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Gestufte Lehre

Thema und Variation bei Mechthild von Magdeburg

Annette Gerok-Reiter

Was hat mystisches Sprechen mit Lehren, Lernen und Bilden zu tun? Die Frage lasst sich
zunichst positiv wie negativ fassen. Die positive Antwort basiert auf dem Versténdnis von
Mystik als theologia mystica, d.h. als einer Teildisziplin des Wissenssystems der Theologie.
Als Teildisziplin der Lehre von Gott beansprucht sie, ein Wissen zu vermitteln, das rational
strukturiert, argumentativ entfaltet und - da vernunftbegriindet - nachvollziehbar ist. Die
Inhalte der Teildisziplin kénnen gelehrt, die kognitiven Zusammenhinge erlernt werden
ebenso wie deren Umsetzung in einer Praxis der Meditation. Mystik steht dieser Auffassung
nach nicht jenseits der Lehre, sondern ist Teil theologischer Belehrung. Von einer ,Mystik
als Lehre® spricht daher Kurt Ruh,! von einer ,Mystik fiir die Schule*’ oder auch ,Vernunft-
mystik*® Uta Stérmer-Caysa. Wichtigste Vertreter dieser auf Vernunft, Ratio und Gelehr-
samkeit gegriindeten Mystik wiren nach Ruh etwa Thomas von Aquin oder Dionysius
Areopagita, nach Stérmer-Caysa insbesondere die Viktoriner.’

Die negative Antwort resultiert aus der entgegengesetzten bzw. komplementéren Per-
spektivierung, wie sie nicht nur, aber besonders ausgepragt in der Frauenmystik vertreten
ist. Hier steht weder die logische Struktur eines theologischen Gesamtsystems noch der
explizierbar-strukturierte Stufenweg einer Einiibungspraxis im Vordergrund, sondern die
Unmittelbarkeit der unio-Erfahrung. Weil nicht auf die Unmittelbarkeit der Erfahrung hin,
sondern von ihr her gedacht wird, diese sich jedoch einem logischen Erklirungsmodus
entzieht, ist sie auch nicht kompatibel mit einem lehrhaften Zugriff. Gerungen wird hier
in erster und basaler Weise darum, fiir eine Erfahrung, die in ihrer Unmittelbarkeit alle
Sprache iibersteigt, eine nur annihernd adiquate Sprache zu finden. Adéquat aber kann
allenfalls eine Sprache sein, die sich am Rand ihrer Méglichkeiten bewegt und diese Rinder
bestindig mitthematisiert. Als inadiquat muss demgegeniiber eine Sprache argumentativ
kohirenter Lehre erscheinen. Mystisches und lehrhaftes Sprechen stehen in dieser Per-
spektivierung somit in einem kontradiktorischen Verhaltnis.®

1 Kurt Ruh, Geschichte der abendldndischen Mystik, Bd. 1: Die Grundlegung durch die Kirchenviter und
die Monchstheologie des 12. Jahrhunderts, Miinchen 1990, S. 15.

2 Uta Stormer-Caysa, Entriickte Welten, Einfiihrung in die mittelalterliche Mystik, Leipzig 1998 (RUB

1634), S. 24.

Vgl. ebd., S. 134.

Ruh (wie Anm. 1), S. 15.

Vgl. Stormer-Caysa (wie Anm. 2), S. 24-26, 107-109.

Sofern dieser Ansatz von weiblichen Autoren getragen wird, verbindet sich die systematisch ange-

legte Kontradiktion mit einem sozialen Argument: So ist es Frauen — seit dem Konzil von Vienne

(1311/1312), festgeschrieben im kanonischen Recht seit 1317 - untersagt, zu lehren. Damit ist der

Anspruch, gelehrtes Wissen zu vermitteln bzw. (be-)lehren zu wollen, von vornherein diskriminiert.
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Festzuhalten bleibt jedoch, dass beide Perspektivierungen, so unterschiedlich sie aych
ansetzen, lediglich zwei Seiten desselben Erfahrungsphinomens markieren und insofern
tendenziell die jeweils andere Perspektivierung integrieren oder mitreflektieren. So setzt
die theologia mystica zwar bei gelehrtem Wissen und einer erlernbaren meditativen Praxig
an, muss jedoch an der Grenzlinie der argumentatio den nicht erzwingbaren Sprung zur
mystischen Erfahrung zumindest thematisieren. Umgekehrt sind vom Ansatz der myst;-
schen Erfahrung aus immer auch, sofern diese mitgeteilt werden soll, Strategien der Ver-
mittlung zu entwerfen, die in ihrem Repertoire an Ausdrucksmoglichkeiten durchaus auch
lehrhaftes Sprechen miteinbeziehen kénnen.

Wenn im Folgenden Mechthilds FlieSendes Licht der Gottheit ins Zentrum gestellt werden
soll, so geht es denn auch nicht um die grundsitzliche Spannung von Mystik und Sprache,
die bevorzugt in sprachlichen Figuren der Inkohérenz ihren Niederschlag findet - vieldis-
kutiert in der Forschung auch und gerade in Bezug auf Mechthild.” Vielmehr suche ich

Dabei verstirkt sich das Manko, eine Frau zu sein, der Lehre nicht zusteht, in der Regel um das Defizit,
die Sprache theologischer Lehre, das Latein, nicht zu beherrschen, sowie ~ je nach Kontext — um das
Defizit, nicht an eine Institution angebunden zu sein, die einen madglichen Legitimationsrahmen fiir
Lehre und Belehrung bietet: ein dreifaches Handicap. Deshalb nennt Bernard McGinn, Die Mystik im
Abendland, Bd. 3: Bliite — Miinner und Frauen der neuen Mystik (1200-1350), aus dem Englischen von
Bernardin Schellenberger, Freiburg i.Br. 1999, S. 400, Mechthild die ,dreifach Ungeeignete®. - Ob die
weiblichen Autorinnen die Erfahrung der unio ins Zentrum ihrer Darstellungen stellen, weil sie den
Duktus argumentativ-stringenter Lehre nicht ergreifen diirfen, oder ob sie jenseits lehrhaften Spre-
chens argumentieren, da die Erfahrung der unio dies vorgibt, soll hier nicht weiter verfolgt werden.
Zuriickzuweisen ist jedoch sicherlich eine Argumentation, die auf eine spezifisch weiblich-unmittel-
bare Schreib- und Erfahrungsweise rekurriert: Vgl. zur berechtigten Kritik insbesondere Sara S. Poor,
»Gender und Autoritét in der Konstruktion einer schriftlichen Tradition, in: Autoritét der/in Sprache,
Literatur, Neuen Medien. Vortrige des Bonner Germanistentages 1997, Bd. 2, hg. von Jiirgen Fohrmann,
Ingrid Kasten und Eva Neuland, Bielefeld 1999, S.532-552; dies., Mechthild of Magdeburg and her
Book: Gender and the Making of Textual Authority, Philadelphia 2004. - Auch die produktiven Auto-
risierungsstrategien, die die Autorinnen vor dem Hintergrund des dreifachen Handicaps entwickeln,
sollen im Folgenden nicht niher beleuchtet worden; die Forschung hat sich ihnen schon eingehend
gewidmet. Neben Poor und McGinn sind hier u.a. zu nennen: Barbara Newman, From Virile Woman
to WomanChrist. Studies in Medieval Religion and Literature, Philadelphia 1995; Ursula Peters, ,.Hof-
kleriker - Stadtschreiber - Mystikerin. Zum literaturhistorischen Status dreier Autorentypen®, in: Au-
torentypen, hg. von Walter Haug und Burghart Wachinger, Titbingen 1991 (Fortuna vitrea 6), S. 29~49.
7 Zu verweisen ist hier etwa auf das wichtige Themenfeld Metaphorik/Sprengmetaphorik; dazu:
Alois M. Haas, ,Das Nichts Gottes und seine Sprengmetaphorik®, in: Lese-Zeichen. Semiotik und
Hermeneutik in Raum und Zeit. Festschrift fiir Peter Rusterholz zum 65. Geburistag, hg. von Henriette
Herwig, Tiibingen u.a. 1999, S.53-70; Susanne Kdbele, Bilder der unbegriffenen Wahrheit. Zur Struk-
tur mystischer Rede im Spannungsfeld von Latein und Volkssprache, Tiibingen/Basel 1993 (Bibliotheca
Germanica 30), insbesondere das Kapitel ,Am Grenzwert der Sprache. Zur Hermeneutik der Meta-
pher®, §.52-63. Zentral sind in dieser Hinsicht ebenso die Analysen zur Dialogstruktur; etwa: Walter
Haug, ,Das Gesprich mit dem unvergleichlichen Partner. Der mystische Dialog bei Mechthild von
Magdeburg als Paradigma fiir eine personale Gespréchsstruktur®, in: Das Gesprdch, hg. von Karlheinz
Stierle und Rainer Warning, Miinchen 1984 (Poetik und Hermeneutik 11), S.251-279; Gerd Dicke,
~Aus der Seele gesprochen. Zur Semantik und Pragmatik der Gottesdialoge im ,FlieBenden Licht der
Gottheit’ Mechthilds von Magdeburg®, in: Dialoge. Sprachliche Kommunikation in und zwischen Texten
im deutschen Mittelalter. Hamburger Colloquium 1999, hg. von Nikolaus Henkel, Martin H. Jones und
Nigel F. Palmer, Tiibingen 2003, S.267-278; Annette Volfing, ,Dialog und Brautmystik bei Mechthild
von Magdeburg®, in: Dialoge (wie eben), S.257-266. Besonders ertragreich sind zum genannten As-
pekt schlieBlich auch die Studien zu den Modi 4sthetischen oder lyrischen Sprechens, insbesondere:
Burkhard Hasebrink, ,,Ich kann nicht ruhen, ich brenne’. Uberlegungen zur Asthetik der Klage im
FlieBenden Licht der Gottheit®, in: Das fremde Schine. Dimensionen des Asthetischen in der Literatur des
Mittelalters, hg. von Manuel Braun und Christopher Young, Berlin/New York 2007 (Trends in Medie-

Gestufte Lehre 157

genau jene Vermittlungsmodi bei Mechthild auf, die sich den Figuren und Strategien der
Inkohirenz entgegenstellen, die gleichsam am entgegengesetzten Ende der Ausdruckslogik
rangieren: Formen und Variationen der Didaxe, Argumentationen iiber Lehre und Lehr-
befugnis, Platzierungen gelehrten Wissens, Ubergénge lehrhaften Sprechens zu anderen
Sprechweisen etc. Welcher Ort und welche Funktion kommen diesen innerhalb eines An-
satzes zu, der im Prinzip von der radikalen Differenz zwischen mystischer Erfahrung und
lehrhaftem Sprechen ausgeht?

Das Forschungsfeld ist in dieser Hinsicht in Bezug auf Mechthild weitaus weniger be-
stellt. Auf zwei einschligige Aufsitze aus jiingerer Zeit lasst sich dennoch verweisen. Ingrid
Kasten hat herausgearbeitet, dass insbesondere im Redemodus der Narration — im Gegen-
satz zum Dialog — im Flieflenden Licht vielfach heilsgeschichtliches Wissen entfaltet und
vermittelt wird® Almut Suerbaum wiederum hat darauf aufmerksam gemacht, dass Ele-
mente lehrhaften Sprechens wie die Formulierung von ,,,soll*-Regel[n]* oder ganze Ka-
pitel, die der Vermittlung katechetischen Wissens dienen, im Flieflenden Licht keineswegs
nur Randphénomen sind.”® Zieht man dariiber hinaus die Selbstreflexion des Sprecher-Ichs
in Bezug auf die Spannung gelehrt/ungelehrt oder die Beurteilung gelehrten Wissens und
ihrer Trager hinzu, zudem den Sachverhalt, dass dem Sprecher-Ich ,Belehrung’ im Einzel-
fall attestiert wird, dieses selbst jedoch den lehrhaften Gestus strikt zuriickweist, ergibt sich
insgesamt ein disparates, ja durchaus verwirrendes Bild, das sich weder durch den Verweis
auf die Sonderposition des VI Buches und dessen pragmatische Kontextualisierung!! noch
durch den Verweis auf die unterschiedlichen Redaktionsstufen des Textes, insbesondere
die scharfe Trennung von Autorin und Redaktor,'* auflésen l4sst. Im Folgenden méchte

val Philology 12), S. 91-107; Sandra Linden, ,Der inwendig singende Geist auf dem Weg zu Gott*, in:
Lyrische Narrationen — narrative Lyrik. Gattungsinterferenzen in der mittelalterlichen Literatur, hg. von
Hartmut Bleumer und Caroline Emmelius, Géttingen 2011, S. 359-386.

8 Ingrid Kasten, ,Formen des Narrativen in Mechthilds ,FlieBendem Licht der Gottheit®™, in: Contem-
plata aliis tradere. Studien zum Verhélinis von Literatur und Spiritualitdt [Festschrift Alois Maria Haas],
hg. von Claudia Brinker u.a., Bern u.a. 1995, S.1-18.

9  Almut Suerbaum, ,Die Paradoxie mystischer Lehre im ,St. Trudperter Hohenlied* und im ,FlieBenden
Licht der Gottheit", in: Dichtung und Didaxe. Lehrhaftes Sprechen in der deutschen Literatur des Mittel-
alters, hg. von Henrike Lihnemann und Sandra Linden, Berlin/New York 2009, S. 27-40, hier S. 32.

10 Ebd, S.31.

11 Konsens der Forschung besteht in der Sonderstellung von Buch VII, insofern dieses mit grofer Si-
cherheit erst im Konvent in Helfta entstanden ist und sich primir an diesen richtet. Die Textgenese
resimierend: Kurt Ruh, Geschichte der abendlindischen Mystik, Bd.2: Frauenmystik und Franziska-
nische Mystik der Frithzeit, Miinchen 1993, S. 247-261; vgl. auch Burkhard Hasebrink, ,,,Das flieBende
Licht der Gottheit’ Mechthilds von Magdeburg. Eine Skizze", in: Bete und Arbeite! Zisterzienser in der
Grafschaft Mansfeld, hg. von Esther Pia Wipfler in Zusammenarbeit mit Rose-Marie Knape, Halle a.S.
1998, S. 149-159, hier S. 149-151, zur Zeit im Kloster Helfta insbesondere S. 157f. Dass didaktische
Elemente sich nicht nur in Buch VII finden, betont bereits Suerbaum (wie Anm.9), S. 31, zu Recht mit
Nachdruck: ,Schon Rubrizierung und Kapiteliiberschriften nimlich machen deutlich, dass eine ein-
fache Antithese von mystischer Vision und katechetischer Lehre zumindest dem Textverstindnis des
Rubrikators nicht gerecht wird, denn gerade in den ersten Biichern des ,FlieBenden Lichts der Gott-
heit’ finden sich zahlreiche Kapiteliiberschriften, die mithilfe des Modalverbs ,sollen‘ den Kapitelinhalt
als normative Belehrung iiber regelhaftes Verhalten prisentieren”.

12 Die Textgenese in ihren unterschiedlichen Schichten, insbesondere die Rolle Heinrichs von Halle,
bleibt insgesamt zu unklar. Den unsicheren Befund aufgrund der Hinweise in den Texten analysiert
Ursula Peters, Religitse Erfahrung als literarisches Faktum. Zur Vorgeschichte und Genese frauenmysti-
scher Texte des 13. und 14. Jahrhunderts, Tiibingen 1988 (Hermaea N.F. 59), S. 116-129, Das Resiimee:
~Und es fragt sich, ob die Vorstellung eines engen Zusammenwirkens Mechthilds von Magdeburg mit
ihrem dominikanischen Berater Heinrich von Halle nicht eher zu den Mythen einer Mystikforschung
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ich die Palette an Umsetzungen und Diskursivierungen des Themas ,Lehre und dessep
Variationen in Mechthilds Fliefendem Licht aufzeigen, anhand paradigmatischer Quer-
schnitte sondieren und neu systematisieren.’®

Dabei kommt als Multiplikator der Schwierigkeiten hinzu, dass mittelhochdeutsch lere
und léren mit unterschiedlicher Semantik, Belehrendes unter Umstéinden auch chne Be-
griffsindikator in Mechthilds Schrift auftauchen. Auch in dieser Hinsicht muss das Felq
allererst gesichtet werden. Ausgehend vom theologisch-klerikalen Kontext und der im
Text selbst aufgerufenen Leitopposition von gelehrt/ ungelehrt, die sich diesem Kontext
verdankt, gehe ich als Kernsemantik von einem fiir diesen Kontext spezifischen und .
engen Begriff von ,Lehre’ aus. Nur von ihm aus lisst sich meines Erachtens die gewﬁnschte.
heuristische Prignanz bei der weiteren Differenzierung erreichen.'* Fiir diesen engen Be-
griff von ,Lehre’ sind drei Kriterien im Verbund ausschlaggebend:

1. Der Inhalt der Lehre bezicht sich auf ,grundsétzlich systematisierbare[ ] d.h. auf
kognitiv zu erfassende Wissensbestinde, insbesondere theologisch-klerikales Wissen 16

2. Die Kommunikationssituation umfasst Lehrenden und zu Belehrenden. Zwischen bei-
den Positionen besteht eine Differenz, Ja Distanz, die sich bestimmt durch den Grad der
Wissensteilhabe am aufgerufenen Wissensfeld."”

3. Aufgrund des Wissensvorsprungs des Lehrenden ist das Lehrverhaltnis ein hierar-
chisches.'®

Von hier aus stellt die Analyse im Folgenden drei Fragen:

gehdrt, die die Entstehung frauenmystischer spiritueller Erfahrungstexte vornehmlich unter dem Ge-
sichtspunkt einer Kooperation der begnadeten Frauen mit ihren Seelsorgern gesehen hat* (S. 125). Die
Kontroversen in diesem Punkt halten an: vgl. Volker Leppin, ,Begine und Beichtvater. Zu den Domini-
kanerpartien im ,Flieenden Licht der Gottheit* Mechthilds von Magdeburg", in: Religisse Bewegungen
im Mittelalter. Festschrift fiir Matthias Werner, hg. von Enno Biinz, Stefan Tebruck und Helmut G. Wal-
th;r, Kéln u.a. 2007 (Versffentlichungen der Historischen Kommission fiir Thiiringen, Kleine Reihe
24), S.543-554.

13 Ich' tgreife damit die Anregungen von Suerbaum (wie Anm.9) auf und versuche, die Perspektive zu
weiten.

14  So auch Wolf-Liider Liebermann, »Lehrdichtung, A. Definition®, in: Historisches Wirterbuch der Rheto-
rik, Bd. 5, Titbingen 2001, Sp. 93-96, hier Sp. 95.

15 Liebermann (ebd.) bezieht den Anspruch der Systematisierbarkeit der Wissensgebiete auf den Inhalt
von Lehrdichtung'; die Spezifizierung scheint mir jedoch ebenso auf ,Lehre’ insgesamt zuzutreffen.

16 Ausgegrenzt sind damit pragmatische oder allgemeine Wissensspektren wie Handlungswissen, An-
leitungswissen oder Erfahrungswissen.

17 Die Wissensteilhabe verschafft Autoritit. Sie ist zu belegen und zu legitimieren. Zur Bedeutung der
Legitimierung der Lehre vgl. Christoph Huber, »Lehrdichtung. B. II. Mittelalter®, in: Historisches Wir-
terbuch der Rhetorik, Bd. 5, Titbingen 2001, Sp. 107-112, hier Sp. 108. - Die beiden ersten Kriterien fin-
den sich in dhnlicher Weise bei Henrike Lahnemann und Sandra Linden, ,Was ist lehrhaftes Sprechen?
Einleitung®, in: Dichtung und Didaxe (wie Anm. 9), S.1-10, insbesondere S. 1-3: JLehrhaftigkeit” wird
gefasst als ,Wissens- und Normvermittlung® (S. 1), die an eine personale ,Lehrsituation® gebunden ist,
wobei der Rezipient der Lehre auch ,imaginar® sein kann s.2).

18 Liebermann (wie Anm. 14) formuliert dies — wieder mit Bezug zur Lehrdichtung - radikaler: Die ,Frei-
heit® des Rezipienten sei ,auf ein Minimum reduziert* (Sp. 95). Obwoh! hier Anschluss an Liebermanns
engen Begriff von Lehre und Lehrdichtung gesucht wird, erfiillt Mechthilds Schrift weder die Kriterien
von Typ A (Stoff/Inhaltsprimat) noch von Typ B (dsthetisches Primat) der Lehrdichtung (vgl. Sp. 95).
Die von Liebermann vorgenommene Typisierung, insbesondere die Alternative Typ A versus Typ B,
reicht nicht aus, um die historisch gegebene Vielfalt der Maéglichkeiten abzudecken.
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1. Welche Kommunikationssituation entspricht dem Text, welche Rezeptionshaltung
wird erwartet?

2. Inwiefern wird iiber gelehrtes Wissen gesprochen? Worauf griindet sich die Anerken-
nung gelehrten Wissens sowie die Anerkennung seiner klerikalen Triiger, worauf
griindet sich die Kritik?

3. In welcher Weise und mit welcher Funktion kommen gelehrtes Sprechen und Be-
lehrung als Ausdrucksmodus selbst zur Anwendung?

I. Kommunikationssituation der ,Lehre‘?

Mechthilds Text nennt seine Adressaten in verschiedenen Formen. Das Sprecher-Ich be-
zieht sie etwa wiederholt in seine Bitten um rechte Aufnahme des Buches ein und bezeugt
damit, dass es das Buch dezidiert nicht fiir sich, nicht fiir die stille Andacht und auch nicht
fiir eine arkane Gruppierung geschrieben hat, sondern fiir eine offene Adressatengruppe.
Adressaten sind etwa: Gottes kint, gottes frint, [e]in warhaftigii vrowe oder ein gut man.
Der Bezug zu einem sozialen Kontext, einer Zielgruppe ist somit feste Rahmenbedingung,
Dabei werden auch Funktionen und Stufen der Vermittlung reflektiert: So ersetzt das Ge-
schriebene das direkte Gesprich: Ein warhaftigii vrowe und ein giit man der sol dis bichelin
lesen, der nach minem tode wolte gerne und mag mit mir nit reden (VL1, S. 430, 10-12)."° Fiir
das richtige ,Vernehmen’, in welches das Lesen miinden soll, bedarf es allerdings iiber die
intensive Lektiire hinaus der Hilfe Gottes: und [ich] bitte dich, vil lieber herre, me, das dise
rede dinti kint missen also vernemen, als du si, herre, in der rehten warheit hast us gegeben
(IL1, S. 158, 1-3). Ja, mehr noch: Gott miisse das Geschriebene dem Rezipienten ,ans Herz
legen": Lieber gottes friint, disen minneweg han ich dir geschriben, got miisse in an din herze
geben! Amen (1,44, S. 64, 251.). !

Grundsitzlich gilt also: Das Geschriebene ist Aufzeichnung fiir andere. Es will in seinem
Anliegen verstanden werden. Auch wenn ohne Gottes Hilfe kein Verstehen moglich ist, ist
es doch Aufgabe des Textes, die Voraussetzung fiir ein Verstehen prinzipiell zu schaffen.
Damit stellt sich der Text in eine Kommunikationssituation, die darauf aus ist, einen Zu-
gang zu ermdglichen und ein Verstehen zu initiieren. Die Offnung auf diese Kommunika-
tionssituation hin und der dezidierte Wunsch der Vermittlung implizieren ein didaktisches
Grundinteresse. Die Dringlichkeit des Wunsches und die Bitte um géttlichen Beistand
belegen zudem, dass der zu vermittelnde Inhalt unter dem Gesichtspunkt des prodesse
gesehen wird. Dies lisst sich allgemein formulieren: Jede Bemithung der Verschriftung
eines Gedankens zielt als medialer Akt auf Verbreitung und speist sich in der Regel aus der
Intention eines tiber den personalen Bereich heraus zu vermittelnden Nutzens. In diesem
allgemeinen Sinn liefle sich an das Diktum des Paulus in Rém 15,4 anschlielen: Quae-
cumque enim scripta sunt, ad nostram doctrinam scripta sunt (,Denn alles Geschriebene ist
zu unserer Belehrung geschrieben®). So gesehen stellt sich das Flieflende Licht durchaus,

19 Simtliche Textzitate nach: Mechthild von Magdeburg, Das flieflende Licht der Gottheit, hg, von Gisela
Vollmann-Profe, Frankfurt a.M. 2003 (Bibliothek deutscher Klassiker 181; Bibliothek des Mittelalters
19). - Vgl. zur medialen Differenz Klaus Grubmiiller, ,Sprechen und Schreiben, Das Beispiel Mechthild
von Magdeburg®, in: Festschrift Walter Haug und Burghart Wachinger, Bd. 1, hg. von Johannes Janota
u.a,, Tiibingen 1992, S. 335-348. Auf Rezeptionsseite heifit dies, dass das Buch intensiv gelesen werden
muss: neunmal, so formuliert es der Vorbericht (S. 12, 15-17) ebenso wie der Prolog (S. 18, 5-7). Betont
wird damit die entscheidende Voraussetzung fiir alle, die das Buch richtig vernemen (S. 18, 4£)) wollen.
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bezogen auf die Rezeptionserwartung, unter den Anspruch der didaktischen Vermittlung
im Zuge einer Wirkungsabsicht des prodesse.”” Ein spezifischer Lehrinhalt, ja die Semantik
und Systematik der Lehre und des Lehrens ist mit dieser Vermittlungs- und Nutzintention
jedoch nicht zwingend verbunden:*' Als Lexem taucht leren als Intention des Sprecher-Ichg
in Bezug auf den Rezipienten denn auch nur #uflerst selten auf: dann aber immer wieder
mit einer von der Kernsemantik abweichenden Bedeutung, wie ich im Folgenden zeigen
mochte.

II. Anerkennung und Kritik gelehrten Wissens und darauf gegriindeter
Lehre

Im Buch II, Kapitel 26 beklagt das Sprecher-Ich, dass es kein geleret geistlich man (11,26,
S. 136, 23) sei, denn nur dann kénnte das Geschriebene zur Ehre Gottes gereichen. Darauf
antwortet die géttliche Instanz: Das ist mir vor inen [der gelehrten Geistlichkeit] ein gros ere
und sterket die heligen christanheit an in vil sere, das der ungelerte munt die gelerte zungen
von minem heligen geiste leret (11,26, S. 138, 4-7). Wie in dieser vielzitierten Passage? nimmt
das Sprecher-Ich in mehreren Textstellen des Flieflenden Lichts Bezug zu gelehrtem Wissen
bzw. zum gelerer geistlich man und setzt der klerikalen Gelehrsamkeit seine eigene Un-
gelehrtheit und Siindhaftigkeit - es bezeichnet sich eben hier drastisch als unvletige[r] pfal
(1,26, S. 136, 26) - entgegen. Diskutiert wird dabei insbesondere, inwiefern das Sprecher-

20 Der Nutzen liegt dabei nicht in einem spezifischen Lehrinhalt, sondern ist diesem gleichsam vorlaufig,
etwa in der Weise, in der - so Buch VL5, S. 440, 21£. - alle creaturen [...] schoni und [...] nutz exrbringen
oder in der es in Buch V1,42 von schmerzlichen wie tréstlichen Ereignissen heifit: So mégen wir dns
alld ding nitze machen, di uber vns gant (S.516, 8£).

21 Anders in der lateinischen Ubersetzung, die deutlich der ,religiése[n] Unterweisung und Seelsorge”
dient (Hasebrink [wie Anm.11], S.151). Sie hat verstirkten ,Lehrbuch“-Charakter, Ziel ist die Ver-
mittlung von ,Heilswissen®, greifbar etwa in thematisch geordneter Kapitelsystematik, wie Gisela
Vollmann-Profe detailliert nachweisen konnte: G.V.-P., ,Mechthild von Magdeburg - deutsch und
lateinisch®, in: Deutsche Mystik im abendlindischen Zusammenhang. Neu erschlossene Texte, neue me-
thodische Ansétze, neue theoretische Konzepte, Kolloquium Kloster Fischingen 1998, hg, von Walter Haug
und Wolfram Schneider-Lastin, Tiibingen 2000, S.133-156, Zitate hier S.151 und 153. Eine solche
Differenz ebnet Bruno Boesch, Lehrhafte Literatur. Lehre in der Dichtung und Lehrdichtung des deut-
schen Mittelalters, Berlin 1977, ein, wenn er Mechthilds gesamtes Fliefendes Licht unspezifiziert unter
»Lehre’, verstanden lediglich als ,Anspruch® an den ,Leser und Horer [...], der ihn unmif3verstindlich
herausfordert® (S. 150), subsumiert (S. 148-150). — Andererseits sollte aber auch nicht von einer allzu
scharfen Zisur zwischen beiden Texten ausgegangen werden, So hebt Vollmann-Profe (wie oben)
hervor, dass die Voraussetzung dafiir, die lateinische Fassung als ,anregendes Hilfsmittel fiir seelsor-
gerliche Tétigkeit” (S. 154) zu nutzen, bereits im volkssprachigen Text zu finden sei: ,In gewisser Weise
konnte sich der Organisator der Rev. bei diesen Funktionalisierungen durchaus auf das deutsche Werk
berufen” (S. 152), etwa auf VI,1, S. 430, 10—-12. Dies wird bestitigt durch das Faktum, dass die Einsiedler
Handschrift durch die Basler Biirgerin Margaretha zum Goldenen Ring an die Waldschwestern im
Einsiedler Hochtal mit der Auflage vermacht wurde, dass sie die Handschrift alle vier Wochen unter-
einander kursieren lassen sollten (vgl.: Mechthild von Magdeburg, ,Das fliefiende Licht der Gottheit"
nach der Einsiedler Handschrift im kritischen Vergleich mit der gesamten Uberlieferung hg. von Hans
Neumann, Bd. 2: Untersuchungen, ergénzt und zum Druck eingerichtet von Gisela Vollmann-Profe,
Miinchen/ Ziirich 1993 [MTU 101], S. 176, 184-186).

22 Vgl dazu insbesondere Kébele (wie Anm. 7), S.33-40, sowie Hildegard Keul, ,Der ungelehrte Mund
der Frauen. Eine verschwiegene Autoritit in der Frage nach Gott*, in: Die Kirchenkritik der Mystiker.
Prophetie und Gotteserfahrung, Bd. 1: Mittelalter, hg. von Mariano Delgado und Gotthard Fuchs, Stutt-
gart 2004, S. 225-246.
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Ich aus dieser inferioren Position heraus das Recht habe, die gdttlichen Offenbarungen
ou verschriftlichen und mit der aktiven VerauBerung, Veréffentlichung und Verbreitung
in prekdrer Weise Funktionen zu iibernehmen, die rechtens nur der Gelehrsamkeit bzw.
den institutionalisierten geleret geistlich man (1,26, S. 136, 23) zukommen. Die Diskrepanz
zwischen ungelehrtem Status und gelehrtem AuBlerungsmodus der Schriftlichkeit wird
denn auch immer wieder reflektiert:

Ausfiihrlich und wohl mit biographischer Konnotation wird das Problem in Buch IV,
Kapitel 2 thematisiert: Hier wird zunéchst im Bild der luziferischen Versuchung formuliert,
dass der Gedanke, sich durch die Gnadenoffenbarungen in einer erhobenen Position zu
sehen, Hybris bedeutet (IV,2, S. 230, 34-232, 32). Gegeniiber den wisen liten (IV,2, S. 236,
22) bezeichnet sich das weiblich markierte Sprecher-Ich dann konsequent als ein tore, ein
stndig und ein arm mensche (IV,2, S. 236, 20f.), der der Wunder Gottes nicht wiirdig sei
und daher auch die géttlichen Offenbarungen nicht vermitteln wolle. Als das Sprecher-
Ich dennoch nicht aus der Pflicht genommen wird, heif}t es mit deutlicher Betonung der
Weiblichkeit des Sprecher-Ichs (IV,2, S. 236, 32-238, 3):

Do gieng ich armi bibende in diemutiger schame zi minem bihter und seite ime dise rede und
gerte 6ch siner lere. Do sprach er, ich sélte frolich vollevarn; got, der mich hette gezogen, der solte
mich wol bewarn. Do hies er mich das, des ich mich dikke weinende schemme, wan mind grosst
unwirdekeit vor minen égen offen stat, das was, das er eim snéden wibe hies us gottes herzen und
munt dis biich schriben.

Das Sprecher-Ich nimmt sich hier weder ein Recht zur Lehre noch erhilt es dieses. Ver-
pflichtet wird es durch die géttliche Instanz sowie den Beichtvater lediglich darauf, nicht
zu schweigen, sondern sich zu duflern. Ob diese Auflerung als Lehre aufzufassen ist, bleibt
offen. Dass sie — weil in Buchform gebracht - als solche zumindest von auflen aufgefasst
werden konnte, legen die Leid- und Schamreaktionen sowie die Demutsbeteuerungen des
Sprecher-Ichs nahe. In Buch VII wird, offenbar als Reaktion auf den Konvent und seinen
Waunsch, belehrt zu werden, eine Lehrintention in klerikalem Sinn dezidiert zuriickgewie-
sen und an andere, méglicherweise traditionskonform gelehrtes Wissen vermittelnde Bii-
cher gebunden: Ir wellent lere haben von mir und ich selber ungeleret bin. Des ir ie gerent,
das vindent ir tusentvalt in #iweren biichen (VIL,21, S.572, 23f.). Die Passagen, deren Reihe
miihelos fortgesetzt werden kénnte, kommen darin iiberein, dass sich die Sprecher-Instanz
mit aller Deutlichkeit und Intensitit selbst auf den inferioren Status der ungelehrten Frau
beruft. Die Autoritit klerikalen Wissens und das ausschliefllich daraus erwachsende Recht
zur religiosen Aulerung im Sinn der disputatio, der Predigt oder sonstiger institutionali-
sierter Belehrung werden in keiner Weise angezweifelt oder in Frage gestellt, vielmehr mit
Nachdruck (auch in Hinblick auf ihre Geschlechterhierarchie) affirmiert.

Kriterium der Wertung ist hierbei durchgehend die Dichotomie gelehrt/ungelehrt
gemif theologisch-klerikaler Ausbildung.?® Das durch eine Ausbildung erworbene theo-
logisch-katechetische Wissen sichert dem hierin Ausgebildeten einen Wissensvorsprung,
der das Distanz- und Hierarchieverhiltnis nicht nur zwischen Laien und Klerus, sondern
auch zwischen weiblicher und ménnlicher Geistlichkeit zu Recht, so das Sprecher-Ich, be-

23 Diese Differenz ist auch konstitutiv fiir die Restriktionen des Konzils von Lyon im Jahr 1274, bei dem
voller Misstrauen auf die Laienfrommigkeit der Frauenbewegungen reagiert wurde: Siehe Herbert
Grundmann, Religiése Bewegungen im Mittelalter, Darmstadt 21961, S. 338, Anm. 7.
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griindet. Wird der gelehrte Rat nicht angenommen, wie im Fall einer Nonne, die in ertriche
keines menschen rat volgen [wolte] nach cristanlicher ordenunge, wird dies als verwerfliche;
eigen wille vom Sprecher-Ich scharf kritisiert (V,5, S. 332, 9 und 11 £). Die Lehre des Beichy.
vaters (und gerte ich siner lere1V, 2, S. 236, 33) bleibt denn auch fiir das weibliche Sprecher.
Ich Richtschnur und Legitimitatsgrund. Die geistliche] ] ordenunge (II1,5, S. 168, 17£), zu
der neben dem geistlichen Tagesablauf, der Lesung der Tagzeiten und dem Zelebrieren
der heiligen Messe (1115, S. 168, 15-19) eben auch die Dichotomie von geleh.rt/ungelehrt
gehort, soll grundsitzlich gewahrt bleiben.

Ausgehend von dieser selbstverstindlichen Hierarchie von gelehrt/ungelehrt und dey
damit verbundenen institutionalisierten Funktionen und Geschlechterzuschreibungen, s
jedoch umso erstaunlicher, dass es ebenso Passagen innerhalb des Flieflenden Lichts gibt,
die deutliche Kritik am gelehrten Wissen und seinen Trégern iben. Will man hier nicht
nur von jeweils aktuellen Reaktionen auf Unstimmigkeiten im Konvent oder im weiteren
Umfeld ausgehen, also gleichsam an eine Tagesformanpassung und deren biographische
Matrix denken, ist nach dem Kriterienwechsel zu fragen. Ich exemplifiziere an der Er.
kldrung, die die gottliche Instanz vor ihrem Bekenntnis zur Lehre des ungelehrten Munds
gibt (11,26, S. 136, 30-138, 4):

;Tohter, es verliret manig wise man sin tdres golt von verwarlési in einem grossen herwege, da er
mitte ze hoher schiile méhte varen; das miis ieman vinden. Ich habe von nature daz getan manigen
tag: Wa ich ie sunderliche gnade gap, da siichte ich ie zi die nidersten, minsten, heimlichosten,
stat; die irdenschen hohsten berge mégent nit enpfan die offenbarunge miner gnaden, wan die vigt
mines heligen geistes vltisset von nature ze tal. Man vindet manigen wisen meister an der schrift,
der an im selber vor minen ogen ein tore ist.

Die Auflésung der dringenden Legitimititsfrage dem Sprecher-Ich gegeniiber erfolgt durch
ein Gleichnis mit zweifacher Auslegung. Der wise man verliert von verwarlési (;aus Unacht-
samkeit’) das Gold, das ihm den Besuch einer Hohen Schule erméglichen kénnte. Dieses
Gold, Bedingung der Gelehrsamkeit, miisse jemand finden. Wer dies sei, wird nicht ex-
pliziert, angefithrt wird jedoch im sprunghaften Bildwechsel vom Gold zu Gott und vom
gelehrten Wissen der Hohen Schule zur Gnade, dass die gnadenhafte Gotteserfahrung nur
an der nidersten, minsten, heimlichosten stat zu gewinnen sei. Handeln von verwarlési heifit
demnach, diesen Zusammenhang nicht zu erkennen. Gemiinzt wird dies im zweiten Aus-
legungsschritt auf die schriftgelehrten Meister, die ~ weil ihnen diese Erkenntnis fehlt -
doch Toren seien. Inhalt des Gleichnisses ist somit die Abwertung der Triger gelehrten
Wissens, nicht weil das gelehrte Wissen der ,Hohen Schule* selbst falsch oder unnétig
wiire, sondern weil es nicht mit der notwendigen Demut aufgesucht bzw. umgesetzt wird
und eben deshalb der Zugang, das Gold, verspielt wird. Nicht das gelehrte Wissen, sondern
deren Triger stehen also im Kreuzfeuer der Kritik, und hier nicht deren institutionalisierte
Funktionen, sondern der Habitus der literati, die eine angemessene humilitas vermissen
lassen. Kriterium der Wertung ist hier somit die grundelose demiitekeit (V1,1, S. 422, 35f).2¢
Das heiflt, fillt die Gelehrsamkeit dem geistliche[n] homate (I, 26, S. 138, 24f) anheim, so

24 Das Kapitel ist itberschrieben mit: Wie ein prior oder ein priorinne oder ander prelaten sich sollent halttfn
gegen iren undertane [Das erste capittel] (V1,1, S. 418, 11-13) und richtet sich damit in erster Linie an die
Leitung des Konvents. Zuriickgewiesen werden die girige homit und die snidende ital ere (VL,1, S. 422,
37-424, 1). Zur radikalen Kritik an der Geistlichkeit vgl etwa auch: VI, 21, S. 478, an den Pharisiern:
L1, S. 156, 35-158, 1.
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wird ihr das selbstverstindliche Rederecht entzogen und vielmehr demjenigen zugeordnet,
der ebendiese demultekeit aufbringt. Damit verschiebt sich der Legitimitatsgrund religiéser
Aufierung. Wenn demiitekeif® das ausschlaggebende Kriterium religiosen Bezugs und re-
ligioser Einsicht ist, kann Gelehrsamkeit ohne diesen Bezug hinter einer Ungelehrsamkeit
rangieren, die aufgrund der dematekeit von grofierer Einsicht und Erkenntnis zeugt. Ein-
sicht und Erkenntnis sind damit nicht mehr selbstverstindlich mit dem Status der Literati
verbunden, vielmehr kann dieser Status als Habitus der Hybris wirkliche Erkenntnis ver-
stellen, kann zur valsch helikeit (1,21, S. 206, 25) fithren, wihrend das Wissen um die
grundsétzliche Ungelehrtheit, die Demutshaltung der Illiterati, zur zentralen Bedingung
der Moglichkeit der wesentlichen Gotteserfahrung avanciert,*

Die Dichotomie gelehrt/ ungelehrt wird damit nicht aufgehoben. Sie wird jedochin ihrer
Wertigkeit an eine entscheidende Bedingung gebunden, die - gleichsam auf der Riickseite
der institutionalisierten Legitimitit — im Einzelfall zu Uiberpriifen ist und zur Umwertung
filhren kann, Der Wissensvorsprung besteht damit im Wissen des eigenen Nicht-Wissens,
was das fiir die Lehre im engen Sinn konsfitutive hierarchische Wissensverhltnis obsolet
werden lisst. Aufgehoben wird damit zugleich die Gendergebundenheit des N icht-Wissens.
Zwar ist das Erkennen des eigenen Nicht-Wissens und die daraus resultierende Haltung der
Demut der nicht klerikal gebildeten weiblichen Sprecher-Instanz gleichsam néchstliegend,
doch indem diese Perspektive des Nicht-Wissens gerade auch dem klerikal Gebildeten ab-
verlangt wird, erweist sie sich als geschlechteriibergreifende Bedingung der Moglichkeit
mystischer Erfahrung.

Nach der didaktischen Vermittlungsabsicht als Rahmenbedingung und neben der Be-
lehrung im Sinn von Weitergabe klerikalen gelehrten Wissens wird damit eine zweite Form
der Lehre sichtbar, eine Lehre, die die tradierte Gelehrsamkeit — meisterscha_ﬁ‘ - lbersteigt
und die demiitige Einsicht in die eigene Unzulénglichkeit zum alleinigen Ziel hat: Diese
Lehre ist die Lehre des Heiligen Geistes, der da erlihtet des cristan menschen herze und
smeket in siner sele uber alle siissekeit und leret des menschen sinne viber alle meisterschaft,
das er diemitekliche da sprichet, das er vor gotte vollekomen nit mag wesen. (VIL47, S. 620,
20-24). Und es scheint mir ein Abglanz eben dieser zweiten Art der Lehre zu sein, den die
gottliche Instanz dem ungelerten munt durchaus zubilligt. Es stirke den Christenglauben,
dass der ungelerte munt die gelerte zungen von minem heligen geiste leret (11,26, S. 138, 6£).
Oder, wie es in VII,8 auf die Frage: Herre, was solte ich hie in diseme closter tan? heifit: Dy
solt si erlithten und leren [---1(S.550, 11f).

Doch auch diese zweite Form der Lehre ~ die Lelire tiber alle Gelehrsamkeit hinaus ~
kann noch transzendiert werden. Denn der tiefste Punkt der Demut bezieht den Verzicht
auf alle Lehre mit ein, 1,27 formuliert als Aufgabe, dass der ménsche sich selber twinget in

25 [Gleistlich kénne nur der werden, der bei aller Weisheit ein tore bleibe, der einvaltekeit folge (Iv,3,
S.244, 15-17), Entsprechend auch in ausfiihrlicher Explikation: VII,42, S. 614, 8-18, Vgl zur ,demuts-
topische[n] Funktion solcher Wendungen” im Rahmen ,der christlichen Idee einer docta ignorantia"™;
Kébele (wie Anm. 7), S.34-37, Zitate S, 34£., mit reichem Belegmaterial. Dass es bej Mechthild jedoch
nur um das ,ungelehrte{ ] Charisma® (S.35) gehe (im Gegensatz zum -Kerygma® Meister Eckarts, vgl.
S.40), wire angesichts der mit den Topoi gelehrt-souverin umgehenden Argumentation des Sprecher-
Ichs nochmals zu iiberdenken.

26 Vgl 1V,12, 5.264, 28-31: O herre, ich kan dir in der tieffi der ungemischeten diemutekeit nit entsinken;
bwe ich dir in dem homite lihte entwenke! Mere ie ich tieffer sinke, ie ich stssor trinke. Zur Stufung der
Demut siehe: Michelle Voss Roberts, »Retrieving Humility: Rhetoric, Authority, and Divinization in
Mechthild of Magdeburg"®, in: Feminist Theology 18,1 (2009), S. 50-73, hier S. 54.
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gotte ane alle meisterschaff®” und die gottes gnade heliklich behalte und willekliche trgpe ;

verzihunge aller dingen nach des menschen willen (S. 46, 24-27). Indem der tiefste Punkgte- .
doch zugleich der héchste ist, ist eine weitere Belehrung auch nicht nétig: Du darft mich Je-.
me leren, ich enmag mich nit von der minne keren, ich mas ir gevangen wesen, ich mag andmt
nit geleben, erliutert die Seele in durch Rhythmus und Reim indizierter Hochgestimmthers
in Kapitel 1,28 (S. 48, 19-21). Dem Punkt duBersten Ausgeliefertseins der Seele an dje Lie;lt
l;o}r;espondiert eine dritte Form der Lehre, paradoxal gesprochen: die Lehre der Nich:

ehre,

III. Gelehrtes Wissen in der Anwendung

Trotz dieser Umwertung, ja gestuften Abwertung bleibt gelehrt-theologisches Wissen
jedoch zentraler Bestandteil der Themen und AuBlerungen im Flieflenden Licht. So rekuyr-
riert der Text durchaus auf dieses Wissen und bindet es in verschiedene Formen in seine
Explikationen ein. Warum, so liefe sich vor dem Hintergrund der vorausgegangenen Dar-
legungen fragen, behilt gelehrtes Wissen trotz seiner Relativierung einen solchen Stellen-
wert nicht nur als Thema, iiber das — auch kritisch — gesprochen wird, sondern ebenso als
Material eines belehrenden Darlegungsmodus? Die Antwort hat von den unterschiedlichen
Arten der Anbindung und Umsetzung auszugehen.

Gehéuft treten katechetische Darlegungen und Hinweise im Buch VII auf. Hier finden
sich Passagen etwa zur Frage Wie man das ,Ave Maria“ sol bevelhen inser vrowen (VII,20
S.572, 4f)) oder Wie man dem sune danken sol (VIL,23, S. 576, 16) ebenso wie grundséitzli,che;
Erlauterungen: Von finf siinden und von Jinf tugenden (VIL44, S. 614, 19) oder Von vier
dingen des gelében (VIL,54, S. 636, 30). Da das VIL Buch wohl am spitesten und bereits in
Helfta entstanden ist,”® diirfte der verstirkte Rekurs auf das theologisch-katechetische
Wissen durch die intensivere Einbindung Mechthilds in den Konvent und die neue, dadurch
entstandene Kommunikationssituation zu begriinden sein. Nur in Buch VII findet sich im
Ubrigen eine Kapiteliiberschrift, die Lehre explizit macht (VII, 29, S. 586, 10-17):

Von einer lere

Wiltu din herze gantz zii gotte keren, so soltu drfy ding haben zii einer lere: vorhtig vor allen
stinden, gltwillig zi allen tugenden, stete zi allen giten dingen. So mahtu din leben zi einem
giten ende bringen. Wiltu dich selben da zi twingen, so mahtu es mit gotz helfe wol vollebringen.
Bitte got steteklich hie umbe, so tragestu sanfte allen dinen kumber. Bitte luterlich und diene got
mit vlisse, so wirstu vréden riche.

An dieser Stelle wird denn auch deutlich, dass unter den katechetischen oder lehrhaften
Inhalten keine komplexen Auslegungen oder disputationes verstanden werden, sondern
die Wiedergabe basaler Glaubensregeln oder pragmatisch orientierter Handlungsanwei-
sungen.” Das prononcierte Auftreten solcher Passagen in Buch VI und vor allem Buch VII
lasst sich von hier aus als Tendenz der Riickfiihrung des ,hohen Tons* der Visionen in den
geregelt-vertrauten Bereich anerkannter Glaubensgrundsitze und klssterlicher Handlungs-

27 In der Ubersetzung von Vollmann-Profe: ,ohne j “
: jede Belehrung von aufl :
% VoAt g en” (1,27, S.47, 29£).
29 Solche I:Iandlungsanweisungen kdnnen auch ganze Kapitel fiillen; vgl etwa V1,2, S.432, 1-2: Von der
regele eis kanoniken, wie er sich halten sol, die ist von gotte komen; VI,12, S.454, 11-27: Wie du dich
halten solt an vierzehen dingen etc.
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anweisung verstehen. Eine solche ,Riickfithrung’ diirfte auch die Intention der Themen-
iibersicht des Vorberichts sein, die in erster Linie den Eindruck vermittelt, es handele sich
bei Mechthilds Werk um ein katechetisch-praktisches Archiv. Innerhalb der 14 Themen, die
das Inhaltsverzeichnis (S. 10/12) nennt - etwa De trinitate oder De Christo, De descriptione
celi oder De descriptione inferni usw. bis zu De predicatoribus in fine mundi tempore Anti-
christi —, wird nur einmal auf das Thema De raptu et separatione anime a carne (S. 10, 25)
verwiesen — und dies nur mit einer einzigen Kapitelangabe (I,5). Vom Ende und Anfang her
gesehen, scheint der lehrhafte Duktus somit genutzt, um von den Réndern her den offenbar
irritierenden Inhalt sowie den ebenso irritierenden Sprechmodus der Visionen gleichsam
,einzuhegen”.

Doch nicht nur die Gesamtkomposition zeigt in der vorliegenden Uberlieferung diesen
Kontrapost. Vielmehr zieht er sich iiber alle Ebenen bis in die Feinstrukturen der Gestal-
tung. So bilden Kapiteltitel und nachfolgender Text oftmals ein komplementires Setting,
das zwei durchaus unterschiedliche Ausdrucksformen zusammenbindet, so dass sich diese
gegenseitig ,inspirieren’, aber auch ,entschirfen’ konnen, etwa wenn — wie Suerbaum ge-
zeigt hat — die Formulierungen eines emotional-emphatisch aufgeladenen Liebesbegehrens
des Sprecher-Ichs durch den Titel in die Perspektive einer funktionalen Gebetsanleitung
gelenkt werden.* Diese ,Zwei- oder Mehrstimmigkeit* lasst sich jedoch auch innerhalb
einzelner Passagen finden, oft gebunden an den Wechsel der Sprechinstanzen, den Wechsel
der Redeformen Narration versus Dialog oder den Wechsel von Prosa und rhythmisiertem
lyrischem Sprechen. Dabei geht, sind unterschiedliche Sprechmodi zusammengespannt,
in der Regel der lehrhafte Modus (eines auktorialen Sprechers, die Narration, die Prosa)
dem emphatischen Modus (der Ich-Stimme, dem Dialog, dem lyrischen Duktus) voraus,
leitet diesen ein, bereitet diesen vor. Dies weist auf eine zweite Funktion: Der Rezipient
wird zunéchst in dem ihm vertrauten Erklarungszusammenhang und -duktus abgeholt, um
von hier aus durch oftmals nur leicht modulierte Verdnderungen und Verschiebungen in
ungewohntere Erfahrungsbereiche und Auflerungsmodi gefiihrt zu werden - ein fast sug-
gestives Hineinziehen mit dem Ziel der Immersion in Text und Erfahrung gleichermafien.*
Oder anders formuliert: Man kann sich gleichsam nur vom katechetischen Wissen aus dem
»Gesprach mit dem gottlichen Partner™ nihern und muss dieses gelehrte Wissen dennoch
hinter sich lassen.®

30 Suerbaum (wie Anm.9), S.31-33. Inwieweit diese Korrespondenzen auf Mechthilds eigene Redaktion
zuriickgehen oder Uberschreibungen des spiteren Redaktors sind, muss dabei — wie schon gesagt -
offen bleiben.

31 Zum Begriff vgl. Hartmut Bleumer, ,Immersion im Mittelalter. Eine Einfithrung®, in: LiLi 167 (2012),
§.5-15, wobei hier nicht nur die Metaphorik des Eintauchens mit dem im Fliefenden Licht wichti-
gen Bildbereich des Sinkens, Einsinkens, Versinkens in Relation zu setzen ist (vgl. ebd,, S.7), sondern
auch und vor allem die Struktur der Reflexion, die sich selbst gleichsam ,liberholt’, ohne verloren-
zugehen: ,Der Immersionseffekt beruht auf einer intensiven semantischen Tétigkeit des Rezipienten,
deren hohes Reflexionspotential gerade als intensive sinnliche Teilhabe umgeschrieben wird® (S.11).
Das Doppelmoment des Reflexiven wie Sinnlichen, des Hermeneutischen wie Identifikatorischen ar-
beitet, auf die Rezeption des Fliefenden Lichts bezogen, dann auch Balazs J. Nemes, ,Der involvierte
Leser. Immersive Lektiirepraktiken in der spitmittelalterlichen Mystikrezeption®, in: LiLi 167 (2012),
S. 38-62, als spezifisches Kennzeichen der immersiven Lektiire heraus.

32 Haug (wie Anm. 7); vgl. auch Kasten (wie Anm. 8).

33 Anders akzentuiert Poor, ,Gender und Autoritit” (wie Anm. 6), S. 42f.: Auch sie erkennt die Mischung
der ,Muster, insbesondere den Einbezug von ,Verfahren theologischer Diskurse [wie] die der Bibel-
kommentatoren, Propheten, Lektoren, Bittsteller und Priester”, ordnet diese Mischung jedoch einer
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Diese didaktisch angelegte Traversale, die durch die Kolonreime bereits ein solch sprédes
und knappes Kapitel kennzeichnet wie Von einer lere,** lisst sich in komplexer Entfaltung
in zahlreichen Kapiteln nachweisen, insbesondere in denen, die auf die unio hinfiihren, De.
monstriert sei dies anhand von Kapitel 11,24 (S. 120-126). Dieses ist in drei Teilen aufgebayt.
Der erste Teil setzt mit den Anrufungen von zehn Heiligen ein, von denen jeder einzely
ausfithrlich gewiirdigt wird. Die Anrufung der Heiligen geht tiber in die Anrufung Gotteg
und miindet von hier tiber die Explikation der ungebundenen Liebe in einen bilderreichen
und fast hymnischen Preis der gebundenen Liebe.

Wozu die Parade der Heiligen mit jeweiliger Explikation iiber drei Viertel des mehr-
seitigen Kapitels? Zweifellos wird hier theologisches Wissen aufgerufen und demonstriert,
Die nachfolgenden Auflerungen erhalten somit zunichst ein verlissliches ,Fundament,
Zugleich wird der Rezipient Schritt fiir Schritt von der vertrauten ,Gemeinschaft der Hej-
ligen® aus in die ungewohnte Argumentation und Bildgebung des eigentlichen Themas der
,gebundenen Liebe® hiniibergefiihrt. Dieser allmihliche Ubergang lasst sich als Verfahrens-
weise didaktisch aufgebauter Vermittlungsbemiihung sehen. Korreliert mit diesem ,dosier-
ten‘ Ubergang ist zudem ein zentraler inhaltlicher Aspekt. Denn alle Anrufungen heben die
demiitige Bereitschaft der Heiligen zum Leiden hervor, variieren ebendieses Thema mit im-
mer neuen Bildern und Kontextverweisen. Die demzitekeit, die das Sprecher-Ich denn auch
anschlielend als eigenes Thema aufnimmt und in der Selbstbezichtigung als véllig wert-
loses Gefafl (11,24, S. 124, 16f.) auf sich bezieht, wird somit in der Fokussierung der verschie-
denen Heiligen zunéchst ausfiihrlich entfaltet. Ebendies aber eréffnet ein multiples Identifi-
kationsangebot, auf das der Rezipient sich im Spektrum der Wahl einlassen kann und soll,
um gleichsam als Dritter im Bunde - neben den Heiligen und dem Ich ~ iiber die Schwelle
der Demut hinweg der mystischen Erfahrung wiirdig zu werden. Oder anders formuliert:
Die Heiligennennung bietet nicht nur eine belehrende Einfithrung, die den Rezipienten auf
vertrautem Boden — vertraut in Inhalt wie Sprechmodus - abholt, sondern wirkt durch die
perennierende Reihung zugleich als performative Einiibung in die notwendige Demuts-
haltung mit der Zielsetzung, von diesen didaktisch inszenierten Ubergangsmodalititen
aus den Rezipienten immer stirker in die Eigenbewegung des Textes hineinzunehmen,
Text- und Erfahrungsimmersion werden enggefiihrt. Lehrhaftes Sprechen als ,Einladung
zum Nachvollzug®, so hat Almut Suerbaum diesen dynamischen Prozess beschrieben.®
Besonders deutlich wird diese ,Einladung” etwa auch in Kapitel V11,61, S. 650-652, in dem
die bildlich reprisentierte Lehre der Minnevorbereitung in einen hymnisch-prasentischen
Anruf der Minne iibergeht, der zugleich Variationen des mystischen Liebeskonzepts aus-
differenziert. In Abfolge wie durchgéngiger Doppelstruktur von ,,prisentischem Sinnesein-
druck und nachhaltendem semantischen Deutungsprozess“* wird eben das demonstriert,
von dem der Abschnitt spricht: Wie man sich bereiten sol zit gotte (S. 650, 12).

biographisch festzumachenden Entwicklung, d.h. einem ,langen und wechselvollen Prozess des Um-
gangs mit Autoritit® zu. Dies wird den Detailstrukturen wohl nicht ausreichend gerecht.

34 Bleumer (wie Anm. 31) weist denn auch darauf hin, dass Immersion ,wesentlich ein Klangphénomen®
(8. 11) sei. Die Wirkung der Klangphénomene hat Linden (wie Anm. 7) fiir das Flieflende Licht Mecht-
hilds differenziert herausgearbeitet, wobei auch sie nicht das ,rauschhafte verstandesfreie Aufgehen
in einer bezaubernden Klangstruktur” in den Mittelpunkt stellt, sondern das ,Zusammenwirken von
Sprachklang und Wortsinn® (S. 367). Diese Doppelstruktur kennzeichnet keineswegs nur die lyrischen
Passagen des Werks, sondern auch viele der Prosa-Explikationen.

35 Suerbaum (wie Anm.9), S. 33.

36 Linden (wie Anm.7), S. 367.
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Doch im Ubergang vom einiibenden Nachvollzug zur unvermittelten unio-Erfahrung
selbst wird auch diese didaktisch-iiberleitende Funktion iiberholt, wird Lehre schlieBlich
ganzlich obsolet. Hierzu das letzte Beispiel: In Kapitel 1,44 bricht die Seele auf, um ihren
Geliebten zu treffen. Sie wird von ihren Kammerern préichtig ausgestattet, ihre Kleider
sind Allegorien der Tugenden: Sie erhilt das Hemd der sanften Demut, das weifle Kleid der
lauteren Keuschheit, den Mantel des heiligen Leumunds usw. So ausgestattet, kann sie mit
dem ersehnten Jiingling den Ehrentanz tanzen, Vorbereitung der unio. Bevor es jedoch zu
dieser kommt, treten die Kéimmerer erneut auf und versuchen durch Ratschlige im Rahmen
topisch-klerikaler Lehre der Seele zu der Kiihlung zu verhelfen, die sie verlangt. Doch die
Seele lehnt alle belehrenden Ratschléige ab (1,44, S. 60, 32-62, 2):

Vrowe, in der megde kischikeit ist dil grosse minne bereit

,Das mag wol sin, das enist das héhste nit an mir

,In der marterer bliite mégent ir tich sere kiilen.”

JIch bin gemartert so manigen tag, das ich dar nu nit komen mag’

,In dem rate der bihteren wonent reine lite gerne.

,Mit rate will ich iemer stan, beide tiin und lan, doch mag ich nu dar nit gan.

Kurz vor der unio mit dem Geliebten werden somit Zug um Zug alle nur erdenklichen
Belehrungen negiert. Dabei ist nicht das Ziel, das den Ratschligen inhaltlich Gegensétz-
liche zu tun, sondern die Zuriickweisung der Lehre an sich. Der Bereich, in den die Seele
nunmehr aufbricht, ist ein Bereich, der durch Lehre nicht erreicht werden kann, sondern
reiner Vollzug ist, erfiilltes, prisentisch spiirendes Sein: Went ir, das ich nit empfinde sin wol?
(144, S. 62, 33), fragt die Seele die belehrenden Kammerer, ein Sein, dessen Ziel, Intention
oder Inhalt denn auch nicht mehr in allegorisch gelehrter Deutung zu fassen ist, sondern
allenfalls in den Evokationen von Bild-, Rhythmus- und Reimintervallen. Dieser Sprech-
modus aber hebt die Kriterien der Lehre auf: Statt um die Vermittlung von Wissen geht es
um die Ungeschiedenheit, ein selig stilli (1,44, S. 64, 20), statt um rationale Systematik um
sinnlich aufgeladene Metaphorik, statt um Distanz zwischen Lehrendem und Belehrtem um
einen identifikatorischen Vollzug, statt um Hierarchie um Teilhabe, statt um allegorische
Deutung um sprachliche Performanz.

So muss die Seele die belehrenden Kammerer im Vorhof der unio entlassen. Doch nicht,
ohne ihnen ein trostendes Wort mitzugeben: Nu betribent tch nit ze sere! Ir sollent mich
noch leren. Swenne ich widerkere, so bedarf ich tiwer lere wol, wan dis ertrich ist maniger
strikke vol (1,44, S. 62, 34-37). Die Lehre hat ihren Ort..Doch es ist weder derjenige der unio
noch derjenige der unio-Beschreibung. In Szene gesetzt ist damit in I,44 eine Lehre, die ihre
eigene Aufhebung zu erzihlen weifl und in der Erzihlung denn zugleich ihren eigenen
Bestand sichert.””

37 Wie in der Doppelstruktur von Reflexivem und Sinnlichem, von Wortsinn und Sprachklang ist da-
mit auch hier das ,Grundproblem des Performativen” angesprochen, das Burkhard Hasebrink ins-
besondere anhand mystischer Texte des Mittelalters aufgezeigt hat; es besteht darin, dass der Prasenz-
erfahrung immer zugleich die Differenzerfahrung inhérent ist: vgl. B.H,, .Sprechen vom Anderen
her. ,Heterologie’ mythischer Rede als epistemischer Fluchtpunkt mittelalterlicher Literarizitit®, in:
Germanistik in und fiir Europa. Faszination — Wissen, hg. von Konrad Ehrlich, Bielefeld 2006 (Texte
des Miinchner Germanistentages 2004), S.391-399, Zitat S.399. Diese Spannung verweist einerseits
ontologisch auf die nicht zu iberwindende Unterschiedenheit von Gott und Mensch (vgl. Hasebrink
[wie Anm. 11], S. 154~156), andererseits jedoch auch auf ein Signum mittelalterlicher Asthetik, die —
deutlich an der &sthetischen Reflexionsfigur der Klage —,mit ihrer ganzen Intensitit auf Vergegen-
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IV. Fazit

Mechthilds Text unterstellt sich der sozialen Praxis von Vermittlung und Versténdigung_
Damit ist als Rahmenbedingung eine Offnung auf didaktische Strategien im Zuge einer
Wirkungsabsicht gegeben. Diese kénnen gelehrtes Wissen bzw. Belehrung sowohl als The-
ma wie auch als Darstellungsmodus einbeziehen. Das Thema der Lehre entfaltet sich liber
die klerikal gepragte Dichotomie gelehrt/ungelehrt. Das Sprecher-Ich ordnet sich dieser
Dichotomie vollstindig unter und weist damit jeden Anspruch, lehren zu wollen, zuriick
bzw. gibt die Verantwortung an Gott weiter. Die Gelehrsamkeit qua klerikaler Bildung wird
jedoch durch die Lehre dber alle meisterschaft (VIL,47, S. 620, 22f.) relativiert. Zu erlernen ist
als conditio sine qua non mystischer Erfahrung in diesem zweiten Lehrfeld die Grenze jeder
Gelehrsamkeit, die Demut der Einsicht grundsitzlichen Nicht-Wissens. Doch auch diese
Lehre muss - als duferster Punkt des demiitigen Verzichts - iberstiegen werden in einem
Seinsstatus ane alle meisterschaft (127, S. 46, 25), der Lehre der Nicht-Lehre. Dabeij iiber-
rascht weniger die genaue, fast - so scheint es - systematische Dreistufung der themat;-
schen Variationen als die korrespondierenden Praktiken, die diese Dreistufung in den Dar-
legungsmodi des Textes umsetzen. So wird zum einen gelehrtes Wissen in Form vertrauter
Glaubenswahrheiten als Fundament der Kommunikation geboten. Dieses Fundament wird
zum Zweiten immer wieder der Ausgangspunkt einer modulierenden Sprachbewegung,

die sich vom vertrauten Ausgangspunkt aus in ungewohntes Sprach- und Denkgelénde

hineinschraubt und den Rezipienten suggestiv in den Text hineinzieht. Text- und Erfah-
rungsimmersion werden dabei enggefiihrt. Schliefilich scheint der Vermittlungsmodus der
Lehre ganz im Modus der Performanz aufzugehen. Zu erginzen ist, dass die umgekehrte
Bewegung als kommunikativer Riickbezug zur Gemeinschaft ebenfalls zu registrieren ist.%
Wichtiger als eine polare Gegeniiberstellung von mystischer Erfahrung und lehrhaftem
Sprechen erscheint somit die Produktivitit einer durchaus didaktisch angelegten Traver-
sale zwischen den Polen, die deren konstitutiver Bezogenheit entspricht.® Man kénnte
versucht sein, diese Traversale in ihren drei Akzenten mit den zentralen Aspekten des
vorliegenden Bandes, den Aspekten des Lehrens, des Lernens und des Bildens zusammen-
zubringen. Néher liegt jedoch — noch einmal - die Bildgebung und Sprache des Flieflenden
Lichis selbst: Kapitel IV,3 beschreibt drei Weisheiten: Die erste ist die priesterliche Weisheit

wiirtigung ziele®, zugleich aber immer auch die ,Bekundung einer Abwesenheit* impliziere (Hasebrink
[wie Anm. 7], S.105). Aus dieser Spannung heraus inszeniere denn auch Jreligiose Kommunikation
das Paradox des Sprechens vom Unsagbaren® (S. 105), ebenso wie sich von hier aus erkliire, inwiefern
der ,Anspruch auf Heiligkeit [...] zwischen unmittelbarer Inspiration und klerikaler Autorisierung”
seine Begriindung finde (S. 106). Lehrhaftes Sprechen wire in dieser Perspektive dann gerade nicht
das Andere des lyrisch-dsthetischen Sprechens, sondern als dessen Bedingung zugleich dessen Teil.

38 Vgl dazu Almut Suerbaum, ,Dialogische Identititskonzeption bei Mechthild von Magdeburg®, in: Dia-
loge (wie Anm. 7), S. 239-255, insbesondere S.251f, Zur Hiufigkeit solcherart ~Wendungen vom Ich
zum Wir® siehe ebd., S. 252, Anm. 37.

39 Eben deshalb demonstriert Mechthilds FlieBendes Licht die Transformationsprozesse religiésen Wis-
sens, wie sie das Graduiertenkolleg 1662 ,Religises Wissen im vormodernen Europa (800-1800)"
untersucht, in doppelter Weise: Zum einen wird gelehrtes Wissen, auch etwa in Form lehrhaft ver-
mittelten Bibelwissens, als Einstieg genutzt, um von hier aus den Rezipienten in ungewohntere
Erfahrungsfelder zu fithren, was wiederum auf die Deutung des Bibelwissens zuriickwirkt. Zum
anderen werden die Offenbarungserlebnisse des Sprecher-Ichs an einen kollektiv zuginglichen Re-
demodus zurlickgebunden, der die Adaptation der Erfahrungen in die Lebenswelt des Klosters bzw.
der Rezipienten erleichtert. Vgl.: http://www.uni-tuebingen.de/forschung/forschungsschwerpunkte/
graduiertenkollegs/gk-religioeses-wissen.html (letzter Abruf: 10.9.2016).
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(pfeffelichii wisheit) und die christliche Lehre (cristanlichi lere) (S. 240, 4). Dargelegt wird
sie in einer aufwendigen Bildallegorie, deren Entschliisselung klerikaler Deutungspraxis
bedarf. Die zweite Weisheit erschlieit sich nur demjenigen, so heifit es, der immer auch ein
Tor um der Liebe Gottes willen bleibt, wan reing heligii einvaltekeit ist ein muter der ‘waren
gottes wisheit (S.244, 16-18). Die dritte Weisheit, jenseits der Lehre, aber komme aus der
Gnade und sei ganz auf die Gaben Gottes ausgerichtet: Umbe ir ungemach betribet si [die
Seele] sich niemer, mere si frowet sich alleine in 8otz willen (S. 244, 23-25),

Mechthilds Werk dekliniert somit Lehre und lehrhaftes Sprechen - ausgehend von den
drei genannten Grundpositionen gelehrte Lehre / Lehre gber alle meisterschaft / Vollzug
ane meisterschaft — in ganz unterschiedlichen Formen, Funktionen und Relationen durch:
als Notwendigkeit wie als Ballast, diskursiv und anschaulich, systematisch und doch mit
durchgehender Flexibilitit, als Bedingung wie als Teil eines ,performativen Selbstwider-
spruchs’*’ Eben deshalb ist das Fliefende Licht Mechthilds von Magdeburg nicht nur ein
;Meisterbuch’ der Mystik,* sondern auch ein ,Meisterkurs in Sachen Lehre,

40 Jan-Dirk Miiller, ,Performativer Selbstwiderspruch. Zu einer Redefigur bei Reinmar®, in: ders., Minne-
sang und Literaturtheorie, hg. von Ute von Bloh und Armin Schulz, Tiibingen 2001, S. 209-231.

41 Vgl Annette Volfing, .Kunst- und Wissenstransfer bei Rumelant von Sachsen®, in diesem Band S,
253-65, hier S. 265.



