RELIGION OCH KULTURELLT MINNE

Forskarkurs vid Institutt for religionsvitenskap, Universitetet i Tromsø

31 maj – 4 juni, 2006

Emnets formål
Forskarkursen har till syfte att behandla olika premisser och föremål för kulturell självreflexivitet i historia och nutid, särskilt med fokus på studiet av religion och religiösa samfund. Med kulturell självreflexivitet avses de strategier som kollektiv av mänskliga aktörer (representanter för en särskild grupp, nation eller sammanslutning av nationer) utarbetar för att manifestera och konsolidera bilden av sig själva och sin egen kultur. Modeller för kulturell självreflexivitet har ofta en utpräglat epidemisk karaktär och kan således ta sig likartade utryck i de mest skiftande sammanhang och samhällen. Det är därför betecknande att sådana modeller samtidigt kan bilda utgångspunkt för etnisk polarisering och gränsdragning. På senare tid har man dock kunnat bevittna framväxten av liknande modeller inom världssamfundet, i synnerhet när det gäller fredandet av områden och artefakter som anses utgöra delar av ett globalt kulturarv eller ”ogripbara” aspekter på ett sådant kulturarv som det anses ligga i ett globalt intresse att skydda (jfr UNESCO:s ”Convention for the Safeguarding of the Intangible Cultural Heritage” från 2003).


Den kulturella självreflexiviteten förutsätter vanligtvis ett externaliserat kulturellt minne, vilket innesluter tankefigurer, texter och artefakter som kommit att uppfattas som bindande och därmed avgörande för den egna gruppens fortsatta existens. Det kan t.ex. handla om seglivade metaforer, kanoniserade litterära verk, monument eller ”semiotiserade” platser och landskapsformationer (s.k. ”mnemotoper”), vilka ofta tillskrivs en överindividuell, avhistoriserad och absolut karaktär. I praktiken kan emellertid projektionen av sådana objekt innebära en förträngning och avledning av enskilda individers levande minne, så att den kulturella minneskonstruktionen i ett avseende förutsätter enskilda individers glömska.


Även om dessa problem diskuteras på olika håll inom social- och humanvetenskaperna, har de ämnesöverskridande ansatser som präglat den tyskspråkiga debatten sedan 80-talet ägnats oförtjänt liten uppmärksamhet i Skandinavien.  Dessa ansatser har främst haft till syfte att generera nya teorier om kulturellt minne snarare än att försöka överbrygga redan befintliga teoretiska modeller. Kursen vänder sig dels till stipendiater i religionsvetenskap, dels till deltagare från andra discipliner som kan se relevansen av dessa perspektiv i sin egen forskning.

Emnets inhold 

Undervisningen omfattar ett inledande halvdagsseminarium med førsteamanuensis Peter Jackson samt tre heldagsseminarier med särskilt inbjudna föreläsare, vilka alla arbetat med ovanstående problemställningar inom ramen för sina respektive discipliner (egyptologi, litteraturvetenskap och filosofisk estetik). Vid dessa seminarier behandlas såväl särskilda fallstudier (med exempel som spänner från det gamla Egypten till det tidiga 1800-talets historiefilosofi) som övergripande teoretiska spörsmål beträffande religion och kulturellt minne. Varje föreläsare utarbetar en lista över relevant litteratur som kommer at ligga till grund för kursens pensum.


I direkt anknytning till dessa seminarier arrangeras även en avslutande sammankomst, vid vilken kursdeltagarna lägger fram utkast till varsin essä som förankrar det egna forskningsprojektet i något av forskarkursens teman. Varje deltagare anmodas att, senast den 30 april 2006, insända en kort skiss över sitt pågående forskningsprojekt samt göra kort reda för hur forskarkursens kan visa sig relevant för det egna projektet.

Eksamensbeskrivelse

Examen består i författandet av en kort essä (10-15 sidor), vilken dels tar sin utgångspunkt i det egna forskningsprojektet, dels i forskarkursens pensum (500-600 sidor). Inlämnad examensuppgift förses med betyget godkänd eller icke-godkänd.  Se nedan beträffande examensregler för mastergradsstudenter.

Undervisningsform og - omfang

Undervisningen sker i seminarieform, vilket förutsätter aktivt deltagande från de medverkande. Det sista seminarietillfället ägnas huvudsakligen åt ventilering av deltagarnas egna bidrag. Kursen omfattar 10 studiepoäng.

Mastergradskurs 

På särskild begäran skall kursen också kunna följas av studenter på masternivå. För dessa utarbetas ett något reducerat pensum. Examen består här i författandet av en 7-sidig essä (c:a 2450 ord) med förankring i kursens tematik.
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Onsdag 31. mai:

kl 13-16 

Innledning (Peter Jackson)

Torsdag 1. juni: 

Foreleser Doktor Johan Redin

kl 9-12 

Seminar (del 1)

kl 12-13 Lunsj

kl 13-16 

Seminar (del 2)

Fredag 2. juni: 

Foreleser Professor Aleida Assmann

kl 9-12 

Seminar (del 1)

kl 12-13 Lunsj

kl 13-16 Seminar (del 2)

Middag 

Lørdag 3. juni: 

Foreleser Professor Jan Assmann

kl 9-12 Seminar (del 1)

kl 12-13 Lunsj

kl 13-16 Seminar (del 2)

Søndag 4. juni:

kl 12-16 

Sammenfattende diskusjon. Studentene legger frem egne utkast.

Pensum / Litteratur:

Blir satt senere. Omfang ca 500-600 sider.
Peter Jackson

Introduction (31/5, 13-16 [in Swedish]):  Religion as Artificial Memory

The externalization, materialization, and reiteration of past events are highly important processes in religious life. Firstly, these are means by which a society presents itself to its members, by which it becomes accessible to the senses. Secondly, such externalizations are necessary for any social formation to endure. Although this assumption has been a mainstay in sociological theory ever since the early 20th century, it was not until quite recently that scholars in the humanities and social sciences started to pay special and systematic attention to the formation and duration of collective memory systems. Jan and Aleida Assmann were pioneers in providing such a basis in the early 80ies, partly by rehabilitating the theories of Maurice Halbwachs, one of Émile Durkheim’s less well-known students. 


In this introductory lecture, I will sketch the background of the “cultural memory debate” and point to some specific problems and topics facing students of religion interested in this approach. I will also try to put this scholarly approach in relation to other tendencies in the contemporary study of religion.

Recommended reading (introduction):

Jan Assmann, Religion and Cultural Memory: 10 Studies, Stanford University Press, 1997 (222 pp.).

Johan Redin

Lecture 1 (1/6, 9-12 [in Swedish]): Time and object: Earth Sciences, Archaeology and Memory

There are many ways to dig for knowledge. The excavation of memory, its history and cultural practice, shows that the formation of geosciences, archaeology and aesthetic theories during the 17th and 18th centuries have many things in common when they confront the idea of time. The first part of my lectures focuses on the importance of geosciences in reformulating man’s position in history. This calls for an investigation of two exclusive objects that are crucial to memory: 1) the fossil as the memory of the earth; and 2) the work of art as the memory of culture.

Recommended reading (lecture 1):

Paolo Rossi, The Dark Abyss of Time: The History of the Earth and the History

of Nations from Hooke to Vico, University of Chicago Press, 1984. 338 pp.

(extracts)

Martin Rudwick, Bursting the Limits of Time: The Reconstruction of Geohistory

in the Age of Revolution, University of Chicago Press, 2005. 708 pp. (extracts)

George Kubler, The Shape of Time: Remarks on the history of Things, Yale

University Press, 1962 (extracts)

Lecture 2 (1/6, 13-16 [in Swedish]): The Aesthetic State: The Museum and its Reversal Archaeology

The second part of my lectures focuses on the role of archaeology, both as a

metaphor and as a science, when formulating the idea of the state in 18th and

19th century philosophy and cultural theory. The focal question of this investigation is how the simultaneous emergence of archaeology and philology, together with the ‘aesthetics of the fragment’, served as political tools when defending the idea of the state as a spiritual community. Essential here is the intellectual similitude between the excavation and the birth of the national museum, as well as their sense of an aesthetic spectacle.

Recommended reading (lecture 2):

Suzanne Marchand, Down from Olympus: Archaeology and Philhellenism in Germany

1750-1970. Princeton University Press, 2003, 424 pp. (extracts)

George Williamson. The Longing for Myth in Germany: Religion and Aesthetic

Culture from Romanticism to Nietzsche. University of Chicago Press, 2004. 428

pp. (extracts)

Aleida Assmann

Lecture 1 (2/6, 9-12): The dialectics of modern temporal cultures (Zur Dialektik moderner Zeitkulturen)

In extending a line of argument from my book Time and Tradition, I will look at various ways in which, one the one hand, modernity is based on cultural constructions of linear time and, on the other hand, how these modern constructions of linear time operate in a dialectic agreement with non-linear constructions of time (such as ‘renaissance’, ‘periodization’ and ‘recycling’).  An underlying question will be: to which extent do cultural time constructions induce forgetting and / or remembering?

Recommended reading (lecture 1):

Aleida Assmann, Zeit und Tradition. Kulturelle Strategien der Dauer, Böhlau, 1999 (Sw. translation Tid och tradition)

Reinhart Koselleck, Zeitschichten. 
Ralph Waldo Emerson, ‘Circles’ (one of his Essays)

Lecture 2 (2/6, 13-16): Violence and Witnessing (Zeugenschaft und Gewalt)

The lecture will present three different types of witnessing: that of the messenger, that of the martyr and that of the victim. The question will be how the concept of witnessing is dependent on historical contexts and cultural institutions (theatre stage, court room, religious wars, genocide) and how it has changed over the last 50 years.

Recommended reading (lecture 2):

Ralph Ellison, Invisible Man (1952), chapter 20.

Jacques Derrida, “Poetics and Politics of Witnessing,” in: Michael Clark, ed., Revenge of the Aesthetic, University of California Press, 2000, 180-207.

Avishai Margalit, “A moral witness,” in: The Ethics of Memory, Harvard University Press, 2002, 147-182.

Jan Assmann

Lecture 1 (3/6, 9-12): Cultural Texts and Cultural Memory

Form as a mnemonic device. In three fields of cultural expression: actions, 

objects and language (or in the terminology of Greek mystery cults: 

dromena, deiknumena, legomena) we observe, since the first traces of human 

activity, a will to form, providing trans-generational transmittability for 

what is deemed to be most important for the identity of the group. After a 

general introduction, the paper focusses on language, the concepts of 

text, cultural text, and the implications of literacy in the organization of 

cultural memory.

Recommended reading (lecture 1): 

K. Ehlich, “Text und sprachliches Handeln. Die Entstehung von 

Texten aus dem Bedürfnis nach Überlieferung,” in: A.u.J.Assmann, Chr. 

Hardmeier (eds.), Schrift und Gedächtnis, Munich, 1983, 24-43.

George Kubler, The Shape of Time. Remarks on the History of Things, Yale University Press, 1962

Clifford Geertz, The Interpretation of Cultures, 1973

Mary Douglas, New York. Harper and Row, 1980; 

Maurice Halbwachs, On Collective Memory, ed. and trans. Lewis A. Coser, Chicago University Press, 1992.

Jan Assmann, “Collective Memory and Cultural Identity,” trans. John 

Czaplicka, in: New German Critique 65, 1995, (Cultural History/Cultural 

Studies), 125-133.

—,  Cultural and Literary Texts, in: Lingua Aegyptia. Studia Monographica 

2, 1999, 1-15.

Lecture 2 (3/6, 13-16): Five Steps towards Canonization. Monotheism and the Reorganization of Cultural Memory.

The process of canonization which eventually led to the formation of the 

Hebrew Bible went simultaneously with the rise of monotheism. However, 

putting these two phenomena in causal relationship would be much too 

simple. The paper shows that the canonization was a highly contingent 

process involving at least five different impulses none of which could be 

interpreted as a consequence of the other. Nevertheless, the alliance of 

monotheism and canon, inspite of its rather contingent origin, became a 

model for all subsequent monotheistic and secondary or founded religions, 

including Buddhism.

Recommended reading (lecture 2):

A.u.J. Assmann (eds.), Kanon und Zensur, Munich, 1987.

Mark S. Smith, The Memoirs of God. History, Memory, and the Experience of 

the Divine in Ancient Israel, Minneapolis 2004

Frank Crüsemann, The Torah: Theology and Social History of Old Testament 

Law, trans. Allan W. Mahnke, Minneapolis: Fortress Press 1997

Brian Stock, “Textual Communities,” in: The Implications of Literacy. 

Written Language and Models of Interpretation in the Eleventh and Twelfth 

Centuries, Princeton University Press, 1983, 88-240.

Albert .I.Baumgarten, The Flourishing of Jewish Sects in the Maccabean Era: 

An Interpretation, Leiden 1997, esp. chapter III, Literacy and its 

Implications, 114-136

Moshe Halbertal, People of the Book. Canon, Meaning, and Authority, 

Harvard University Press, 1997

Jan Assmann, Moses the Egyptian. The Memory of Egypt in Western Monotheism, Harvard Univerity Press, 1997

COMPULSORY READING:

Aleida Assmann, Tid och traidition. Varaktighetens kulturella strrategier, Bokförlaget Nya Doxa, 2004 (216 pp.).

Jan Assmann, Religion and Cultural Memory: 10 Studies, Stanford University Press, 1997 (222 pp.).

Jan Assmann, Moses the Egyptian. The Memory of Egypt in Western Monotheism, Harvard Univerity Press, 1997

George Kubler, The Shape of Time, Yale University Press, 1962 (148 pp.).

In compendium:

Jacques Derrida, “Poetics and Politics of Witnessing,” in: Michael Clark, ed., Revenge of the Aesthetic, University of California Press, 2000, 180-207.

Maurice Halbwachs, “The Legendary Topography of the Gospels in the Holy Land” in The Collective Memory, Cicago University Press, 1992, 193-235.

Reinhart Koselleck, “Modernity and Planes of Historicity,” in Futures Past: On the Semantics of Historical Time, Columbia University Press, 2004, 9-25.

Susan A. Crane, Introduction: Of Museums and Memory in Museums and Memory, Stanford University Press 2000, 1-13.

