Ulrike Treusch

Nicolaus Cusanus und Aspekte monastischer Theologie’

Zum Thema

Die Kontakte des Nicolaus Cusanus zum Ménchtum sind bekannt, besonders die
im zeitlichen Zusammenhang mit seiner Legationsteise 1451/52 durch Deutsch-
land und die Niedetlande im Auftrag, Kloster zu visitieren und Kirche und Orden
zu reformieren.

Zeigte E. Meuthen systematisch-biographisch die Kontakte des Nicolaus Cusa-
nus mit einzelnen Orden auf, so untersuchte beteits zuvor A, Haas das Verhiltnis
des Cusanus und seiner Schriften zur Mystik.?

Dieser Affinitit des Cusanus zum Monchtum und der sog. mystischen Theologie
geht die folgende Untersuchung unter der Perspektive der monastischen Theologie
nach, der Frage also, ob und inwiefern Cusanus bei seinen Kontakten zum
Ménchtum in seinen Schriften auch von einer genuin monastischen Theologie be-
cinfluBt ist und wie Cusanus.von diesen monastischen Kreisen rezipiert wurde.

Exemplatisch wird das Verhiltnis zu den Benediktinern der Abtei Tegernsee, der
,»Hohepunkt der monastischen Kommunikation des Nikolaus von Kues*, betrachtet.
Mit den Tegemseer Benediktinern steht Cusanus spitestens seit 1450 in Kontakt.*
Ende Mai 1452 besucht er auf seiner Legationsteise® das Kloster Tegernsee; diesem
Besuch folgt ein reger Briefwechsel, in dem die Tegemseer, vertteten durch Abt Kas-
par Aindorffer und Pror Bemhatd von Waging, von Cusanus wiederholt Stellung-
nahmen zu Fragen der Klosterreform, der mystischen Theologie und der cusanischen

! Diesem Beitrag liegt det am 25. Mai 2002 in Trier gehaltenc Vortrag ,Cusanus und Aspekte
monastischer Theologie’ zugrunde, der fiir die schriftliche Fassung geringfiigig tiberarbeitet und
mit Literaturhinweisen erginzt wurde.

2 Vgl. Meuthen, Cusanus und die Orden 5-53. Meuthen will , lebensgeschichtlich® in die ,,geistli-
che Welt des spiten Mittelalters” (ebd. 8) einfiihren und biographisch die von Haas, Deum mi-
stice videte 9-79, geleistete Einordnung des Cusanus in die Geistesgeschichte erginzen.

3 Meuthen, Cusanus und die Orden 26.

#1450 tritt der Tegernseer Ménch Johannes Keck brieflich mit Cusanus in Kontakt und legt die-
sem auch seine Studie zum Klosterleben vor, vgl. Acta Cusana 1/2, 631-633 (Nz. 905); vgl. Baum,
Johannes Kecks Traktat 444-448; Redlich, Tegernsee und die deutsche Geistesgeschichte 197 f.

5 Zum Vetlauf det Legationsteise bis Mirz 1452 vgl. Acta Cusana 1/3; vgl. auch Meuthen, Das
Itinerar 473-502.
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Lehre von der doctz ignorantia erbitten. Diese Briefe und die beiden den Tegernseer
Moénchen gewidmeten Schriften De sisione Dei (1453) und De Beryllo (1458) zeigen, wie
Cusanus auf die Fragen, die die Ménche ihm brieflich stellen, eingeht und inwiefern er
dabei die monastische Theologie des 15. Jahrhunderts rezipiert.

I Die monastische Theologie
Entstebung der monastischen Theologie im 12. Jabrhundert

Der Begriff ,monastische Theologie® ist eine Prigung des Ordenshistorikers und
Mediavisten J. Leclercq.® Leclercq bezeichnete mit diesem Terminus einen zweiten
Theologietypus in Abgrenzung zur scholastischen Universititstheologie, der sich
im 12. Jahrhundert parallel zur Griindung der Universititen herausbildete und des-
sen herausragender Vertreter Bernhard von Clairvaux war.

Sitz im Leben® dieset monastischen Theologie ist das Kloster, wobei die monastische
Theologie nicht eine Theorde des Klosterlebens ist, sondem eine eigenstindige theologi-
sche Reflexion tiber Fragen der wita contemplativaund der monastischen Spiritualitit.

Die monastische Theologie entwickelte, ausgehend von der Schriftauslegung, ei-
gene literarische Formen gegeniiber den scholastischen Quaestiones, insbesondere
Predigt und Traktat. Inhaldich akzentuierte sie Fragen des Heilswegs und der Er-
kenntnis Gottes und rekurtiette verstirkt auf die Erfahrung des religidsen Subjekts.
Wihrend die Entstehung dieser monastischen Theologie im 12. Jahrhundert in der
Forschung erwiesen ist, ist ihr Fortleben als eigenstindiger Typus von Theologie’
nach dem 13. Jahrhundert noch wenig etforscht; doch wutrde auf eine monastische
Theologie im Spitmittelalter, insbesondere im Kontext der Reformbewegungen des
15. Jahthunderts, hingewiesen.?

® Der Begriff findet sich bei Leclercq erstmals 1946, Pierre la Vénérable, ausfithrlicher 1957 in
L’amour des lettres et le désir de Dieu (deutsche Ubetsetzung 1963: Wissenschaft und Gottver-
langen). Im deutschen Sprachraum werden Begtiff und Konzept der monastischen Theologie v.a,
von U. Képf rezipiert und weitergefiihrt. Vgl. K&pf, Monastische und scholastische Theologie
96-135; ders., Monastische Theologie 389 f. Vgl. Hodl, Monastisch-mystische Theologie 731 f.,
der das Verhiltnis von monastischer und mystischer Theologie jedoch nicht klirt.

7 Zur Definition eines Typus von Theologie vgl. exemplarisch Képf, Monastische Theologie im
15. Jahrhundert 124 f.: ,,Ein eigener Typus von Theologie liegt nur dann vor, wenn es sich nicht
bloff um die Umsetzung theologischer Erkenntnisse aus dem Bereich der Wissenschaft in kleine
Miinze und pastorale Belehrung handelt, sondern wenn sich im Denken der betreffenden Auto-
ren eine von ihrer Lebenssituation und den Zielen ihrer Arbeit bestimmte theologische Reflexion
und Urteilshildung nachweisen l58t.%

8 Vgl Leclercq, Monastic and Scholastic Theology 178-201; K6pf, Monastische Theologie im 15.
Jahrhundert 117-135.
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2. Monastische Theologie im 15. Jabrbundert

Bei diesen Reformbewegungen, z.B. den benediktinischen Reformen von Kastl (ab
1380), Melk (ab 1420) und Bursfelde (ab 1430)°, finden sich Anhaltspunkte fiir ein
Wiederaufleben der monastischen Theologje: Denn Triiger dieser Erneuerungsbe-
wegungen sind zum einen Monche und Kloster, insbesondere des ilteren benedik-
tinischen Monchtums (Benediktiner, Zisterzienser) und der Kartiuser, in deren
Kontext die monastische Theologie entstand und stets gepflegt wurde.

Die praktische Reformtitigkeit dieser Kldster, etwa in der Melker Reformbewe-
gung'®, ging zum andeten mit einer Fille urspriinglich fir das Klostetleben verfaBter
asketisch-theologischer Reformschriften einher, die sich durch eine spezifisch monasti-
sche Perspektive auszeichnen, oft in kritischer Abgrenzung zur Scholastik. Es zeigt sich
im Kontext der Erneuerungsbemiithungen eine Riickbesinnung auf das monastische
Etbe, um daraus Potential fiir die Reform von Ménchtum und Kirche zu gewinnen."

Die Unterschiede zur monastischen Theologie des 12. Jahrhunderts diitfen frei-
lich nicht ibetsehen wetden: Die grundsitzliche Trennung der Orte von monasti-
scher (Kloster) und scholastischer Theologie (Universitit) ist im 15. Jahrhundert
iiberwunden, Otdensangehérige besuchen die Universititen, lehren dort und er-
werben Kenntnisse der scholastischen Theologie. Die monastische Theologie 15st
sich damit vom unmittelbaren Klosterbezug, so z.B. auch in der Rezeption der
monastischen Theologie durch die Mendikantenorden, die keine stabifitas loci mehe
kennen. Doch zeichnet sich die monastische Theologie weitethin gegentiber einer
auf der ratio beruhenden Scholastik durch die Betonung der Erfahrung aus. 2

Eine weitere Verinderung gegeniiber der monastischen Theologie des 12. Jahrhun-
derts liegt darin, daf} die monastische Theologie des 15. Jahthunderts eine Theologie

® Die groBte dieser Reformbewegungen war die Melker Reform, die rund 100 KlSster erfaBte.
Tegernseee entwickelte sich zum siiddeutschen Reformzentrum der Bewegung und Ausgangs-
punkt aller Klosterreformen im bayerischen und schwibischen Raum. Vgl. zur Bedeutung der
Abtei Tegernsee: Redlich, Tegetnsee und die deutsche Geistesgeschichte,

19 Neuere Darstellung zur Melker Reformbewegung und weitere Literatut vgl. Niederkotn-Bruck,
Die Melker Reform.

" Vergleichbat stellt Schteiner, Verschriftlichung 37-75, fiir die Histotiographie fest, daB die Ge-
schichtsschreibung im Kloster im Kontext der Reformen durch die Vergegenwirtigung des ver-
gangenen monastischen Ideals zur zeitgendssischen Erneuerung fiihren soll.

12 Die monastische Theologie des 15. Jahrhunderts ist nicht mehr auf das iltere Ménchtum zu
beschriinken, vgl. Képf, Monastische Theologie im 15. Jahrhundert 131. Zschoch und Wein-
brenner betonen die ,,ausgeprigte monastische Spiritualitit (Weinbrenner, Klosterreform 5) in
den Schriften der von ihnen untersuchten Augustinereremiten des 15. Jahrhunderts. Zschoch,

<<

Klosterreform 96 £., spricht ,,vetsuchsweise® von , einer ,spitmonastischen Theologie™.
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der Mystik akzentuiest."® Diese sog. mystische Theologie ist kein eigener Typus von
Theologie, sondern ein inhaltlich umschriebenes Teilgebiet der Theologje."

In Rezeption der neuplatonischen Schriften des Pseudo-Dionysius Areopagita
witd die sog. mystische Theologie im 15. Jahthundett zum Schlagwort fiir Versu-
che, die Etfahrung des Glaubenden wieder in die Theologie einzubeziehen. Zahl-
reiche Schriften des Typus® De mystica theologia"® entstehen im 15. Jahrhundert, gera-
de im Kontext monastischer Reformen.®

Mystische Theologie wird damit zur spezifischen Form der monastischen Theolo-
gie im 15. Jahthundert, besteht doch das Ziel des Monchslebens darin, Gott unmit-
telbarer zu erfahren, ihm nahezukommen durch ein Leben der Kontemplation.

Aus der zeitgenossischen Diskussion um die mystische Theologie, zuriickgefithrt
auf die richtige Interpretation der pseudo-dionysischen Schriften, entsteht die An-
frage der Tegernseer an Cusanus, wie die mystische Theologie zu verstehen sei.””
Cusanus beantwortet diese Frage mit seiner Schrift De visione Dei.

I1. Aspekte monastischer Theologie
in den Schriften des Nicolaus Cusanus an die Tegernseer

De visione Dei

Wie Cusanus bereits in der Einleitung zu De visione Dei anmerkt, méchte er mit die-
ser Schrift den Mdnchen in Tegernsee einen leicht verstindlichen Zugang zur my-

B Vgl. Meuthen, Cusanus und die Orden 7, der die Bezeichnung monastische und mystische
Theologie fiir die Religiosen des 15. Jahrhunderts iibemimmt: ,,Uberschauen wir das geistige Le-
ben dieser Klosterwelt, so ist es in statkem MaBe gekennzeichnet durch cine von monastischer
Erfahrung bestimmte heilspraktische Orentierung. Man bezeichnet sie in der jingeren For-
schung [...] als ;monastische Theologie. Sie selbst verstand sich weitgehend als ;mystische Theo-
logie".* Dieselbe Wiederentdeckung der Mystik im Rahmen der monastischen Reformbewegun-
gen sieht Williams-Krapp, ,Dise ding* 61-71, in det Rezeption der Frauenmystik des 13. und 14.
Jahrhunderts durch die Dominikaner des 15. Jahrhunderts.

" Vgl Képf, Monastische Theologie im 15. Jahrhundert 124; ebd. 127: ,,Die monastische Theo-
logie schlieBt deshalb vielfach auch eine Theologie der Mystik, des asketisch-mystischen Weges
und der mystischen Erfahrung, cin.*

5 ZB.De mystica theologia (1407/8) des Johannes Gerson. Wihrend die ,,Mystische Theologie® des
Dionysius das Adjektiv ,mystisch’ im Sinne von ,geheimnisvoll’ und ,symbolisch’ verwendet, sind die
spitmittelalterlichen Schriften dieses Typus’ im Sinne einer Theologie der Mystik als Reflexion iiber
mystische Phinomene zu verstehen. Vgl. zur Problematik des Begriffs der mystischen Theologie wie
der Mystik exemplatisch die verschiedenen Definitionsversuche bei Ruh, Abendlindische Mystik.

16 Vgl. Grabmann, Bayerische Benediktinermystik 196-202.

' Vgl. Brief vom 22. Sept. 1452 von K. Aindotffer an Cusanus; in: Vansteenberghe, Autour 109-111.
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stischen Theologie (circa facilitatem mysticae theologiae*'®) bieten, nachdem die
Benediktiner die Schrift De docta ignorantia bereits gelesen und Cusanus wiederholt
brieflich um Etlduterung ihrer Verstindnisprobleme gebeten hatten.
,»Conabor autem simplicissimo atque communissimo modo vos experimentali-
ter in sacratissimam obscuritaten manuducere [...].“"”
Um den Ménchen die mystische Theologie und zugleich seine Gedanken der docra
tgnorantia und der coincidentia oppositornm zu vermitteln, geht Cusanus in De visione Dei
auf das Vorverstindnis der Monche stilistisch und inhaltlich ein.

Inhaldich greift er auf Bitten der Tegernseer die zentrale monastische Frage auf,
wie Gott mystisch erfahren und gesehen werden kann. Cusanus nimmt diese Frage
in der im 15, Jahthundert diskutierten Form auf, wie die Aussagen des Pseudo-
Dionysius Areopagita in dessen Mys#ischer Theologée zu verstehen sind.

Diese Frage beantwortet Nicolaus Cusanus auf Grundlage seiner Lehre von der
docta ignorantia als Erkenntnisméglichkeit Gottes und der coincidentia oppositorum in
Gott. Cusanus interpretiert damit in De visione Def seine Grundgedanken der Igno-
ranz und der Koinzidenz bewuBt in den Kontext der zeitgendssischen monastisch-
mystischen Debatte hinein.?’

Im Kontext der monastischen Adressaten und des Problems des mystischen
Wegs zu Gott unterscheidet sich De visione Dei auch in der Darstellungsform von
De docta ignorantia, 2.B. durch den ausgeprigten. Erfahrungsbezug. So besteht der
Grundzug dieser Einfihrungsschrift datin, daB Cusanus durch das mitgeschickte
Bild eines Allessehenden die Monche zur experientia und zum eigenen perspektivi-
schen Versuch auffordert.?' Ausgehend von dieser Erfahrung des Sehens erliutert
Cusanus, stets im Riickbezug auf das Bild, das die Ménche zuvor wie ein An-
dachtsbild betrachtet haben, seine Gedanken der docta ignorantia und det coincidentia
oppositeruns in ihrer Konsequenz fiir die mystische Theologie. Diese Etlduterungen
sind eingebettet in hymnische Gebetspassagen®; die Schrift endet im Gebet mit der
Bitte, zu Gott hinaufgezogen zu werden:

»Trahe me, domine, [...] ut attractus absolvar ab hoc mundo et iungar tibi deo
absoluto in aeternitate vitae glotiosae. Amen.“®

'8 De vis. Dei, Praefatio (b VI n.1, 5).

¥ De vis. Dei, Praefatio (h VI n.1, 11-13),

0 Zue inhaltlichen Aussage von De visione Dei vgl. den folgenden Abschnitt zum Mystik-Streit.

! Vgl. De vis. Dei, Praefatio (h VI n.3, 1-6).

2 Vgl. die jeweiligen Kapitelabschliisse, z.B. De vis. Dei ¢. 5 (h VI n.16, 8-9): ,,qui es in saecula
benedictus®; De vis, Dei c. 7 (h VI n.26, 11-14) etc.

 De vis. Dei c. 25 (b VI n.119, 18-21).
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Wie das kontemplative Leben bestimmt ist durch den ausschlieflichen Monch-Gott-
Bezug unter Verzicht (Askese) und Absonderung von der Welt, so nimmt Cusanus
diese Gebetshaltung auf und verkniipft damit inhaltliche Belehrung und Gebet.?*

Die Anfangskapitel sind zudem dutch ein dialogisches Element geprigt.” Ist der
Dialog auch platonischen Ursprungs, wird er doch zum Kennzeichen der individu-
ellen Unterweisung und Belehrung des Novizen bzw. jungen Ménches durch den
Novizenmeister oder Abt im Kloster. Diese dialogische Belehrung ibernimmt Cu-
sanus: Angesprochen ist in De visione Dei der einzelne Monch, der auf dem mysti-
schen Weg zur Erkenntnis Gottes gefiihrt wird.

Dazu bedient sich Cusanus des tradierten mystischen Vokabulars von der Dunkel-
heit®, dem Schweigen und dem Entflammtwerden im Affekt”, das den mystischen
Aufstieg begleitet, iiber die Metapher des Nach-oben-Entrissenwerdens® zur bereits
im Titel genanaten Schau Gottes (,,visio Dei*)? als Ziel des mystischen Aufstiegs, die
mit sensitiven Pridikaten des Schmeckens der Siie Gottes® umschrieben wird.

,Allicis per praegustationem dulcedinis vitae glotiosae, ut te bonum infinitum
amem. Rapis me, ut sim supra me ipsum et praevideam locum gloriae, ad quem
me invitas,**!
Sind diese inhaltlichen und stilistischen Elemente einer mystischen Theologie im 15.
Jahthundert allgemein bekannt, verwendet Cusanus diese Motive und Stilelemente
doch pointiert im Hinblick auf die Ménche von Tegetnsee als Adressaten der Schift,

Entwicklung von den Laten-Schriften zu De visione Dei
Méglicherweise ist in diesem Eingehen auf die Adressaten ein ProzeB zu sehen, der

bereits in der Laientheologie® 1450 seinen Anfang nahm, eine Entwicklung vom
geomettisch-abstrahierenden (vgl. De docta ignorantia) zum stirker erfahrungsbezo-

x Vgl die durchgehende Gebetstede des ,,frater contemplator™ ab Kapitel 4: ,,Domine, nunc in hac
tua imagine providentiam tuam quadam sensibili experientia intueor.” De vis. Dei . 4 (h VI n.9, 7-8).
B Vgl. die singularische Anrede in De vis. Dei c. 1-3 (h VI n.5-8). Vgl. zur Dialogform bei Cusa-
nus Haubst, Nikolaus von Kues 293-309.

% ygl. De vis. Dei . 6 (h VI n.21, 1-8).

7 yVgl. De vis. Dei c. 8 (h VI .27, 4-6).

2 ygl. , taptus mentalis®, De vis. Dei c. 16 (h VI 0,70, 1).

» Vgl. zur Schau Gottes jenseits der Mauer der Koinzidenz De vis. Dei c. 10 (h VI n.40, 1-6).

30 Vgl. ,,dulcedo dilectionis (De vis. Dei c. 4; h VI n.11, 13-14); ,,magna multitudo dulcedinis
tuae (De vis. Dei c. 5; h VI n.13, 3); ,,gustare dulcedinem* (De vis. Dei c. 5; h VI n.13, 5); vgl.
»suavitas omnis dulcedinis® (De vis. Dei c. 7; h VI n.25, 15); ,,dulcissima degustatio® (De vis. Dei
c. 17, h VI n.76, 3) etc.

3 De vis. Dei c. 25 (h VI n.119, 4-6).

2 ygl, Idiota de sapientia I, IT; Idiota de mente; Idiota de staticis experimentis.
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genen Vermitteln der cusanischen Gedanken. Beteits in der Schrift Idiota de sapientia
finden sich diese Erfahrungsmomente.”

Entstand Idiota de sapientia allenfalls implizit im Blick auf das Mdnchtum, so
{ibergab Cusanus doch bewuBt diese Schrift der Laien-Schriften, die er auf der Le-
gationsreise mit sich fithrte, im Juni 1451 zur Abschrift an den Leibarzt des Erzbi-
schofs von Magdeburg, Thomas Hirschhorn, der sich fiir die Klosterreform in
Magdeburg einsetzte und in Kontakt zur Windesheimer Reformbewegung stand.**
Der Gedanke liegt nahe, daBl Cusanus diese Schrift als besonders hilfreich fiir die
monastischen Adressaten und die Reform des Ménchtums beurteilte.

Neben der Figur des Laien, die einen grundlegenden Esfahrungsbezug der Schrift
vermittelt®®, finden sich inhaltliche und stilisische Elemente, die auch De visione Dei
kennzeichnen: die Dialogform, die Metaphern mystischer Exfahrung in Rezeption von
Bernhard von Clairvaux, die Betonung der Unmittelbarkeit dieser Erfahrung.”

Diese Elemente sind mehr als Traditionsstringe”, die Cusanus rezipiert; sie sind,
versteht man zudem Idiota de sapientia als sprachliche und inhaltliche Prolepse zu De
visione Dei, als bewuBte Ubernahme monastischer Lehr- und Schreibtradition durch
Cusanus zu sehen.

Ubernimmt Cusanus spiter in De sisione Dei verstitkt Elemente jener erfah-
rungsbezogenen Theologie, so geht er trotz scholastischer Vorkenntnisse seiner
Briefpartner von einer bleibenden Eigenstindigkeit monastischen Denkens aus.

De Beryllo
Etkliren sich bestimmte Sprachmuster in De wisfone Dei aus der intendierten Rezeption

in Tegernsee, so erstaunt es, dafl die zweite diesen Benediktinern gewidmete Schrift,
De Beryllo (1458), stilistisch und inhaldich verschieden ausfillt. Auch fiir diese Schrift

* Auf diese erfahrungsbezogenen Elemente in Idiota de sapientia, die Steiger in der Einleitung zur latei-
nisch-deutschen Ausgabe betont, machte mich freundlicherweise Claudia D’Amico aufmerksam.

3 Vgl. Senger, Thomas Hirschhorm 217-239.

%5 S0 auch Steiger, Einleitung IX-X.

3% Vgl. Steiger, Einleitung X-XVII, die den idiota als ,Figur der Unmittelbarkeit” (ebd. XV), auch
der unmittelbaren Erfahrung bezeichnet.

% Vgl. Steiger, Einleitung VII-XXXVIIIL

% So Steiger, Einleitung, XXIII. XXV], die bei den beschriebenen Elementen kurz auf die jewei-
ligen Traditionsstringe (Platon, Deutsche Mystik, Devotio moderna) verweist, chne dabei die
Méglichkeit einer monastischen Theologie zu diskuticren. Steiger, Einleitung XXXIV-XXXV,
betont, dal Cusanus 1) Sprachbilder einer von Augustin und Bernhard kommenden Frommigkeit
iibernimmt, 2) Cusanus ,,selbst das erfahrungsmiBige Erkennen Gottes [..] als mystische Theo-
logie bezeichnet“ (ebd. XXXIV) hitte, und sie verweist 3) auf die Rezeption von De sapientia in
den Kléstern (ebd. XXXV). Damit beschreibt sie Charakteristika der monastischen Theologie.
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sind die Bitten der Tegernseer AnlaB. Sie fragen Cusanus bereits kurz nach dem Erhalt
von De visione Dei nach einer weiteren Schrift, die ihnen das Dunkle (;,obscura®) und
insbesondere den Zusammenfall der Gegensitze erliutern mdge.” Dieses Thema der
Koinzidenz und der Gotteserkenntnis nimmt Cusanus in De Beyllo auf.

Cusanus gibt darin den Ménchen einen Spiegel und ein Ritselbild (,,speculum et
aenigma®) als Hilfsmittel an die Hand,” um damit zur vernunfthaften Schau (,,visio
intellectualis“y*! zu fithren. Abgesehen vom erfahrungsbezogenen Zugang durch den
Beryll bleibt diese Schrift an die Tegetnseer abstrakter als De vsione Dei. Cusanus setzt
sich mit atistotelischen und platonischen Erkenntnistheorien auseinander und greift

 die geometrischen Beispiele, z.B. das der Winkel, aus De docta ignorantia wieder auf.

Dabei geht Cusanus auch im Bery/in direkter Antede an den einzelnen® kurz auf
die fir die Ménche wichtige Dionysius-Interptetatioﬁ und die negative Theologie
ein.® Er beruft sich neben den Philosophen auf den Kirchenvater Augustin®, der

.in der monastischen Theologie eine zentrale Lehrautoritit ist. Cusanus bemiiht
sich, philosophische Lehren mit anschaulichen Beispielen zu belegen.

Er beendet die Schrift mit dem Hinweis, daB8 detjenige, der wiirdig sei, das Dar-
gelegte zu verstehen, nicht nur mit Platon begierig nach dieser swen#ia®, sondern
auch gliubig (,,fidelis*) und Gott ergeben (,,Deo devotus®) sein miisse.*
‘ ,,Dat enim sapientiam firma fide, quantum saluti sufficit, petentibus.“’

Auch De Beryllo beschlieft ein Lobpreis Gottes.*®

Doch sind dies im Untetschied zu De visione Dei stilistische Rahmenelemente; die
Frage nach der mystischen Etfahrung Gottes tritt zuriick hinter der Datlegung der
coincidentia oppositorum.®

¥ Vgl. Brief vom Jan./Febr. 1454 von K. Aindorffer an Cusanus; Vansteenberghe, Autour 119-
121. Die Ménche erbitten ,,specialiter mustum berilfum, ut videamus in docta ignorancia et alibi
que multis obscura videntur, precipue de coincidencia contradictoriarum, de spera infinita, etc.”
(ebd. 120). Vgl. Anmerkung 17.

* De beryllo (h 2X1/1 0.1, 6-7): ,,speculum et aenigma subiciam, quo se infirmus cuiusque intel-
lectus in. ultimo scibilium iuvet et dirigat [...].* Vgl. zu symbolum und aenigma als zentrale Er-
kenntniszuginge zur Wahrheit, auch in De visione Dei, Platzer, Symbolica venatio, bes. 180-213.

' Vgl De beryllo (h 2X1/1 n.1, 9). Vgl. zur visio intellectualis die Interpretation Helanders, Die
visio intellectualis.

2 ygl. De beryllo (h 2XI/1 n.2, 6-11 und f£).

“ Vgl. De beryllo (h 2X1/1 n.12, 12-13; vgl. auch n.32, 1-4; n.46, 1-4).

# Vgl. De beryllo (h 2X1/1 n.42, 15).

* Vgl. De beryllo (h 2XI/1 n.72, 1-6).

% Vgl De beryllo (h 2XI/1 n.72, 6-9).

T De beryllo (h 2X1/1 n.72, 8-9).

* Vgl. De beryllo (h 2X1/1 n.72, 13): ,,Deo Taus.*
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Einer der Griinde fiir das kaum ausgeprigte Eingehen auf die monastischen Re-
zipienten liegt wohl in der Entstehungssituation: Cusanus steht in den Jahren 1452
bis 1458 in der Auseinandersetzung um sein Bistum Brixen, weswegen er die Ab-
fassung des Bery/ls immer wieder verschob.

Méglicherweise hat sich auch das Interesse des Cusanus verlagert. Denn wih-
rend an der Rezeption seiner Schrift De docta ignorantia der sog. Mystik-Streit ent-
brennt, geht Cusanus auf diesen in seinen Schriften und Briefen nach der Abfas-
sung von De visione Dei (1453) nicht mehr ein.

II1. Regeption des Nicolans Cusanus im Monchtum I: Der Mystik-Strest
De docta ignorantia als Ausloser des Streits

Die erwihnten Briefe und Schriften des Cusanus an die Ménche von Tegernsee
stehen im unmittelbaren Kontext der Streitigkeiten, die zwischen 1440 und 1460
um das richtige Verstindnis des mystischen Aufstiegs zu Gott und die Interpretati-
on entsprechender Aussagen bei Pseudo-Dionysius entstehen.®® Die Schrift De docta
ignorantia (1440) wird — unbeabsichtigt — zum Ausloser dieses Streits.

Fiihrte Cusanus in seinem ersten Hauptwerk die Leitmotive der docta ignorantia
und der cofncidentia appositorum ein®', so 16sten diese Theoreme heftige Reaktionen
aus, sowohl bei Vertretern der Universititstheologie als auch der monastischen
Theologie. Hauptgegner des Cusanus (auch kirchenpolitisch als Konziliaristen) wa-
ren der Heidelberger Theologieprofessor Johannes Wenck und der Kartiuser Vin-
zenz von Aggsbach, Verteidiger des Cusanus der Miinchener Theologe Marquard
Sprenger und die Benediktiner der Abtei Tegernsee.

Die Angriffe Wencks auf die cusanische Koinzidenzlehre und Wencks Panthe-
ismus-Vorwutf in De ignota litteratura (1142/3) bilden eine erste Phase der Rezeption
von De docta ignorantia®® Cusanus reagiert auf diese massiven Angriffe erst 1449 mit
seiner Apologia. Die von Wenck anschlieBend verfaBite, nicht erhaltene Gegenschrift
De facie scolae doctae ignorantiae (vor 1455) nimmt Cusanus nicht mehr zur Kenntnis.

Wichtiger fiir die Frage nach der monastischen Theologie ist die zweite Phase
der Rezeption, die zeitlich mit der Legationsteise des Cusanus 1451/52 beginnt. In

* Zum Vethilenis von De sisione Dei und De Beryllo unter dem Aspekt von Menschen- und Got-
tesbild vgl. auch Watts, Nicolaus Cusanus 182-187.

% Zum Mystk-Streit vgl. Riemann, ,De cognoscendo Deum*® 121-160; auch: RoBmann, Der Ma-
gister Marquard Sprenger 350-411.

5 Vgl. zum Neuen in Dr docta ignorantia Haubst, Das Neue 27-56.

52 Vgl. zum Wenck-Cusanus-Streit Haubst, Studien 83-136; Hopkins, Nicholas of Cusa’s De-
bate 3-18.
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dieser Phase wird De docta ignorantia von monastischen Reformkreisen angegriffen
und verteidigt, vor allem aber als Stellungnahme in der Debarte um den mystischen
Aufstieg zu Gott verstanden.

In dieser Debatte stehen sich zwei Parteien der Dionysius-Rezeption gegeniiber,
eine affektive, im 15. Jahrhundert von den Kartiiusern vertretene, und eine auch
kognitive Mystik-Richtung, die neben dem Affekt ein kognitives Moment im Auf-
stieg der Seele zu Gott annimmt. Als Begriinder dieser zweiten Mystik-Richtung
galt der Pariser Kanzler Johannes Gerson; als Vertreter dieser Richtung wird nun
auch Cusanus aufgrund seiner Schrift De docta ignorantia verstanden.®

Die cusanische Lehre vom wissenden Nichtwissen, die in De docta ignorantia noch
nicht auf den mystischen Aufstieg zu Gott bezogen ist, wird bei den die Schrift re-
zipierenden Monchen — Kartiusern wie Benediktinern, Gegnern und Verteidigern
— als Aussage zur mystischen Theologie verstanden mit inhaltlichen Konsequenzen
fir die Interpretation: Die docta ignorantia wird inhaltlich beschrinkt auf den theolo-
gischen Modus der Gottesetkenntnis (in Ankniipfung an die iltere Verwendung
des Begriffs bei Augustin und Bonaventura).* Der Koinzidenzgedanke, von Cusa-
nus mit Pseudo-Dionysius begriindet, wird fest mit einer #heologia mystica verbunden.
Cusanus wird damit in die monastische Auseinandersetzung um die Interpretation
des Pseudo-Dionysius hineingezogen.

Der Streitverlanf

Dank der Aktivitit der Tegernseer bei der Verbreitung von De docta ignorantia er-
fihrt Vinzenz aus der Kartause Aggsbach bei Melk von der positiven Rezeption des
Cusanus in Tegernsee, besonders von dessen intellektuellem Erkenntnismoment im
wissenden Nichtwissen beim mystischen Aufstieg,” Vinzenz wirft in seiner Gegen-
schrift (Tractatus cuinsdam Cartusiensis de Mystica Theologéa, 1453)* Cusanus vor, Pseu-
do-Dionysius und das Wesen der Mystik falsch verstanden zu haben; denn der Weg

33 Zu den Richtungen der Dionysius-Interpretation vgl. Ritter, Gesamteinleitung 38-41, der bei
Cusanus den Beginn einer neuen Interpretationslinie in der Dionysius-Rezeption sieht. In histori-
scher Perspektive beginnt mit Cusanus eine neue Linie, doch zeitgendssisch wurde die cusanische
Dionysius-Interpretation mit der Gersons gleichgesetzt, so z.B. bei Vinzenz von Aggsbach.

4 Vgl. Meier-Oeser, Die Prisenz des Vergessenen 342-347.

% Vgl. zu Vinzenz von Aggsbach RoBBmann, Leben und Schriften des Kartiusers Vinzenz 1-20;
ders.: Die Stellungnahme des Kartiusers Vinzenz 5-30. Martin, Die Wege nach Sion 41-59, be-
tont dagegen, dafl Vinzenz von Aggsbach (ebenso Hugo von Balma) mifiverstanden werden,
wenn sie nur als Vertreter eines ausschlieflich affektiven Zugangs zu Gott gesehen werden.

5 Bei Vansteenberghe, Autour 189-201, unter dem Titel ,, Traité contre Gerson®.
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zu Gott kenne kein Wissen, sondern nur die Liebe.”” In Berufung auf Hugo von St-
Victor verteidigt Vinzenz den rein affektiven Aufstieg der Seele zu Gott, und seine
Angiffe richten sich sowohl gegen die Lehre von der Koinzidenz und der docta
ignorantia als auch gegen die Dionysius-Interpretation des Cusanus.

Die Stellungnabme des Cusanus in De visione Dei

Cusanus verteidigt seine Lehre in De visione Dei (1453), ebenso in zahlreichen Brefen
an die Tegemseer Benediktiner.”® In den Briefen wie in De sisione Dei spitzt Cusanus
nun selbst die docta ignorantia auf die Frage des mystischen Aufstiegs zu im Sinne einer
zumindest ,,partielle[n] Identitit von docta ignorantia und mystischer Theologie.*
Cusanus’ Position kann mit einigen Zeilen aus dem Brief vom 14. September
1453 an Abt Kaspar Aindorffer zusammengefafit werden:
»INecesse est enim omnem amantem ad unionem amati ignote consurgentem
premittere cognicionem qualemcumgque, quia penitus ignotum nec amatur, nec
repetitur, eciamsi repetiretur non apprehenderetur. [...] Ignote enim consurgere
non potest dici nisi de virtute intellectuali, affectus autem non consurgit ignote,
quia nec scienter nisi scienciam habeat intellectu. Sciencia et ignorancia respi-
ciunt intellectum, non voluntatem [..J.*
Inhaldich verbindet Cusanus damit affektives und intellektuelles Moment. Die docta
fgnorantia ist ein kognitives Moment im mystischen Aufstieg; der Affekt gehort zum
mystischen Akt als die Initiationskraft des Aufschwungs zu Gott. Beides fithrt Nico-
laus Cusanus in der wenig spiter nach Tegemsee gesandten Schrift De sisione Dei aus.*!
An dem weiteren Streitverlauf in den Jahren 1453 bis 1460 sind auf seiten des
Cusanus weitere Autoren mit Streitschriften beteiligt, neben Marquard Sprenger am
wichtigsten Bernhard von Waging, Prior in Tegernsee. Bernhard verfaBt 1451 sein

57 Vgl. Vinzenz von Aggsbach, Traité: ,Mistica vero theologia est occulta consurrectio mentis in
Deum sine omni cogitacione-previa vel comite. (Vansteenberghe, Autour 200).

58 Zum Bricfiwechsel iiber die mystische Theologic vgl. Schmidt, Nikolaus von Kues im Ge-
sprich 25-49.

¥ Meier-Oeset, Die Prisenz des Vergessenen 25 f. Vgl. ebd. 35.342-347.

60 Vansteenberghe, Autour 115. Vgl. den Brief vom 22. Sept. 1452; Vansteenberghe, Autour, 111
f: ,,[.] in dilectione coincidit cognitio. Impossibile est enim affectum mover nisi per dilectio-
nem, et quicquid diligitur non potest nisi sub ratione boni diligi; nemo autem bonus nisi Deus
[-]. Inest igitut in omni tali dilectione qua quis vehitur in Deum, cognicio. licet quid sit id quod
diligit ignoret. Est igitur coincidencia sciencie et ignorancie, seu docta ignorancia.*

8! Zur Mystik-Konzeption des Cusanus in De sisione Dei vgl. Hopkins, Nicholas of Cusa’s Dialec-
tical Mysticism; im Gesamtwerk des Cusanus: Senger, Mystik als Theorie 111-134; Beierwaltes,
Mystische Elemente 425-448; Haubst, Streifziige 325-354; Fiihrer, Purgation 169-189; Hoye, Die
Veteinigung 477-504.
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Laudatorium doctae ignorantiae, 1459 ein Defensorinm landatorii doctae ignorantiae, beide in
Verteidigung der Koinzidenzlehre gegen Vinzenz gerichtet.

Der sich iiber Jahre hinziehende Streit ohne inhaltlichen Gedankenfortschritt
vetliuft sich nach kleineren Briefwechseln im Jahr 1460.

"Nicolaus Cusanus selbst jedoch beteiligt sich nach Abfassung von De visione Dei
nicht mehr an den Auseinandetsetzungen um seine Lehte von der docta ignorantia
und deren Konsequenzen fiir die mystische Theologie. Cusanus sendet 1458 De
Berylle an die Tegernseer, aber er geht darin inhaltlich nicht mehr auf die monasti-
sche Frage nach der mystischen Theologie ein.

Ecrgebnis des Streits

Ergebnis des Mystik-Streits ist daher fiir die Frage nach der monastischen Theolo-
gie nicht die gescheiterte Klirung der Rolle des Intellekts im mystischen Aufstieg.
Ungeachtet dessen, wie die Aussagen zur mystischen Theologie in De #isione Dei im
einzelnen beurteilt werden, ist festzuhalten, daB Cusanus in dieser Schrift den
Adressaten in Tegernsee seine philosophisch-theologischen Gedanken, die ihnen
unverstindlich blieben, vermitteln méchte. In dieser kommunikativen Situation
ibernimmt er stilistische Elemente der monastischen Theologie und interpretiert
seine Leitmotive der coincidentia oppositorum und det docta ignorantia exemplarisch auf
die zentrale monastische Frage nach der mystischen Erfahrung Gottes.

Die Rezipienten in Tegernsee und Aggsbach beziehen die cusanischen Aussagen
in De docta ignorantia wie De visione Dei jedoch ausschlieflich auf die innermonastische
Frage nach dem mystischen Aufstieg zu Gott. Diese Schriften werden zum Kulmi-
nationspunkt eines Streits, der letztlich um das Bewahren einer erfahrungsbezogenen
Theologie ringt und im Kontext der monastischen Etneuverungsbewegung steht.

Im Bewahren einer genuin monastischen Theologie sucht der Kartiuser Vinzenz
sich von Cusanus abzugrenzen, indem et den affektiven Charakter des mystischen
Aufstiegs zu Gott verteidigt. Die Benediktiner von Tegernsee dagegen sind offener
fiir eine Weiterentwicklung der monastischen Theologie dutch die cusanische Leh-
te von der docta ignorantia und der coincidentia oppositorum und erhoffen sich davon ein
Reformpotential fiir das Ménchtum.

Beide, Benediktiner und Kartiuser, vereinnahmen Cusanus als monastischen
Autot, der Theologie fiir monastische Zwecke betreibt; seine Schriften werden als
Reformschriften rezipiert.-
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IV. Regeption des Nicolans Cusanus im Monchtum II:
Friibe Handschrifteniberlieferung

Zeugnis fiir diese Rezeption als monastische Reformschrift ist auch die frithe
Handschaifteniiberlieferung in den Klostern.

In der Tegernseer Bibliothek sind aus dem 15. Jahrhundert mehrere Abschriften
von Cusanus-Schriften erhalten, zumeist in Codices, die Reformschriften fiir mo-
nastische Zielgruppen, oft auch monastischer Herkunft, enthalten.”” Zwei Beispiele:

1. Det Tegernseer Codex 18711 enthiilt Werke des Cusanus, Bernhards von Wa-
ging und des Klosterreformers und Theologen Nikolaus von Dinkelsbiihl. Der cusa-
nischen Schrift De guaerendo Deum folgen Bemhards Laxdatorium und der Abdruck
der drei Biicher De docta ignorantia sowie der Apologia gegen Wenck, woran sich eine
Schrift des Nikolaus von Dinkelsbiihl iiber einige Fragen zum JubiliumsablaB an die
Kartiuser anschlieBt. Weitere Cusanus-Schriften, darunter die Idio#s-Schriften und De
contecturis sowie Btiefe und Sermones, beschlieBen den Codex.

Cusanus philosophisch-theologische Schriften werden hier zusammen mit einer
Schrift des Nikolaus von Dinkelsbiihl zu den praktischen Aspekten der Klosterre-
form tradiert. _

2. Die Ubetlieferung von Cusanus-Schriften im Kontext von theologischen Re-
formschriften zeigt ein zweiter Tegernseer Codex aus dem 15. Jahrhundert®: Er
enthilt neben Cusanus’ De wisione Dei Schriften des Johannes von Kastl, des grolen
Theologen der Kastler Reformbewegung, zum religiésen Leben und zur Gotteser-
kenntnis.

Ein Blick in den Tegetnseer Bibliothekskatalog des Ambrosius Schwerzenbeck
von 1483% zeigt, daB die philosophisch-theologischen Schriften des Nicolaus Cu-
sanus z. T. mehtfach in der Abtei vorhanden waren, ebenso eine Fiille von Re-
formschriften zeitgendssischer Theologen zur Klostetreform, und daB Cusanus in
diesem Kontext von Reformschriften zu praktischen und theoretisch-theologischen
Fragen der Klosterreform iiberliefert wird.*

62 Zu den Handschriften von Cusanus in Tegemsce und zur Bereitstellung von Handschriften
durch Cusanus’ Vermittlung, z.B. den Kommentar des Thomas Gallus zu Pseudo-Dionysius, vgl.
Miiller, Die Anfinge der Humanismusrezeption 46-55.

% Clm 18711, Staatsbibliothek Miinchen.

% Clm 18592, Staatsbibliothek Miinchen.

% Mittelaltetliche Bibliothekskataloge, Benediktinerkloster Tegernsee (Nr. 109) 753-849; zu Cu-
sanus: 820 f.

% Daf Cusanus iiber Tegernsee hinaus im 15, Jahthundert als Autor monastischer Reform-
schriften rezipiert wurde, zeigt z.B. der Codex clm 17247 aus der Primonstratenserabtei Schift-
larn: Zusammen mit Gersons Tractatulus de remediis contra pusillanimitatemt und mehreren Schriften
des Johannes von Kastl wird De visione Dei Gibetliefert.
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V. Nicolaus Cusanus und Aspekte monastischer Theologie - ein vorlinfiges Ergebnis

Aus der Perspektive des Cusanus ist, hier exemplarisch an den Schriften fir die Te-
gernseer Benediktiner gezeigt, ein personliches Interesse am Monchtum® und der
vita contemplativd® zu konstatieren. Ein Eingehen auf die monastische Theologie in
Stil und inhaltlicher Frage nach dem Verstindnis der mystischen Theologie ist ver-
stirkt nur in der Schrift De visione Dei zu etkennen. Fiir das Verstindnis zumindest
der philosophisch-theologischen Cusanus-Schriften ist die monastische Theologie
daher ein Aspekt, den es in der Interpretation mitzubedenken gilt.*

In der frithesten Rezeption im Kontext des Mystik-Streits jedoch wird Cusanus
als monastischer Theologe rezipiert. Seine Schriften werden in den Kl6stern als
reformtheologische Schriften tradiert und regen weitere monastische Schriften zur
mystischen Theologie an, z.B. Bemnhards von Waging De cognoscendo Deum, — im hi-
storischen Riickblick eine einseitige Cusanus-Rezeption, aber im Sinne eines pro-
duktiven MiBverstindnisses des Cusanus von seiten des Monchtums.
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Acta Cusana. Quellen zur Lebensgeschichte des Nikolaus von Kues. Im Auftrag
der Heidelberger Akademie der Wissenschaften hg. v. Erich Meuthen und Her-
mann Hallauer. Bd. I. Lieferung 1-3b. Hamburg 1976-1996.

Catalogus codicum manu scdptorum Bibliothecae Regiae Monacensis. Bd. VI/3.

Hg. v. Carolus Halm. Miinchen 1878.

6 Vgl. Meuthen, Cusanus und die Orden 17: ,,Offensichtlich gab es eine wechselseitig in Etfah-
rung gebrachte Ubereinstimmung der theologischen Intentionen, der Themen, der Denkweisen -
kurzum: des wissenschaftlichen Stils und des allgemeinen intellektuellen Klimas, eine Uberein-
stimmung, die Cusanus innerhalb des geistigen Spektrums seiner Zeit dieser im weitesten Sinne
'monastisch-mystischen' Welt zuordnen 1i8t, der er sich institutional wie auch emotional ver-
wandt fithlte.”

% Die Affinitit des Cusanus zur vita contemplativa zeigt sich auch an seinem frithen Predigtzy-
klus iiber das Verhiltnis von vita activa und contemplativa, vgl. Haubst, Ein Predigtzyklus 15-46;
Haubst, Streifziige 328-334.

9 Mit Meuthen, Cusanus und die Orden 30: Die geistlichen Krifte des Ménchtums ,,bezeichnen
nicht die Denkwelt des Cusanus insgesamt, aber doch einen wesentlichen Bereich, aus dem er
mitzuverstehen ist [..].



Nicolaus Cusanus und Aspekte monastischer Theologée 145

Mittelalterliche Bibliothekskataloge Deutschlands und der Schweiz. Bd. IV/2. Bi-
stum Freising. Bearbeitet von Giinter Glauche. Bistum Wiirzburg. Bearbeitet
von Hermann Knaus. Mit Beitrigen von Bernhard Bischoff und Wilhelm Stoll.
Im Auftrag der Bayerischen Akademie der Wissenschaften hg. v. Bernhard Bi-
schoff. Minchen 1979.

Literatur

Baum, Wilthelm: Johannes Kecks Traktat iiber Klosterleben und Eremitentum fiir
den Einsiedler Hans Frankenfurter im Halltal (1447). Ein Beitrag zur Geschichte
des Klosters Tegernsee und zur Biographie des Nikolaus von Kues. In: Bayeri-
sche Benediktinerakademie (Hg): Studien und Mitteilungen zur Geschichte des
Benediktiner-Ordens und seiner Zweige. Bd. 97. St. Ottilien 1986. 444-461.

Beierwaltes, Werner: Mystische Elemente im Denken des Cusanus. In: Haug, Wal-
ter / Schneider-Lastin, Wolfram: Mystik im abendlindischen Zusammenhang,
Neu erschlossene Texte, neue methodische Ansitze, neue theoretische Kon-
zepte. Kolloquium Kloster Fischingen 1998. Tiibingen 2000. 425-448.

Fithrer, Matk L.: Purgation, Illumination and Petfection in Nicholas of Cusa. In:
Downside Abbey (Hg.): Downside Review. Bd. 98. Bath 1980. 169-189.

Grabmann, Martin: Bayerische Benediktinermystik am Ausgang des Mittelalters. In:
Erzabtei Beuron (Hg): Benediktinische Monatschrift zur Pflege religiésen und
geistigen Lebens. Bd. 2. Beuron 1920. 196-202.

Haas, Alois Maria: Deum mistice videte ... in caligine coincidencie. Zum Verhiltnis
Nikolaus' von Kues zur Mystik. Vortrige der Aeneas-Silvius-Stiftung an der
Universitit Basel. Bd. 24. Basel / Frankfurt a.M. 1989.

Haubst, Rudolf: Das Neue in De docta ignorantia. In: Dess. / Kremer, Klaus
(Hgg): Mitteilungen und Forschungsbeitrige der Cusanusgesellschaft. Bd. 20.
Trier 1992. 27-56.

Ders.: Ein Predigtzyklus des jungen Cusanus tber titiges und beschauliches Leben.
In: Ders.: Mitteilungen und Forschungsbeitrige der Cusanusgesellschaft. Bd. 7.
Mainz 1969. 15-46.

Ders.: Nikolaus von Kues im Dialog. In: Helmrath, Johannes / Miiller, Heribert /
Wolff, Helmut (Hgg.): Studien zum 15. Jahrhundert. Festschrift Erich Meuthen.
Bd. 1. Miinchen 1994. 293-309.

Ders.: Streifziige in die cusanische Theologie. Muaster 1991.

Ders.: Studien zu Nikolaus von Kues und Johannes Wenck. Aus Handschriften der
Vatikanischen Bibliothek. Beittige zur Geschichte der Philosophie und Theolo-
gie des Mittelalters. Bd. 38/1. Miinster 1955.



146 Ulrike Treusch

Helander, Birgit H.: Die visio intellectualis als Erkenntnisweg und -ziel des Nico-
laus Cusanus. Acta Universitatis Upsaliensis. Bd. 29. Uppsala 1988.

Hédl, Ludwig: Monastisch-mystische Theologie. In: Lexikon des Mittelalters. Bd. 6.

- "Hg. v. Norbert Angetmann. Miinchen / Ziirich 1993. 731-732.

Hopkins, Jasper: Nicholas of Cusa's Debate with John Wenck. A Translation and
an Appraisal of De ignota Litteratura and Apologia Doctae Ignorantiae. Minnea-
polis 1981.

Ders.: Nicholas of Cusa's Dialectical Mysticism. Text, Translation, and Interpretati-
ve Study of De visione Dei. 2. Aufl. Minneapolis 1988.

Hoye, William J.: Die Vereinigung mit dem ginzlich Unerkannten nach Bonaventu-
ra, Nikolaus von Kues und Thomas von Aquin. In: Boiadjiev, Tzotcho / Ka-
priev, Geotgi / Speet, Andreas (Hgg.): Die Dionysius-Rezeption im Mittelalter.
Internationales Kolloquium vom 8. - 11. April 1999 unter der Schirmherrschaft
der Société Internationale pour I'Etude de la Philosophie Médiévale. Turnhout
2000. 477-504.

" Képf, Ulrich: Monastische Theologie. In: Lexikon fiir Theologie und Kirche. Bd. 7.
Hg. v. Walter Kaspar. 3. Aufl. Freiburg / Basel / Rom / Wien 1998. 389-390.
Ders.: Monastische Theologie im 15. Jahrhundert. In: Geschichtsverein der Di6ze-
se Rottenburg-Stuttgart (Hg.): Rottenburger Jahrbuch fiir Kirchengeschichte. Bd.

11. Sigmaringen 1992. 117-135.

Ders.: Monastische und scholastische Theologie. In: Bauer, Dieter R. / Fuchs,
Gotthard (Hgg.): Bernhard von Clairvaux und der Beginn der Moderne. Inns-
bruck / Wien 1996. 96-135.

Leclercq, Jean: Monastic and Scholastic Theology in the Reformers of the Four-
teenth to Sixteenth Century. In: E. Rozanne Elder (Hg,): From Cloister to Class-
room. Monastic and Scholastic Approaches to Truth. The Spirituality of Western
Christendom. Bd. 3. Cistercian Studies Series. Bd. 90. Kalamazoo 1986. 178-201.

Ders.: Wissenschaft und Gottverlangen. Zur Monchstheologie des Mittelalters.
Diisseldorf 1963.

Mattin, Dennis M.: Die Wege nach Sion travern. Kartiuser-Affektivitit und diony-
sische Unwissenheit. In: Hogg, James (Hg): The Mystical Tradition and the
Carthusians. Bd. 3. Analecta Cartusiana. Bd. 130. Salzburg 1995. 41-59.

Meier-Oeser, Stephan: Die Prisenz des Vergessenen. Zur Rezeption der Philoso-
phie des Nicolaus Cusanus vom 15. bis zum 18. Jahrhundert. Buchreihe der Cu-
sanusgesellschaft. Bd. 10. Miinster 1989.

Meuthen, Erich: Cusanus und die Orden. Aus der geistlichen Welt des spiten Mit-
telalters, Vortrige der Aeneas-Silvius-Stiftung an der Universitit Basel. Bd. 32,
Basel / Frankfurt a.M. 1996.



Nicolans Cusanus und Aspekte monastischer Theologre 147

Ders: Das Itinerar der deutschen Legationsreise des Nikolaus von Kues
1451/1452. In: Dahlhaus, Joachim / Kohnle, Armin (Hgg.): Papstgeschichte und
Landesgeschichte. Festschrift Hermann Jakobs. Beihefte zum Archiv fiir Kultur-
geschichte, Bd. 39. Kéln / Weimar / Wien 1995. 473-502.

Miiller, Winfried: Die Anfinge der Humanismusrezeption in [] Kloster Tegernsee. In:
Bayerische Benediktinerakademie (Hg.): Studien und Mitteilungen zur Geschichte
des Benediktiner-Ordens und seiner Zweige. Bd. 92. St. Ottilien 1981. 29-90.

Niedetkorn-Bruck, Meta: Die Melker Reform im Spiegel der Visitationen. Mittei-
lungen des Instituts fiir Osterreichische Geschichtsforschung. Erg.Bd. 30. Wien
/ Miinchen 1994.

Platzer, Katrin: Symbolica venatio und scientia aenigmatica. Eine Strukturanalyse
det Symbolsprache bei Nikolaus von Kues. Darmstidter Theologische Beitriige
zu Gegenwartsfragen. Bd. 6. Frankfurt a. M. 2001.

Redlich, Virgil: Tegetnsee und die deutsche Geistesgeschichte im 15. Jahrhundert.
Schriften zur bayerischen Landesgeschichte. Bd. 9. Miinchen 1931.

Riemann, Heide Dotothea: ,De cognoscendo Deum’. Die Entstehungsgeschichte
eines Traktates des Bernhard von Waging zum Mystikerstreit des 15. Jahrhun-
derts. In: Hagemann, Ludwig / Glei, Reinhold (Hgg.): EN KAI ITAHOOZ. Ein-
heit und Vielheit. Festschrift Karl Bormann. Religionswissenschaftliche Studien.
Bd. 30. Wiirzburg / Altenberge 1993, 121-160.

Ritter, Adolf Martin: Gesamteinleitung. In: Pseudo-Dionysius Areopagita: Uber die
Mystische Theologie und Briefe. Eingeleitet, libersetzt und mit Anmerkungen
versehen von Adolf Martin Ritter. Bibliothek der griechischen Literatur. Bd. 40.
Stuttgart 1994. 1-53.

RoBmann, Heribert: Der Magister Marquard Sprenger in Miinchen und seine Kon-
troversschriften zum Konzil von Basel und zur mystischen Theologie. In: Ders.
/ Ratzinger, Joseph: Mystetium der Gnade. Festschrift Johann Auer. Regensburg
1975. 350-411.

Ders.: Die Stellungnahme des Kartiusers Vinzenz von Aggsbach zur mystischen
Theologie des Johannes Gerson. In: Institut fiir Anglistik und Amerikanistik der
Universitit Salzburg (Hg.): Kartiusermystik und -mystiker. Dritter Internationa-
ler Kongref3 iiber die Kartiusergeschichte und -spiritualitit. Bd. 5. Analecta
Cartusiana. Bd. 55. Salzburg 1982. 5-30.

Ders.: Leben und Schriften des Kartiusers Vinzenz von Aggsbach. In: Insttut fiir
Anglistikk und Amerikanistik der Universitit Salzburg (Hg.): Die Kartiuser in
Osterreich. Bd. 3. Analecta Cartusiana. Bd. 83. Salzburg 1981. 1-20.

Ruh, Kurt (Hg.): Abendlindische Mystik im Mittelalter. Symposion Kloster Engel-
betg 1984. Germanistische Symposien-Berichtsbinde. Bd. 7. Stuttgart 1986.



148 Ulrike Treusch

Schmidt, Margot: Nikolaus von Kues im Gesprich mit den Tegernseer Monchen
iiber Wesen und Sinn der Mystik. In: Haubst, Rudolf (Hg.): Mitteilungen und
Forschungen der Cusanusgesellschaft. Bd. 18. Trer 1989. 25-49.

Schreiner, Klaus: Verschrifdichung als Faktor monastischer Reform. Funktionen
von Schriftlichkeit im Ordenswesen des hohen und spiten Mittelalters. In: Kel-
ler, Hagen / Grubmiller, Klaus / Staubach, Nikolaus (Hgg): Pragmatische
Schriftlichkeit im Mittelalter. Erscheinungsformen und Entwicklungsstufen.
Miinstersche Mittelalter-Schriften. Bd. 65. Miinchen 1992, 37-75.

Senger, Hans Gethard: Mystik als Theore bei Nikolaus von Kues. In: Koslowski,
Peter (Hg): Gnosis und Mystik in der Geschichte der Philosophie. Ziirich /
Miinchen 1988. 111-134.

Ders.: Thomas Hirschhorn, ein Magdeburger Gelehrter des 15. Jahrhunderts. In:
Boehm, Laetitia / Engels, Odilo u.a. (Hgg.): Historisches Jahrbuch der Gorres-
Gesellschaft. Bd. 100. Miinchen / Freiburg 1980, 217-239.

Steiger, Renate: Einleitung. In: Nikolaus von Kues: Der Laie itber die Weisheit.
Lateinisch-deutsch. Auf der Grundlage des Textes der kritischen Ausgabe neu
iibersetzt und mit Einleitung und Anmerkungen hg. v. Renate Steiger. Philoso-
phische Bibliothek. Bd. 411. Hamburg 1988. VII-XXXVIIL

Vansteenberghe, E[dmond]: Autour de la Docte Ignorance. Une controverse sur la
théologie mystique au XVe siécle. Beitrige zur Geschichte der Philosophie des
Mittelalters. Texte und Untersuchungen. Bd. 14. Miinster 1915.

Watts, Pauline Moffitt: Nicolaus Cusanus, A Fifteenth Century Vision of a Man.
Studies in the History of Christian Thought. Bd. 30. Leiden 1982.

Weinbrenner, Ralph: Klosterreform im 15. Jahrhundert zwischen Ideal und Praxis.
Der Augustinereremit Andreas Proles (1429-1503) und die privilegierte Obser-
vanz. Spitmittelalter und Reformation. N.R. Bd. 7. Ttbingen 1996.

" Williams-Krapp, Wetner: ,Dise ding sint dennoch nit ware zeichen der heiligkeit,
Zur Bewertung mystischer Erfahrungen im 15. Jahrhundert. In: Haubrichs,
Wolfgang (Hg.): Frommigkeitsstile im Mittelalter. Zeitschrift fiir Literaturwissen-
schaft und Linguistik. Bd. 80. Géttingen 1991. 61-71.

Zschoch, Hellmut: Klosterreform und monastische Spiritualitit im 15, Jahrhundert.
Conrad von Zenn OESA (f 1460) und sein Liber de vita monastica. Beitrige zur
histotischen Theologie. Bd. 75. Tiibingen 1988,



