Die Dynamik von Barmherzigkeit, Gnade und Schutz
in der vorreformatorischen Religiositit*

Von Berndt Hamm

I Die Spiegelbildlichkeit von Angst und >naher Gnade<

In seinem vorausgehenden Beitrag hat Christoph Burger auf Grundlegendes
zu unserer gemeinsamen Themenstellung hingewiesen, auf dem ich auf-
bauen kann. Vor allem hat er die prinzipielle Doppelgesichtigkeit des 14., 15.
und frithen 16. Jahrhunderts erkennen lassen. Es wurde deutlich, wie sich in
dieser -Spitmittelalter« genannten Arar Erlebnisweisen und Ausdrucksfor-
men der erschiitternden, erschreckenden, bedrohlichen Strenge Gottes mit
solchen der trostenden Milde, Guite und Barmherzigkeit der himmlischen
Michte verbinden. Der Hauptakzent fiel dabei auf die furchterregende und
angstvolle Imagination des strengen Gottesgerichts. Diese Gewichtung hat
eine lange Vorgeschichte und ist immer noch weit verbreitet.

Ankniipfend an eine traditionelle protestantische Kirchengeschichts-
schreibung? und vor allem an die mentalitits- und frommigkeitsgeschicht-

* Fir hilfreiche Anregungen danke ich meinem Freund Prof. Dr. Christoph Burger (Ams-
terdam), meiner Frau Dr. Gudrun Litz (Stadtarchiv Ulm) und den Kolleginnen und Kol-
legen der Sektion Kirchengeschichte der Wissenschaftlichen Gesellschaft fiir Theologie,
denen ich im Frithjahr 2013 eine erste Fassung des Aufsatzes vortrug.

1 Zur Problematisierung der Terminologie >Spitmittelalterc und >Frithe Neuzeite vgl.
B. Hamm, Abschied vom Epochendenken in der Reformationsforschung (ZHF 39, 2012,
373-411).

2 Vgl. beispielsweise aus der jungsten Forschung den Beitrag des systematischen Theolo-
gen N. SLEnczka, Der endgiiltige Schrecken. Das Jiingste Gericht und die Angst in der
Religion des Mittelalters (Das Mittelalter. Perspektiven medidvistischer Forschung 12,
2007, H. 1: Angst und Schrecken im Mittelalter. Ursachen, Funktionen, Bewiltigungs-
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lichen Arbeiten von Jean Delumeaus, Aaron Gurjewitsch4 und Peter Dinzel-
bachers hitte Burger, ohne zu tibertreiben, durchaus mit noch massiveren
Quellenzeugnissen darlegen konnen, wie die einschiichternden Drohbot-
schaften der Theologen, Prediger, Seelsorger und Kunstler den Zeitgenossen
suggestiv ein hartes, schreckeneinflofiendes Gottesbild des furchtbar heim-
suchenden Richters und Richers aller Missetaten nahebrachten. Dabei rich-
tete sich die Angst vor der Strafstrenge Gottes nicht nur auf die furchtbaren
Jenseitsstrafen des Fegefeuers und der Holle, sondern bekanntlich auch auf
irdische Heimsuchungen wie Seuchen, Erntekatastrophen und Kriegsnote.
Sie werden auf Bildern als verderbliche Pfeile dargestellt, die eine richende
Gottheit oder Engel als Schergen Gottes auf die Menschen abschief3en.s Die
christliche Religion entfaltete im Mittelalter offenkundig auf vielfdltige
Weise eine angstverursachende und -verstirkende Wirkung.”

Man kann bei aller Vorsicht die Bilanz wagen, dass die kollektive From-
migkeit, auch die der theologischen und kirchlichen Eliten, seit dem
13. Jahrhundert von einer wachsenden religiosen Angst, Verunsicherung
und Panik bestimmt war. Zu beobachten sind vielfiltige Phinomene einer

strategien, hg. v. A. GEROK/S. OBERMATIER, 97-112). Kritisch gegen Slenczkas Aufsatz ist
vor allem einzuwenden, dass er nicht die Verinderungsdynamik innerhalb des sog. Mit-
telalters und auch nicht die gegenldufigen Tendenzen innerhalb dieses Zeitraums wahr-
nimmt. So schreibt er zwar treffend (112): »Ein Vorschein der Holle wird nicht nur im
Buflsakrament, sondern auch im gegenwirtigen Leiden erfahren.« Doch ldsst sich
ebenso sagen: Fin Vorschein (Vorgeschmack/praegustus) der Seligkeit als Erfahrung der
von Gott Begnadeten wird oft in mittelalterlichen, besonders spatmittelalterlich-mysti-
schen Quellen artikuliert.

3 J. DELUMEAU, La Peur en Occident (XIVe-XVIIIe siecle). Une cite assiégé, 1978; deutsch:
Angst im Abendland. Die Geschichte kollektiver Angste im Europa des 14. bis 18. Jahr-
hunderts, 2 Bde., 1985, Neuausgabe in einem Bd.: 1985/1989; DERs., Le péché et la peur.
La culpabilisation en Occident (XIIIe-XVIII¢ siecle), 1983.

4 A.). GurjewiTscH, Himmlisches und irdisches Leben. Bildwelten der schriftlosen Men-
schen im 13. Jahrhundert, 1997, besonders 157 und 164.

5 P. DINZELBACHER, Angst im Mittelalter. Teufels-, Todes- und Gotteserfahrung. Mentali-
titsgeschichte und Ikonographie, 1996, besonders 135-281.

6 Vgl. aa0., 137-187: Die totende Gottheit. Vgl. auch unten Anm. 25 (Benozzo Gozzoli,
1464).

7 Vgl. A. MicHAEtLss, Religionen und Angst. Religionswissenschaftliche Aspekte (Jahres-
heft der Theologischen Fakultit der Universitit Heidelberg 6, 2010/11, 14-32).
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Umzingelungsphobie, die sich von allen Seiten, durch den Ansturm und die
Versuchungen teuflischer Michte, durch die eigene Stindenschwiche und
Verfithrbarkeit und durch den Zorn Gottes, gefihrdet sah. Die Erfahrung
gravierender Krisen, besonders des grof3en Peststerbens um die Mitte des
15.Jahrhunderts und weiterer verheerender Pestwellen, gab diesen Angsten
eine noch bedrohlichere Dramatik, wie die sprunghaft ansteigende Aggres-
sivitit gegen die judische Bevolkerung exemplarisch zeigt. Wer die ver-
meintlichen >Agenten Satans< bekampft, will den strafenden Zorn Gottes
besinftigen.8

Die Pest verstiarkte eine extreme Finalisierung und Eschatologisierung
des gesamten Lebens auf die Sterbestunde hin. Das bedeutete zugleich, dass
das personliche Gericht unmittelbar nach dem Tod, die Konfrontation mit
der Gerichtsstrenge Gottes und die Aussicht schrecklicher Jenseitsqualen
in eine obsessive Erlebnisnihe riickten. Die grofie, universale Eschatologie
des Jungsten Tages wurde gleichsam tberblendet durch die kleine, partiku-
lar-individuelle, dafiir aber umso bedringendere Naheschatologie der Ge-
richtsstunde des Todes.o

Gleichwohl setzt die Seelsorgestrategie der spatmittelalterlichen
Sterbelehren stets den Normalfall voraus, dass ihre Adressaten den Tod ver-
dringen und ferne wihnen.' o Die Ars moriendi-Literatur sieht daher —in ge-
wisser Analogie zu den Totentdnzen — ihre grundlegende Aufgabe darin, den
Tod mitten ins Leben der Menschen hineinzuholen und ihnen die Sterbe-
bett-Situation, in der sich alles entscheidet, permanent und so bedringend

8 Vgl. F. Graus, Pest — Geissler — Judenmorde. Das 14. Jahrhundert als Krisenzeit (Verof-
fentlichungen des Max-Planck-Instituts fiir Geschichte 86), 31994.
9 Zum Partikulargericht unmittelbar nach dem Tod vgl. unten Anm. 19.

10 Vgl. die um 1450 entstandene, lateinisch und volkssprachlich weit verbreitete sog. >Bil-
der-Arsc der fiinf Anfechtungen des sterbenden Menschen, Edition des lat. Textes bei
D. AKERBOOM, »|...|] Only the Image of Christ in us«. Continuity and Discontinuity
between the Late Medieval ars moriendi and Luther’s Sermon von der Bereitung zum
Sterben (in: Spirituality Renewed. Studies on Significant Representatives of the Modern
Devotion, ed. by H. BLOMMESTIJN u.a., 2003, 209-272 [Text: 250-260], 250): »[...] Sed
rarissime aliquis se ad mortem disponit tempestive, eoque diucius se victurum existi-
met, nequaquam credens se tam cito moriturum, quod instinctu dyaboli fieri certum
est.« (Aber nur sehr selten bereitet sich einer rechtzeitig auf den Tod vor. Wahnt er doch,
noch recht lange zu leben, und glaubt keineswegs, so bald sterben zu miissen. Gewiss ge-
schieht dies auf Eingebung des Teufels hin.).
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vor Augen zu halten, dass der unvorbereitet lebende Mensch innehalt und,
wie Heinrich Seuse es formuliert, ausruft: » O weh, Gott, wie ist mir der Tod
so gegenwirtig geworden! [...] Wie bin ich so ganz erschrocken! Wusste ich
doch nie, dass mir der Tod so nahe sei.«1* Die Nahdimension des Bedroh-
lichen, wie sie hier und stereotyp im nachfolgenden Ars moriendi-Schrift-
tum artikuliert wird, ist die forcierte Nihe der erschiitternden Strenge und
Ungnade Gottvaters bzw. Jesu Christi, je nachdem, mit welcher Person der
Trinitit die richtende Gottheit identifiziert wird.r2

Im Blick auf dieses beeindruckende Angst-, Schreckens- und Drohsze-
nario in der Kirchenfrommigkeit des spiten Mittelalters plidiere ich fir
eine Sichtweise der Spiegelbildlichkeit: Einer gesteigerten Mentalitit, Pre-
digtweise und Seelsorgehaltung der nahen Ungnade entspricht spiegelbild-
lich eine forcierte Betonung der >nahen Gnade<3: Der Strenge Gottes wird
sein Erbarmen gegentiibergestellt, dem Zorn die vers6hnte Huld und Verge-
bungsbereitschaft, den vielfiltigen Bedrohungen die ebenso vielfiltigen
Schutzmaichte. Der religiosen Verunsicherung entsprechen die kirchlichen
Sicherheitsangebote, geradezu ein neues Pathos der Versicherung;+ den be-

11 »Owe, got, wie ist mir der tdt so gegenwurtig worden! [...] Wie bin ich so gar erschro-
cken! Ich enwiste doch nie, daz mir der tot als nach waz.« H. SEusg, Biichlein von der
ewigen Weisheit, cap. 21 (in: Ders., Deutsche Schriften, hg. v. K. BIHLMEYER, 1907 [Nach-
druck 1961, 286), 5.81.

12 Der gottliche Richter im personlichen Partikulargericht nach dem Tod kann nach spit-
mittelalterlicher Auffassung Gottvater oder Christus sein, sofern man diese Frage nicht
in der Schwebe lisst. Vgl. unten Anm. 19 und Abschnitt 5 (besonders Anm. 67).

13 Die Interpretationskategorie der -nahen Gnade« habe ich erstmals 2002 in die Spatmit-
telalter-Forschung eingefiihrt: vgl. B. Hamm, Theologie und Frommigkeit im ausgehen-
den Mittelalter (in: Handbuch der Geschichte der evangelischen Kirche in Bayern, hg.
v. G. MULLER/H. WEIGELT/W. ZORN, Bd. 1, 2002, 159-211); wieder aufgenommen in:
B. Hamwm, Religiositit im spiten Mittelalter. Spannungspole, Neuaufbriiche, Normie-
rungen (SMHR 54), hg. von R. FrieprICH/W. SIMON, 2011, 244-298 (Kap. 6), 285-290;
vgl. aa0., 544-560 (Kap. 15): Die >nahe Gnade« — innovative Zuge der spitmittelalter-
lichen Theologie und Frommigkeit (erstmals 2004).

14 Vgl. H. OBERMAN, The Dawn of the Reformation. Essays in Late Medieval and Early Re-
formation Thought, 1986, 25-29: The Search for New Security; J. DELUMEAU, Rassurer et
protéger. Le sentiment de sécurité dans I’Occident d’autrefois, 1989; B. Hamm, Frommig-
keitstheologie am Anfang des 16. Jahrhunderts. Studien zu Johannes von Paltz und sei-
nem Umkreis (BHTh 65), 1982, 216-221.
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dringenden Forderungen nach Lebensheiligung und Straftilgung entspre-
chen die entlastenden Gnadenhilfen und den erschreckenden Angstigun-
gen entspricht all das, was das Spatmittelalter zu einem Zeitalter der kul-
minierenden Trost- und Schutzangebote in Schrift, Bild und Aktion macht.
Die Dynamik der nahen Gnade wird so zur Antwort auf alle Drohszenarien
der furchtbaren Nihe der Verderbens- und Gerichtsmichte.

>Nahe Gnade« meint als begriffliche Abbreviatur ein umfassendes Ge-
fige der Nah-Prisenz hilfreicher, rettender, befreiender, stirkender und
beschiitzender Michte und Gnadenmedien: der gottlichen Trinitét, insbe-
sondere des Passionschristus und kindlichen Erldsers, der Schutzmantel-
madonna, der Heiligen, der Engel und der gesamten communio sanctorum,
ihrer Interzessionen und Fiirbitten, wie sie sich in Bruderschaften verdich-
ten, der Sakramente und Sakramentalien, der Reliquien, Gnadenbilder und
Abliasse. >Nihe« bedeutet in diesen Zusammenhingen miihelose Zuging-
lichkeit und leichte Erreichbarkeit, reale Prisenz geistiger und korperlicher
Art, riumliche und zeitliche Vergegenwirtigung, sinnliche Horbarkeit, An-
schaulichkeit und Bertihrbarkeit, sichere Verfiigbarkeit und Abrufbarkeit
zu jeder Zeit oder preisginstige Erwerbbarkeit; sie kann aber auch person-
liche, innige Vertrautheit und Unmittelbarkeit des geistlichen Erfahren-
Konnens bedeuten. -Nahe Gnade« meint daher auch popularisierende For-
men einer verinnerlicht-mystischen, meditativen und kontemplativen Ver-
gegenwartigung der erbarmensreichen Milde und >Stufie« der himmlischen
Personen. In der Art und Weise, wie Theologen, Priester, Seelsorger und
Kunstler, nicht zuletzt auch schreibgewandte und kunstfertige Nonnen,
diese Gnadennihe artikulieren und medial an die Gldubigen herantragen
und wie sich umgekehrt die Glaubigen massenhaft zu den Gnaden dringen,
ihre visuelle und haptische Nihe suchen und Ablisse erwerben, in dieser
enorm vervielfiltigten, vielseitigen und spannungsreichen Dynamik der
nahen Gnade zeigt sich, wie ich meine, mehr als in allen anderen Frommig-
keitsphdnomenen das Neuartige der spatmittelalterlichen Religiositit. Das
Innovative liegt, genauer gesagt, darin, wie bedringenden Vergegenwirti-
gungen des Bedrohlichen und Angstigenden eine forcierte Nah-Prisenz der
Gnadenhilfen entgegengesetzt wird.
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II Neuerungen in der Frommigkeitstheologie, Bildreligiositdit
und Fréommigkeitspraxis zwischen 1300 und 1520:
die Innovationsdynamik des Erbarmens

In einer Ara gesteigerter Stinden-, Teufels-, Gerichts- und Todesiangste und
kumulativer Leistungs- und Versicherungsbedurfnisse weisen die wich-
tigsten frommigkeitstheologischen,'s ikonographischen und frommig-
keitspraktischen Verinderungen und Neuerungen zwischen 1350 und
1520 mit auffallender Dominanz auf Erbarmen, Entlastung, Stellvertre-
tung und Fursprache innerhalb der Gemeinschaft der Lebenden, Verstorbe-
nen, heiligen Patrone und gottlichen Heilsmichte hin. Diese neu hervor-
tretenden Schutzangebote lenken Intellekt, Erinnerung, Gefiihle, Wille
und Tun der Glaubigen zu den immensen Gnadenschitzen, die auch dem
grofiten Stinder in seiner geistlichen Insuffizienz helfen konnen. Das Wei-
terlaufen und die Verstirkungen einer Seelsorge, Predigtweise und bild-
lichen Kommunikation des Erschreckens, Drohens und Mahnens vom
13. Jahrhundert in das 14. und 15. Jahrhundert hinein, z.B. die Fortsetzung
der traditionellen Weltgerichtsikonographie, und spatmittelalterliche
Bilderfindungen des Memento mori wie der personifizierte Tod als Gerippe
oder die Totentinze haben der Forschung bis heute allzu leicht den Blick
dafur verstellt, dass der Innovationsreichtum der spitmittelalterlichen kir-
chenfrommen Religiositit — wenn man auf die Breite und Vielfalt der tiber-
lieferten Zeugnisse blickt — nicht eine Dominanz der einschiichternd-
erschreckenden Strenge, Hirte und Drohung, sondern eine tiberwiegende

15 Unter -Frommigkeitstheologie« verstehe ich eine ganz und gar lebenspraktisch orien-
tierte, erbaulich-seelsorgerliche Theologie, die auf den Lebensvollzug des Glaubens in
christlicher Lebensgestaltung zielt. Transformierend vereinfacht sie, oft in der Volks-
sprache, die Traditionen der scholastischen, monastischen und mystischen Theologie
fur den Alltag von Laien und Laienfrauen, Klerikern, Ordensleuten und Semireligiosen.
Thre Bahnbrecher fiir das 15. Jahrhundert waren der Wiener Theologenkreis um Heinrich
von Langenstein (gest. 1397) und Nikolaus von Dinkelsbtihl (gest. 1433) und vor allem
der Pariser Kanzler Johannes Gerson (gest. 1429). Vgl. Hamm, Frommigkeitstheologie
(s. Anm. 14); DERs., Religiositit (s. Anm. 13), 83-298 (Religiositit als Frommigkeitstheo-
logie); C. BURGER, Transformation theologischer Ergebnisse fiir Laien im spiten Mittel-
alter und bei Martin Luther (in: Praxis Pietatis. Beitrige zu Theologie und Frommigkeit
in der Frithen Neuzeit, FS W. Sommer, hg. v. H.-J. NieDEN/M. NIEDEN, 1999, 47-64).
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Fille und Vielfalt der Barmherzigkeits-, Gnaden- und Schutzangebote vor
Augen fiihrt.

Als Beispiel kann etwa die erwidhnte Verbildlichung des Gerichtsszena-
rios dienen. Nicht zuletzt unter dem Eindruck der Selbstzeugnisse Lu-
thers'¢ tendierte besonders die protestantische Forschung dazu, die reli-
giose Mentalitit um 1500 von der suggestiven Wirkung der omniprisenten
Darstellungen des Jingsten Gerichts, mit Christus als Weltenrichter auf
dem Regenbogen her zu deuten!” — einem, jedenfalls aus Luthers Wahrneh-
mung, mahnenden, drohenden, angstverstirkenden und Schrecken einfl6-
enden Bild der Gerechtigkeit Gottes, die den Menschen nach seinen Wer-
ken beurteilt.’8 Indem man diesen Bildtypus zum Epochensymbol machte,
tibersah man, dass spitestens in der zweiten Hilfte des 14. Jahrhunderts
nordlich der Alpen neben die herkommlichen Weltgerichtsbilder die neue
Ikonographie des Partikulargerichts nach dem Tod trat, in der Gottvater als
gnidiger Richter und Jesus Christus zusammen mit Maria als barmherziger
Anwalt der Seele in Erscheinung treten.’ Ubersehen wurde auch, dass zu-

16 Zu den Rickblicken Luthers, die stereotyp betonen, seine Christusvorstellung sei vor
der befreienden Begegnung mit dem Christus des Evangeliums ausschlie8lich vom Bild
des strengen, ziirnenden, furchteinfléffenden Richters des Weltgerichts bestimmt gewe-
sen, vgl. die Belege bei HaAmM, Religiositit (s. Anm. 13), 33f.

17 Vgl. R. Scuwarz, Die spitmittelalterliche Vorstellung vom richtenden Christus — ein
Ausdruck religioser Mentalitit (GWU 32, 1981, 526-553); C. BURGER, Die Erwartung des
richtenden Christus als Motiv fiir katechetisches Wirken (in: Wissensorganisierende
und wissensvermittelnde Literatur im Mittelalter. Perspektiven ihrer Erforschung, hg.
v. N.R. WotLF, 1987, 103-122).

18 Die Barmherzigkeitsimplikationen spitmittelalterlicher Weltgerichtsdarstellungen
betont hingegen am Beispiel des geistlichen Spiels W.-F. ScHAUFELE, Zur theologischen
Bedeutung der deutschen Weltgerichtsspiele des Spatmittelalters im Allgemeinen und
des Weltgerichtsspiels in Ulrich Tenglers »Neuem Laienspiegel« (1511) im Besonderen
(in: Ulrich Tenglers Laienspiegel. Ein Rechtsbuch zwischen Humanismus und Hexen-
wahn, hg. v. A. DEUTSCH, 2011, 491-520).

19 Zur Vorstellung vom Partikular- oder Individualgericht (iudicium particulare), die im
13. Jahrhundert — der Ausgestaltung der Fegefeuer-Lehre entsprechend - entsteht, und
zur vielgestaltigen Ikonographie des Partikulargerichts, die sich seit der Mitte des
14. Jahrhunderts ausbildet, vgl. Hamm, Religiositit (s. Anm. 13), 425-445 (Kap. 11: Got-
tes gnidiges Gericht), mit Literatur. Vgl. kiinftig auch Ders., Iudicium particulare. Per-
sonale Identitit des Menschen und Gedichtnis Gottes in der spatmittelalterlichen Vor-
stellung vom Individualgericht (erscheint in: Geschichtsentwiirfe und Identitdtsbildung
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gleich die Weltgerichtsikonographie um neue Bildelemente des Erbarmens,

der

Erlosung und Hoffnung erweitert wurde.2°
Generell kann man sagen, dass die religios bedeutenden ikonographi-

schen Innovationen und Neuakzentuierungen seit dem 13. Jahrhundert
weit iberwiegend erbarmens-, gnaden- und schutzorientiert sind: z.B. Gna-
denstuhl, Not Gottes (Pitié de nostre Seigneur),>r Schmerzensmann,22
Christus in der Kelter, Olberg, Vera icon (des Tuches der Veronika), Gre-
gorsmesse, Pieta, Schutzmantelmadonna, die brustzeigende und milch-

20

21
22
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im Ubergang vom Mittelalter zur Neuzeit I, hg. v. L. GRENzMANN/B. HASEBRINK/F. REX-
ROTH, 2014 oder 2015). Zur Ikonographie des Partikulargerichts vgl. auch unten Ab-
schnitt V (S. 123-125).

Vgl. z.B. Bilder aus dem 14. und frithen 15. Jahrhundert, die dem Weltenrichter Christus
eine zweite Christusgestalt, den Gekreuzigten, zuordnen, ja diesen Passionschristus ge-
radezu in die Gerichtsszene hineinschieben; vgl. H.G. TuoMmMEL, Der Gekreuzigte als
Richter. Der doppelte Christus im Weltgerichtsbild (in: multiplicatio et variatio. Bei-
trage zur Kunst, FS E. Badstiibner, hg. v. M. MULLER, 1998, 139-151), mit der Deutung
(151): »ein Bild, das zum Ausdruck bringt, daf3 der strenge Weltenrichter mit dem Erbar-
menden identisch ist, der sich selbst fiir das Heil der Welt hingegeben hat«. — Beachtens-
wert ist auch, wie in spatmittelalterliche Weltgerichtsbilder die Gestalt des Erzengels
Michael mit der Gerichtswaage Eingang findet und wie dabei hiufig das Ergebnis des
Wiegens zugunsten der Person auf der einen Waagschale (oft der Stifter oder die Stifterin
des Bildes) ausfillt, obwohl teuflische Michte versuchen, diesen Menschen in ihre Ge-
walt zu bekommen, indem sie die andere Waagschale beschweren und herunterziehen
wollen. Angesichts der Vergeblichkeit des teuflischen Bemiihens erscheint der Erzengel
als Schutzpatron im Gericht. Vgl. als Bildbeispiel das Weltgerichtsbild des Ziiricher Nel-
kenmeisters (um 1500), Kunsthaus Ziirich Inv. Nr. 1917, dazu Ausstellungskatalog:
Himmel, Holle, Fegefeuer. Das Jenseits im Mittelalter, hg. von P. JEZLER, 21994, 333-335,
Nr. 127 (mit Abb.): »Eine Stifterin hofft auf ein gnidiges Weltgericht«. Vgl. auch aaO.,
189, Nr. 17 (mit Abb.): Seelenwigung durch Michael (Holzschnitt) und Gebet, aus einer
Inkunabel von 1493. In derselben Weise wie beim Ziiricher Nelkenmeister erscheint
auch hier der Erzengel als Schutzpatron im Gericht, nur dass es sich hier um das Parti-
kulargericht der Einzelseele nach dem Tode handelt (ein zweiter Engel nimmt die geret-
tete Seele empor in den Himmel). Das Gebet zu Michael in dieser Ars-moriendi-Inkuna-
bel enthilt folgende Worte: »Unnd was ich umb got nicht vordinet habe, das erwirb mir
du, heyliger engel, mit deinem aller barmhertzigisten richter.« Damit ist der auf dem
Holzschnitt nicht sichtbare gottliche Richter, offensichtlich Gottvater, gemeint, in des-
sen Auftrag und mit dem zusammen der Erzengel agiert.

Vgl. unten Abb. 3 mit Anm. 82.

Vgl. unten Abb. 1 mit Anm. 47.
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spendende Maria, Rosenkranzbilder, Heilstreppe, Heilsbrunnen, Hostien-
mihle, das verwundete und blutende Herz Christi, das selbstindig ste-
hende (oder sitzende) nackte Christuskind?s oder die Vierzehn Nothelfer.
Zudem kann man beobachten, dass auch diejenigen Bildinnovationen des
Spatmittelalters, die fiir sich genommen einen bedrohlichen Charakter ha-
ben, meist in Darstellungen integriert werden, die insgesamt eine Botschaft
der barmherzigen Nah-Prisenz himmlischer Michte vermitteln. Wenn z.B.
Gottvater, Christus oder Engel in der erwihnten Weise als zornige Machte
in Erscheinung treten, die vom Himmel herab die verderblichen Pfeile irdi-
scher Plagen auf die Menschen herabschiefien, werden auf denselben Bil-
dern jeweils auch die Erbarmensmaichte gezeigt, bei denen die bedrohten
Menschen Schutz vor den Pfeilen finden konnen, insbesondere die Schutz-
mantelmadonna oder Heilige wie Sebastian und Rochus,?+ oft miteinander
verbunden in einer Szene der kombinierten Interzession: Christus, Maria
und die Heiligen wenden sich dann fiirbittend an den erziirnten und richen-
den Gottvater, um die Heimsuchungen von den Menschen abzuwenden.2s
Susanne Wegmann konnte zeigen, dass auch die neue spiatmittelalterliche

23 Vgl. unten Abb. 2 mit Anm. 51.

24 Vgl. die Bildbeispiele bei DINZELBACHER (s. Anm. 6).

25 Meist wird die kombinierte Interzession wie bei Darstellungen des Partikulargerichts
(vgl. unten S. 123f) als Heilstreppe dargestellt: Die schutzbediirftigen Menschen wenden
sich flehend an einen oder mehrere Heilige und/oder an Maria, diese appelliert an das Er-
barmen des Passionschristus und dieser tritt vor Gottvater fiir die Menschen ein (Typ I);
gelegentlich wendet sich auch Maria direkt an Gottvater (Typ II). Zur Unterscheidung
der Typen (mit der These, dass sich im 14. Jahrhundert zunichst Typ I ausgebildet hat),
vgl. Hamm, Religiositit (s. Anm. 13), 31-33 mit Anm. 99-103. Ein schones Beispiel fir
Typ I bietet das Fresko von BENozzo Gozzotr in der Kirche Sant’Agostino von San Gi-
mignano. Es entstand 1464, als in der Stadt eine Pestepidemie ausbrach. In der unteren
Bildhilfte fleht die Bevolkerung der Stadt den heiligen Sebastian um Hilfe an: »Sancte
Sebastiane, intercede pro devoto populo tuo!« — so die Inschrift des Sockels, auf dem der
Heilige fiirbittend steht. In der oberen Bildhailfte, d.h. in der himmlischen Sphire, wen-
den sich Maria an Christus und Christus an Gottvater, der — wie auch einige Engel — mit
dem Pestpfeil auf die Menschen zielt. Beide werden mit den tiblichen Fiirbittegebarden
der kombinierten Interzession dargestellt, indem Maria ihre entbl6f3ten Briste als Sinn-
bild ihrer miitterlichen Barmherzigkeit und Christus seine Seitenwunde als Symbol sei-
nes stellvertretenden Sithneleidens vorzeigen (vgl. unten S. 122f mit Anm. 65-67). Vgl.
C.A. LucHINAT, Benozzo Gozzoli (in deutscher Ubersetzung), 1999, 42f und 52 (Abb).
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Fegefeuer-Tkonographie nicht einer einschiichternden Drohbotschaft dient,
die das Reinigungsfeuer infernalisiert, sondern angesichts der grassieren-
den Angste vor den Fegefeuerstrafen die Erlosungs-, Ertbarmens- und Trost-
perspektive ins Bild riickt: »Die Bilder beziehen stets das Motiv der Hoff-
nung mit ein, entweder durch die Darstellung der Erlosung der Seelen aus
dem Fegefeuer oder durch den ikonographischen Kontext.«26

Ein eindriickliches Beispiel fiir Letzteres bietet z.B. ein Schnitzretabel
in der Stadtpfarrkirche St. Maria von Geislingen/Steige, den der Ulmer
Kiinstler Daniel Mauch um 1518 schuf.27 In der Altarpredella wird — was an
diesem Platz selten vorkommt — das Fegefeuer dargestellt. Inmitten der
Flammen strecken die armen Seelen mit schmerzverzerrten Gesichtern
ihre Arme hinderingend nach oben oder schlagen die Hinde vor ihr Ge-
sicht. Uber ihnen aber zeigt der Fliigelaltar, welche himmlischen Personen
sie vorzeitig aus dem Fegefeuer befreien konnen: im Altarschrein Maria mit
dem Kind, flankiert von Sebastian (?) und Magdalena, auf den Fliigeln Ro-
chus und Elisabeth, im Gesprenge nochmals Sebastian. Gestiftet hat das
Bildwerk sehr wahrscheinlich die Geislinger Sebastiansbruderschaft. Die
Verbildlichung des Fegefeuers weist darauf hin, dass der Altar fiir sie offen-
sichtlich die Funktion eines >Seelaltars< hatte. Fiir die verstorbenen Mitglie-
der der Bruderschaft wurden an dem Altar Seelmessen gelesen und fiir sie
wie auch fir die Lebenden zu Christus, Maria und den Heiligen des Altars
gebetet, damit die Seelen der Verstorbenen aus dem Fegefeuer befreit und
die Lebenden vor den Jenseitsstrafen und vor schlimmen Heimsuchungen
im Diesseits wie vor allem der Pest bewahrt werden. Verbildlichungen
Christi, d.h. des Passionschristus und des Christkindes, Marias, der Heili-
gen und Engel bilden die grofle Masse des religiosen Bildschaffens vor der

26 S. WeGMANN, Auf dem Weg zum Himmel. Das Fegefeuer in der deutschen Kunst des
Mittelalters, 2003, 223.

27 Vgl. aa0., 258f; S. WaGini, Der Ulmer Bildschnitzer Daniel Mauch (1477-1540). Leben
und Werk (Forschungen zur Geschichte der Stadt Ulm 24), 1995, 47-55.148f.197
(Abb. 11); B. MAIER-LORCHER, Ulmer Kunst in aller Welt. Plastische Bildwerke des 15.
und 16. Jahrhunderts, 1996, 140f mit Abb.; Ulmer Ausstellungskatalog: Daniel Mauch.
Bildhauer im Zeitalter der Reformation, hg. v. B. REINHARDT/E. LEISTENSCHNEIDER,
2009, 228-237, Nr. 26 und 27 mit Abb. (Leistenschneider).
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Reformation28 und stehen so gut wie immer auch im zentralen Schrein bzw.
auf der Mitteltafel von Fliigelaltiren.>o Sie vermitteln, bis auf wenige Aus-
nahmenso, alle die wirksame Prisenz von Erlosung, Barmherzigkeit und
Hilfe in den Diesseits- und Jenseitsnoten — ein deutliches Signal von inhalt-
licher wie formaler normativer Zentrierung der abendlandischen Religiosi-
tit des 14. bis frihen 16. Jahrhunderts. In der Mittelachse der Predella ist
meist der beiderseits von den Zwolf Aposteln flankierte Christus als Salva-
tor mundi zu sehen. Auf dem Memminger Dreikonigsaltar (um 1500) von

Ivo
Mt

28

29

30

und Bernhard Strigel sind ihm durch ein Spruchband die Worte von
11,29 in den Mund gelegt: »Discite a me, quia mitis sum et humilis

Vgl. exemplarisch Ausstellungskatalog: Meisterwerke massenhaft. Die Bildhauerwerk-
statt des Niklaus Weckmann und die Malerei in Ulm um 1500, hg. v. WURTTEMBER-
GISCHEN LANDESMUSEUM STUTTGART, 1993.

Vgl. M. Hassg, Der Fliigelaltar, 1941; C. LicaTE/G. WEILANDT, Prachtvoll und wandelbar.
Entstehung und Funktion von Fligelretabeln im Mittelalter, hg. v. WURTTEMBER-
GISCHEN LANDESMUSEUM STUTTGART, 1994; C. LIMENTANTI VIRDIS/M. PIETROGIOVANNA,
Fliigelaltire. Bemalte Polyptychen der Gotik und Renaissance, 2002 (italienisch: 2001).
Zu den Ausnahmen rechne ich die vergleichsweise seltene Zentralstellung des Jiingsten
Gerichts auf spitmittelalterlichen Fligelaltiren, z.B. auf den Weltgerichtstriptychen
des Stefan Lochner, Rogier van der Weyden, Hans Memling und Hieronymus Bosch. Auf
den Altarretabeln stiddeutscher und alpenlindischer Herkunft hingegen scheint es
nahezu keine derartigen zentralen Weltgerichtsdarstellungen gegeben zu haben. Vgl.
R. Kansnitz, Die groflen Schnitzaltire. Spitgotik in Siiddeutschland, Osterreich, Std-
tirol, 2005; fiir den schwibischen Raum vgl. S. SETzLER, Bildprogramme schwibischer
Retabel der Spitgotik (in: Ausstellungskatalog: Meisterwerke massenhaft [s. Anm. 28],
345-355), 345 f. Setzler (346) weist zugleich darauf hin, dass man auf den Schreinrticksei-
ten sehr hiufig das Jingste Gericht aufgemalt findet und erklirt diesen Befund in Uber-
einstimmung mit einer oft wiederholten kunsthistorischen These damit, dass hinter den
Altiren im Mittelalter die Beichte abgenommen worden sei. Wenn das zutrifft, entspra-
che diese Praxis einer typisch spitmittelalterlichen Seelsorge-Pidagogik, auf die ich un-
ten niher eingehen werde: Nachdem der Priester den Gliubigen angesichts des richten-
den Christus dazu ermahnt hatte, Rechenschaft tiber ihre Stinden abzulegen und keine
Missetat zu verschweigen, wurde ihnen vor dem Altar die heilende und rettende Gnade
nahegebracht. Allerdings gibt es offensichtlich bislang keine Quellenbelege fiir diese
Beichthypothese. Hingegen ist zu beachten, dass das Weltgericht auch gelegentlich
im — oft nicht mehr erhaltenen — geschnitzten Gesprenge tiber dem Schreinkasten des
Hochaltar-Retabels dargestellt ist bzw. war. Diese Informationen verdanke ich meinen
kunsthistorischen Kollegen Georg Habenicht (vgl. sein demnichst erscheinendes Buch:
Wandlungen. Der Fliigelaltar und sein Personal), Thomas Noll und Manuel Teget-Welz.
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corde!« (Lernt von mir, weil/dass ich mild bin und von demiitigem Her-
zen!)3t Diese Worte vermitteln wie ein Motto die zentrale Botschaft des Re-
tabels.

Aufschlussreich ist in dieser Hinsicht auch die jiingste Publikation zu
diesem Thema, der Katalog zur Ausstellung -Umsonst ist der Tod-: Alltag
und Frommigkeit am Vorabend der Reformation in Mitteldeutschland.3?
Die tiberaus zahlreichen und vielfiltigen materiellen Frommigkeitszeug-
nisse des Bandes enthalten bis auf eine Ausnahme, ein Tafelbild mit dem
Jingsten Gericht,33 keine Botschaften der Drohung, des Schreckens und der
Angst, sondern ganz tiberwiegend mediale Aspekte von Gnadenhilfe, Erbar-
men und Schutz, z.B. Ablassangebote, oft verbunden mit Anleitungen zu
einem rechten christlichen Verhalten (Andacht, Gebet, Reue, Vertrauen,
Wallfahrt etc.), oder Verbildlichungen des Satisfaktionseffekts von Seel-
messen. So zeigt, wie Enno Bunz erldutert, die Predella des Kreuzaltars aus
dem Meifdner Dom

besonders anschaulich die Wirkung des Messopfers. [...| Wahrend der Priester die Hostie
emporhebt, die durch seine Wandlungsworte zum Leib Christi wird, befreien Engel die
Armen Seelen aus dem Fegefeuer. Vor dem Altar knien anddchtig mehrere Laien, die
womoglich diese Messfeier fir das Seelenheil ihrer Angehorigen gestiftet haben.34

Man kann das hier dargestellte Geschehen im Diesseits und Jenseits gerade-
zu als Kommentar zur Funktion des Geislinger Altars mit seiner Fegefeuer-
Predella verstehen.

Viele der erwihnten erbarmens-, gnaden- und schutzbezogenen Bild-
innovationen des ausgehenden Mittelalters dienten der Gestaltung von Epi-
taphien.3s Diese Totengedichtnismale in den Kirchen oder an ihren Aufen-
wianden waren ebenfalls eine spatmittelalterliche — in der Regel erst nach

31 Zum Zusammenhang zwischen der Bildarchitektonik der Fliigelaltire und der spitmit-
telalterlichen Frommigkeitszentrierung auf Gnade, Schutz, Barmherzigkeit und Ver-
trauen hin vgl. HAmM, Religiositit (s. Anm. 13), 22-28. Zum erwihnten Dreikonigsaltar
im Strigel-Museum Memmingen vgl. den dortigen Museumsfiihrer, 1998, Katalog Nr. 7,
34-39.

32 Hg. v. H. KUHNE/E. BUNZ/T. MULLER, 2013.

33 AaO., 79, Nr. 1.5.1 (Abb.).

34 AaO., 96f, Nr. 2.2 (Abb.). Der Kreuzaltar entstand 1526.

35 Vgl. P. SCHOENEN, Art. Epitaph (RDK 5, 1967, 872—921).
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1350 nachweisbare — Neuerung, eine Form der Jenseitsvorsorge vermogen-
der Personen, die sich und ihre Angehorigen vor den Jenseitsstrafen bewah-
ren wollten. Das Leitmotiv der Bildepitaphiens¢ ist daher das Angebot von
Barmherzigkeit, Schutz und Fiirbitte und das Flehen der mit abgebildeten
Stifter und Stifterinnen zu Christus, Maria und ihren Heiligen-Patronen.37
Sie rufen sie in demitig kniender Haltung um Erbarmen an, deutlich ables-
bar am Text, der ihnen durch Spruchbidnder in den Mund gelegt wird, meist
das Miserere mei! nach Vulgata-Psalm 50,3 aus dem Totenoffizium: Mise-
rere mei, Deus, secundum magnam misericordiam tuam!38 Die auf den Bil-
dern vergegenwirtigten himmlischen Schutzmichte werden so stereotyp
als Instanzen und Spender der rettenden Barmherzigkeit benannt, zu denen
auch die zu den Epitaphien Hinzutretenden beten sollen, um fiir die Ver-
storbenen im Fegefeuer und fiir sich selbst Hilfe zu erlangen. Die Gnaden-
hilfe ist priasent und nahe; sie will von den hilfsbediirftigen und besorgten
Menschen nur aktiv abgerufen werden.

Meine Beobachtungen zur spitmittelalterlichen Bildfrommigkeit gal-
ten speziell den Neuerungen des 14. und 15. Jahrhunderts, weil man an der
Verinderungsdynamik einer Zeit besonders deutlich erkennen kann,
worauf die Zeitgenossen gesteigerten Wert legen. Im Uberblick iiber die
Innovationsvielfalt einer auf die Nah-Prisenz von Frbarmen, Gnade und
Schutz zielenden Bilderfiille mochte ich zusammenfassend sagen: Die be-
dringende religiose Angst, Verunsicherung und Sorge machte kreativ und
innovativ. »Not macht erfinderisch.« Diese Bilanz kann man tber die Bild-
werke und die mit ihnen verbundenen Frommigkeitshaltungen hinaus auf
die innovativen Zige der spitmittelalterlichen Theologie und Frommig-
keit allgemein ausweiten: Neuerungen treten vor allem als Neuakzentuie-

36 Vgl. A. WeckweRrTH, Der Ursprung des Bildepitaphs (ZfKG 20, 1957, 147-185); R. WOHL-
FeIL/T. WonLFEIL, Niirnberger Bildepitaphien. Versuch einer Fallstudie zur historischen
Bildkunde (ZHF 12, 1985, 129-180).

37 Als in vielerlei Hinsicht typisches Beispiel fir diese Funktion von Bildepitaphien habe
ich das Epitaph der Dominikanerin Dorothea Schiirstab mit Gregorsmesse und Ablass-
inschrift (um 1475, ehemals St. Katharina in Niirnberg, jetzt im dortigen Germanischen
Nationalmuseum) untersucht; Hamm, Religiositit (s. Anm. 13), 484-507.

38 Vgl. A. Zajic, »Zu ewiger gedichtnis aufgericht«. Grabdenkmaler als Quelle fiir Memo-
ria und Reprisentation von Adel und Biirgertum im Spitmittelalter und in der Frithen
Neuzeit. Das Beispiel Niederosterreichs (MOIG.E 45), 2004, 304.
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rungen und Erfindungen auf dem Gebiet von Barmherzigkeitszusagen,
Gnadengarantien, Schutzmoglichkeiten, Hoffnungs- und Gewissheits-
potenzialen hervor. Und neu waren die Phinomene massenhafter Kumula-
tion, differenzierter Pluralitit und auf die Vielfalt der Note zugeschnittener
Spezialisierung, mit denen die Gnadenhilfen an die Gliubigen herangetra-
gen und von ihnen abgerufen wurden — die differenzierte Multiplizierung
von Schutzheiligen, Reliquien, Gnadenstitten, Gnadenbildern, Bild-
stocken am Wege, Wunderberichten, Heiltumsweisungen, Prozessionen,
Nahwallfahrten, Messfeiern, Altiren, Kapellen, Priestern, Bruderschaften,
schiitzenden Bildchen, Abzeichen und anderen Devotionalien. Bemerkens-
wert sind vor allem auch die Innovationsschiibe im Bereich des Ablass-
wesens seit 1300,39 die neuen Angebote von Plenar-und Jubildumsablissen,
Ablissen fiur Verstorbene und Ad-instar-Ablissen, die grof3en Jubiliums-
kampagnen und die mit den diversen Ablassangeboten verbundenen neuen
medialen, ins Massenhafte der Druckproduktionen fithrenden Verbrei-
tungsstrategien.4 Vor diesem Hintergrund wird verstidndlich, weshalb ein
Frommigkeitstheologe und Ablassprediger wie Johannes von Paltz, der um
das Seelenheil auch der groften Stinder bemiiht war, um 1500 der Meinung
sein konnte, dass -heute und jetzt< das Gnadenangebot aller fritheren Zei-
ten, ja selbst des apostolischen Zeitalters, tibertroffen werde: Jetzt ist mehr
denn je das »tempus gratiae« .4t

Bei Paltz und seinen Zeitgenossen ist der enge Zusammenhang zwi-
schen forcierten, z. T. auch neuartigen religiosen Angsten oder Verunsiche-
rungen und einer Hochkonjunktur von Erbarmen, Gnadenhilfen und Heils-
garantien offensichtlich. Genau an diesem Punkt zeigt sich auch die
Entstehungsdynamik der Reformation in der Person Martin Luthers: Die
von ihm - gleichsam paradigmatisch fir seine Generation — erschiitternd
erlebte Seelennot fiihrte ihn zu einem grundlegend neuen Verstindnis der

39 Vgl. R.N. SwansoN (ed.), Promissory Notes on the Treasury of Merits. Indulgences in
Late Medieval Europe (Brill’s Companions to the Christian Tradition 5], 2006.

40 Vgl. aa0., 309330 (F. EiseRMANN, The indulgence as a media event).

41 Vgl. HamMm, Frommigkeitstheologie (s. Anm. 14), 289f. Vgl. LuTHERs kritische Zeit-
diagnose von 151315, die dieselben Phinomene der Erleichterung des Weges zum Him-
mel, die Paltz preist, als Perversion der Christenheit verurteilt; s. unten Anm. s8.
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rechtfertigenden und rettenden Barmherzigkeit Gottes.4+> Fordernde, be-
drohliche Strenge und vergebendes Erbarmen spitzen sich fiir ihn unerhort
zu: Die spatmittelalterliche Konfrontation mit der nahen Todesstunde und
Gerichtsstrenge Gottes kulminiert bei dem gewissenhaften und um Heils-
gewissheit ringenden Monch erfahrungstheologisch in einer angstvollen
Begegnung mit dem Zorn Gottes, die jede menschliche Sicherheit zerstort;
und umgekehrt kulminiert die spitmittelalterliche Intensivierung der
immensen Barmherzigkeitsnihe Gottes in Luthers kreuzestheologischer
Fassung des Christus pro me und seinem Verstindnis des Evangeliums als
gewiss machender Heilszueignung Gottes.

III Die Zweiseitigkeitsstruktur von Gnade Gottes
und menschlicher Frommigkeitsaktivitdit

Luthers Verbindung von Gesetzesangst und Evangeliumstrost ist eine Ra-
dikalisierung der spitmittelalterlichen >-Doppelgesichtigkeit, von der ich
anfangs sprach, jener prinzipiellen Zweiseitigkeit von fordernder und rich-
tender Strenge Gottes einerseits und gottlichem Erbarmen andererseits. Es
ist jene Zweiseitigkeit, die auf den gotischen Weltgerichtsbildern durch das
Schwert als Symbol der strafenden und verdammenden Gerechtigkeit
Christi in Verbindung mit der Gestalt des strengen Buf$predigers Johannes
des Tiufers und durch die Lilie als Sinnbild der Barmherzigkeit Christi in
Verbindung mit der Gestalt der erbarmensreichen Gottesmutter Maria zum
Ausdruck gebracht wird — ebenso wie durch das Gegentiber von Erlosten,
die wohlgeordnet in den Himmel eingehen, und Verdammten, die in wil-
dem Durcheinander in den Hollenrachen hineingerissen werden.43 Hinter
diesen zwei Seiten der spatmittelalterlichen Frommigkeit, ihrer Kombina-
tion von furchteinfloflender Strenge und vertrauenerweckendem Erbar-
men, steht die grundsitzliche Zweiseitigkeitsstruktur, die in der mittel-
alterlichen Religiositiat das Verhiltnis zu Gott bestimmt. Die beiden Pole

42 Vgl. B. HamMm, Der frithe Luther. Etappen reformatorischer Neuorientierung, 2010,
25-64 (Kap. 2: Naher Zorn und nahe Gnade: Luthers frithe Klosterjahre als Beginn seiner
reformatorischen Neuorientierung).

43 Geradezu idealtypisch wird dieser Kontrast durch Hans Memling in seinem Danziger
Weltgerichtstriptychon (ca. 1470) verbildlicht.
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dieser Zweiseitigkeit sind einerseits die titige Eigenbewegung des Men-
schen in innerseelischen Tugendakten und dufleren guten Werken und an-
dererseits die -Gnade« (gratia), d.h. die schenkende Bewegung der himm-
lischen Michte, die dem Menschen hilfreich zuvor- und entgegenkommen
und ihn zum Ziel der himmlischen Herrlichkeit fiihren. Mit Hilfe der reli-
gionsgeschichtlichen Figur von Gabe und Gegengabe formuliert, heifdt das:
Nur der gabefihige und als Gebender aktive Mensch empfingt die ewige
Seligkeit als belohnende Gegengabe. Und umgekehrt: Nur die Gnaden-
gaben Gottes, insbesondere die eingegossene und rechtfertigende Gnade,
machen den stindigen Menschen tiberhaupt erst so gabefihig, dass er die
Seligkeit verdienen kann.44 In dieser Zweiseitigkeitsstruktur, diesem Quid
pro quo von Gabe und Gegengabe geht es immer um ein prinzipielles
Zusammenkommen von gottlich-gnadenhafter operatio und menschlicher
cooperatio bzw. von menschlicher operatio und himmlischer cooperatio.

Auch dort, wo im Bereich der spitmittelalterlichen Frommigkeitsme-
dien das Hauptgewicht auf die gottliche Barmherzigkeit und Gnadengabe
fallt, kommt doch stets in irgendeiner Weise die Notwendigkeit der mensch-
lichen Eigenbeteiligung zur Sprache. Man kann hier besonders an das neue
Medium der plakatartigen Einblattdrucke denken, die — oft mit der Kombi-
nation von Holzschnittbild und Text — in der zweiten Hilfte des 15. Jahr-
hunderts Verbreitung finden und meist religiosen Themen gewidmet
sind.4s In diesem Fall sind sie fast ausnahmslos keine Blitter der richterlichen
Strenge und Drohung, sondern Gnaden- und Erbarmensbilder, die hiufig
eine Ablasszusage enthalten. Sie wurden so zu typischen Medien der -nahen
Gnade-. Thren Besitzern und Nutzern boten diese preisglinstigen Drucke die
Prisenz und vertraute Nihe einer Gnade, die sie, ohne strapazitse und kost-
spielige Wege zurticklegen zu miissen, jederzeit und miihelos zu Hause
abrufen konnten. Man kann daher von einer >Verhiuslichung. der Barmher-

44 Zur mittelalterlichen Tauschlogik von Gabe und Gegengabe in der Bezichung des Men-
schen zu Gott vgl. B. HammMm, Pure Gabe ohne Gegengabe — die religionsgeschichtliche
Revolution der Reformation (JBTh 27, 2012: Geben und Nehmen, 241-276), 244-255.

45 Vgl. Ausstellungskatalog: Die Anfinge der europiischen Druckgraphik. Holzschnitte
des 15. Jahrhunderts und ihr Gebrauch, hg. von P. PArRsHALL/R. SCHOCH u.a., 2005;
S. Griesk, Text-Bilder und ihre Kontexte. Medialitit und Materialitit von Einblatt-Holz-
und -Metallschnitten des 15. Jahrhunderts (Medienwandel — Medienwechsel — Medien-
wissen 7), 2011.
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zigkeit Gottes und der Heiligen sprechen. Allerdings war diese Nahverge-
genwartigung der Gnade — der skizzierten Zweiseitigkeitsstruktur entspre-
chend - stets mit einer Anleitung und einem Appell an das eigene Gabe-
vermogen, an die Aktivierung des eigenen Wollens, Fiihlens und Handelns,
verbunden, oft mit der Aufforderung zu einem Gebet in Andacht und Liebe,
gesprochen in demitig kniender Korperhaltung. Wer sich so verhilt, dem
gilt dann die Garantie eines bestimmten Ablassquantums.

Als ein in vielerlei Hinsicht typisches Beispiel sei ein koloriertes Holz-
schnittblatt aus der reichhaltigen Ulmer Einblattdruckproduktion des Zeit-
raums von ca. 1465 bis 149046 ausgewihlt (Abb. 1)47. Es zeigt den Schmer-
zensmann mit den Leidenswerkzeugen, den sog. arma Christi. Damit wird
das Blatt zum Erinnerungsbild, das die Passionsgeschichte in szenischer
Vergegenwartigung vor das geistige Auge des Betrachters holt. Es vermittelt
ihm so die nahe Gnade des gottlichen Erbarmens und stellvertretenden
Sthneleidens. Durch den Kelch, in den das Blut der Seitenwunde Christi
spritzt, wird die Nihe der erlosenden Gnade auch als sakramentale Prisenz
erkennbar. Zugleich appelliert das Blatt an die liebevoll, mitleidend und
dankbar meditierende Andacht des hilfsbediirftigen Menschen, mit der er
sich betend an Christus wenden soll. Auf der Fufileiste gibt das Blatt daher
dem frommen Benutzer ein Mustergebet an die Hand. Es wendet sich an die
»grofle Barmherzigkeit« (gros erbarmhertzikeit) des Schmerzensmannes.
Er moge an der betenden Person das Ziel seiner Passion (die Befreiung des
Menschen von den Stindenstrafen und seinen Eingang in die ewige Selig-
keit) zur Wirksamkeit bringen.+® Das Aussprechen dieser Gebetsworte
ermoglicht es, durch eigenes Zutun die Gnadenkraft des Bildes zu erschlie-
Ben. Daher wird dem Gebet eine einleitende Ablasszusage vorangestellt,
die lautet: »Wer dieses Gebet mit Andacht spricht, der hat ebenso viele Tage

46 Zu Ulm als »Produktionszentrum fiir Holzschnitte« vgl. Griesg, aaO., 151-242.

47 Der Schmerzensmann mit den arma Christi, kolorierter Einblattholzschnitt auf Papier,
41,4 x 27,6 cm, Ulm: »Michil«, um 1480-1482; Exemplar: Germanisches National-
museum Niirnberg, Inv. Nr. H 9/Kapsel 145 1; Abbildung und Beschreibung in PARSHALL/
SCHOCH (s. Anm. 45), 248-250, Nr. 74; vgl. auch GRIESE (s. Anm. 45), 213-216 (Datie-
rung: 213 mit Anm. 307), 275.332£.623 (Abb. 30).

48 »Und bit dich, lde-ber herre, durch din gros erbarmhertzikeit, das du alles das an mir
volbringest, d[a]z es dir loblich sige [= sei] in der ewikeit und mir trostlich sige in dire
[= dieser] zit. Amen.«
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Abb. 1: Schmerzensmann mit arma Christi, kolorierter Holzschnitt,
Ulm: Meister »Michil«, um 1480-1482
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Ablass, wieviel Wunden unser Herr Jesus Christus um unsertwillen emp-
fangen hat.«49 Nach einer verbreiteten spatmittelalterlichen Zihlung wa-
ren es 5490 Wunden.sc Um dieses Ablassquantum zu erhalten, muss das
Gebet mit andacht gesprochen werden. -Andacht< meint den seelisch titig
werdenden Habitus der Liebe und wahren Reue, die Aktivierung eines Zu-
standes also, in dem der Beter durch die Wirksamkeit der Passion Christi
bereits die Vergebung seiner Sindenschuld und die Straftilgung der ewigen
Verdammnis der Holle empfangen hat — und empfangen haben muss, bevor
der Ablass die noch verbleibende zeitlich begrenzte Stindenstrafe teilweise
oder ganz tilgen kann. Das Blatt vermittelt so auf sehr typische Weise die
Zweiseitigkeit von schenkender Gnade und eigenem Bemiihen, d.h. der
eigenen Qualitit und Aktivitit. Die nahe Gnade ist das besonders grof3-
zuigige, jederzeit abrufbare Ablassangebot, das dem schutzbediirftigen Siin-
der durch das Medium des Einblattdrucks nahegebracht wird.

Manche dieser gnadenvermittelnden Einblattdrucke zeigten als Neu-
jahrsblitter, die man sich schenkte, den nackten Jesusknaben, der auf
Spruchbindern dem Empfinger des Blatts gute Wiinsche zum kommenden
Jahr Gbermittelt. So ist auf einem — wohl ebenfalls in Ulm entstandenen —
Holzschnitt von etwa 1470 (Abb. 2)5t ein Christkind zu sehen, das einen
griinen Vogel, vermutlich ein Gliickssymbol, in Hinden hilt und von den
Worten umgeben ist: »Ich heifde Jesus, das ist wahr, und gebe mich euch zu
einem guten Jahr. Und wer mich im Herzen lieb hat, dem gebe ich mich in

49 »Wer dis gebet spricht mit andacht, der het als mengen tag aplas als menig wonden unser
herr ihesus christus het enphangen durch unsern willen. «

50 Man hat dabei den blutiiberstromten Korper Christi an der Geiflelsdule vor Augen. Zu
den variierenden Zahlenangaben in einem Bereich tiber 5400 Wunden vgl. B. Hamm, Der
Weg zum Himmel und die nahe Gnade. Neue Formen der spatmittelalterlichen From-
migkeit am Beispiel Ulms und des Mediums Einblattdruck (in: Between Lay Piety and
Academic Theology. FS C. Burger [Brill’s Series in Church History 46], hg. v. U. HASCHER-
BURGER/A. DEN HOLLANDER/W. JANSE, 2010, 453-496), 478 mit Anm. 63.

51 Neujahrswunsch mit Christkind, kolorierter Einblattholzschnitt auf Papier, 36,5 x
25,5 cm, Ulm (2): »Michel«, um 1460-1475; Exemplar: Halle, Marienbibliothek, B. Nr. 3;
Abbildung und Beschreibung (durch J. Trirps) in Ausstellungskatalog (Bern/Strasbourg):
Bildersturm: Wahnsinn oder Gottes Wille?, hg. v. C. DUPEUX/P. JEZLER u.a., 2000, 222,
Nr. 75. Zum Frommigkeitskontext der zeitgendssischen Christkind-Andacht vgl. aaO.,
223, Nr. 76 (J. Tripprs) mit Literatur.
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Abb. 2: Christkind mit Neujahrswunsch, kolorierter Holzschnitt,
vermutlich Ulm: Meister »Michel«, um 1460-1475
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seiner letzten Not.«52 Das Blatt erweist sich so als Sterbetrostblatt: Dem,
der das Kind wahrhaftig liebt, verspricht Jesus, dass er sich ihm am Ende sei-
nes Lebens als gnidigen, zur ewigen Seligkeit fithrenden Erloser schenken
wird. In der fir religiose Einblattdrucke typischen Wer-der-Formelss — Wer
Christus liebt, der wird von ihm geliebt; wer sich ihm hingibt, dem gibt er
sich —wird deutlich die beschriebene Zweiseitigkeitsstruktur von Gabe und
Gegengabe erkennbar. Verstindlich wird damit aber auch, weshalb in dieser
regelhaften, ja geradezu vertragsartigen Zweiseitigkeits+ nicht nur ein im-
menses Gnaden- und Barmherzigkeitsangebot liegt, sondern stets auch ein
gewisses Potenzial von Anforderung, Mahnung, Strenge, Drohung und Ver-
unsicherung, das bei der notigen Aktivierung menschlicher Gabefihigkeit
ansetzt. Nie kann der stindige Mensch die Ungewissheit tiberwinden: Bin
ich wirklich im Stand wahrer Andacht, Liebe und Reue und habe ich wirk-
lich das notige Genugtuungspensum abgeleistet, um dem Fegefeuer zu ent-
gehen? So schliefit das Wissen um die Erbarmensmichte, der flehende Ge-
betsappell an ihre Hilfe und das Vertrauen in sie eine beunruhigende
Fixierung auf den eigenen Zustand und womoglich eine skrupuldse Panik
des Ungentigens und permanenter Frommigkeitsanstrengungen nicht aus.

IV Pastorale Intentionen im Spannungsfeld
von Drohung und Trost, Furcht und Hoffnungsgewissheit
(das Beispiel Geilers von Kaysersberg)

Die Prediger und Seelsorger konnen aus theologischen und gemeindepida-
gogischen Motiven je nach Situation und Adressatenkreis die Barmherzig-

52 »Ich haiss ihesus, das ist wir; und gib mich tich z{i aim giite Jar. / Und wer mich im hert-
zen lieb haut, dem gib ich mich an siner lesten nit.«

53 Vgl. auch bereits Abb. 1, Text oben in Anm. 49. GRIESE (s. Anm. 45), 274—277, spricht von
»wer-Formelne.

s4 Griesg, aa0., 274, betont mit Recht, dass diese Texte »eine Art Vertrag zwischen Be-
trachter und >Bild/Abgebildetem«« vorschlagen. Es ist zugleich ein Vertragsverhiltnis
zwischen Gott/Christus und Mensch, innerhalb dessen die Gottheit (bzw. in ihrem Auf-
trag die Kirche) dem Menschen fir ein bestimmtes, festgelegtes Verhalten eine be-
stimmte Gnadengabe verspricht. Zu dieser Vertragsvorstellung vgl. B. Hamm, Promis-
sio, pactum, ordinatio. Freiheit und Selbstbindung Gottes in der scholastischen
Gnadenlehre (BHTh 54), 1977.
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keitszuwendung Gottvaters, Christi, des Heiligen Geistes, Mariens, aller
anderen himmlischen und irdischen Helfer und aller kirchlichen Gnaden-
schitze so maximieren, dass die geforderte Eigenbeteiligung des aktiv ge-
benden Menschen auf jenes affektive und operative Minimum reduziert
wird, das angesichts seiner Siindenschwiche, Angst und Verunsicherung
gerade noch zumutbar erscheint, vor allem wenn er als Kranker und Ster-
bender auch korperlich-seelisch darniederliegt.ss

Dieselben Prediger und Seelsorger konnen aber auch ganz andere Regis-
ter ziechen, wenn sie es mit hartgesottenen, unbuffertigen Stindern und
Stnderinnen in der Bliite ihres Lebens zu tun haben. Gutes Anschauungs-
material dafiir bietet der Straflburger Miunsterprediger Johannes Geiler
von Kaysersberg (1445-1510). In pastoraler Hinsicht, als Prediger und Seel-
sorger seiner Stadt, sieht er das zentrale Problem darin, dass die Leute
Gottes Gebote nicht ernst nehmen, unbesorgt siindigen und sich dabei auf
Gottes Barmherzigkeit, das stellvertretende Leiden Christi und ihre Taufe
verlassen.s¢ Der Teufel, schreibt Geiler, fliistert ihnen ein: »Gott hat einen
Bund mit dir geschlossen. Wohlan denn, stindige tapfer (pecca audacter),
denn wie grofd auch deine Stinden sein mogen, noch grofier ist seine Barm-
herzigkeit!«s7 Geiler charakterisiert im Anschluss daran seine Schwierig-
keit als Prediger folgendermafien:

So verdorben ist in unserer Zeit die ganze Welt, dass es ziemlich gefdhrlich ist, tiber die
Barmherzigkeit Gottes zu predigen. Wo sich ndmlich ein Verzweifelnder findet, da gibt
es hundert, ja tausend und zehnmal hunderttausend anmafiende Menschen (praesump-
tuosi); und dennoch tiuschen sich alle.s$

55 Zu solchen Minimalprogrammen, z.B. bei dem Erfurter Augustinereremiten Johannes
von Paltz (gest. 1511), vgl. B. HAMmM, Religiositit (s. Anm. 13), 355-390 (Kap. 9: Wollen
und Nicht-Kénnen als Thema der spitmittelalterlichen Buf3seelsorge). Vgl. Luthers
Kritik von 1513-15 an dieser Erleichterungsstrategie (»facilitamus viam ad célum«) un-
ten Anm. 58.

56 Vgl. E.J. DEmPsey DouGtLaAss, Justification in Late Medieval Preaching. A Study of John
Geiler of Keisersberg (SMRT 1), 1966, 173, Anm. 6.

57 »|Diabolus ...] dicit deum pactum nobiscum fecisse. Eya, inquit, pecca audacter, quia
quantumcunque magna sint peccata tua, maior est misericordia sual« Aus GEILERS
Schrift >De xii fructibus spiritus sanctis; zitiert nach DEmprsey DoucgLass, aaO., 174,
Anm. 3.

58 »Sic infectus est hac tempestate mundus totus, ut periculosum admodum sit de miseri-
cordia dei predicare. Ubi unus enim reperitur desperans, centum inveniuntur, immo

118

© 2014, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Gottingen
ISBN Print: 9783525874462 — ISBN E-Book: 9783647874463



Religiose Gewissenhaftigkeit, Angstlichkeit und Skrupulositit, wie wir sie
aus Luthers Biographie nach seinem Klostereintritt so eindriicklich ken-
nen, war aus Geilers Sicht unter den Weltmenschen seiner Zeit — er spricht
hier nicht tiber Ordensleute und vor allem nicht tiber die ihm als Seelsorger
anvertrauten Klosterfrauen — ein seltenes Minderheitsphinomen. Was er in
den zitierten Sitzen beklagt, ist umgekehrt eine Religiositit der >billigen
Gnade, der inflationdren Barmherzigkeit und leichtfertigen Vertrauensse-
ligkeit. Solche hartnickigen Stinder, die sich in triigerischer Heilssicherheit
wiegen, will Geiler mit drastischen Worten tiber die Strenge des richtenden
und strafenden Gottes wachriitteln und ihnen eine heilsame Furcht einja-
gen, die sie zur Buflumkehr fithrt. Worauf Geiler mit dieser Seelsorgepida-
gogik zielt, ist freilich gerade nicht eine dauerhafte Lebenseinstellung des
Erschreckens, der Straffurcht und Angst, sondern eine christliche Existenz
der Gottes- und Nichstenliebe. Grundlegend ist hier in seiner Theologie
wie allgemein bei den spatmittelalterlichen Lehrern des geistlichen Lebens

mille et decies centena milia presumptuosi, et tamen omnes decipiuntur.« Mit der be-
griindenden Fortsetzung: »Dominus enim etsi misericors est, iustus tamen iudex. Ne-
mini facit igitur iniuriam per sententiam, sibi quod eius est auferendo.« (Denn auch
wenn der Herr barmherzig ist, so doch zugleich ein gerechter Richter. Niemandem tut er
also durch seinen Urteilsspruch Unrecht, wenn er sich das nimmt, was ihm gebtihrt).
Aus derselben Schrift GerLers; zitiert nach DEmpsey DouGLaAss, aa0., 174, Anm. 4. Zu
Geilers Zeitdiagnose, dass es im Predigtpublikum nur ganz wenige Menschen gibt, die
gewissenhaft und angstvoll mit ihren Stinden umgehen, vgl. LutHERs scharfe Kritik an
der triigerischen Sicherheit der Christenheit in seiner Ersten Psalmenvorlesung
(1513-15): »Tercia nunc [passio ecclesiae| Est Inualescentia tepidorum et malorum (pax
et securitas), Quia accidia iam regnat adeo, vt vbique sit multus cultus Dei, scil. litera-
liter tantum, sine affectu et sine spiritu, Et paucissimi feruentes. Et hoc fit totum, quia
putamus nos aliquid esse et sufficienter agere, ac sic nihil conamur et nullam violentiam
adhibemus et multum facilitamus viam ad célum, per Indulgentias, per faciles doctrinas,
quod vnus gemitus satis est. Et hic proprié -Deus eligit ea que non sunt, vt destruat ea qué
sunte« (Das dritte, gegenwirtige Leiden der Kirche besteht im Erstarken der Lauen und
Bosen, in Frieden und Sicherheit. Denn die Trigheit herrscht schon so sehr, dass es tiber-
all viel Gottesverehrung gibt, aber nur dem Buchstaben nach, ohne Gemiit und Geist,
und nur ganz wenige sind voll Eifer. Und das alles geschieht, weil wir glauben, wir seien
etwas und unser Tun sei ausreichend; aber so wagen wir nichts, wenden keine Gewalt an
[Mt 11,12] und erleichtern sehr den Weg zum Himmel durch Ablisse und leichtfertige
Lehren, dass schon ein Seufzer geniige. Und hier -erwihlt Gott gerade das, was nichts ist,
um zu zerstoren, was etwas istc [1Kor 1,28].) WA 55,2; 384,13-22, vgl. WA 3; 416,17-25.
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die Unterscheidung zwischen timor servilis und timor filialis,s d.h. zwi-
schen der -knechtischen< Angstfurcht derer, die vor der Schrecklichkeit der
Strafen und Gottes Gerichtsstrenge zittern, und der -kindlichen« Ehrfurcht
derer, die unter dem Einfluss der rechtfertigenden Gnade die gottlichen Ge-
bote und Gottes Gerechtigkeit liebend verehren und daher den Schmerz
einer wahren Reue (vera contritio) dariiber empfinden, dass sie als Stinder
gegen die Gebote des himmlischen Vaters gehandelt und so seine Ehre ver-
letzt haben. Nicht die Angst, sondern die Gottesliebe ist die Antriebskraft
dieses echten Reueschmerzes. Das angstvolle Erschrecken des timor servi-
lis ist zwar, wie die meisten Theologen meinen, ¢ wichtig und nitzlich, um
der stindigen Seele den Weg zur wahren Bufie zu bahnen. Wer aber ohne Er-
barmensperspektive in der verzweifelten Gerichts- und Strafangst verharrt,
kann nicht zum Heil gelangen. So darf diese Angst nur das Durchgangssta-
dium sein zu einer Haltung des ehrftirchtigen, liebenden und hoffnungsvol-
len Vertrauens in die gottliche Barmherzigkeit, das die Seele des Menschen
allerspatestens in der Sterbestunde erfiillen soll.

59 Zur spitscholastischen Unterscheidung zwischen timor servilis und timor filialis und
der damit zusammenhingenden Unterscheidung zwischen attritio (unvollkommener
Reue) und contritio (vollkommener, echter, wahrer Reue) vgl. die Arbeiten von
V. HEYNCK, besonders: Zur Lehre von der unvollkommenen Reue in der Skotistenschule
des ausgehenden 15. Jahrhunderts (FS 24, 1937, 18-58); S. Grossg, Heilsungewiflheit
und Scrupulositas im spaten Mittelalter (BHTh 85), 1994, 42-44.183-193; HAMM, From-
migkeitstheologie (s. Anm. 14), 275-284. Vgl. auch V. LerriN, Geschichte des mittel-
alterlichen Christentums, 2012, 345 Uber Wilhelm von Auvergne (gest. 1249), der zu
einer der grundlegenden Lehrautorititen fiir die Folgezeit wurde: »Wilhelm hat zugleich
ein Buf$verstindnis entwickelt, das die in Angst wurzelnde Reue des Stinders (attritio)
von jener vollen Reue (contritio) unterschied, welche fester Bestandteil der Bufie als Sa-
krament ware.

60 Zur Rolle, die dabei ein Augustin-Zitat spielen konnte, vgl. den vorausgehenden Aufsatz
von C. BURGER, bei Anm. 12. — Allerdings gibt es Ausnahmen wie besonders den Ordens-
vorgesetzten, Lehrer und Seelsorger Martin Luthers Johannes von Staupitz (gest. 1524),
der grundsitzlich in der Angstreue keinen niitzlichen Ausgangspunkt fiir den Bufiweg
sieht und in seinen Niirnberger Fastenpredigten vom Frithjahr 1517 zusammenfassend
sagt: »Dorumb sollen wir Gott lieben als den allerfreuntlichsten, parmherzigsten vater
und forchten als einen gerechten, milten richter, nicht mit ainer knechtlichen, sonder
ainer kindtlichen forcht.« Zitat bei HamM, Religiositit (s. Anm. 13), 406 mit Anm. 42;
zur Nachschrift dieser vorosterlichen Predigten von 1517 vgl. aa0., 405, Anm. 40.
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Im Blick auf dieses Ziel gewinnt Geilers Theologie — ebenso wie die an-

derer spiatmittelalterlicher Seelsorger, die sich der Angst- und Schreckens-
therapie bedienen — einen Grundton der prinzipiellen Uberordnung des
gottlichen Erbarmens tiber die vergeltende Gerechtigkeit.ér Geiler ist darin
ganz zeittypisch, wie besonders der Vergleich mit der Ars-moriendi-Litera-
tur des 15. Jahrhunderts seit Johannes Gerson zeigt. Immer bildet hier das
getrostete Vertrauen auf die himmlischen Erbarmens- und Schutzmaichte
den Abschluss eines heilsamen Sterbens.6> Auch Geiler wiinscht sich
Menschen, die zwar nach Gottes Geboten leben wollen, aber nicht auf ihre
eigenen Krifte und Werke bauen, sondern an ihnen »verzweifeln« und ihr
ganzes Vertrauen auf die erlosende Barmherzigkeit setzen.s3 Sie sollen in

61
62

63

Vgl. Hamm, Religiositit (s. Anm. 13), 416—419.

Vgl. HamM, Der frithe Luther (s. Anm. 42), 127f, mit Quellenbelegen bei Johannes Ger-
son, Thomas Peuntner und Johannes von Staupitz.

Vgl. z.B. J. GEILER VON KAYSERSBERG, Sterbe-ABC (1497): »Die xix. regel: Tucken [= Sich
ducken] und sich demfitecklichen trucken [= niederdriicken] durch ein gantze verzwyfe-
lung an synen verdiensten und krefften. Hit dich in der stund dynes sterbens vor hoch-
fart, vermessenheit und tippigem wolgefallen dyner gliten werck, sunder all din hoff-
nung und vertriiwen setz in das lyden, sterben und verdienst unsers lieben herren Jesu
Christi! Wann [= Denn] alle unser gerechtikeiten falsch sind und vor der angesicht gottes
als eyn befleckt, unrein tlich.« Zur Verwendung des hier zitierten Vulgataverses Jes 64,6
(»quasi pannus menstruatae universae iustitiae nostrae«) in der spitmittelalterlichen
Frommigkeitstheologie vgl. A. ZUMKELLER, Das Ungentigen der menschlichen Werke
bei den deutschen Predigern des Spatmittelalters (ZKTh 81, 1959, 265-305). — Zur Gei-
lerschen Anleitung, dass man an seinem eigenen Tun und seiner eigenen religiosen Leis-
tungsfihigkeit verzweifeln und auf Gottes Barmherzigkeit allein (sola misericordia dei)
vertrauen soll, vgl. HAmM, Religiositit (s. Anm. 13), 418; dieser seelsorgerliche Rat geht
auf JoHANNES GERSON zuriick, z.B. in seiner Schrift -De vita spirituali animae« »Denique
perspicuum est, quanta necessitate desperare debeamus de viribus nostris [...] nec confi-
dere in homine, sed projicere totam spem nostram in Deum, ne confundamur, sed libe-
remur et nutriamur et glorificemur.« (Schlief$lich ist es klar, wie notig es ist, dass wir an
unseren Kriften verzweifeln [...] und nicht auf den Menschen vertrauen, sondern unsere
ganze Hoffnung auf Gott werfen, damit wir nicht zu Schanden werden, sondern befreit,
gendhrt und verherrlicht werden). Nachweis und weiteres Gerson-Zitat bei Hamm, Der
frithe Luther (s. Anm. 42), 71 mit Anm. 20.
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der

Hoffnungsgewissheits+ leben und sterben, dass sie im Gericht nach dem

Tode vollmichtige Fiirsprecher vor dem Tribunal Gottvaters haben: die
Interzession Jesu Christi mit der Darbietung seines Siihneleidens — er
zeigt dem Vater seine Wunden — und die Interzession Mariens mit der
Schutzmacht ihrer mitterlichen Barmherzigkeit — sie zeigt Christus ihre
Briiste. So entsteht eine Heilstreppe von zuverlidssiger Wirkung: »Wo so
viele Zeichen der Liebe zusammenkommen, kann«, so versichert Geiler,
»keine Zuriickweisung [der Fiirbitte] geschehen« — nulla ergo poterit esse
repulsa.ss

64

65

122

Zu der fir Johannes Gerson und die in seiner Tradition stehenden Frommigkeitstheolo-
gen charakteristischen Konzeption der affektiven Hoffnungsgewissheit hinsichtlich des
eigenen Gnadenstandes und kiinftigen Heils — im Unterschied zur Unmoglichkeit einer
Gnaden- und Heilsgewissheit auf kognitiver Ebene — vgl. Grosse, Heilsungewiflheit
(s. Anm. 59); HAmM, Der frithe Luther (s. Anm. 42), 70-73. Die Hoffnungsgewissheit
kann unterschiedlich, z.B. eher mystisch, eher christologisch oder eher mariologisch,
begriindet werden.

»Securum accessum habes, homo, ad deum, ubi mater est ante filium et filius ante patrem.
Mater ostendit filio pectus et ubera; filius ostendit patri latus et vulnera. Nulla ergo
poterit esse repulse, ubi tot occurrunt caritatis insignia.« Aus GerLers Schrift Navicula
penitentie (postum erstmals 1511 im Druck verdffentlicht); zitiert nach DEmPSEY
Douarass (s. Anm. 56), 191, Anm. 2. Dieser Textabschnitt geht zuriick auf eine im
unmittelbaren Umkreis Bernhards von Clairvaux um 1150 entstandene Schrift des
ARNOLD VON CHARTRES (Abt von Bonneval, gest. nach 1156): De laudibus Beatae Mariae
Virginis, ed. Migne PL 189, 1726, in der Formulierung: »Securum accessum iam habet
homo ad deum, ubi mediatorem causae suae filium habet ante patrem et ante filium ma-
trem. Christus nudato latere patri ostendit latus et vulnera, Maria Christo pectus et
ubera. Nec potest ullo modo esse repulsa, ubi concurrunt et orant omni lingua disertius
haec clementiae monumenta et charitatis insignia.« Dieser Text fand wortlich Eingang
in die Legenda aurea des JACOBUS DE VORAGINE (1230-1298/99) und wird dort Bernhard
von Clairvaux zugeschrieben. Mit der Autoritit Bernhards wurde der Text Arnolds of-
fensichtlich zur Grundlage fiir die sich in der Folgezeit entwickelnde Vorstellung von der
Heilstreppe und einer kombinierten Interzession vor dem Tribunal Gottvaters mit dem
demonstrativen und effektiven Vorzeigen der Marienbriiste und der Seitenwunde
Christi und vor allem mit der Sentenz, dass Gottes Giite gar nicht anders kann, als diese
Farsprache erfolgreich sein zu lassen.
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V Gottes Partikulargericht nach dem Tod als gniidiges
Gericht

Was hier in Geilers Bulbuch Navicula pentientie als Anleitung zur Barm-
herzigkeitsgewissheit zu lesen ist, entspricht vollig der tiblichen spitmit-
telalterlichen Verbildlichung des Partikulargerichts sofort nach dem Tode.¢6
Auf Tafelmalereien, Fresken, Einblattdrucken oder Handschriftenminia-
turen findet man diese Heilstreppen-Anordnung mit Maria und Jesus als
Advokaten und Gottvater als Richter.6? Diesem wird in allen moglichen
Varianten ein barmherziger Urteilsspruch in den Mund gelegt, oft mit der
Aussage, dass er der Fursprache seines Sohnes und Marias die Gewdhrung
des Erbetenen nicht versagen wird (nulla negabo),s8 gelegentlich auch mit
der von Geiler aufgenommenen starken Formulierung, dass er dies den Fiir-
sprechern nicht versagen kann.> Gottvater versichert somit, dass er Gnade

66 Vgl. oben S. 103 mit Anm. 19.

67 Zu den ikonographischen Typen dieser Anordnung — sowohl hinsichtlich des Ergehens
der Menschen im Diesseits als auch im Zusammenhang der Partikulargerichtsszene
nach dem Tode - vgl. oben Anm. 25. Zur Verschiedenartigkeit des Befundes auf Bildern
(generell Gottvater als Richter im Partikulargericht) und in literarischen Quellen (hiufig
auch Christus als Richter) vgl. meinen noch nicht publizierten Aufsatz: ludicium parti-
culare (s. Anm. 19).

68 Beispiele bei Hamm, Religiositit (s. Anm. 13), 432f; zwei Bildbeispiele des gottlichen
»nulla negabo« in Partikulargerichtsszenen, die am Sterbebett lokalisiert werden, ent-
hilt der Ausstellungskatalog (Germanisches Nationalmuseum Ntrnberg): Martin
Luther und die Reformation in Deutschland, 1983, 337f, Nr.447 und 448. Vgl. auch
A. Moraut-FromM, Das Erbe des Markgrafen. Die Sammlung deutscher Malerei
(1350-1550) in Karlsruhe, 2013, 228-231 (mit Abb.): mittelrheinisches Tafelbild (1506):
Christus und Maria als Furbitter vor Gottvater, mit dem Schriftband tiber Gottvater:
»viel lieber sune und maria reine meit [= Magd], kein mogelich bede ist uch verseit
[= keine mogliche Bitte ist euch versagt|«. Diese Darstellung der kombinierten Interzes-
sion bezieht sich freilich nicht unbedingt auf das postmortale Partikulargericht, sondern
kann auch generell die Vergebungsbereitschaft Gottes gegentiber den noch lebenden
Stiindern und Stinderinnen im Blick haben. Vgl. das Schriftband tiber Maria: »O vater, diz
ist die brust, [die] dyn sun gesoge haet. Verzieh den sunder [...] missehaet!« und das
Spruchband tiber Christus: »O Vater, las dir die wund my ey opper vor alle sunder syn!«
(Wiedergabe der Inschriften nach MoraHT-FROMM).

69 Diese Aussage Uber das Nicht-Kénnen Gottes steht, wie z.B. Geiler von Kaysersberg
zeigt, in der Tradition des oben (Anm. 65) zitierten, Bernhard von Clairvaux zugeschrie-
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vor Recht ergehen lassen, die bufdfertigen Menschen zur Seligkeit anneh-
men und ihnen die Fegefeuerstrafen verringern oder ganz erlassen wird.
Die bildlich dargestellte kombinierte Interzession Christi, Marias und
manchmal auch noch anderer heiliger Patrone vor dem gottlichen Tribunal
bezieht sich, worauf bereits hingewiesen wurde, gelegentlich und wohl
auch urspriinglich auf die Angste und Sicherheitsbediirfnisse von Men-
schen, die Zuflucht vor den gegenwirtigen Heimsuchungen Gottes suchen
und die himmlischen Michte um sofortige, zu Lebzeiten gewihrte Verge-
bung und Hilfe anrufen.7oc Nach der Mitte des 14. Jahrhunderts allerdings
verbindet sich ikonographisch das Gnaden-, Schutz- und Barmherzigkeits-
motiv der Heilstreppe und gestuften Interzession immer haufiger auch mit
der mittlerweile voll ausgebildeten und lehramtlich propagierten Theorie
des gottlichen Partikulargerichts in der Todesstunde. Eindeutig ist diese
Verkniipfung auf solchen Bildern, die im Zuge der aufkommenden Ars-mo-
riendi-Frommigkeit das erfolgreiche Interzessionsgeschehen an das Sterbe-
bett eines Menschen verlegen, fiir den Maria und Christus vor Gottvater,
dem himmlischen Richter, Flrbitte einlegen.’t Ebenso eindeutig ist der Be-
zug zum Partikulargericht auf den zahlreichen Epitaphien, die diese Szene
den Besuchern einer Kirche als Bild vor Augen fithren.72 Vom neuen, eben-

benen und durch die Legenda aurea verbreiteten Textes des ARNOLD VON CHARTRES mit
der Formulierung: »nec potest ullo modo esse repulsa« (gemeint: bei Gottvater kann es
keineswegs eine Zuriickweisung der Fiirbitte Christi und Marias geben). Wichtig fur die
Verbreitung dieses Motivs in Verbindung mit einer bildlichen Darstellung der Interzes-
sion Marias vor Christus und Christi vor Gottvater wurde auch seine Aufnahme in das
Speculum humanae salvationis (-Der Spiegel der menschlichen Erlésung<) aus dem ers-
ten Drittel des 14. Jahrhunderts, eines der am weitesten verbreiteten Erbauungsbiicher
des Spatmittelalters; zur dreimaligen Formulierung der Unmoglichkeit einer Zurtick-
weisung im Textteil dieser Szene vgl. HAmM, Religiositit (s. Anm. 13), 435f. Zu spatmit-
telalterlichen Belegen fiir das gnidige Nicht-Kénnen Gottvaters im postmortalen Parti-
kulargericht vgl. aa0O., 433 mit Anm. 24.

70 Vgl. oben S. 105 mit Anm. 24 und 25 sowie Anm. 68.

71 Solche Bilder sind erst nach 1400 nachweisbar. Zu Beispielen s. oben Anm. 68 und unten
Anm. 82 sowie HaAMmM, Religiositit (s. Anm. 13), 437-441.

72 Zu Bildbeispielen (aus dem Zeitraum 1370 bis etwa 1520) vgl. Ausstellungskatalog:
Himmel, Holle, Fegefeuer (s. Anm. 20), 106 (Abb. 75) und 282f (Nr. 91); HamMm, Religio-
sitit (s. Anm. 13), 432f.438-441.482 mit Anm. 29 und 564.580-582; MORAHT-FROMM
(s. Anm. 68), 230, Abb. 20 und 21; T. NoiL, Totengedichtnis und >Ereignis.. Das Epitaph
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falls nach der Mitte des 14. Jahrhunderts Verbreitung findenden Frommig-
keits-, Erinnerungs- und Gnadenmedium der Epitaphien war ja bereits die
Rede.73 Dass das Barmherzigkeitstribunal des Partikulargerichts mit seinen
typischen Inschriften gerade auch auf Bildepitaphien dargestellt wird, zeigt,
wie hier eine bestimmte pastorale Theologie des Spatmittelalters auch in
der Frommigkeitspraxis der Glaubigen, die diese -Seelgerite- stiften, ange-
kommen ist. Seelsorge, Theologie und Kunst stehen in einer unmittelbaren
Wechselbeziehung zu den Schutzvorstellungen und -bediirfnissen der Glau-
bigen. Die zahlreichen Epitaphien mit ihren variablen Verbildlichungen
von Erbarmen, Schutz und Rettung und der Appell der vielen Stifter und
Stifterinnen an das Erbarmen der himmlischen Michte (Miserere mei!) be-
legen zusammen mit Geilers (und Luthers) oben zitierter Klage tiber die im-
mens vielen Menschen, die sich leichtfertig auf Gottes Barmherzigkeit ver-
lassen, wie anfechtbar Christoph Burgers Auffassung (oben S. 8of) ist, dass
in der spatmittelalterlichen »Volksfrommigkeit Nachrichten tiber Gottes
strenge Gerechtigkeit intensiver vermittelt und deswegen vermutlich auch
stirker rezipiert worden sind als solche tiber Gottes erbarmende Barmher-
zigkeit«. Die Situation der Glaubigen in den Jahrzehnten vor der Reforma-
tion war wohl sehr viel komplexer: Vielfidltige Haltungen von religioser
Sorglosigkeit einerseits und angstvoller Erwartung des Gerichts und gewis-
senhafter Jenseitsvorsorge andererseits konnten sich mit dem Bewusstsein
der gottlichen Giite und dem dringenden Verlangen nach den diversen
kirchlichen Gnaden- und Schutzangeboten verbinden und in die Anrufung
des rettenden Erbarmens Gottes, Christi, der heiligen Patrone und Schutz-
engel miinden. Die religiose Mentalitat forcierter Verunsicherung und
Angst ging Hand in Hand mit einer in Jahrhunderten gewachsenen Reli-
gionskultur der Liebe, des Mitleidens, Sich-Erbarmens und Vertrauens.

Im Ruckblick auf die Ausdrucksweise Geilers von Kaysersberg aber
stellt sich die Frage: Warum kann Gott nicht anders? Warum muss er die
Fursprache der Interzessoren erh6ren und sein gnidiges Verzeihen tiber die
Strafgerechtigkeit, sein Erbarmen tiber die Strenge siegen lassen, und zwar

der Familie Bubenhofen des Meisters von Mef$kirch (in: Das Bild als Ereignis. Zur Les-
barkeit spitmittelalterlicher Kunst mit Hans-Georg Gadamer, hg. v. D.E. DELARUE/
J. ScauLrz/L. SOBEZ, 2012, 303-331).

73 Vgl. oben S. 108f mit Anm. 35-38.
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nicht nur zu Lebzeiten der buffertigen Stinder, sondern auch nach ihrem
Tod in einem gnidigen Jenseitsgericht? Berticksichtigt man bei Geiler von
Kaysersberg und seinen wichtigsten Gewaihrsleuten seit der Hoch-
scholastik — unter ihnen besonders Johannes Bonaventura und Johannes
Gerson74 — den theologischen Gesamtzusammenhang, dann kommt man
zu folgender Einschitzung: Dieses Nicht-anders-Konnen Gottes ergibt sich
nicht nur aus Wiirdestellung und Einfluss der michtigen Interzessoren,
hat also nicht nur speziell christologische und mariologische Griinde, son-
dern ist auch in der trinitarischen Gotteslehre und so im gottlichen Wesen
Gottvaters selbst verankert.”s Die Notwendigkeit, dass er die Interzession
seines Sohnes und Marias — und dazu die der Heiligen-Patrone und Schutz-
engel — erhort, wurzelt in seinem eigenen Wesen, seiner ungruntlich barm-
hertzikeit, wie Geiler sagt.7¢ Denn seine glitige Barmherzigkeit tiberragt die
Strenge seiner vergeltenden Gerechtigkeit, umgreift und dirigiert sie. In
diesem Sinne kommt es um 1500 nicht selten zu Artikulationen eines poin-
tierten sola misericordia dei.7”

74 Vgl. H. KraumE, Die Gerson-Ubersetzungen Geilers von Kaysersberg. Studien zur
deutschsprachigen Gerson-Rezeption (MTU 71), 1980.

75 Vgl. die Szene der kombinierten Interzession beim Partikulargericht im >Miinchner Spiel
vom sterbenden Menschen« (1510) mit der Antwort Gottvaters an Christus: »Wann
[= Denn] dir nichts miiglich zu(o) versagen ist; / dann du mit mir gleych ewiger got bist, /
unnd unnser gwallt gleych in ainem wesen stat / mitsampt des heyligen geystes rat.« Zi-
tiert nach: J. BorTe (Hg.), Drei Schauspiele vom sterbenden Menschen, 1927 (Neudruck
1986), 7, Verse 179-182.

76 »Die ungruntlich barmhertzikeit gottes, unsers himelischen vatters, der koestlich ver-
dinst des schmertzreichen lidens unsers herren ihesu cristi, furtretung der edelen, ver-
rumten [= berithmten| gotz gebererin iungfrowen marien erschein uns alle[n] an unserm
[richtig: unsern] lesten noeten.« Aus GerLers Schrift »Totenbiichleing, zitiert nach Demp-
sy DOUGLASS (s. Anm. §6), 191, Anm. 7. — Vgl. auch oben Anm. 20 (Holzschnitt von
1493: der Erzengel Michael als Seelenwiger im Partikulargericht): Angesichts des bevor-
stehenden Gerichts wendet sich der Mensch im Gebet an Michael als Schutzengel, er
moge ihm gemeinsam mit Gottvater, dem »aller barmhertzigisten richter«, das Seelen-
heil erwerben.

77 Vgl. Hamm, Religiositit (s. Anm. 13), 12; DErs., Pure Gabe (s. Anm. 44), 255, Anm. 31.
Zur Wendung »sola misericordia dei« bei dem >Kirchenvater des 15. Jahrhunderts« Johan-
nes Gerson und zu seiner entsprechenden Konzeption der Hoffnungsgewissheit des
Christen, die sich allein auf das gottliche Erbarmen griindet, vgl. Grossg, Heilsungewif3-
heit (s. Anm. 59), 103 mit Anm. 308.
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VI Die theologische Uberordnung der Barmherzigkeit Gottes
tiber seine belohnende und strafende Gerechtigkeit

Theologen, die so zugespitzt formulieren, sind selbstverstindlich alle der
Meinung, dass es kein gottliches Erbarmen mit der siindigen Menschheit
geben kann, das nicht auch die Gerechtigkeit als strafende Strenge zum
Zuge kommen lisst. Nimmt doch Gottes Barmherzigkeit nach allgemeiner
spatmittelalterlicher Lehre immer Ricksicht auf den ehernen Grundsatz
der Gerechtigkeit, dass es keine Siinde ohne Strafe und keine Vergebung
ohne dquivalente Stihne geben kann,7® d.h. Gottes Gerechtigkeit verlangt
far die Stindenschuld der Menschen eine Genugtuung, die seinem Wieder-
gutmachungsanspruch Genitige leistet. Die alles tiberragende Stellung der
Giite, Liebe und Barmherzigkeit Gottes erweist sich aber darin, dass er
selbst fir die Wiedergutmachung sorgt, indem er seinen Sohn in die Welt
gibt und ihn die stellvertretende Stthne am Kreuz von Golgatha vollenden
lasst. Es ist Gottes Liebe, die dieses Heilswerk der Passion umgreift und so
den Stindern Begnadigung und Vergebung eroffnet; es ist Gottes Gnade, die
ihnen die wahre Reue ins Herz gief3t; und es ist daher auch Gottes Erbarmen
selbst, das die barmherzige Interzession Christi, Marias, der Heiligen und
Engel moglich macht und das Gericht am Ende des Lebens fiir die vertrau-
ensvoll Sterbenden zu einem Gnadengericht werden lisst. Gottes Barmher-
zigkeit steht also nicht gegen die richtende und vergeltende Strenge seiner
Gerechtigkeit, sondern integriert sie in das Erlosungsgeschehen. So lisst
Gott ein rechtlich geordnetes Erbarmen walten, eine Art von Erbarmens-
recht,79 das den Aquivalenz- und Verfahrensprinzipien der iustitia gerecht
wird und doch die siindigen Menschen mit so viel Gnade beschenkt und
derart entlastet, dass sie —im Sinne der oben beschriebenen Zweiseitigkeit —
nur noch die geringe Eigenbeteiligung an Liebe, Reue und guten Werken
leisten miissen, die ihrem kreattirlichen cooperatio-Vermogen entspricht.
Dieses theologische Grundmodell der rechtlich regulierten misericordia
dei macht verstindlich, wie eine seit dem frithen 12. Jahrhundert zu beob-

78 Vgl. A. ANGENENDT, Deus, qui nullum peccatum impunitum dimittit. Ein »Grundsatz«
der mittelalterlichen Bufigeschichte (in: Und dennoch ist von Gott zu reden, FS H. Vor-
grimler, hg. v. M. LuTZ-BACHMANN, 1994, 142-156).

79 Vgl. M. WeLkER, Theologie und Recht (Der Staat 49, 2010, §73-585); DERS., Gottes Of-
fenbarung. Christologie, 2012, 209f (mit Literatur).
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achtende spezifische Barmherzigkeits- und Gnadendynamik in der abend-
lindischen Religiosititse zu Aussagen tiber Gottes Nicht-Kénnen kommt:
dass er nicht anders kann, als Erbarmen, Stindenvergebung und Straferlass
zu gewidhren. Es ist seine eigene freie Selbstbindung,8' die -Gnade vor
Recht., aber nicht Gnade ohne Recht ergehen lisst — Gnade vor Recht des-
halb, weil Gottes Barmherzigkeit seiner richtenden Gerechtigkeit voraus-
geht, sie beherrscht, umfasst, integriert und dirigiert. Sie weist der Gerech-
tigkeit ihren Ort im Heilsgeschehen zu und nicht umgekehrt.

Vor diesem Hintergrund einer sich im 14. und 15. Jahrhundert zuspit-

zenden Gnadentheologie und -frommigkeit ist es nur stimmig, wie ein kurz

vor

der Reformation entstandenes Epitaphgemilde Lucas Cranachs d. A.

Gottvater als gnddigen Richter des Partikulargerichts prisentiert (Abb. 3)82.

8o

81

82
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Vgl. Hamm, Religiositit (s. Anm. 13), 434f — mit dem Hinweis auf den Grundsatz des
THOMAS VON AQUIN (gest. 1274) in seiner Summa theologiae (I, q. 21, art. 4, responsio):
»QOpus autem divinae iustitiae semper praesupponit opus misericordiae et in eo funda-
tur« (Das Werk aber der gottlichen Gerechtigkeit setzt immer das Werk der Barmherzig-
keit voraus und griindet auf ihm), ein Grundsatz, den Thomas auch auf das Jenseits-
gericht anwendet, indem er mit Berufung auf Jak 2,13 betont: »Misericordia superexaltat
iudiciume« (Die Barmherzigkeit steht iiber dem Gericht), denn als Belohnender be-
schenkt Gott immer tiber die Gerechtigkeit hinaus, »supra iustitiam operando« (aaO.,
art. 3, ad 2), und als Strafender bestraft er immer »citra condignume«, also milder, als es
der Mensch verdient hitte (aaO., art. 4, ad 1). Vgl. auch Hamm, Religiositit (s. Anm. 13),
28-30.

Zum Begriff der »freien Selbstbindung Gottes«, vor allem im Blick auf die scholastische
Traditionslinie von Gilbert von Poitiers (Porretanus, gest. 1154) iiber Stephan Langton,
Gaulfrid von Poitiers, Wilhelm von Auvergne, Odo Rigaldi, Bonaventura, Johannes Duns
Scotus, Wilhelm von Ockham, Gabriel Biel bis hin zu Martin Luther vgl. HAmM, Promis-
sio (s. Anm. 54).

Lucas CraNacH D. A., Der Sterbende und der barmherzige Richter, Bildepitaph fiir
Valentin Schmidburg, Ol auf Lindenholz, 93 x 36,2 cm, um 1518, Leipzig, Museum der
bildenden Kiinste, Inv.-Nr. 40 (DE_MdbKL_40). Zu diesem Bild, das iiber dem Bett des
sterbenden Menschen den majestitisch thronenden Gottvater in der trinitarischen Gna-
denstuhlposition und dartber in einem separaten Bildfeld die Himmelskonigin Maria
als Mutter der Barmherzigkeit zeigt, vgl. den Text weiter unten sowie ausfithrlicher (ins-
besondere zum Inschriftenprogramm der Tafel) Hamm, Religiositit (s. Anm. 13),
439-44T1; Ausstellungskatalog (Museum der bildenden Kiinste Leipzig): Vergessene alt-
deutsche Gemalde, 1997, 54-56 (mit Abb.); Ausstellungskatalog: Alltag und Frommig-
keit (s. Anm. 32), 97-100, Nr. 2.2.1 (mit Abb.).
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Abb. 3: Lucas Cranach d. A.: Der Sterbende und der barmherzige
Richter, Bildepitaph fiir Valentin Schmidburg, um 1518.
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Uber ihn setzt er eine die Tafel waagerecht durchschneidende Schriftleiste,
auf der in Humanisten-Capitalis als Motto und Merksatz der Vers Vulgata-
Psalm 144,9 zu lesen ist: »Miseraciones eius super omnia opera eius« (Seine
Erbarmungen tiberragen alle seine Werke). Dieser Psalmvers war in der
theologischen Tradition und gerade auch in den Jahren vor und nach 1500
eines der Lieblingszitate zur Verhiltnisbestimmung von Barmherzigkeit
und belohnender wie bestrafender Gerechtigkeit Gottes. Eine einflussrei-
che, wahrscheinlich von Johannes Gerson verfasste Trostschrift des frii-
hen 15. Jahrhunderts zitiert den Vers daher auch als Bibelbeleg daftir, dass
der Stinder mit Erfolg von Gottes vergeltender Gerechtigkeit an die hohere
Instanz seines Erbarmens, an das »tribunal misericordiae«, appellieren
kann.8s Es gibt in der spatmittelalterlichen Frommigkeitstheologie meh-
rere axiomatische Sentenzen, die sich mit Ps 144,9 argumentativ verbin-
den, z.B. der Satz: »Deus punit citra condignum et remunerat ultra condig-
nume« (Gott bestraft milder, als es der Mensch verdient hitte, und belohnt
ihn tber seine Wiirdigkeit hinaus),84 oder die Sentenz: »Deus est pronior ad
miserendum quam ad puniendum, tardior ad puniendum quam ad premian-
dum« (Gott ist geneigter zum Erbarmen als zum Bestrafen und siumiger
beim Bestrafen als beim Belohnen).8s

Zu den wichtigsten Innovationen der spitmittelalterlichen Theologie,
Frommigkeit und Kunst, die ich als Dynamik der nahen Gnade beschrieben
habe, gehoren somit nicht nur neuartige Vorstellungen von der Erbarmens-
nihe Christi, Marias und der Heiligen, sondern auch bemerkenswerte theo-

83 (Pseudo?) GersoN, Appellatio peccatoris ad divinam misericordiam (in: Jean Gerson,
Oeuvres completes, hg. v. P. GLorieux, Bd. 8, 1971, 5§36-539, Nr. 20), 538. — Zur argu-
mentativen Rolle und Beliebtheit von Ps 144,9 in der Zeit um 1500 vgl. z.B. die Schriften
der Augustinereremiten JOHANNES VON PALTZ und JOHANNES VON STAUPITZ; vgl. jeweils
das Register der Bibelstellen in den seit 1979 erschienenen Binden der kritischen Paltz-
und Staupitz-Werkeditionen.

84 Vgl. oben Anm. 80 (THOMAS VON AQUIN| und z.B. Aecipius Romanus, Commentarius
in secundum librum Sententiarum, dist. 27, q. 2 art. 4, responsio, Ausgabe 1581, Neu-
druck 1968, Bd. II/2, 354aC: »Praemiabimur enim ultra condignum, et mali punientur
citra condignum. Non enim tantum affligentur quantum meruerunt, et boni plus gloria-
buntur quam meruerunt. «

85 Vgl. z.B. JoHANNES GEUSS (gest. 1440), Sermo >De iudicio particulari anime., National-
bibl. Wien, Codex Palatinus Vindobonensis 3651, fol. 247v-252v, hier: 250r.
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logische und ikonographische Vorginge, die Gottvater selbst als den Ver-
sohnten, Barmherzigen und Mitleidenden hervortreten lassen. Man denke
nur an einen neuen, seit ca. 1400 Verbreitung findenden Bildtyp der tradi-
tionellen Gnadenstuhldarstellung, die sog. -Not Gottes: Gottvater hilt
nicht mehr das Kruzifix, sondern wie auf dem soeben erwihnten Epitaph-
gemalde Cranachs (Abb. 3) den Schmerzensmann selbst in seinen Armen
und zeigt so seine unmittelbare barmherzige Verbundenheit mit dem Lei-
den des Sohnes.86 Cranach verstirkt diese Perspektive: Der durch die drei-
stufige Tiara trinitarisch gekronte Vater legt die Hinde gutig auf die Schul-
tern des Sohnes und breitet seinen Mantel um ihn, wie auch die Taube des
Heiligen Geistes ihre Fliigel tiber den Schmerzensmann breitet, der seiner-
seits mit dem Gebets- und Fiirbittegestus der ausgebreitet erhobenen
Hinde sein Stithnopfer darbringt — ein Sinnbild dafiir, dass das Erbarmen
Christi immer auch das Erbarmen Gottvaters ist, Ausdruck seines gottlich-
trinitarischen Wesens, das auch das Gericht tiber die Seele des verstorbenen
Stinders zu einem gniddigen und rettenden Gericht macht. Dieser milde
Gottvater, wie er z.B. in der Bilder-Ars moriendi zusammen mit Christus
und Maria unmittelbar an das Bett des Sterbenden tritt,$7 ist nicht der Ferne
und Strenge, zu dem man nur Uber den Instanzenweg der Mediatoren vor-
dringt, sondern er gewinnt eher die Zige eines viterlich sorgenden, mitfiih-
lenden und freigebigen Patrons.88 Unter seinem Oberpatronat konnen die
Subpatronate Christi, Marias, der Heiligen und Engel schiitzend zur Wir-
kung kommen - nicht miteinander konkurrierend, sondern zusammenwir-
kend innerhalb einer Korperschaft und communio abgestufter Patronate.
Das Epitaphgemilde Cranachs mit dem beschriebenen neuen Gnaden-
stuhltyp im Zentrum tber dem Sterbebett veranschaulicht eindrucksvoll

86 So auch auf dem gerade erwihnten Schmidburg-Epitaph CraNACHS, vgl. Anm. 82. Zu
weiteren Bildbeispielen und zur Geschichte der -Not Gottes« vgl. Ausstellungskatalog
(Ulmer Museum): Hans Multscher. Bildhauer der Spitgotik in Ulm, 1997, 427-430
(MicHAEL RoTH); vgl. auch 243.

87 Vgl. Hamm, Religiositit (s. Anm. 13), 480f mit Bildbeispiel 583 (Abb. 22): Holzschnitt der
Erstausgabe der Bilder-Ars moriendi um 1450.

88 Vgl. W. BRUCKNER, Der gnidige Vatergott und seine heiligen Helfer. Von spatmittelalter-
licher Frommigkeit in Zeichen, Bildern und Gebirden (in: »Ora pro nobis.« Bildzeug-
nisse spiatmittelalterlicher Heiligenverehrung. Vortragsreihe, hg. v. Badischem Landes-
museum Karlsruhe, 1994, 9-36, besonders 34).
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dieses schiitzende Zusammenwirken der himmlischen Patronate. Es stellt
den neuen Gnadenstuhltyp ins Bildzentrum tiber das Bett des sterbenden
und tber die himmelwirts emporsteigende Seele des bereits verstorbenen
Menschen. Um die Lichtmandorla des Gnadenstuhls werden in den Wolken
die himmlischen Michte, Maria, Heilige und Engel, gruppiert, die anbetend
Gottes Erlosungshandeln preisen, Furbitte fiir den Verstorbenen einlegen
und ihn so gemeinsam mit der Trinitit vor den bedrohlichen, Anspruch auf
seine Seele erhebenden Hollenmichten (in der unteren rechten Bildhilfte)
bewahren.

Das verbindende Band der Patronate ist Gilite, Liebe, Erbarmen, com-
passio. Sie konnen aber dem siindigen Menschen nur dann helfen, wenn
dieser selbst durch die Bu3bekehrung aktiv liebend, erbarmend und mitlei-
dend geworden ist. So will es die Zweiseitigkeitsstruktur der spatmittel-
alterlichen Religiositit.89 Die vom Menschen geforderte »Andacht« (devotio)
kann nur deshalb die himmlischen Michte demiitig um liebevoll-gnidiges
Erbarmen anflehen — miserere mei! —, weil das Herz der devotio selbst vol-
ler Liebe und Erbarmen ist. Die Dominanz und normative Kraft der gott-
lichen misericordia erweist sich auch darin, dass sie nur den barmherzig
Gewordenen die himmlische Seligkeit gewahrt. Anders formuliert: Der Sie-
geszug der Kompassionskultur im Spatmittelalter veridndert spiegelbildlich
und gleich intensiv das Verstindnis menschlicher Frommigkeit wie das
Verstindnis des himmlischen Patronats.

VII Ergebnisim Blick auf das Verhdltnis von >Spdtmittelalter-
und Reformation

Aus meiner Sicht des 14. bis 16. Jahrhunderts ergeben sich, wie ich abschlie-
Bend betonen mochte, weitreichende Folgen fiir die Verhiltnisbestimmung
von >Spitmittelalterc und Reformation. Weder ldsst sich das sogenannte
Spatmittelalter auf die Epochenformel des Schreckens, der Drohung und
der Angst bringen noch die Reformation auf die analoge Epochenformel der

89 Die spidtmittelalterliche Barmherzigkeits- und Kompassionsreligiositit konnte sich
dabei auf den Schriftbeleg Jak 2,13 stiitzen (vgl. oben Anm. 80): »Das Gericht wird erbar-
mungslos sein gegen den, der nicht Barmherzigkeit geiibt hat; die Barmherzigkeit trium-
phiert tiber das Gericht.«
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trostenden Botschaft von der Erbarmens- und Gnadennihe Gottes. Vielmehr
setzen die Medien der Reformation eine bestimmte Dynamik forcierter
Gnaden- und Erbarmensvorstellungen der vorausgehenden Jahrhunderte
fort, so wie sie auch umgekehrt auf ihre Weise mit biblischen Begriindun-
gen einen spitmittelalterlichen Predigt- und Seelsorgemodus des strafen-
den gottlichen Zorns, der Drohung und Strenge weiterfithren. Dabei voll-
zieht die Reformation, d.h. erstmals Luther in seinen Frithschriften, einen
religionsgeschichtlichen Bruch von grofier Tragweite fir das gesamte Ge-
flige des Kirchen- und Heilsverstindnisses, indem sie die charakteristische
Zweiseitigkeitsstruktur der mittelalterlichen Religiositit verwirft und das
Heil prinzipiell als pure Gabe Gottes ohne menschliche Gegengabe prokla-
miert. In dieser Neubestimmung des Verhiltnisses von Gott und Mensch
steckte das theologische und frommigkeitsrelevante Potenzial, den christ-
lichen Gottesglauben in seinem Heilsbezug vollig von allen Leistungs-,
Erwerbs-, Schreckens-, Angst- und Drohmomenten zu 16sen und die Got-
tesfurcht des gerechtfertigten und glaubenden Menschen mit der Termino-
logie des traditionellen timor filialis (der kindlichen Ehrfurcht) zu bestim-
men: »Wir sollen Gott tiber alle Ding fiirchten, lieben und vertrauen.«o:
Allerdings blieb auch im Protestantismus das Angst- und Anfechtungs-
potenzial des drohenden Jingsten Gerichts, der schreckenerregenden ewi-
gen Verdammnis und der bangen Frage: »Gehore ich zu den Erwihlten des
gottlichen Erbarmens? Bin ich ein wahrhaft Glaubender?« priasent. Und im
Blick auf das zeitliche Ergehen der Menschen setzten die reformatorischen
und nachreformatorischen Prediger die traditionelle Verkniipfung von
menschlichem Verhalten und Segen oder Strafe Gottes fort: Einem from-
men Lebenswandel stellten sie das irdische Gedeihen des Gemeinwesens in
Aussicht; den Bruch der Gebote Gottes hingegen bedrohten sie warnend
mit der strafenden Strenge Gottes durch Heimsuchungen wie Kriegs-, Seu-
chen- und Hungersnote. Im religiosen Zusammenhang von Tun und Erge-

90 Vgl. HamMm, Pure Gabe (s. Anm. 44). Vgl. LuTHERS Sprung vom Minimum der spitmit-
telalterlichen Heilsbedingung auf Seiten des Menschen (»ein Seufzer gentigt«) zum
Nichts von 1Kor 1,28; Zitat aus der Ersten Psalmenvorlesung oben Anm. 58.

91 MARTIN LuTHER, Kleiner Katechismus, Auslegung des ersten Gebots; in der lat. Fassung:
»Nos debemus Deum super omnia timere, diligere et illi confidere.« Die Bekenntnis-
schriften der evangelisch-lutherischen Kirche, 51963, 507, 42f. Zu diesem Luther-Zitat
vgl. die von C. BURGER in seinem vorausgehenden Beitrag, Anm. 6, genannte Literatur.
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hen lag weiterhin das entscheidende Erklirungsmodell fir alle Katastro-
phen und das prinzipielle Losungsmodell fiir alle Auswege aus irdischen
Noten. Dass im Luthertum, ausgehend von Luthers Kreuzestheologie,
auch ganz andere Moglichkeiten des theologischen und seelsorgerlichen
Umgangs mit irdischen Krisen lagen, der sie nicht mehr als Strafvollzug der
Strenge Gottes deutete, zeigte sich nicht erst, aber besonders deutlich in
den Liedern Paul Gerhardts, die er vor und nach der Mitte des 17. Jahrhun-
derts unter dem Eindruck des Dreifligjahrigen Krieges schuf.o2

92 Vgl. S. Grossg, Gott und das Leid in den Liedern Paul Gerhardts (FKDG 83), 2001.
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