikation zwischen dem Individuum und Gott wurde deshalb
vor allem als Thema wahrgenommen, das an den theologischen Fakultiten diskutiert wurde. Doch mit
der Hinwendung zu sozialen und kulturellen Praktiken an den spéatmittelalterlichen studia
generaliariicken auch andere Aspekte dieser Thematik ins Blickfeld. Denn dass die Stiftung dieser
Einrichtungen als Akt der Kommunikation des Stifters mit Gott interpretiert wurde, verdeutlichen
etwa die bildlichen Darstellungen in den universitdren Matrikelbiichern. Dass sich dariiber hinaus die
Universitétsbesucher selbst in formale Kommunikationszusammenhénge mit Gott einfiigten, 1asst sich
vor allem an den einzelnen Fakultiten beigeordneten Bruderschaften beobachten. Am Beispiel der
confraternitasder Artistenfakultit der Universitdt Ingolstadt wird der Beitrag beleuchten, wie im
Rahmen dieses Personenverbandes durch die Feier von Messen, Gebetsgedenken und andere
MaBnahmen, eine institutionalisierte Fiirsprache eingerichtet wurde, die dem einzelnen Mitglied
jenseits theologischer Diskussionen die Interaktion mit Gott ermdglichte. Somit stehen nicht
wissenschaftliche Diskurse, sondern soziale und kulturelle Aspekte im Mittelpunkt, die den

universitdren Arbeits- und Lebensraum mafigeblich priagten.



Susanne Schul
(Sektion eingereicht zusammen mit Mecklenburg, Brinker-von der Heyde, Panse)

Universitit Kassel
Sektion 5 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz 2011, 16.00-18.30, Leitung U. Kundert

Dichtung zwischen gottlicher Inspiration und Schopfungsimitation: Prologkonzeptionen in
volkssprachig-legendarischer Epik

Der Prolog ist einer der traditionellen Orte mittelalterlicher Literatur, der dem Dichter Raum bietet,
sich selbst als ,,Schaffender” zu inszenieren, Textintentionen und Textfunktionen zu vermitteln, iiber
seinen ,,Schaffensprozess® zu reflektieren und sich in ein Verhiltnis zu anderen ,,Schaffenden* zu
setzen. Eine zentrale Frage in dieser Verhéltnisbestimmung und in der Ausdifferenzierung
schopferischer Tatigkeiten ist die Beziehung von Dichter und Gott. Einen literaturgeschichtlich
zentralen Platz nehmen hier volkssprachiglegendarische Texte ein, die sich auf unterschiedliche
Weise mit dem Interdependenzverhidltnis auseinandersetzen. Neben traditionell geistlichen
Prologmotiven zeichnen sich in volkssprachiger Dichtung auch Auseinandersetzungen mit einem
jeweiligen poetischen Selbstverstindnis ab. Die Beziehungsreflexionen im volkssprachigen Prolog
sind gepridgt von einem kritischen Bewusstsein fiir das ungleiche Verhéltnis von géttlichem und
menschlichem Werk. Sie sind in ihrer Frommigkeitsmotivik durch einen inhdrenten Konflikt
zwischen einem unzureichenden menschlichen Vermégen zu adiquaten AuBerungen im Vergleich zur
gottlichen Offenbarung auf der einen Seite und gleichzeitig einem selbstbewussten dichterischen
Anspruch auf Ausdruckfahigkeit auf der anderen Seite gepriagt. Gottliche Inspiration und
Schopfungsimitation stellen in diesem Zusammenhang Moglichkeiten dar, ein poetisches Werk durch
die Hilfeleistungen des Heiligen Geistes zu legitimieren. Der Willehalmprolog Wolframs von
Eschenbach gilt in diesem Zusammenhang als ein zentrales Beispiel, denn er stellt eine spezifische
Verbindung des traditionellen Legendenprologs mit Elementen einer individualisierten
Dichterkonzeption dar. Eine vergleichende Gegeniiberstellung des Willehalm-Prologs mit seiner
Rezeption in Rudolfs von Ems Barlaam und Josaphat und der Weltchronik sowie mit den
Prologstrukturen der Silvesterlegende und des Trojanerkrieges Konrads von Wiirzburg soll
Aufschliisse iiber das jeweils spezifische Verhéltnis von geistlichen Topoiverwendungen, ihren
Darstellungs- und Deutungsmustern sowie einer dichterischen Selbstvergewisserung innerhalb der

Prologgestaltungen geben.



Schultz-Balluff, Simone, Dr. phil.

Ruhr-Universitdt Bochum
Sektion 2 (CZ 3, Raum 114), Montag 28. Marz 2011, 11.30-13.00, Leitung A. Rieger

Das Verhiltnis von Mensch und Gott als Treueverhiltnis.

Von den Anfingen im Friihmittelalter bis zum Ausgang des Hochmittelalters.

Treueverhéltnisse strukturieren seit den Anfingen in germanischer Zeit Gesellschaft, indem sie
personale Verbindungen konstituieren; der verbindliche Charakter dieser Verhéltnisse schafft zudem
Stabilitdt. Treue kann damit als Gesellschaft konstituierendes Element gelten. Neben der
Verbindlichkeit kennzeichnen Anerkanntheit und Festigkeit Treueverbindungen. Da die Rechtspraxis
gerade diese Eigenschaften fordert, findet sich ,Treue‘ friih als rechtsrelevantes Element. Die stetige
Verwendung des Begriffes der ,Treue® (ahd. triuwa, mhd. triuwe), die — teils sehr ausfiihrliche —
Darstellung und Diskussion von Treuverhéltnissen in Texten seit altdeutscher Zeit verdeutlicht diese
Relevanz.

In meinem Vortrag mochte ich die — schon frilh erfolgende — Ubertragung dieser
germanischrechtsrelevanten personalen Verbindung auf die Beziehung zwischen Mensch und Gott
thematisieren. Dabei sollen zunéchst die einzelnen Elemente, die dieses Verhiltnis kennzeichnen,
dargestellt werden. Dariiber hinaus soll das Konzept des Treueverhiltnisses zwischen Mensch und
Gott in seiner Entwicklung von den Anfingen in altdeutscher Zeit bis zum Ausgang der
mittelhochdeutschen Zeit konturiert werden. Eine Bewertung und Einordnung erfolgt abschlieBend
iiber den Vergleich mit anderen Treueverhiltnissen, wie z.B. denjenigen zwischen Gefolgsherr und
Gefolgsmann, zwei Herrschern, Mann und Frau.

Die Basis der Ausfithrungen bildet die altdeutsche Textiiberlieferung, fiir die frithmittelhochdeutsche
und mittelhochdeutsche Zeit werden geistliche Texte (i.e. eine Auswahl von Traktaten, Predigten,
u.a.; s. Bochum-Bonner Mittelhochdeutschkorpus) zugrunde gelegt. Die vergleichende Analyse

erfolgt iber die Auswertung literarischer Texte und Rechtstexte.



Skock, Berit M.A.

Ludwig-Maximilians-Universitdt Miinchen
Sektion 3 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz 2011, 14.30-16.00, Leitung A.J. Johnston

»E 0 que quero é dizer loor da Virgen Madre de Nostro Sennor*“* - Figurationen des Gottlichen
und des Menschlichen in den Cantigas de Santa Maria Alfons’ des Weisen

Die Cantigas de Santa Maria (Lieder fiir und {iber die heilige Maria) bilden mit ca. 420 Einzeltexten
eine der groften geistlichen Liedsammlungen des Mittelalters. Jenes in Galicisch-Portugiesisch
verfasste Corpus von Marienwundern und hymnischen Lobpreisungen der Gottesmutter wurde auf
der Iberischen Halbinsel wéhrend der Regentschaft des Konigs Alfons® des Weisen (reg. 1252-
1282/84) in Auftrag gegeben. Die Cantigas de Santa Maria stellen insofern einen Sonderfall
mittelalterlicher Dichtung dar, als dass sich in ihnen bezeichnenderweise ein Sprecher-Ich artikuliert,
in dessen Rolle sich die Person des realen Konigs Alfons einschreibt und das somit als Enkomiast der
heiligen Jungfrau fungiert, um im Grunde getrennte Diskurse der mittelalterlichen
Gesellschaftsordnung in Uberblendung zu fiihren. Hierbei wird zunichst die Beziehung zwischen der
Himmelskonigin Maria und dem weltlichen Konig stilisiert als ein Lehnsverhéltnis, bei dem sich der
irdische Herrscher als Gefolgsmann und Untertan der Gottesmutter prasentiert, die als ,,a Sennor* mit
weiblichem Artikel, aber mannlichem Substantiv als Souverdn gepriesen wird. In jenen diskursiven
Rahmen spiegeln ebenfalls historische Aspekte der Machtpolitik hinein, wenn die Positionierung des
kastilischen Hofes gegeniiber den anderen monotheistischen Religionen wie Judentum und Islam
literarisch eine dominant christliche Prigung zum Ausdruck bringt. Auf einer zweiten Ebene der
sakralen Cantiga-Dichtung erschlie3t sich dem Rezipienten weiterhin ein Liebesdiskurs, der das im
Hohelied préfigurierte Verhéltnis der menschlichen Seele zu Gott/Christus aufgreift. Die menschliche
Liebe zum Gottlichen findet ihre Abbildung in einem dichterischen Modell, das formal und
semantisch an die Verehrung der Dame in der hohen Minne der Troubadourdichtung ankniipft und
eine sakralisierte Form hofischer Liebe darstellt, die sich als ,,feminine engendered faith* (Maureen
Sabine, 1992) fassen ldsst. Des Weiteren nehmen die alfonsinischen Cantigas Bezug auf den
Rechtsdiskurs der Epoche, wenn Maria als ,,avogada“ (Advokatin) zur Mittlerin zwischen Gott und
den Menschen aufgebaut wird. Vermdgens der paradoxalen Zwischenstellung als Mutter Christi
einerseits und menschlichen Geschopfes Gottes andererseits ist Maria priadestiniert fiir die Errettung
der menschlichen Seele vor dem Ubel der Welt und ihr gebiihrt folglich eine spezielle Form der
Ehrerbietung. Das in der Verehrung der Santa Maria evozierte dichterische und christliche
Selbstverstindnis des Menschen wéahlt nicht nur sdkulare Sprechweisen fiir religiose und
herrschaftspolitische Intentionen, sondern es will Handlungsmaximen fiir einen aristokratischen
Umgang mit dem Gottlichen geben und ferner ein Ideal des jungfraulich Weiblichen etablieren,
welches normbildend fiir die weiblichen Untertanen sein soll. Zuletzt ist dabei zu bedenken, dass die
Schopferkraft Gottes und die literarische Kreation eines Dichtenden in den Cantigas zueinander in
Beziehung treten konnen. In meinem geplanten Vortrag beabsichtige ich daher, die reichen Facetten
jener Cantiga-Dichtung in den Blick zu fassen und in den Kontext eines umfassenderen
Kulturprogrammes des kastilischen Hofes zu stellen, wobei insbesondere das Zusammenspiel von
Text, Miniaturen und Melodien der Cantigas beriicksichtigt werden wird. * Ubersetzung: Und was ich
wiinsche, ist, der jungfriulichen Mutter Gottes, unseres Herren, Lobpreis zu singen.



Smolak, Prof. Dr. (w. M. der OAW)
(Sektion eingereicht zusammen mit Zimmerl-Panagle und Reisner)

Universitidt Wien
Sektion 12 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mirz 2011, 11.00-12.30, Leitung G. Huber-Rebenich
Ratio und Affekt — zur Tiefenstruktur des Proslogion Anselms von Canterbury

Zum eigentlichen Wesen von Religion gehort a priori die Kommunikation mit der Gottheit. Jenes
Kommunikationsmedium, das nach antiker, im Mittelalter fortwirkender Auffassung den Menschen
zu einer Gottesbeziechung befdhigt, ist die Sprache als Ausdruck der die Erkenntis Gottes
ermoglichenden, da mit ihm nach (popular)stoischer Meinung wesensverwandten Vernunft. Die
Sprache ist aber dariiber hinaus ein Medium, Gefiihle, also ,nicht- veniinftige’ Realitdten, der Welt
auBerhalb des Ich zugédnglich zu machen. Fiir das europidische Mittelalter war es Augustinus, der in
seinen ,Selbstgespriachen’ (Soliloquia) und mehr noch in seinen ,Bekenntnissen’ (Confessiones) ein
literarisches Zeugnis und damit ein ,Vorbild’ fiir die Funktion der Sprache in der Kommunikation mit
Gott vorgelegt hat. Bewusst schwankt er in dem zuletzt genannten, im Mittelalter bestens bekannten
Werk, mitunter auf engem Raum zwischen rational-analysierendem und emotional-,mystischem’
Sprechen (z.B. Conf. 10, 26f.), wobei der Ubergang zuniichst kaum zu merken ist. Eine der
zahlreichen rezipierenden Werke der Confessiones ist das Proslogion (,,Anrede®, sc. an Gott) des
Anselm von Cantebury / Aosta. Er trennt, anders als Augustinus, raissonnierendes, die Methoden der
Logik applizierendes Reden iiber Gott im Stil philosophischer Bibelexegese mit dem formalem Mittel
der Opposition von rhythmisierten emotionalen Apostrophierungen Gottes, die in der intendierten
imitatio der Confessiones den Charakter personlichen Betens aufweisen und dementsprechend
gestaltet sind. Durch dieses Vorgehen scheidet der mittelalterliche préscholastische Philosoph die
Moglichkeiten der verbalen Kommunikation mit Gott starker als sein patristischer Referenztext, aber

stets wie jener in Hinblick auf die am meisten emotionalen Texte der Bibel, die Psalmen.



Stolz, Michael, Prof. Dr.
(Doppelsektion eingereicht zusammen mit Haeberli, Chlench, Hitzbleck, Mohr, Wiirtz)

Universitdt Bern
Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz

Aufeinandertreffen. Die Wahrnehmung gottlichen Wirkens im interreligiosen Kontakt.

Eine Einfithrung

Die geplante Doppelsektion geht von dem methodischen Problem aus, dass die Interaktion zwischen
Mensch und Gott mit den Instrumenten geistes- bzw. kulturwissenschaftlicher Forschung nur schwer
fassbar ist, da sich das Agieren Gottes einem aufgekliarten Wissenschaftsverstindnis letztlich entzieht.
Was dieses zu beschreiben vermag, sind Formen der Symbolbildung, sind Formen literarischer oder
kiinstlerischer Gestaltung, in denen der Mensch das Handeln Gottes und damit auch sein Interagieren
mit dem Géttlichen imaginiert. Die Uberpriifung des Realitiitsstatus der Interaktion zwischen Gott
und Mensch kann hingegen mit wissenschaftlichen Mitteln, deren sich die historisch-philologischen
Disziplinen bedienen, nicht geleistet werden. Auf der Grundlage dieser Erkenntnis versuchen die
Beitrdge, Darstellungsweisen eines zweifachen ,Aufeinandertreffens’ in den Blick zu nehmen: jenes
von Gott und Mensch und jenes von verschiedenen Religionen, welche ihrerseits die Beziehung von
Gott und Mensch je anders interpretieren. Die dabei zutage tretende Konstellation kann —
behelfsmiBig — von der Figur eines Dreiecks ausgehen, deren Basis die Beziehung der Religionen
zueinander darstellt, wahrend die sich zur Spitze hin erstreckenden Seiten die jeweils
unterschiedlichen Gottesvorstellungen reprédsentieren. Je nach der Eigenart des interreligidsen
Kontakts (der auch Konfrontation oder Konflikt sein kann), je nach der Selbst-, Fremd- und
Gotteswahrnehmung der beteiligten Gruppen gerit das Dreieck in Disproportionen. Das Stichwort
,Wahrnehmung’ verweist dabei auf eine erkenntnistheoretische Kategorie, die in der jiingeren
Mediévistik (z.B. bei J. Bumke, H.-W. Goetz, H. Bleumer/ S. Patzold) stark an Bedeutung gewonnen
hat. Vor dem Hintergrund mentalitdtsgeschichtlicher und diskurstheoretischer Ansidtze hat sich die
Einsicht durchgesetzt, dass historische Forschung weniger mit bloBen Fakten als mit historisch
fassbaren Wahrnehmungs- und Deutungsmustern zu tun hat. Aus dieser Perspektive soll das doppelte
,Aufeinandertreffen’, das sich bei der Wahrnehmung goéttlichen Wirkens im interreligiosen Kontakt
ergibt, an ausgewdhlten Fallbeispielen untersucht werden. Im einfiihrenden Referat werden dazu
Texte der mittelalterlichen Spruchdichtung (die u.a. das Verhiltnis von Mensch und Gott thematisiert)
und der Chanson de geste (mit ihrer Darstellung christlich-muslimischer Konfrontationen)
herangezogen. Die weiteren Vortrige der Doppelsektion bieten sodann literaturwissenschaftliche
(Teil A) bzw. stirker geschichtswissenschaftlich orientierte Themenstellungen (Teil B, u.a. mit

Beitrdgen zur Judaistik und Humanismusforschung).



Tsironis, Niki J.

The National Hellenic Research Foundation Athens, Greece
Sektion 17 (CZ 3, Raum 114), Mittwoch 30. Mirz 2011, 16.00-17.30, Leitung W. Brandes
“Interacting with God through matter”

In the present paper I intend to deal with the 8th and 9th century developments in Byzantium and the
way in which the Byzantines envisaged their communication with God through icons and relics of
saints. The common denominator of these expressions of faith and devotion is matter which is found
at the centre of the Iconoclastic debate over the representation of the divine — known as Iconoclasm.
The Virgin Mary was also included in the points of disagreement between Iconophiles and
Iconoclasts and became a vehicle for the defence of Incarnational theology on the basis of which
matter was thought as worthy for the representation of the divine. The main doctrinal position
elaborated by authors of the 8th and 9th centuries was that since matter was assumed by God in the
Incarnation it was sanctified. More specifically, the theology of icons voiced by Iconophile writers of
the period and best formulated by John of Damascus puts emphasis on the way in which the honour
given to the icon is transmitted to the prototype. Hence, matter plays the role of the intermediary
between God and man and is envisaged as a way through which man can communicate with God in a
direct way. Emphasizing the Incarnation, the Byzantine writers of the period do not attempt to make
God accessible in a mundane way but they make an effort to lift up human existence rooted in matter
and point to the potential sanctification of everything that exists on earth, man included. Byzantine art
of the time bears witness to these theological notions that will be explored through paradigms

encountered both in art and literature of the Byzantine Church.



Vollmer, Matthias, Dr.

Freie Universitét Berlin
Sektion 7 (CZ 3, Raum 113), Dienstag 29. Marz 2011, 09.00-10.30, Leitung O. Riha
Siinde, Krankheit und Bul3e als Elemente religioser Kommunikation

Die Ursachen von Krankheiten wurden bis iiber das Mittelalter hinaus nicht allein im Rahmen der
Medizin untersucht, sondern auch religise und magische Zusammenhidnge wurden als
Erkldrungsansétze herangezogen.

Gott selbst kam eine aktive Rolle zu, denn er schien die Siinder mit Krankheit zu strafen.
Mittelalterliche Verfasser bearbeiteten das Motiv gottgesandter Krankheit als Siindenstrafe in
hagiographischen oder historischen Schriften, vor allem aber in den BuBibiichern. Letztere vermitteln
ein erstaunliches Bild: Zwar werden die Siinden und die entsprechenden BuBlen detailliert
beschrieben, doch eine zwingend ursédchliche Verbindung zwischen Siinde und Krankheit findet sich
nur selten. Wurde ein Zusammenhang zwischen Siindhaftigkeit und Erkrankung hergestellt, dann
muss der moderne Leser genau zwischen den unterschiedlichen Arten von Kausalitdt unterscheiden.
Krankheit ist nicht Siindenstrafe, sondern die Chance vor allem zur spirituellen Genesung, die durch
die Abnahme der Beichte durch einen Priester ermdglicht wird. Die anschaulichen Darstellungen der
Siindenstrafen in Texten und vor allem in Bildern sollen nicht allein abschrecken, sondern sie
verkorpern auch eine besondere Kommunikationsebene des Betrachters mit Gott, auf welcher der
Gldubige trotz seiner prinzipiellen Siindhaftigkeit durch Selbsterkenntnis unmittelbar zur Besserung

und Heilung angeleitet wird.



Wagner, Silvan

Burgkunstadt
Sektion 4 (CZ 3, Raum 114), Montag 28. Marz 2011, 14.30-16.00, Leitung M. Werner
Recht, Weisheit und Okonomie in des Strickers Der Richter und der Teufel.

Recht und Weisheit sind GroBen, die traditionell Gott zugerechnet werden und gerade in der Figur des
Richters idealtypisch im Sinne und anstelle von Gott ausgeiibt werden; freilich ist der ungerechte
Richter als empfindliche Storung dieses Ideals ebenfalls eine topische Figur in der hofischen Epik vor
allem der Mirendichtung. Reichtum dagegen ist eine GroBe, die bereits biblisch beargwdéhnt und
tendenziell mit dem Bereich der Gottferne verbunden wird, eine Verkniipfung, die freilich fiir eine
hofische Gesellschaft, in der Prachtentfaltung eine zentrale Funktion einnimmt, problematisch ist.

In des Strickers Médre Der Richter und der Teufel wird nun vordergriindig die religiose Ebene von
Recht und Weisheit verhandelt, hintergriindig aber ihr Zusammenhang mit Okonomie diskutiert;
zusammen mit Recht und Weisheit wird im Mirenausgang auch Okonomie restituiert, obwohl
eingangs der Reichtum des ungerechten Richters durchaus im biblischen Sinne negativ konnotiert
wurde und der Richter nicht zuletzt auf der Basis seiner 6konomischen Haltung zur Hélle féhrt.

Der Vortrag soll herausarbeiten, welche Rolle Gott in der komplexen Kommunikation zwischen dem
Richter und dem Teufel spielt und wieso gerade der Teufel (nicht Gott selbst oder ein Engel) fiir die
Verhandlung der drei GroBen Recht, Weisheit und Okonomie zustindig ist. Ausgangspunkt dafiir ist

die Kommunikation und das Handeln iiber Gott, das beiden Protagonisten des Méres eigen ist.



Wolfzettel, Friedrich, Prof. Dr

Frankfurt am Main
Sektion 8 (CZ 3, Raum 114), Dienstag 29. Marz 2011, 09.00-10.30, Leitung R. Hahn
Die franzosischen Gralsromane: die Restitution der gottlichen Macht

Der klassische Artusroman ist in der vergangenen Jahrzehnten vor allem unter den Vorzeichen einer
autonomen Fiktionalitdt thematisiert worden, die dem aventure-Begriff als sédkularisierter und
autonomer Form der Fortuna und des Schicksals eine wesentliche Rolle zuweist. Mit dem Conte du
Graal, dem letzten Werk Chrétiens de Troyes, kommen dagegen erstmals wieder christliche
Vorstellungen von Verfehlung und Gnade und der géttlichen Lenkung des Lebensweges des Helden
in den Blick. Der Roman leitet damit bekanntlich die auBlerordentliche Konjunktur der Vers- und
Prosa-Gralsromane ein, die wohl monastische Handschrift tragen und als explizite Reaktion auf die
genannte Verweltlichungs- und Autonomisierungstendenz verstanden werden kann. Die strenge
heilsgeschichtliche Okonomie generiert hier eine neue Form des exemplarischen Erziihlens, das durch
das stidndige Eingreifen Gottes und die Frage nach dem Willen Gottes geprigt ist und keinen Raum
mehr fiir den Zufall des Abenteuers lisst. Der Gral, der als Inbegriff der neuen Asthetik eines
heilsgeschichtlichen Wunderbaren erscheint, ist zugleich das Instrument der Biindelung und
Zielgerichtetheit der jeweiligen Handlung, deren traditionelle arthurische Elemente in diesem Sinn
instrumentalisiert werden. Mit der paradoxen Folge, dass die einzelnen Geschichten nurmehr als
Varianten der immer gleichen ,groBen Erzdhlung’® fungieren. Diese narratologische Seite der
Restitution Gottes, ein bislang wenig beachtetes, spezifisch literaturgeschichtliches Phinomen, soll an

einzelnen Beispielen vorgefiihrt werden.



Wiirtz, Thomas, M.A.
(Doppelsektion eingereicht zusammen mit Stolz, Chlench, Haeberli, Hitzbleck, Mohr)

Universitdt Bern
Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz

Die Christen und ihre Religion in der Wahrnehmung des muslimischen Religionsgelehrten Ibn
Hazm.

Seit Entstehung des Islams und seiner Ausbreitung im siidlichen Mittelmeerraum im 7. Und 8.
Jahrhundert nehmen sich Islam und Christentum gegenseitig wahr. Obwohl dabei militdrische
Konfrontationen wie die frilhen Eroberungsziige bis ins heutige Frankreich und die Kreuzzugszeit in
der Erinnerung wirkméchtiger geblieben sind, gab es auch immer wieder theologische
Auseinandersetzungen mit dem Gegeniiber.

Beide Religionen stehen dabei mit ihrem jeweiligen Wahrheitsanspruch und der darin enthaltenen
Vorstellung von Gottes Wirken in einer Opposition. Denn auch wenn Gott in beiden Religionen als
Schopfer der gesamten Welt wirkt, so wird sein spiteres, sich den Menschen offenbarendes Wirken
stark unterschiedlich gesehen. Im christlichen Verstindnis sendet Gott Jesus als den Christus und
Erloser zu den Menschen und offenbart sich in ihm. Nach muslimischem Glauben offenbart sich Gott
im Wort des Korans wie auch in fritheren Offenbarungsschriften, unter denen sich auch ein Buch
befinden soll, das dem Propheten Jesus gegeben wurde. Dieses Heilige Buch ist aber verloren und
entspricht nicht den vier Evangelien — diese werden von Muslimen als menschliche Filschung
angesehen, die dazu dienen sollten, das christliche Dogma von der Gottessohnschaft Jesu zu
untermauern.

Der andalusische Rechtsgelehrte und Theologe Ibn Hazm (994 — 1064) , der aus einer reichen Familie
in Cordoba stammte, betrachtet in seiner Schrift iiber ,,das Trennende zwischen den
Religionsgemeinschaften als der wenigen muslimischen Gelehrten des Mittelalters diese Differenzen
und vor allem die Vorstellung eines gottlichen Wirkens durch Menschwerdung aus einer doppelten
Perspektive. Zu einen folgt er einer besonders strikten wortlichen Koranauslegung, zum anderen aber
widmet er sich einer historischen Betrachtung der christlichen Dogmengeschichte, die auch Texte

jenseits der Heiligen Schriften mit in die Betrachtung einschlief3t.



Zimmerl-Panagl, Victoria, Mag. Dr.
(Sektion eingereicht zusammen mit Smolak und Reisner)

Osterreichische Akademie der Wissenschaften Wien
Sektion 12 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mirz 2011, 11.00-12.30, Leitung G. Huber-Rebenich
.»sMit Herz und Mund dem Herrn singen und dienen*

Hymnen als ,,gesungenes Lob Gottes” (in diesem Sinn &uBert sich schon Augustinus in seiner
bekannten Definition des Hymnus, enthalten in einer der Predigten iiber die Psalmen) stellen seit
frithesten Zeiten einen Weg der ,Kontaktaufnahme*® zwischen Mensch und Gott dar, und zwar einen
in zweifacher Hinsicht formalisierten: eine rhythmisch, lexikalisch, syntaktisch und metrisch
gebundene Sprache wird in einer rhythmisch und melodisch reglementierten Form vokalisch
prasentiert. Fiir die Liturgie des lateinischen Mittelalters waren neben den von Anfang an fiir den
Gesang, ndmlich den Volksgesang bestimmten, religionspolitisch motivierten Hymnen des
Ambrosius, der gewissermallen als Begriinder der Hymnentradition im lateinischen Kulturbereich
gilt, auch andere poetische Produkte der lateinischen Spétantike wegweisend, wie der abecedarische
Hymnus ,,A solis ortus cardine* des Sedulius und die aus einem konkreten Anlass entstandenen
Kreuzhymnen des Venantius Fortunatus. Zumindest die letzteren, aber wohl auch jener des Sedulius
waren wie die Hymnen des Ambrosius fiir musikalische Prdsentation bestimmt. Anders ist die
Situation bei den beiden Hymnenzyklen (Tageszeiten- und Festlieder bzw. Hymnen auf Martyrer) des
bedeutendsten christlichen Dichters der Spitantike, Prudentius. Seine Dichtungen waren, wie heute
feststeht, urspriinglich fiir die Lektiire durch ein anspruchsvolles Publikum vorgesehen. Erst im Lauf
des Mittelalters wurden sie oder Teile von ihnen in das Stundengebet aufgenommen, das bedeutet: sie
wurden in einer urspriinglich nicht vorgesehenen Weise in eine ,iiberhohte’ Priasentation iibergefiihrt.
Das ,Schicksal‘ all jener Texte in Hinblick auf Auswahl und Gewichtung, sowie das ihrer Melodien

in Wechselwirkung mit dem jeweiligen Text soll im Zentrum des Vortrages stehen.



GESCHLOSSEN EINGEREICHTE SEKTIONEN
Sektion ,,Interreligiose Polemik — gegen Gott und gegen Menschen“
Sektion 1 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz, 11.30-13.00, Leitung U. Knefelkamp

(Hasselhoff, Hollender, Glei)

»Interreligiose Polemik — gegen Gott und gegen Menschen*

Ein Themenbereich der mittelalterlichen interreligiosen Polemik ist die Rede {iber das
Gottesverstindnis der anderen in den Blick genommenen Religion und in Abgrenzung dazu iiber
dasjenige der eigenen religidsen Tradition.

Bereits in der Entstehung von Judentum und Christentum aus der einen Religion Israels gehoren
Streitgespriach und Polemik zu den Abgrenzungsmerkmalen. Das verstirkt sich an der Grenze zum
Mittelalter mit der Dogmatisierung der Trinitdtslehre, die in der Polemik zu einer Dreigottlehre
verzeichnet wird. Mit dem Entstehen des Islam kommt eine weitere religiose Gruppierung zu den
beiden genannten hinzu, die ihrerseits in die Polemik mit eingezogen wird.

In der vorgeschlagenen Sektion soll an ausgewihlten Beispielen die christliche Polemik gegen Juden
und Muslime bzw. die jiidische Polemik gegen Christen in den Blick genommen werden.

Die Einzelvortridge von Prof. Elisabeth Hollender (Jiidische Religionsgeschichte), Prof. Reinhold F.
Glei (Klass. Philologie) und Dr. Gorge Hasselhoff (Kirchengeschichte), die im Zusammenhang der
Arbeit des Internationalen Kollegs fiir Geisteswissenschaftliche Forschung (IKGF) ,,Dynamiken der
Religionsgeschichte zwischen Asien und Europa® an der Ruhr-Universitit, das mit der Sektion das
Forschungsprojekt QUID (Quellenrepertorium Interreligioser Texte) einer breiten Offentlichkeit

vorstellen mochte, stehen, werden auf den folgenden Seiten dargestellt.



Hollender, Elisabeth, Prof. Dr.

Ruhr-Universitdt Bochum
Sektion 1 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz, 11.30-13.00, Leitung U. Knefelkamp
Jiidische Polemik gegen die Trinitéitslehre

Zu den christlichen Lehren, die in der mittelalterlichen jiidischen Polemik-Literatur gegen das
Christentum héufig als unlogisch und unverstindlich dargestellt werden, gehort neben der christlichen
Erlésungslehre und der Frage nach der Inkarnation — und mit letzterer eng verbunden — vor allem die
Trinitét, die im deutlichen Gegensatz zum jiidischen Monotheismus dargestellt wird. Vor allem die
spateren Autoren wie Hasdai Crescas (14. Jh., Spanien) in seiner Widerlegung der christlichen
Hauptlehren und Leone Modena (16. Jh., Italien) in seinem Schild und Schwert nutzen ihre
Vertrautheit mit den christlichen Lehren zu ausfiihrlichlichen Begriindungen, warum das christliche
Gottesbild falsch ist.

Im Vortrag sollen einige Beispiele fiir die jiidische Argumentation vorstellt werden, um das jiidische

Verstiandnis der christlichen Trinititslehre zu analysieren.



Glei, Reinhold F., Prof. Dr.

Ruhr-Universitdt Bochum
Sektion 1 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz, 11.30-13.00, Leitung U. Knefelkamp
Mit zweierlei Maf}: Polemik gegen das koranische Gottesbild bei Juan de Torquemada

In seinem 1458/59 entstandenen ,,Traktat gegen die Hauptirrlehren des Héretikers Machumet®, der
Papst Pius II. Argumente fiir einen neuen Kreuzzug gegen die Tiirken liefern sollte, polemisiert
Kardinal Juan de Torquemada OP (1388-1468) unter anderem gegen das (angeblich) anthropomorphe
Gottesbild des Korans, das er als unphilosophisch, ja primitiv bezeichnet. Da auch dem christlichen
Islamkritiker nicht verborgen bleiben konnte, dass wir in der Bibel, vor allem im Alten Testament,
ebenfalls eine anthropomorphe Gottesvorstellung vorfinden, sah sich Juan de Torquemada gendtigt,
hier eine Losung zu finden. Er argumentierte, die scheinbar korperlichen Eigenschaften Gottes im AT
seien allegorisch, im Koran dagegen wortlich zu verstehen. Dieses ,Messen mit zweierlei Mal‘ ist fiir
die Argumentationsweise Juan de Torquemadas charakteristisch und musste natiirlich jeden Dialog

1m Keim ersticken.



Hasselhoff, Gorge, Dr.

Ruhr-Universitdt Bochum
Sektion 1 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz, 11.30-13.00, Leitung U. Knefelkamp

» Gott’ in Raimundus Martinis Pugio fideil-111: Christliche Trinitiitslehre in Abgrenzung von
Judentum und Islam*

Im Gefolge der Religionsdisputation von Barcelona (1263) schmiedete der Dominikaner Raimundus
Martini (auch: Ramon Marti, um 1215 - um 1290) neben anderem seinen ,,Glaubensdolch® (Pugio
fidei) als eine argumentative Waffe gegen Juden und Muslime. Dabei begriindete er seine christlich
vorgegebene Dogmatik mit Belegen aus dem Koran und aus der rabbinischen Traditionsliteratur. Um
nur ein Beispiel zu geben: Im ersten Teil des dritten Buches, in dem er die Trinitdtslehre nachzeichnet
und begriindet, zieht er eine Vielzahl jiidischer Quellen heran um die Dreiheit in der Einheit zu
begriinden, die im Judentum zwar vorhanden, aber nicht geglaubt werde.

In dem Vortrag soll an ausgewéhlten Texten der Gedankengang von Raimundus dargestellt und die

doppelte Spitze gegen Nichtchristen und deren Gottesbild nachgezeichnet werden.



Sektion ,,Das Gebet in mittelalterlichen Erzihltexten*
Sektion 10 (CZ 3, Raum 113), Dienstag 29. Mirz, 14.30-16.00, Leitung A. Hack

(Burrichter, Miedema, Lutterbach)

,Das Gebet in mittelalterlichen Erzihltexten*

Das Gebet gehort zu den wichtigsten Kommunikationsformen zwischen Gott und Mensch. Die
verschiedenen wissenschaftlichen Disziplinen wéahlen unterschiedliche Definitionsschwerpunkte:
Einerseits kann das Gebet im theologischen Sinne primér nach seinem Inhalt und seiner religisen
Funktion definiert werden, als ,,Zeugnis des Glaubens an Gott, der Offenbarung seiner Gegenwart
und Herrlichkeit”, das meditative Ziige entwickeln kann (Ho6dl). Das Gebet fungiert in dieser
Auffassung als Anrufung Gottes, durch die sich der Glaubige als bekennendes Mitglied der
christlichen Gemeinschaft kennzeichnet. Die mittelalterlichen Heiligenlegenden iiberliefern reiches
Material fiir die Vorstellung, dass sich der Christ gerade durch das Gebet von den Andersglaubigen
unterscheidet. Konstitutiv fiir das Gebet sind die Anrufung Gottes, das Lob seiner Herrlichkeit, die
AuBerung des Gottesvertrauens und ggf. die Bitte um Unterstiitzung. Vor dem Hintergrund der Idee,
dass Gott die Gedanken der Menschen kenne (vgl. z.B. Jes 66,18, Hebr 4,12-13), erscheint das Gebet
in den Erzihltexten hiufig als eine affirmative, demonstrative und geradezu redundante AuBerung,
deren Adressaten eher die Andersgldaubigen als Gott bzw. die Heiligen zu sein scheinen.

Andererseits kann im linguistischen Sinne nach der Form und der pragmatischen Funktion des
Gebetes gefragt werden (das Gebet als Aufforderung zur Hilfe oder zum Dialog, d.h. als Direktivum;
als Ausdruck der emotionalen Befindlichkeit des Betenden, d.h. als Expressivum; als Beschreibung
der Macht Gottes, d.h. als Assertivum; vgl. Rolf). Im literaturwissenschaftlichen Sinne schlieB3lich

zeigt sich, dass sich der oben erwidhnte demonstrative Charakter des Gebets auf textinterner Ebene

entwickeln kann, indem intradiegetische Figuren auf die Gebete reagieren, dass jedoch auch Fille
nachweisbar sind, in denen ein Autor durch kunstvoll ausformulierte Gebete insbesondere den
textexternen Rezipienten seine literarischen Fahigkeiten demonstrieren wollte.

Vor dem Hintergrund allgemeiner Hinweise zum Gebet, wie sie seit Augustinus formuliert werden,
sollen in der Sektion diejenigen Gebete untersucht werden, die in den volkssprachigen Legenden und
Bibelnachdichtungen, aber auch in weltlichen Erzdhlungen des Mittelalters ausformuliert werden. Die

Vortrdge liefern damit Bausteine zu einer ,,Poetik des Gebets in mittelalterlichen Erzéhltexten.

Vortragende in der Sektion sind Frau Prof. Dr. Burrichter (Romanistik), Frau Prof. Dr. Nine Miedema
(Germanistik: Medidvistik) und Herr Prof. Dr. Hubertus Lutterbach (Katholische Theologie).



Sektion RATIO, SENSUS, VOX

Sektion 12 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Marz 2011, 11.00-12.30, Leitung G. Huber-Rebenich
(Smolak, Zimmerl-Panagl, Reisner)

Universitdt Wien

Zur Kommunikation mit Gott in Wort und Ton

Die drei Vortrige der Sektion sind dem Themenblock I (handeln/kommunizieren mit Gott oder
widergottliche(n) Krifte(n)) zuzuordnen mit einer inhaltlichen Verklammerung mit dem Themenblock
III (handeln/kommunizieren im Auftrag von Gott oder widergéttliche(n) Krifte(n)). Eine weitere

Gemeinsamkeit besteht in der lateinischen Sprache der zugrunde liegenden Texte.



Smolak, Prof. Dr. (w. M. der OAW)
(Sektion eingereicht zusammen mit Zimmerl-Panagle und Reisner)

Universitidt Wien
Sektion 12 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mirz 2011, 11.00-12.30, Leitung G. Huber-Rebenich
Ratio und Affekt — zur Tiefenstruktur des Proslogion Anselms von Canterbury

Zum eigentlichen Wesen von Religion gehort a priori die Kommunikation mit der Gottheit. Jenes
Kommunikationsmedium, das nach antiker, im Mittelalter fortwirkender Auffassung den Menschen
zu einer Gottesbeziechung befdhigt, ist die Sprache als Ausdruck der die Erkenntis Gottes
ermoglichenden, da mit ihm nach (popular)stoischer Meinung wesensverwandten Vernunft. Die
Sprache ist aber dariiber hinaus ein Medium, Gefiihle, also ,nicht- veniinftige’ Realitdten, der Welt
auBerhalb des Ich zugédnglich zu machen. Fiir das europidische Mittelalter war es Augustinus, der in
seinen ,Selbstgespriachen’ (Soliloquia) und mehr noch in seinen ,Bekenntnissen’ (Confessiones) ein
literarisches Zeugnis und damit ein ,Vorbild’ fiir die Funktion der Sprache in der Kommunikation mit
Gott vorgelegt hat. Bewusst schwankt er in dem zuletzt genannten, im Mittelalter bestens bekannten
Werk, mitunter auf engem Raum zwischen rational-analysierendem und emotional-,mystischem’
Sprechen (z.B. Conf. 10, 26f.), wobei der Ubergang zuniichst kaum zu merken ist. Eine der
zahlreichen rezipierenden Werke der Confessiones ist das Proslogion (,,Anrede®, sc. an Gott) des
Anselm von Cantebury / Aosta. Er trennt, anders als Augustinus, raissonnierendes, die Methoden der
Logik applizierendes Reden iiber Gott im Stil philosophischer Bibelexegese mit dem formalem Mittel
der Opposition von rhythmisierten emotionalen Apostrophierungen Gottes, die in der intendierten
imitatio der Confessiones den Charakter personlichen Betens aufweisen und dementsprechend
gestaltet sind. Durch dieses Vorgehen scheidet der mittelalterliche préscholastische Philosoph die
Moglichkeiten der verbalen Kommunikation mit Gott starker als sein patristischer Referenztext, aber

stets wie jener in Hinblick auf die am meisten emotionalen Texte der Bibel, die Psalmen.



Zimmerl-Panagl, Victoria, Mag. Dr.
(Sektion eingereicht zusammen mit Smolak und Reisner)

Osterreichische Akademie der Wissenschaften Wien
Sektion 12 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mirz 2011, 11.00-12.30, Leitung G. Huber-Rebenich
.»sMit Herz und Mund dem Herrn singen und dienen*

Hymnen als ,,gesungenes Lob Gottes” (in diesem Sinn &uBert sich schon Augustinus in seiner
bekannten Definition des Hymnus, enthalten in einer der Predigten iiber die Psalmen) stellen seit
frithesten Zeiten einen Weg der ,Kontaktaufnahme*® zwischen Mensch und Gott dar, und zwar einen
in zweifacher Hinsicht formalisierten: eine rhythmisch, lexikalisch, syntaktisch und metrisch
gebundene Sprache wird in einer rhythmisch und melodisch reglementierten Form vokalisch
prasentiert. Fiir die Liturgie des lateinischen Mittelalters waren neben den von Anfang an fiir den
Gesang, ndmlich den Volksgesang bestimmten, religionspolitisch motivierten Hymnen des
Ambrosius, der gewissermallen als Begriinder der Hymnentradition im lateinischen Kulturbereich
gilt, auch andere poetische Produkte der lateinischen Spétantike wegweisend, wie der abecedarische
Hymnus ,,A solis ortus cardine* des Sedulius und die aus einem konkreten Anlass entstandenen
Kreuzhymnen des Venantius Fortunatus. Zumindest die letzteren, aber wohl auch jener des Sedulius
waren wie die Hymnen des Ambrosius fiir musikalische Prdsentation bestimmt. Anders ist die
Situation bei den beiden Hymnenzyklen (Tageszeiten- und Festlieder bzw. Hymnen auf Martyrer) des
bedeutendsten christlichen Dichters der Spatantike, Prudentius. Seine Dichtungen waren, wie heute
feststeht, urspriinglich fiir die Lektiire durch ein anspruchsvolles Publikum vorgesehen. Erst im Lauf
des Mittelalters wurden sie oder Teile von ihnen in das Stundengebet aufgenommen, das bedeutet: sie
wurden in einer urspriinglich nicht vorgesehenen Weise in eine ,iiberhohte’ Priasentation iibergefiihrt.
Das ,Schicksal® all jener Texte in Hinblick auf Auswahl und Gewichtung, sowie das ihrer Melodien

in Wechselwirkung mit dem jeweiligen Text soll im Zentrum des Vortrages stehen.



Reisner, Sonja, Mag. Dr. MAS
(zusammen mit Smolak und Zimmerl-Panagl)

Universitit Wien
Sektion 12 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mirz 2011, 11.00-12.30, Leitung G. Huber-Rebenich

Der Visioniir als Sprachrohr Gottes — Zisterziensische und dominikanische Visions- und
Mirakelberichte im Vergleich

Die Intention mittelalterlicher Sammlungen von Visions- und Mirakelberichten ist vielfdltig. Die
Bandbreite reicht von piddagogisch-didaktischen Absichten iiber die Funktion von exempla als mehr
oder weniger typisiertes rhetorisches Medium zur Untermauerung theologischer Argumentationen im
narrativen Diskurs und in Predigten bis hin zu ihrer — von den Autoren sicher ebenfalls intendierten —
Rezeption als Erbauungs- und Unterhaltungsliteratur. Im Zentrum des vorgeschlagenen Vortrags soll
der Visiondr als Sprachrohr Gottes stehen, d.h. der Visions- bzw. Mirakelbericht als Medium zur
transzendenten Legitimation irdischer —Gegebenheiten sowie als Spiegel ideologischer
Auseinandersetzungen zwischen konkurrierenden Institutionen. Auf der Basis zisterziensischer und
dominikanischer Exempla- und Mirakelsammlungen des 13. Jahrhunderts wie beispielsweise des
Dialogus miraculorum des Caesarius von Heisterbach und des Bonum universale de apibus des
Thomas von Cantimpré soll gezeigt werden, in welcher Weise Visionen und Mirakel, die im
Grenzbereich zwischen homiletischem und historischem Exempel anzusiedeln sind, im Zuge sich
verdichtender Institutionalisierungsprozesse seitens des jungen, aufstrebenden Bettelordens der
Dominikaner funktionalisiert wurden, um sich auf einer geistig-spirituellen Ebene ganz im Sinne der
antiken imitatio und aemulatio mit dem etablierten Zisterzienserorden zu messen. Die rational
durchgefiihrte verbale Funktionalisierung emotionaler und daher irrationaler gottlicher Appelle an die

Menschen, wie sie in Wundern vermutet wurden, ist gerade fiir das spitere Mittelalter kennzeichnend.



Doppelsektion ,,Aufeinandertreffen: Die Wahrnehmung gottlichen Wirkens im interreligiosen
Kontakt“ (Mitglieder des Berner Mittelalterzentrums)

(Stolz, Haeberli, Chlench, Mohr, Hitzbleck, Wiirtz)
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Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz
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Stolz, Michael, Prof. Dr.
(Doppelsektion eingereicht zusammen mit Haeberli, Chlench, Hitzbleck, Mohr, Wiirtz)

Universitdt Bern
Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz

Aufeinandertreffen. Die Wahrnehmung gottlichen Wirkens im interreligiosen Kontakt.

Eine Einfithrung

Die geplante Doppelsektion geht von dem methodischen Problem aus, dass die Interaktion zwischen
Mensch und Gott mit den Instrumenten geistes- bzw. kulturwissenschaftlicher Forschung nur schwer
fassbar ist, da sich das Agieren Gottes einem aufgekliarten Wissenschaftsverstindnis letztlich entzieht.
Was dieses zu beschreiben vermag, sind Formen der Symbolbildung, sind Formen literarischer oder
kiinstlerischer Gestaltung, in denen der Mensch das Handeln Gottes und damit auch sein Interagieren
mit dem Géttlichen imaginiert. Die Uberpriifung des Realitiitsstatus der Interaktion zwischen Gott
und Mensch kann hingegen mit wissenschaftlichen Mitteln, deren sich die historisch-philologischen
Disziplinen bedienen, nicht geleistet werden. Auf der Grundlage dieser Erkenntnis versuchen die
Beitrdge, Darstellungsweisen eines zweifachen ,Aufeinandertreffens’ in den Blick zu nehmen: jenes
von Gott und Mensch und jenes von verschiedenen Religionen, welche ihrerseits die Beziehung von
Gott und Mensch je anders interpretieren. Die dabei zutage tretende Konstellation kann —
behelfsmiBig — von der Figur eines Dreiecks ausgehen, deren Basis die Beziehung der Religionen
zueinander darstellt, wahrend die sich zur Spitze hin erstreckenden Seiten die jeweils
unterschiedlichen Gottesvorstellungen reprédsentieren. Je nach der Eigenart des interreligisen
Kontakts (der auch Konfrontation oder Konflikt sein kann), je nach der Selbst-, Fremd- und
Gotteswahrnehmung der beteiligten Gruppen geréit das Dreieck in Disproportionen. Das Stichwort
,Wahrnehmung’ verweist dabei auf eine erkenntnistheoretische Kategorie, die in der jiingeren
Mediévistik (z.B. bei J. Bumke, H.-W. Goetz, H. Bleumer/ S. Patzold) stark an Bedeutung gewonnen
hat. Vor dem Hintergrund mentalitdtsgeschichtlicher und diskurstheoretischer Ansidtze hat sich die
Einsicht durchgesetzt, dass historische Forschung weniger mit bloBen Fakten als mit historisch
fassbaren Wahrnehmungs- und Deutungsmustern zu tun hat. Aus dieser Perspektive soll das doppelte
,Aufeinandertreffen’, das sich bei der Wahrnehmung goéttlichen Wirkens im interreligiosen Kontakt
ergibt, an ausgewdhlten Fallbeispielen untersucht werden. Im einfiihrenden Referat werden dazu
Texte der mittelalterlichen Spruchdichtung (die u.a. das Verhiltnis von Mensch und Gott thematisiert)
und der Chanson de geste (mit ihrer Darstellung christlich-muslimischer Konfrontationen)
herangezogen. Die weiteren Vortrige der Doppelsektion bieten sodann literaturwissenschaftliche
(Teil A) bzw. stirker geschichtswissenschaftlich orientierte Themenstellungen (Teil B, u.a. mit

Beitrdgen zur Judaistik und Humanismusforschung).



Chlench, Kathrin, Dr.
(Doppelsektion eingereicht zusammen mit Stolz, Haeberli, Hitzbleck, Mohr, Wiirtz)

Universitdt Bern
Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz

Die Wahrnehmung gottlichen Wirkens im interreligiosen Kontakt am Beispiel des >Parzival¢
Wolframs von Eschenbach.

Gottliches Wirken wird im »>Parzivalc Wolframs von Eschenbach auf verschiedenen Eben der
Erzéhlung thematisiert. Innerhalb der Erzdhlwelt ist es vor allem die Figur des Feirefiz, an der
Unterschiede im Wirken der heidnischen Gotter und des christlichen Gottes entfaltet werden. Auf
einer zweiten Ebene findet im Rahmen der Darstellung der Quellengeschichte und der Berufungen
auf Kyot eine Auseinandersetzung mit gottlichem Wirken und dessen Wahrnehmung durch Heiden
und Christen statt. SchlieBlich ist auf der Ebene der Handlungsstruktur und Interpretation ein weiterer
Spielraum er6ffnet, wo gottliches Wirken durch die heidnischen wie christlichen Romanfiguren
exemplarisch vorgefiihrt wird und beurteilt werden will.

Gottliches Wirken im »Parzival« soll jeweils exemplarisch in der Wahrnehmung der Romanfiguren,
der erzdhlten Welt und der Rezipienten aufgezeigt und in seinen Deutungsmustern offengelegt

werden.



Mohr, Robert, Dr.
(Doppelsektion eingereicht zusammen mit Stolz, Chlench, Haeberli, Hitzbleck, Wiirtz)

Universitdt Bern
Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz
Got vor dinen ougen — die ,heidnische’ Wahrnehmung heiliger Manifestationen

In der Manifestation heiliger Realitdten — Mircea Eliade spricht in seiner Einfiihrung in die
phénomenologische Untersuchung der Religion von ,,Hierophanien — erhélt der Mensch einen
Einblick in das Heilige, weil es sich grundsitzlich vom Profanen unterscheidet. Die Hierophanie
vollzieht sich aber in den Gegenstinden der profanen Welt, woraus ein Paradoxon entsteht: jeder
Gegenstand, in dem sich das Heilige offenbart, wird zu etwas anderem und bleibt doch er selbst.

Der Beitrag stellt zwei im Kontext des Deutschen Ordens entstandene legendenartige Texte, die
yMartina< Hugos von Langenstein (1293) und den >Litauer< Schondochs (Ende des 14. Jh.s), in den
Fokus, die im Codex B VIII 27 der Universitétsbibliothek Basel unikal iiberliefert werden. Er fragt
dabei zum einen nach narrativen Verfahren, mit denen Hierophanien beschrieben werden kénnen, und
zum anderen nach der literarischen Darstellung der gottlichen Wahrnehmung aus Sicht der
heidnischen Protagonisten. Im Wissen um die substanzlose Omniprisenz Gottes und um die
Moglichkeit einer gottlichen Realprisenz durch Materialkonversion stellt das Paradoxon irdischer
Hierophanien f iir die christlichen Protagonisten keine Barriere in ihrer Wahrnehmung dar. Ganz
anders verhélt es sich bei den heidnischen Protagonisten: ihre Vorstellungswelt ist ohne die Kenntnis
christlicher Lehre und auf Grund ihrer siindhaften Lebensweise so begrenzt, dass ihr Verstand an
einer Erklarung transzendenter Wahrnehmungen scheitern muss. Exemplarisch werden den
Mitgliedern des Deutschen Ordens — so die abschliefende These des Beitrags — zwei (literarische)
Losungsmoglichkeiten dieses Scheiterns priasentiert: entweder werden die heidnischen Protagonisten
in die christliche Gemeinschaft integriert und durch eine explizit transzendente Belehrung (so die
kaiserlichen Folterknechte in der »Martina<) bzw. durch die Taufe (so die beiden heidnischen
Heerfiihrer im >Litauer<) in das Wunder der gottlichen Hierophanie eingeweiht oder sie negieren ihre
eigenen Wahrmehmungen transzendenter Prasenz bis zuletzt und werden zum Opfer ihres Unglaubens

(so Kaiser Alexander und sein Ratgeber Limenius in der yMartina«).



Haeberli, Simone, Prof. Dr.
(Doppelsektion eingereicht zusammen mit Stolz, Chlench, Hitzbleck, Mohr, Wiirtz)

Universitdt Bern
Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz

Das Handeln Gottes an seinem Volk — jiidische Bewiltigungsstrategien nach den
Verfolgungen von 1096

1096 griffen marodierende Kreuzfahrerhaufen die jiidischen Gemeinden im Rheinland an: ,,Weshalb
bis nach Jerusalem fahren, wenn die Feinde Gottes im eigenen Land sitzen?* So lautete die griffige
Erklirung der selbsternannten Jerusalemfahrer, die von Volkspredigern und verarmten Adligen
angefithrt wurden. Die Morde, Pliinderungen und Zwangstaufen, die von der offiziellen Kirche weder
initiiert noch jemals gutgeheiBen wurden, trafen die Juden vollkommen unvorbereitet, wie zahlreiche
Belege aus den insgesamt drei iiberlieferten jiidischen Berichten zum 1. Kreuzzug zeigen. In diesen
,»Chroniken®, die bis zu 50 Jahre nach den Ereignissen niedergeschrieben wurden, schildern die
Verfasser nicht nur das gewaltsame Aufeinandertreffen der beiden Religionen, sondern bemiihen sich
angesichts des AusmaBes von Tod und Zerstéorung auch um theologische Erklarungen und
Rechtfertigungen des an sich unverstindlichen goéttlichen Handelns an seinem Volk. Die
retrospektiven Bewiltigungsstrategien fithren zur Ausbildung neuer Konzepte in der jiidischen
Theologie, verdndern die jiidische Liturgie nachhaltig und schaffen nicht zuletzt neue religiose Ideale,
namentlich das so genannte aschkenasische Mértyrerideal. Mit seiner Hilfe gelingt es den Verfassern
der Berichte, die zahlreichen Morde der Juden untereinander sowie die Selbstmorde im Angesicht der
todlichen Bedrohung durch die Christen zu rechtfertigen und zu heiligen. Insofern brachten die
Verfolgungen von 1096 nicht nur Zerstorung und Tod, sondern fiithrten im jiidischen
Selbstverstindnis zu einer durchaus produktiven Krise, die in einer Fiille von theologischen

Reaktionen greifbar wird.



Hitzbleck, Kerstin, Dr.
(Doppelsektion eingereicht zusammen mit Stolz, Chlench, Haeberli, Mohr, Wiirtz)

Universitit Bern
Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz
Das Wirken Gottes in der Welt aus der Perspektive der humanistischen Geschichtsschreibung

Jede Zeit schreibt ihre eigene Geschichte. So spielt in der historiographischen Literatur des
Mittelalters das Wirken transzendenter Méchte eine wichtige Rolle: Widrige Schicksale konnen mit
Gottes Hilfe abgewendet, Biindnisse durch das Wirken des Teufels zerstort werden. Weil der
christliche Gott in die Welt hineinwirkt, glaubte man, dieses Wirken bemerken und beeinflussen zu
konnen. Inbriinstiges Beten kann Gott gniddig stimmen, die Intervention eines Heiligen eine
Hungersnot abwenden. Diese Erkldrungs- und Handlungsmuster entsprechen heutigen
Kausalititsvorstellungen nicht und sind als Deutungsansitze fiir vergangenes Geschehen damit
unbrauchbar. Doch sind sie deshalb nicht hermeneutisch wertlos, sondern verschaffen Einblick in die
Wirklichkeitswahrnehmung  des  Mittelalters: ~ Sie  dienten als  Legitimations-  und
Deutungskonstituenten, transformierten fiir die Zeitgenossen Vergangenes in sinnvoll erzdhlte und
strukturierte Geschichte. Mit den Menschen, ihrem Denkstil und dem jeweils spezifischen
historischen Diskurs dndern sich auch die Konzeptionen und Muster, in denen Geschichte plausibel
und glaubwiirdig erzidhlt werden kann: Weil Plausibilititskonzeptionen keine universale Geltung
haben, ist es gewinnbringend, nach den Bruchlinien in den Konstruktionsgewohnheiten von
Geschichte zu suchen. Eine derartige Bruchlinie stellt etwa der Ubergang zur humanistischen
Historiographie dar. Die Humanisten folgten in ihrer Art, Geschichte zu schreiben, antiken Strategien
und konnten sich fiir die Beschreibung der Antike selbst auf die als vorbildlich akzeptierte antike
Uberlieferung berufen. Fiir das Mittelalter waren sie jedoch auch auf die historiographischen Texte
mittelalterlicher Autoren mit den von diesen angewandten Plausibilitits- und Legitimationsstrategien
angewiesen. In dem Vortrag soll der Umgang der italienischen humanistischen
»Nationalgeschichtsschreiber wie Polydore Vergil oder Enea Silvio Piccolomini mit ihren
mittelalterlichen Quellen untersucht und dabei das Augenmerk auf den Umgang mit jenen Passagen
gelegt werden, in denen Gott in die Geschichte eingreift. Hierzu bietet sich der Bereich des Kontakts
mit anderen Religionen an, da im Konflikt mit den ,,Ungldubigen” die Chance wichst, den
christlichen Gott auf der Seite seiner Christenheit handeln zu sehen. Bezogen die Humanisten zu
diesen Schilderungen Stellung? Ubergingen sie sie mit hoflichem oder indigniertem Schweigen? Oder

distanzierten sie sich von diesen Schilderungen, ohne auf sie vollstindig verzichten zu wollen?



Wiirtz, Thomas, M.A.
(Doppelsektion eingereicht zusammen mit Stolz, Chlench, Haeberli, Hitzbleck, Mohr)

Universitdt Bern
Sektionen 14 & 16 (CZ 3, Raum 113), Mittwoch 30. Mérz, 14.00-17.30, Leitung M. Stolz

Die Christen und ihre Religion in der Wahrnehmung des muslimischen Religionsgelehrten Ibn
Hazm.

Seit Entstehung des Islams und seiner Ausbreitung im siidlichen Mittelmeerraum im 7. Und 8.
Jahrhundert nehmen sich Islam und Christentum gegenseitig wahr. Obwohl dabei militdrische
Konfrontationen wie die frilhen Eroberungsziige bis ins heutige Frankreich und die Kreuzzugszeit in
der Erinnerung wirkméchtiger geblieben sind, gab es auch immer wieder theologische
Auseinandersetzungen mit dem Gegeniiber.

Beide Religionen stehen dabei mit ihrem jeweiligen Wahrheitsanspruch und der darin enthaltenen
Vorstellung von Gottes Wirken in einer Opposition. Denn auch wenn Gott in beiden Religionen als
Schopfer der gesamten Welt wirkt, so wird sein spiteres, sich den Menschen offenbarendes Wirken
stark unterschiedlich gesehen. Im christlichen Verstindnis sendet Gott Jesus als den Christus und
Erloser zu den Menschen und offenbart sich in ihm. Nach muslimischem Glauben offenbart sich Gott
im Wort des Korans wie auch in fritheren Offenbarungsschriften, unter denen sich auch ein Buch
befinden soll, das dem Propheten Jesus gegeben wurde. Dieses Heilige Buch ist aber verloren und
entspricht nicht den vier Evangelien — diese werden von Muslimen als menschliche Filschung
angesehen, die dazu dienen sollten, das christliche Dogma von der Gottessohnschaft Jesu zu
untermauern.

Der andalusische Rechtsgelehrte und Theologe Ibn Hazm (994 — 1064) , der aus einer reichen Familie
in Cordoba stammte, betrachtet in seiner Schrift iiber ,,das Trennende zwischen den
Religionsgemeinschaften als der wenigen muslimischen Gelehrten des Mittelalters diese Differenzen
und vor allem die Vorstellung eines gottlichen Wirkens durch Menschwerdung aus einer doppelten
Perspektive. Zu einen folgt er einer besonders strikten wortlichen Koranauslegung, zum anderen aber
widmet er sich einer historischen Betrachtung der christlichen Dogmengeschichte, die auch Texte

jenseits der Heiligen Schriften mit in die Betrachtung einschlief3t.



Sektion ,,Gott und (s)ein Autor. Diskurse zwischen Weltschopfer und Sprachschopfer in
volkssprachiger deutscher Literatur.«

(Mecklenburg, Schul, Brinker-von der Heyde, Panse)

Universitat Kassel

Sektion 5 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz 2011, 16.00-18.30
Leitung M. Mecklenburg & S. Schul

Sektionsleitung: Mecklenburg und Schul
Moderation: Mecklenburg

Gott ist der Autor aller Autoren, zu ihm, dem Verfasser der Heiligen Schrift, dem Schopfer des Buchs
der Natur, muss sich jede mittelalterlich-christliche Autorschaft ins Verhéltnis setzen. Solange die
auktoriale Schopfungsleistung von einer menschlichen, um Verstindnis ringenden oder Anbetung
betreibenden Stimme getragen wird, bleibt die auctoritas unangetastet, ist sie Ursprung und Ziel
menschlichen Strebens. Problematisch wird menschliche Autorschaft aber dort, wo es um das
Handeln mit Gottes Schopfung und ein Eingreifen in den Gang der Dinge geht oder um das Erzdhlen
von Geschichten, die nicht in direktem Bezug zur gottlichen Heilsgeschichte stehen. Dann gilt es, sich
zu Gott neu ins Verhiltnis zu setzen, die eigene Autorschaft zu reflektieren und in einen Dialog mit
Gott und mit der Welt einzutreten, der den menschlichen Autor rechtfertigt. Die Sektion mdchte sich
diesem Problemfeld von historischer wie literaturtheoretischer Seite her ndhern. Den Autoren der
Bibeldichtung erdffnen sich iiber das reine Nacherzéhlen hinaus vielfiltige Moglichkeiten einer
produktiven Rezeption, denn mit der Wiedergabe des gottlichen Wortes in der Volkssprache gibt sich
der Autor in der Regel nicht zufrieden. Vielmehr scheint er sich in besonderer Weise aufgefordert zu
fiihlen, den Wortlaut des Heiligen Textes zu kommentieren, seine Leerstellen narrativ zu fiillen und
so in einen Diskurs mit dem Schopfer einzutreten. Fiir den Autor des pragmatischen Textes dagegen
ergibt sich eine Problematik, insofern er, wenn er nicht auch selber Handelnder ist, doch zumindest
eine Anleitung zum Handeln anbietet, die er erzéhlend, beschreibend, kommentierend in Bezug zur
gottlichen Schopfung stellen muss. Genau jenes Darstellen, Erkldren und Deuten setzt ihn aber
andererseits auch im Sinne des Sprachhandelns in eine Subjektposition, die der des Schdpfers gleicht
und mehr ist, als nur die Gebrauchsanweisung fiir das dem Menschen von Gott {iberlassenen Buch der
Natur. Dieses Einriicken in eine schopferische Subjektposition trifft auch auf die Autoren der
volkssprachigen Romane, Lieder und Legenden zu. Allerdings bereitet ihnen das Fehlen jenes
direkten Bezugs zur gottlichen Schopfung, der die Autoritit des pragmatischen Schrifttums absichert,
Schwierigkeiten, weil ihre Autorschaft nun einer wesentlich grundsitzlicheren Rechtfertigung bedarf.
Wihrend sich Bibeldichter und Autoren pragmatischen Schrifttums im Zweifel als ein Vermittler von
Heilswahrheit und Wissen zwischen Gott und den potentiellen Rezipienten stilisieren kénnen, bleibt
diese Moglichkeit der Selbstkonstruktion den Autoren weltlichen Schrifttums zunédchst verwehrt. Hier
gilt es danach zu fragen, welche narrativen und kommunikativen Strategien die Autoren nutzen, um
ihr literarisches Werk dennoch an die Heilsgeschichte anzubinden und in einen die eigene Autorschaft
rechtfertigenden Dialog mit Gott eintreten zu konnen. Zwischen allen drei, nur auf den ersten Blick so
klar abzugrenzenden Bereichen von Autorschaft und Schriftlichkeit tut sich eine groBe Zone der
Uberschneidungen und Ubergiinge auf, die im Rahmen der Sektion aus unterschiedlichen
methodischen und disziplindren Perspektiven erschlossen werden sollen.



Mecklenburg, Michael, PD Dr.
(Sektion eingereicht zusammen mit Schul, Brinker-von der Heyde, Panse)

Universitat Kassel

Sektion 5 (CZ 3, Raum 113), Montag 28. Marz 2011, 16.00-18.30,
Leitung M. Mecklenburg & S. Schul

Der Siindenfall als Gliicksfall: Auktoriale Selbsterméichtigung beim Umschreiben der
Heilsgeschichte in Lutwins »Eva und Adam«.

Die unikal iiberlieferte mittelhochdeutsche Adaptation der apokryphen »Vita Adae et Evae« des
ansonsten unbekannten Autors Lutwin (Mitte/Ende 13.Jh.) ist die umfangreichste und
differenzierteste der deutschen Bearbeitungen (knapp 4000 Verse) und zeigt eine ausgeprigte
Tendenz zur kommentierenden und narrativ ausweitenden Bearbeitung. Insbesondere bei der
Darstellung Evas und der Beziehung der beiden Protoplasten begegnen singuldre Abweichungen. Die
29 in den Text inserierten Illustrationen sind von Seltenheitswert; wortliche Zitate aus dem
»Wigalois« und formale Besonderheiten sprechen fiir eine Vertrautheit des Autors mit der hofischen
Literatur. Besonders auffillig sind Anklinge an die Wortwahl der hofischen Literatur und eine am
hofischen Minediskurs ausgerichtete Ausgestaltung der Beziehung zwischen Adam und Eva. Auch
wenn Lutwins Bearbeitungsleistung wegen der Unsicherheiten beziiglich seiner direkten Vorlage
nicht zweifelsfrei einzuschitzen ist, ldsst sich fiir eine Reihe von Anderungen Lutwins Autorschaft
sicher annehmen. Es handelt sich vor allem um Exkurse, die weder zur legendarischen Erzdhlhaltung
noch zur eigentlichen Handlung passen wollen. So beispielsweise, wenn das Lob der héfischen
Damen die zuvor erzdhlte Versuchung Evas konterkarieren oder wenn - abweichend von der
gesamten Stofftradition - Eva sich nicht aus Scham iiber ihre Verfiihrbarkeit von Adam trennt,
sondern aus Zorn, weil er die Riickkehr ins Paradies der Minnebeziehung zu seiner Frau vorziehen
wirde. Aus der exemplarischen Geschichte von der Erbsiinde wird so die Schilderung einer erfiillten
gegenseitigen Minnebeziehung. Damit tritt der Autor Lutwin in einen Dialog mit Gott bzw. mit
dessen Texten ein und erschafft so als Fiirsprecher seiner Figuren vor Gott eine selbstbewusste
Anverwandlung von Heilsgeschichte im Dienste einer laikalen hofischen Kultur, die zugleich eine

Reflexion tiber das Verhiltnis zwischen Mensch und Gott ist.
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Wortschopfung als Nachschopfung Gottes: Die Erschaffung des Menschen in der ,,Wiener
Genesis*

Die Erschaffung des Menschen ist in Bibeldichtung wie in Geschichtsschreibung von zentraler
Bedeutung. Als den gesamten Makrokosmos in sich aufnehmend stellen ihn das Ezzolied und die
summa theologia dar, als dritte Welt hebt ihn das Annolied heraus, gar zur vierten Welt wird er in der
am Ende des Mittelalters stehenden Schedelschen Weltchronik. Nirgends aber findet sich eine
dermaBen detaillierte Beschreibung wie in der ganz am Beginn epischer Dichtung stehenden ,,Wiener
Genesis“ (Wien, Cod. 2721, ca. 1. Halfte 12. Jahrhundert). Um so zu sprechen, wie es die Heilige
Schrift vorgibt und damit eine minnecliche Erzdhlung vortragen zu konnen, ist der unbekannte
Verfasser, wie er am Beginn einer nicht genau spezifizierbaren Gruppe von Zuhdrern kund tut, auf
die gottliche Inspiration zwar angewiesen, sie wird gleichsam als Bedingung vorausgesetzt. Und
sobald er sich der Erschaffung des Menschen zuwendet, zeigt sich deutlich, dass er befdhigt ist, weit
iiber das, was der Schrift zu entnehmen ist, hinauszugehen. Denn darin erscheinen der gottliche
Beschluss, den Menschen nach seinem Abbild zu schaffen und dessen Umsetzung in nur zwei Versen
(Gen.1, 26-27), ein Prozess des Erschaffens wird nicht erzéhlt. Doch gerade diesen zeichnet der
Verfasser der ,Wiener Genesis“ nach und greift dafir zum anderen Buch, das fiir die
Gotteserkenntnis bereit steht: zum Buch der Natur. Er nimmt sich daraus den menschlichen Kérper in
seinem Ge- und Beschaffensein zur Vorlage, um in anatomisch genauen Details die Handarbeit
Gottes in allen einzelnen Stadien so zu beschreiben, dass er in Worten den Menschen gleichsam ein
zweites Mal erschafft, und auf diese Weise die Leerstellen der Heiligen Schrift fiillt. Er 14sst Gott
Hand anlegen, simtliche Einzelteile formen und dann geschickt zu einem Gesamten zusammenbauen.
Anatomisch-medizinisches Wissen, rhetorischer Beschreibungsgestus von oben nach unten sowie
theologische Ausdeutung ergidnzen sich und erldutern wortreich, was unter den Hénden des Aéren
werchman &hlich entsteht: ein man nach sinem bilde, vor allem aber ein Mensch, der zu einem
lebendigen Anschauungsobjekt fiir die Schopfungskraft Gottes sowie des in seinem Namen

sprechenden Autors wird.
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Dichtung zwischen gottlicher Inspiration und Schéopfungsimitation: Prologkonzeptionen in
volkssprachig-legendarischer Epik

Der Prolog ist einer der traditionellen Orte mittelalterlicher Literatur, der dem Dichter Raum bietet,
sich selbst als ,,Schaffender” zu inszenieren, Textintentionen und Textfunktionen zu vermitteln, iiber
seinen ,,Schaffensprozess® zu reflektieren und sich in ein Verhiltnis zu anderen ,,Schaffenden* zu
setzen. Eine zentrale Frage in dieser Verhédltnisbestimmung und in der Ausdifferenzierung
schopferischer Tatigkeiten ist die Beziehung von Dichter und Gott. Einen literaturgeschichtlich
zentralen Platz nehmen hier volkssprachiglegendarische Texte ein, die sich auf unterschiedliche
Weise mit dem Interdependenzverhidltnis auseinandersetzen. Neben traditionell geistlichen
Prologmotiven zeichnen sich in volkssprachiger Dichtung auch Auseinandersetzungen mit einem
jeweiligen poetischen Selbstverstindnis ab. Die Beziehungsreflexionen im volkssprachigen Prolog
sind gepridgt von einem kritischen Bewusstsein fiir das ungleiche Verhiltnis von gottlichem und
menschlichem Werk. Sie sind in ihrer Frommigkeitsmotivik durch einen inhdrenten Konflikt
zwischen einem unzureichenden menschlichen Vermégen zu adiquaten AuBerungen im Vergleich zur
gottlichen Offenbarung auf der einen Seite und gleichzeitig einem selbstbewussten dichterischen
Anspruch auf Ausdruckfahigkeit auf der anderen Seite geprigt. Gottliche Inspiration und
Schopfungsimitation stellen in diesem Zusammenhang Moglichkeiten dar, ein poetisches Werk durch
die Hilfeleistungen des Heiligen Geistes zu legitimieren. Der Willehalmprolog Wolframs von
Eschenbach gilt in diesem Zusammenhang als ein zentrales Beispiel, denn er stellt eine spezifische
Verbindung des traditionellen Legendenprologs mit Elementen einer individualisierten
Dichterkonzeption dar. Eine vergleichende Gegeniiberstellung des Willehalm-Prologs mit seiner
Rezeption in Rudolfs von Ems Barlaam und Josaphat und der Weltchronik sowie mit den
Prologstrukturen der Silvesterlegende und des Trojanerkrieges Konrads von Wiirzburg soll
Aufschliisse iiber das jeweils spezifische Verhéltnis von geistlichen Topoiverwendungen, ihren
Darstellungs- und Deutungsmustern sowie einer dichterischen Selbstvergewisserung innerhalb der

Prologgestaltungen geben.
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Der Wundarzt. Kommunizieren und Handeln mit Gott.

Die Wundarzneikunst beriihrt das Leben der Menschen. Der Stra3burger Hans von Gersdorff betont
daher in seinem ,,Feldbuch der Wundarznei“ (1517), dass ein Wundarzt neben Begabung versierte
praktische Fertigkeiten erwerben muss, um seiner Verantwortung gerecht zu werden. Zu den
geforderten Tugenden gehdren eine demiitige christliche Lebensfiihrung und der tégliche Besuch der
Messe, denn ein chirurgicus miisse sich bewusst sein, dass der Schopfer in letzter Instanz iiber Leben
und Tod der Patienten entscheide. Die enge und zugleich mehrschichtige Verbindung von
wundérztlichem Handeln und gottlichem Beistand soll im Vortrag anhand von Text- und
Bildbeispielen untersucht werden. Im parallel zur Vorrede eingefiigten Autorenbild inszeniert sich
Gersdorff als Stellvertreter gottlichen Wissens, als Mittelsmann und Sprachrohr géttlicher Gebote der
Medizin. Er legitimiert damit nicht nur die Drucklegung seines Feldbuchs, sondern auch die
préasentierten chirurgischen Techniken. Die Hand fungiert als Werkzeug des Wundarztes und wird in
einigen Holzschnitten daher visuell akzentuiert. Aus Wolken kommend ist die Hand im Mittelalter
meist zentrales Symbol der Schopferkraft. Sie veranschaulicht die Stimme Gottes und dessen
Eingreifen in die irdische Welt. Im Feldbuch wird dieses Motiv neu aufgeladen: Aus der Hand Gottes
wird die Hand des Chirurgen. Dem Traktat iiber den Aussatz ist ein Holzschnitt beigegeben, der {iber
die alttestamentarische Figur Ijob die Grenzen wundéirztlichen Handelns angesichts unheilbarer
Krankheit verdeutlicht. Ijob wird als Dulder dargestellt. Die Anrufungen Gottes und dessen
Barmherzigkeit sind die Griinde dafiir, dass er errettet und korperlich unversehrt in irdischen
Wohlstand zuriickversetzt wird. Heilkundige und Patienten werden aufgefordert seinem Beispiel zu
folgen und aktiv mit Gott zu kommunizieren. Der therapeutische Handlungsraum ist hingegen
eingeschrinkt. Die Behandlung des Aussatzes beschrinkt sich auf prdventive oder palliative
MaBnahmen. Allein die gottliche Gnade vermag zu heilen, der Wundarzt kann aber als Instrument

gottlicher Milde die Krankheit lindern.



