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Vorbemerkung

Das Vorhaben, die Siindenmetaphorik in der Literatur des Mittelalters
zu erforschen, geht auf eine Anregung meines Lehrers Friedrich Ohly
zuriick. Die bischofliche Studienstiftung »Cusanuswerk« unterstiitzte das
Projekt mit einem Promotionsstipendium. Auf Einladung von Horst
Wenzel konnte ich einige Kapitel in Vortrigen an der Universitit/GHS
Essen zur Diskussion stellen. Im WS 1994/95 nahm die Philosophische
Fakultit der Westfdlischen Wilhelms-Universitiat Miinster die vorliegende
Studie als Dissertation an. Fiir den Druck wurde der Text geringfiigig
iiberarbeitet und gekiirzt.

Fiir Ermutigung, Kritik und auch fiir Geduld habe ich vielen zu
danken — allen voran Herrn Ohly, dessen Vertrauen in den AbschluB
der Arbeit nie erlahmte, Renate Schneider, die beim Korrekturlesen
half, und besonders meinen Eltern, ohne deren Verstiandnis dieses weit-
gesteckte Forschungsvorhaben nicht zu realisieren gewesen wiare. Da
mein Vater das Erscheinen des Buches nicht mehr erleben konnte, sei
es seinem Andenken nun gewidmet.

Dortmund, am 3. Mai 1995

Meinolf Schumacher
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I. Einleitung
1. Philologischer Ansatz

Ach Kirche, so heiBt es einmal bei Arno Schmidt, — das ist Alles so
unrealistisch: die Musik, die verkleideten Redner mit ihren unpassenden
uralten Vergleichen.! Der Vorwurf, »unrealistisch« zu sein; trifft neben
der Kirchenmusik und der liturgischen Gewandung vor allem die religiose
Bildlichkeit. Dabei geht es nicht so sehr darum, daB bei der Predigt ge-
legentlich Vergleiche miBlingen; »unpassende« Vergleiche unterlaufen
auBer Predigern auch allen andern Rednern und selbstverstandlich auch
Dichtern. Mit »uralten« Vergleichen haben wir es — wie meine Arbeit
an vielen Stellen zeigen wird — oft in der Tat zu tun; aber kann Alter
ein Kriterium sein fiir die Qualitdt eines sprachlichen Ausdrucks? Das
bei Arno Schmidt formulierte Unbehagen gegeniiber der religiosen
Sprache entsteht jedoch auch weniger aus Uberlegungen iiber die
Stimmigkeit von Metaphern und erst recht nicht aus der Kenntnis ihres
Alters heraus. Als »unrealistisch« werden religiose Aussagen iiberhaupt
empfunden, da man ihnen nicht mehr zutraut, in uns bewegenden Fragen
Orientierung zu geben oder im Leiden zu trosten.? Wie weit mit der
Theologie auch ihre Sprache in den Hintergrund geriickt ist, zeigt
besonders deutlich der Begriff der »Siinde«. War vor einigen Jahren die
Bedeutung schon fast ganz auf den Bereich sexueller Verfehlungen ein-
geengt® — wer von einem »alten Siinder« sprach, meinte nur dies! —, so
ist das Wort »Siinde« heute selbst dort kaum noch zu finden. Im all-
gemeinen Sprachgebrauch kennen wir nur noch den »Verkehrs-« und
mittlerweile auch den »Umweltsiinder«, und wenn jemand bekennt, er
habe »mal wieder gesiindigt«, dann bezieht sich das gewiB auf Speisen
oder Getrdnke, -die dem Ideal der schlanken Linie abtrdglich sind. Eine
religise Konnotation ist dabei kaum noch zu erkennen.* Zudem findet
innerhalb einer dem Postulat strenger Wissenschaftlichkeit folgenden
Theologie die Metaphorik nur noch wenig Platz, so daB die Beschéftigung

1 Arno Schmidt, Seelandschaft mit Pocahontas (Ders., Bargfelder Aus-
gabe, Bd. 1/1, ed. WOLFGANG SCHLUTER, Ziirich 1987, S. 391-437)
S. 435.

2 Die trostende Funktion der Metaphorik betont MICHEL, Alieniloquium,
S. 344-348 (88 377-382); zu dem Komplex der Trosttopik grund-
legend VON MOOS, Consolatio, mit reichen Belegen zur Metaphorik.

3 PIEPER, Begriff der Siinde, S. 12.

4 Zu diesen Entwicklungen RENATE BEBERMEYER, Der Siinde neue
Kleider. Ein altes Wort wird zum Modewort (Sprachspiegel 45, 1989,
S. 138-143); IRMGARD FRANK, Glaubensbekenntnis — Gebote —
Gnade. Siakularer Gebrauch christlicher Woérter zweitausend Jahre
nach Christi Geburt (Geist und Zeit. Wirkungen des Mittelalters in
Literatur und Sprache. FS Roswitha Wisniewski, edd. CAROLA L.
GOTTZMANN - HERBERT KOLB, Frankfurt a. M. u.a. 1991, S. 399-
417) S. 410-412.
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mit den Metaphern fiir die Siinde in doppeltem Sinne unzeitgemiB ist:
Mit der Vorstellung der Siinde sind uns ihre weitgehend "zerbrochenen
Bilder" fast ebenso fremd geworden wie die "Zeugnisse einer sterbenden
Stammeskultur".> Dem Autor dieser Arbeit, der kein Theologe ist, geht
es nicht darum, den Verlust einer noch der vorigen Generation vertrauten
Bildwelt® zu beklagen oder sie wieder herzustellen. Er folgt allein dem
philologischen Ansatz, einen zentralen Ausschnitt aus dem weiten Feld
der religiosen Bildlichkeit zu erforschen.

2. Die Metaphorizitdat religioser Sprache

Da die Metapher’ traditionell in den Bereich der Rhetorik gehort,®
richtet sich unsere an den Metaphern der Siinde interessierte Aufmerk-
samkeit zundchst auf religiose Verkilindigung und Kanzelberedtsamkeit.
Der Leser wird dazu vielleicht ein eher extremes Beispiel assoziieren: die
»Kapuzinerpredigt«, die Friedrich Schiller nach einer Vorlage des Barock-
predigers Abraham a Santa Clara (+ 1709) in »Wallensteins Lager« ein-
gearbeitet hat. Darin heiBt es:

Denn die Siind ist der Magnetenstein,
Der das Eisen ziehet ins Land herein.
Auf das Unrecht, da folgt das Ubel,
Wie die Trin auf den herben Zwiebel,
Hinter dem U kémmt gleich das Weh,
Das ist die Ordnung im ABC.°

5 RUTH und LENZ KRISS-RETTENBECK, Reliquie und ornamenta
ecclesiae im Symbolkosmos der Kirche (Ornamenta Ecclesiae. Kunst
und Kiinstler der Romanik, ed. ANTON LEGNER, Kat. K&ln 1985,
Bd. 3, S. 19-24) S. 19, zum »mundus symbolicus« des Abendlandes
iliberhaupt.

6 Noch im Jahr 1929 gestand T.S. Eliot, Dante, dt. H. H. SCHAEDER
(Ders., Was ist ein Klassiker? [edition suhrkamp 33] Frankfurt a. M.
1963, S. 49-114) S. 84, Katholiken ein Plus beim Verstehen Dantes
zu: »Ich will nicht leugnen, daB es in der Praxis an vielen Stellen
fiir einen Katholiken leichter ist, den Sinn zu erfassen, als fiir den
gewdhnlichen Agnostiker; aber das liegt nicht daran, daB der
Katholik glaubt, sondern daB er unterrichtet ist.« Dies lieBe sich
heute gewiBB nicht mehr behaupten.

7 Uber Definitionen informiert LIEB, Umfang.

8 Uber die »Tropen« LAUSBERG, Handbuch, S. 282-307 (§§ 552-598);
DERS., Elemente, S. 63-79 (8§ 174-236). Uber Metaphorik im Span-
nungsfeld von Rhetorik und Poetik RICOEUR, Metapher; KURZ -
PELSTER, Metapher; WESSEL, Probleme, Kap. B II: Die beiden Haupt-
funktionen der Metapher in der traditionellen Rhetorik und Poetik.

9 Schiller, Wallensteins Lager 1,8 (Werke, edd. FRICKE - GOPFERT,
Bd. 2, S. 293). Goethe hatte am 5. Okt. 1798 Abrahams Band »Reimb
dich oder ich liB dich« (Luzern 1687) an Schiller geschickt, der Sie
gewiB gleich zu der Kapuzinerpredigt begeistern wird.
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Als anregend und bis an die Grenzen des Komischen hin gehend auch
unterhaltsam erfiillen diese Verse gewiB die Ornatusfunktion der Meta-
pher.!® Aber sie haben auch einen argumentativen Charakter. Der
Prediger will in Schillers Drama den zuhdrenden Soldaten aufzeigen, daB
der Krieg mit seinen Leiden eine Folge ihrer Siinden sei. Dabei setzt er
»Eisen« synekdochisch!! fiir das meist aus Eisen bestehende Kriegs-
gerdt,!? und dieses steht wiederum metonymisch!® fiir die damit ange-
richtete Zerstérung. Die von Pater Abraham auch sonst gern verwendete
Metapher der Siinde als Magnet (z.B.: die Siindt ist ein Magnet der
straffi'* macht plausibel, weshalb Siinden Leiden nach sich ziehen.
Demselben Zweck dienen auch die beiden weiteren Analogien notwendiger
Aufeinanderfolge, wobei die Buchstabenargumentation einen kleinen
Schonheitsfehler aufweist; im deutschen Alphabet jedenfalls folgt auf
das U nicht »gleich« das W!'S Dennoch ist auch dies noch weit ein-
leuchtender als die unmetaphorische Erklarung des Ubels:

Woher kommt das? das will ich euch verkiinden,
Das schreibt sich her von euern Lastern und Siinden,
Von dem Greuel und Heidenleben,

Dem sich Offizier und Soldaten ergeben.'®

Was allein als Behauptung kaum akzeptiert wiirde, erhilt erst durch die

10 Dazu WESSEL, Probleme, S. 25-37.

11  Zur .Synekdoche LAUSBERG, Handbuch, S. 295-298 (8§ 572-577);
DERS., Elemente, S. 69-71 (§§ 192-201).

12 In Schillers Vorlage hatte es geheiBen: Die Siind ist der Magnet,
welcher das scharpffe Eysen und Kriegs—-Schwerdt in unsere Linder
ziehet (Schillers Werke. Nationalausgabe, Bd. 8, edd. HERMANN
SCHNEIDER - LIESELOTTE BLUMENTHAL, Weimar 1949, S. 477).

13 Zur Metonymie LAUSBERG, Handbuch, S. 292-295 (8§ 565-571);
DERS., Elemente, S. 75-77 (8§8 216-225); MICHEL, Alieniloquium, S.
158f. (§ 183).

14 Abraham a Santa Clara, Neue Predigten, ed. BERTSCHE, S. 169f.;
ders., Werke, ed. BERTSCHE, Bd. 2, S. 181f.: dan die sindt zicht nach
sich die straff wie der magnet das eisen; ebd. S. 231: der magnet
zit das eisen, aber die sindt zit die straff; Bd. 3, S. 197: der Magnet
ziecht das eisen, der agstein den strohalm, die Sindt aber die straff;
ders., Huy! und Pfuy! der Welt, S. 57: Die Sitind ist halt eine
Wurtzel, aus dero nichts anders w&chset als die Straff; Die Sindt
ist ein Magnet, der nichts anders ziehet, als die Straff; Die Sind ist
eine Stimm, die keinen vandern Widerhall hat, als die Straff; Die
Siind ist eine Mutter, die nichts anders gebihret, als die Straff (vgl.
Werke, Bd. 2, S. 102).

15 Bei Abraham hatte es praziser, geheiBen: Wer hat den Tiircken,
diesen Erbfeind gezogen in Asiam, in Europam, in Hungarn? Niemand
anderer als die Siind, nach dem S im ABC folgt das T, nach der
Siind folgt der Tiirck (nach SCHNEIDER - BLUMENTHAL ([wie A.
121, S. 477). Der Hinweis auf den tiirkischen »Erbfeind« paBte Schiller
nicht in den Rahmen des (den Tiirkenkriegen vorausgehenden)
DreiBigjahrigen Krieges.

16 Schiller, Wallensteins Lager 1,8 (Werke, edd. FRICKE - GOPFERT,
Bd 2, S. 293).
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Metaphern einen gewissen Uberzeugungswert. Die Strafe folgt notwendig
auf die Siinde; diese Auffassung von dem Verhiltnis von Siinde und -
Siindenstrafe, das uns immer wieder zu beschiftigen haben wird, zeigt
sich besonders im Bild des Magneten. Die Strafe ist in der Siinde selbst
angelegt wie die magnetische Kraft im Magneten; und so wie der Magnet
die Bewegung des Eisens verursacht, so bewirkt auch die Siinde ihre
eigene Bestrafung. Die Metapher der Siinde als »Magnet der Strafe«
formuliert also prdgnant ein dynamisches Siindenverstidndnis, welches
die Theologen recht umstindlich als "schicksalwirkende Tatsphire"!” oder
gar "Dynamismus der schicksalwirkenden Tat als inkraftsetzendes, das
Geschehen konstituierendes Prinzip"'® zu umschreiben suchen. In einer
anderen Auffassung dieses Zusammenhangs lassen sich Strafen sehr wohl
als unabhidngig von den Siinden denken: wenn Gott oder eine andere
Instanz die Strafen fiir Slinden verhdngt. Dies ist kaum anders vorstell-
bar als in der juridischen Bildlichkeit eines Richters, der Vergehen gegen
(seine) Gebote ahndet, Strafen jedoch vielleicht manchmal zur Bewdhrung
aussetzt oder sich auch ganz davon abbringen ldaBt. DaB wir auch hier
erst iiber die Bildlichkeit AufschluB dariiber erhalten, was in einem
solchen Konzept »Siinde« meint (ndmlich einen strafwiirdigen Tatbe-
stand), liegt an der grundsitzlichen Metaphorizitat religioser Sprache.!’

Thomas von Aquin behandelt das Problem unter der Frage, ob die hl.
Schrift Metaphern gebrauchen diirfe (Utrum sacra Scriptura debeat uti
metaphoris).?° Da sich einerseits viele bildliche Reden in der Bibel finden
lassen,?! die Metaphorik jedoch andererseits der Poesie eigen sei, welche
(ihm) als die niedrigste aller Erkenntnisweisen gilt,’> grenzt Thoras

17 KLAUS KOCH, Gibt es ein Vergeltungsdogma im Alten Testament?
(Um das Prinzip der Vergeltung in Religion und Recht des Alten
Testaments, ed. KLAUS KOCH [WAdF 1251 Darmstadt 1972, S. 130-180).

18 KNIERIM, Hauptbegriffe, S. 84; zum ganzen Problem »Tat und Tat-
folge« (in Auseinandersetzung mit KOCH) ebd. S. 73-91.

19 Zur Bildlichkeit religiGser Sprache u.a. SOHNGEN, Analogie und
Metapher; MOSER, Sprache und Religion, bes. S. 8f.; BISER, Sprach-
theorie; ANTON GRABNER-HAIDER, Semiotik und Theologie.
Religiose Rede zwischen analytischer und hermeneutischer Philo—
sophie, Miinchen 1973; RICCEUR - JUNGEL, Metapher; ARNOLD-
DOBEN, Bildersprache der Gnosis, S. 16-20. Weitere Lit. bei OHLY,
Metaphern fiir die Siindenstufen, S. 8. Vgl. CARL-FRIEDRICH
GEYER, Art. »Metaphorik« (Wd&rterbuch des Christentums, edd.
VOLKER DREHSEN u.a., Giitersloh - Ziirich 1988, S. 805f.).

20 Thomas von Aquin, Summa theol. 1,1,9, Bd. 1, S. 11-13; zur Metapher
bei Thomas CURTIUS, Literatur, S. 224, 230f.; BISER, Sprachtheorie,
S. 77f.; HERWI RIKHOF, The Concept of Church. A Methodological
Inquiry into the Use of Metaphors in Ecclesiology, London -
Shepherdstown 1981, S. 167-189.

21 Damit liBt sich nach Thomas, Summa theol. 1,1,10, Bd. 1, S. 14,
noch keine geistige Schriftauslegung begriinden, da der sensus
parabolicus zum Buchstabensinn z#hle; dazu KREWITT, Metapher,
S. 452-456 (»Allegorischer und parabolischer Sinn«).

22 Thomas von Aquin, Summa theol. 1,1,9, Bd. 1, S. 12: Procedere autem
per similitudines varias et repraesentationes, est proprium poeticae,
quae est infima inter omnes doctrinas.
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den theologisclien Metapherngebrauch funktional vom dichterischen ab:%3
Wiéhrend es dem Dichter um gefillige Darstellung gehe, verwende die
Theologie Metaphern um des Nutzens willen und aus Notwendigkeit
(quod poeta utitur metaphoris propter repraesentationem: repraesentatio
enim naturaliter homini delectabilis est. Sed sacra doctrina utitur meta-
phoris propter necessitatem et utilitatem).

Der bei Thomas von Aquin vor allem religionspddagogischer Riick-
sichtnahme auf das begrenzte menschliche Fassungsvermogen fiir die
gottliche Wahrheit?* entspringende Gedanke von der Notwendigkeit der
Metapher fiir die Theologie findet bei Immanuel Kant seine theoretische
Begriindung. Ausgehend von der Einsicht, daB menschliches Erkennen
aus Sinneswahrnehmung und Denken sich zusammensetzt, muB3 Kant fiir
Begriffe sinnliche Anschauung fordern, wenn ihnen »Realitit« (im Sinne
von »Inhalt«, »Sachgehalt«) zukommen soll.2 Bei empirischen Begriffen
geschieht dies mit Beispielen; bei reinen Verstandesbegriffen (»Katego-
rien«) durch Schemata;2® bei solchen Begriffen jedoch, die Kant »Ver-
nunftbegriffe« oder »Ideen« nennt?’ — so fiihrt er in dem zentralen § 59
der »Kritik der Urteilskraft« aus?® —, ist dies unméglich, da Begriffen
wie »Freiheit« oder »Staat« schlechterdings keine Anschauung gegeben
werden kann. lhnen muB eine Anschauung untergelegt werden; die Ver-
sinnlichung geschieht dann nicht vermittels einer direkten Anschauung,
sondern nur nach einer Analogie mit derselben, d.i. der Ubertragung der
Reflexion iiber einen Gegenstand der Anschauung auf einen ganz andern
Begriff, dem vielleicht nie eine Anschauung direkt korrespondieren kann.
Diese Ubertragung nennt Kant »symbolisch«, und er folgert aus den
Uberlegungen: Wenn man eine solche Vorstellungsart schon »Erkenntnis«
nennen diirfe, so ist alle unsere Erkenntnis von Gott bloB symbolisch.

23 Ein ontologisches MiBverhidltnis zum Gegenstand ist beiden Sprech-
weisen eigen, wenn auch aus gegensitzlichen Griinden; Thomas von
Aquin, Summa theol. 1-11,101,2, Bd. 2, S. 671: sicut poetica non
capiuntur a ratione humana propter defectum veritatis qui est in eis,
ita etiam ratio humana perfecte capere non potest divina propter
excedentem ipsorum veritatem. Dies ist eine etwas mildere Variante
vom alten Topos »Dichter liigen«.

24 Die einzelnen Argumente listet eine Tabelle auf bei WESSEL,
Probleme, S. 23.

25 Immanuel Kant, Kritik der reinen Vernunft, ed. RAYMUND SCHMIDT
(Philosophische Bibliothek 37a) Hamburg 1976, S. 95 (A 51 / B 75f.);
dort: Ohne Sinnlichkeit wiirde uns kein Gegenstand gegeben, und
ohne Verstand keiner gedacht werden. Gedanken ohne Inhalt sind
leer, Anschauungen ohne Begriffe sind blind. Daher ist es ebenso
notwendig, seine Begriffe sinnlich zu machen, (d. i. ihnen den Gegen-
stand in der Anschauung beizufiigen,) als seine Anschauungen sich
verstidndlich zu machen (d. i. sie unter Begriffe zu bringen).

26 Dazu in der »Kritik der reinen Vernunft« (wie A. 25) bes. S. 196ff.
(A 137 7 B 176 ff.).

27 Kant, Kritik der reinen Vernunft (wie A. 25), S. 348ff. (A 312 / B
368 ff.).

28 Kant, Kritik der Urteilskraft, ed. WILHELM WEISCHEDEL, Frank-
furt a. M. 1974, S. 294-299; dazu u.a. BLUMENBERG, Paradigmen, S. 10f.
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Die Beispiele, die Kant fiir »Symbole« nennt, sind Beispiele fiir Meta-
phern;2? ich sehe mich deshalb nicht veranlaBt, ihm in seiner Termino-
logie zu folgen.3°

Es gilt nun vielmehr, Kants Einsichten weiterzufiihren. Wenn es
stimmt, daB alle Vorstellungen von Gott metaphorischer Art sind, wie
ist dann die Tatsache zu erkldren, daB es Theologen gibt, die lange von
Gott reden und dabei kaum eine Metapher gebrauchen? Ich sehe nur
zwei Moglichkeiten: Entweder hat der Autor selbst keine Vorstellung
von Gott — oder aber er verrdt sie nicht. Das erste wird man niemandem
unterstellen wollen, liefe es doch auf den Vorwurf hinaus, nur alte
Formulierungen zu wiederholen, ohne zu wissen, was sie bedeuten. Fiir
den zweiten Fall gibt es hingegen oft gute Griinde. So bedient man sich
nicht nur in der Wissenschaft hdufig verkiirzter Formeln, weil man iiber
die damit verbundenen Vorstellungen beim Leser Einverstidndnis voraus-
setzen kann. Beim Reden iiber Gott ist auch denkbar, daB sich jemand
seines (allzu-)menschlichen Gottesbildes schamt; oder er fiirchtet, damit
einem Anthropomorphismus Vorschub zu leisten. Zudem kann das
Ideal diskursiver Wissenschaftssprache der Grund dafiir sein. Sieht man
also einmal vom gedankenlosen Nachsprechen ab, so liegen der theo-
logischen Sprache auch dann Metaphern zugrunde, wenn diese nicht
ausdriicklich genannt werden. Hans Blumenberg spricht bei solch
impliziten Metaphern von »Hintergrundmetaphorik«.3! Am Beispiel von
»Sakularisierung« zeigt er auf, wie stark dieser Begriff in seiner Ent-
stehung am Rechtsakt der Enteignung (von Kirchengiitern) orientiert ist;
»hinter« dem Begriff ist auch dann eine Metaphorik aufzuspiiren, wenn er
unmetaphorisch verwendet wird.?2 Ob nun im Sprechen iiber »Gott« die
jeweiligen »Ubertragungen« erst miihsam vom Philologen erschlossen

29 Zu Kants Staatsmetaphern an dieser Stelle (»beseelter K&rper« vs.
»Maschine / Handmiihle«) MEYER, Metaphorik, S. 134f.; DEMANDT,
Metaphern, S. 273; PEIL, Untersuchungen, S. 580f.; STOLLBERG-
RILINGER, Staat, S. 220f.

30 BLUMENBERG, Paradigmen, S. 10: "Kant hat Griinde, den »neuern
Logikern« den Ausdruck »Symbol« nicht zu iiberlassen; wir haben
sie nicht mehr, bzw. mehr als einen, diesen iiberlasteten Ausdruck
mit Zureden zu verschenken.”

31 In einem anderen Sinn verwendet LANGE, Speise, diesen Begriff, der
dort den bei SPITZ, Metaphorik, als “"Metaphorische Grundvor-
stellungen” bezeichneten Modellen entspricht.

32 BLUMENBERG, Sdkularisierung, S. 31: "Es ist das, was ich als Hinter-
grundmetaphorik zu beschreiben versucht habe, eine in der Begriffs-
genese wirksame Anlehnung, die in dem Begriff selbst nicht mehr
prasent ist oder sogar dem Definitionsbediirfnis geopfert werden
muB, das nach solider Tradition metaphorische Elemente nicht zulaBt.
Man kénnte von implikativer Metaphorik sprechen.” Uber "Organische
und mechanische Hintergrundmetaphorik” DERS., Paradigmen, S.
69-83; dort S. 69: "Haben wir einen Kunstbau spekulativer Aussagen
vor uns, so wird die Interpretation uns erst dann »aufgehenc,
wenn es uns gelungen ist, nachvollziehend in den Vorstellungs-
horizont des Autors einzutreten, seine »Ubertragung« ausfindig zu
machen.”
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werden miissen, oder ob ein Autor seine Metaphern selbst deutlich zu
erkennen gibt — in jedem Fall erhalten wir nur iiber die Betrachtung der
fiir solche Begriffe notwendigen (Blumenberg: »absoluten«) Metaphern
AufschluB iiber die sich mit dem Begriff verbindenden Vorstellungen.

Friedrich Ohly hat daraus die Folgerung gezogen, daB eine "Er-
schlieBung des Wesens der Siinde" nicht von der Dogmatik zu erwarten
sei.3% "Was Siinde ist, erfahren wir aus der Siindenmetaphorik, was
Liebe aus der Liebesmetaphorik, und den Bedeutungswandel und die
Bedeutungsbreite dieser Abstrakta aus dem historischen Wandel und
Reichtum ihrer Metaphorik."3* Die Metaphorik der Siinde in mdglichst
groBer Breite und Belegdichte aufarbeiten zu wollen, ist deshalb keine
philologische Marotte und kein positivistischer Selbstzweck; die Absicht
entspringt der Erkenntnis, daB erst die ganze Fiille der Metaphern das
Gemeinte annzhernd erfaBt.®> Deshalb kann es auch nicht sinnvoll sein,
von einer theologischen Definition der Siinde auszugehen, um die je-
weiligen Metaphern dazu zu suchen: Man finde immer nur illustriert,
was man schon weiB.%0

Wenn jedoch die Bedeutung von »Siinde« nicht vorgegeben ist und
das Wort in vielen Belegen gar nicht vorkommt, dann stellt sich die
Frage nach dem gemeinsamen Bildempfinger. Paul Michel, der angesichts
der unterschiedlichen Behandlung des Problems der Siinde in monastischer
(metaphorisch) und scholastischer (definitorisch) Theologie skeptisch

33 OHLY, Metaphern fiir die Siindenstufen, S. 7; ebd.: "Die Siinde oder,
unbiblisch gesprochen, die Schuld gehért zu den Urerfahrungen des
Menschseins wie die Zeit, die Liebe und der Tod, deren allgemein-—
giiltige Definitionen als umso nichtssagender empfunden werden, als
sie das jeweilig Besondere dieser existentiellen Grunderfahrung nicht
erfassen kénnen”.

34 OHLY, Schriften, S. 34. PAUL MICHEL, (Rez.) F. Ohly, Metaphern
fiir die Siindenstufen und die Gegenwirkungen der Gnade (PBB 114,
1992, S. 326-329) S. 327: "Siinde gehért zu jenen Urerfahrungen, die
begrifflich nicht faBbar sind; allfillige Definitionen sind entweder
direkt als verblaBte Metaphern durchschaubar oder erweisen sich bei
ihrer Erdrterung als nur auf weitere Metaphern reduzierbar. In der
Vielfalt der verwendeten Metaphorik zeigt sich die Verschiedenheit
der Erfahrungsqualititen: Siindigsein wird erlebt als Verwundung,
Bedriicktwerden von bergschwerer Last, Gefesseltsein, Bitternis,
Brand u.a.m.”

35 OHLY, Art. »Haus«, Sp. 973, zu den vielen Marienmetaphern: "Sie
veranschaulichen, wie die Fiille aller Aspekte des Go&ttlichen nur in
der Summe der es bezeichnenden Namen, Attribute u. Metaphern
annihernd erfaBt wird. Das vielseitig Uberbegreifliche wird annihernd
aussprechbar im ganzen Spektrum aller auf es anwendbaren Bezeich-
nungen. Die Summe der Metaphern fiir ein der eindeutigen Definition
durch Unerschépflichkeit sich entziehendes Phdnomen wie Go&ttliches
ist der héchste Grad der Anndherung an seine vollstidndige Beschrei-
bung.”

36 Indem er zu wissen glaubt, daB es neben den nichtreligiosen Be-
deutungen von »Siinde«, denen vor allem seine Aufmerksamkeit gilt,
nur diejenige gebe, die der "uns heute allein geliufigen dogmatischen
Definition” der Siinde entspreche (S. 1), bringt sich FRANK, Studien,
selbst um einen groBen Teil des Ertrages seiner Arbeit.
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ist, ob dort iiberhaupt vom selben Gegenstand gesprochen wird,3’
bestreitet denn auch dem theologisch-dogmatischen Begriff der Siinde,
fiir die meisten der hier zur Rede stehenden Metaphern ein angemessener
»Pradikator« zu sein,®® woraus fiir ihn folgt, daB es sich gar nicht um
Metaphern handelt!3® Sinn und Moglichkeit unserer Arbeit wiren
grundsatzlich bestritten, lieBe sich dagegen nicht einiges einwenden.
Michel will offenbar nur solche Fille als Metaphern akzeptieren, in
denen "ein Abstraktum mittels eines Modells veranschaulicht” wird;*?
dies wiare gegeben, wenn ein Theologe, der zu wissen meint, was
»Siinde« ist, es in der Predigt seinen Horern mit Bildern erldutert. Aber
ist eine solche Beschriankung der Metaphorik auf ihre didaktisch-
rhetorische Funktion sinnvoll? Spricht ein Mensch, der bekennt, sich
»befleckt« zu haben, nicht metaphorisch? Materiellen Schmutz meint

37 MICHEL, Rez. (wie A. 34), S. 327: "Das Nebeneinander von, grob
gesagt, monastischer Tradition, welche metaphorisch von der Siinde
spricht, und scholastischer Tradition, welche begrifflich iiber die
Siinde spricht, legt die Frage nahe, ob denn iiberhaupt vom selben
Phianomen in zwei verschiedenen Perspektiven, in zwei »Sprach-
spielen« gesprochen werde, oder ob nicht allenfalls durch den je ver-
schiedenen Sprachzugriff zwei verschiedene Dinge zur Sprache
kommen. (Etwa wie wenn der eine Bettflasche Einfiillende und ein
Physiker von Wirme sprechen: »was Behaglichkeit ausstromt« vs.
»die Energie der Molekularbewegung«.)"”

38 MICHEL, Alieniloquium, S. 42f. (§ 040c): "Gewisse Pradikatoren sind
diirftige rationale Deckmintelchen fiir Grunderfahrungen. »Siinde«
beispielsweise ist ein theologischer Behelf, der »Protokollsitze« des
religiésen Erlebens »auf den Begriff bringt«, der das Gemeinsame
von religiésen Befindlichkeiten mit einer Formel abzudecken ver-
sucht. Fiir Aussagen wie »Ich fiihle mich befleckt«; »Ich habe eine
Verfehlung (ursprl des Ziels) begangen«; »Ich komme mir verirrt vor,
vom Weg abgekommen, ich habe mich ver-gangen«; »Mich driickt
eine Last«; »Ich komme mir vor wie (in Fesseln) verstrickt«; »Ich bin
wie krank« — fiir solche Aussagen werden, sobald sie rekurrent
auftreten oder situationslos fungieren k&nnen sollen, handliche
Priadikatoren wie »ich bin siindig« eingefiihrt. Der dogmatische
Pradikator gibt vor, das zu nennen, wovon die Glaubensrede einge-
standenermassen nur behelfsmaissig stammelt. Die Dogmatik koppelt
den Begriff ab von der urspriinglichen sinnlichen Qualitédt, deutet
ihn (Siinde ist »existentielle Entscheidung gegen den geoffenbarten
Willen Gottes«) und stellt solche Aussagen als Definitionen hin.
Sodann kann mit dem Priadikator in einem dogmatischen Sprachspiel
weiter operiert werden.”

39 MICHEL, Alieniloquium, S. 158 (§ 182): "Wir haben schon auf jene
Priadikatoren wie »Siinde« hingewiesen, die ein notdiirftiger Hilfs-
begriff sind, um solche Grunderfahrungen vereinheitlichend zu fassen.
Es wiare wohl falsch, wenn man in solchen Fillen den Spiess um-
drehen und Ausdriicke wie »du kannst den Schmutz deiner Schuld
nicht abwischen (vgl Jer 2,22) als metaphorisch bezeichnete.”

40 MICHEL, Alieniloquium, S. 158 (§ 182): "Oft ist es allerdings kaum
(nur aufgrund sehr alter Uberlieferung und interkulturellen Ver-
gleichs) auszumachen, ob zuerst das Gefiihl war und nachher eine
Verbegrifflichung stattfand, oder ob ein Abstraktum mittels eines
Modells veranschaulicht wurde.” Demnach wiére es auch dann nicht
metaphorisch, wenn jemand ein Gefiihl mit Bildern zu umschreiben
versucht, weil er noch keinen festen Begriff dafiir hat.
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er ja nicht, sondern etwas, das wahrscheinlich mit einer Tat zusammen-
hangt, die er nicht in Ordnung findet; daB dieses von ihm Gemeinte
nicht mit einer theologischen Definition von »Siinde« zusammenfillt,
ist durchaus moglich, doch vermag ich nicht einzusehen, weshalb nur
klar Definiertes Bildempfanger sein kann. Auch mancher Prediger wiirde
in einer dogmatischen Formel nicht voll wiederfinden, was er mit vielen
Metaphern zu umschreiben sucht.

Indem ich das mit den Metaphern Gemeinte nicht zur Voraussetzung,
sondern zum Gegenstand meiner Untersuchung mache, kann ich auf
theologische Definitionen der Siinde insoweit verzichten, als sie nicht
selbst metaphorisch und damit Belegstellen fiir mein Thema sind. DaB
die Ergebnisse moglichst in nichtmetaphorischer Sprache formuliert
werden,*! fordert schon der Anspruch auf Wissenschaftlichkeit. Be-
sonders problematisch ist die haufig zu beobachtende Neigung, in der-
selben Metaphorik »weiterzudichten«; Wolfgang Harms: "Dies ist dann
ein gefdhrliches, weil ergebnisantizipierendes Verfahren, wenn dem Leser
nicht Rechenschaft darliber gegeben wird, welche Suggestion von solcher
Bildlichkeit in die wissenschaftliche Sprache iibergeht und wieweit die
mdoglichen wissenschaftlichen Ergebnisse dadurch eingeengt werden."4?

3. Forschungsansidtze der Metaphorologie

Seit langem ist Metaphorik ein beliebter Gegenstand wissenschaft-
licher Arbeiten. Die »Bibliographie zur antiken Bildersprache« (1964) legt
ein beredtes Zeugnis ab von der Fiille der bis dato publizierten For-
schungen aus klassischer Philologie, aus den Bibelwissenschaften und
aus der Patrologie und schliisselt sie nach Bildspendern auf.*® Auch die

41 Nach ROHSER, Metaphorik, S. 22, erweise sich "die Umschreibung
mit nichtmetaphorischen Ausdriicken — und natiirlich auch die Ver-
wendung von anderen, »analogen« Metaphern [...] — als nahezu unein-
geschrankt méglich. Angesichts der unbestreitbaren Erkliarungskraft
solcher Umschreibungen erscheint mir der Streit dariiber miiBig, ob
diese denn nun im vollen Sinne »adiquate« Wiedergaben von Meta-
phern seien oder nicht.” Da ich in jeder Hinsicht skrupul&ser bin,
gebe ich zu bedenken, daB etwa die beiden Metaphern vom Siinder
als »Kind« bzw. als »Glied des Teufels« zwar hdufig in derselben
argumentativen StoBrichtung verwendet werden (also im Sinne
ROHSERs »analog« sind), durch ihre wechselseitige Ersetzung aber
gerade das verloren ginge, was sie unterscheidet! Nur wenn man
an sprachlicher Genauigkeit uninteressijert ist, kann man dariiber
hinwegsehen.

42 WOLFGANG HARMS, (Rez.) Galinsky, Naturae cursus (AfdA 81,
1970, S. 1-5) S. 4.

43 POSCHL - GARTNER - HEYKE, Bibliographie; fiir die nachfolgenden
Jahre kenne ich kein entsprechendes Hilfsmittel, ebensowenig fiir
andere Philologien. Einen gewissen Ersatz bietet die von MANFRED
LURKER begriindete »Bibliographie zur Symbolik, lkonographie und
Mythologie« (Baden-Baden 1968ff.); vgl. auch SHIBLES, Metaphor,
und als Ergdnzung dazu VAN NOPPEN - DE KNOP - JONGEN,
Metaphor.
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Orientalistik** und die neueren Philologien haben reichlich Unter-
suchungen zur Bildersprache vorgelegt. Sie sind hauptsichlich autor-
bzw. werkorientiert und verstehen sich als Beitrdge zur »Stilistik« der
jeweiligen Autoren. Da sie weitgehend auf die historische Herleitung
aus der Metapherntradition verzichten, sind Aussagen iiber Originalitat,
»Frische« oder »Lebensnidhe« nur mit Vorsicht zu genieBen. Soll dariiber-
hinaus die Wahl der Bilder AufschluB geben iiber die Personlichkeit
des Autors — also etwa nach Buffons in diesem Sinne verstandenem
Le style c'est I'homme —, dann ist Skepsis in besonderem MaBe geboten.
So wundert sich Eugenie NuBbaum, die ihre Dissertation iiber »Metapher
und Gleichnis bei Berthold von Regensburg« (1902) in eine "Charakteristik
Bertholds, aus seinen Bildern geschopft” miinden 14B8t,*S iiber die
vielen negativen Tiermetaphern in dem von ihr untersuchten deutschen
Predigtwerk: "Von den edlen Eigenschaften des Hundes, seiner Treue,
seiner Aufopferung héren wir nie. Die privilegierte Stellung dieses
Freundes des Menschen scheint B. nicht aufgefallen zu sein."*® Aus
Bertholds Metaphorik ein ablehnendes Verhiltnis den Tieren gegen-
iiber herauslesen zu wollen,*” beruht auf einem grundsitzlichen MiB-
verstdndnis; nicht weil er etwas gegen Tiere hitte (oder weil ihm
deren positive Eigenschaften nicht aufgefallen wiren), sondern um
menschliche Siinden und Laster zu geiBeln, greift Berthold zu Tier-
metaphern, die ihm in der Regel die Tradition zur Verfiigung
stellte.*® Und auch dann, wenn er selbst eine neue Metapher prigte,
ging es ihm dabei gewiB nicht darum, der Tierwelt gerecht zu
werden oder seinen eigenen Gefiihlen ihr gegeniiber Ausdruck zu
verleihen. Damit will ich nicht bestreiten, daB es sinnvoll sein kann,
nach dem Verhiltnis eines Autors zu den von ihm gewidhlten Bild-
spendern zu fragen; doch muB dabei die Argumentationsabsicht ebenso
beriicksichtigt werden wie der Kreis der Adressaten und die Metaphern-

44 Aufgefiihrt im Literaturverzeichnis von SCHIMMEL, Stern. Zum
Agyptischen GRAPOW, Ausdriicke.

45 NUSSBAUM, Metapher, S. 73: "Da zur Verbildlichung jene Vor-
stellungskreise herangezogen werden, die in der Seele am michtigsten
sind, so gewinnen wir durch das Bild auch Einblick in die Person-—
lichkeit.”

46 NUSSBAUM, Metapher, S. 34.

47 NUSSBAUM, Metapher, S. 74f.: "Die Tiere dagegen wihlt er in ganz
abgebrauchter Manier zum Bilde, zumeist in recht HuBerlicher Ver-
wendung. Eine Zeit, die nicht einmal den Menschen fiir ein reines
und wiirdiges Geschdpf ansieht, kann naturgemiB fiir das Wesen
der Tiere kein liebevoll vertieftes Interesse haben. So kommt es, daB
Bertholds Vergleiche aus der Tierwelt selten nur eine wirkliche
Grundlage haben. Berthold findet z.B. den Esel nicht dumm, den
Hund nicht treu, den Hasen nicht feig. Er gibt den Tieren willkiir-
lich Eigenschaften, die er gerade fiir den Augenblick braucht.”

48 Die Orientierung an theologischen Autorititen war NUSSBAUM,
Metapher, S. 74, nicht entgangen: "AuBer aus dem groBen Buche
der Natur zitiert er nur noch aus der Bibel und den Kirchenvitern.”
Daraus zieht sie fiir die Metaphorik jedoch keine Schliisse.
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tradition. Gegeniiber diachron angelegten Metapherngeschichten bieten
solche werkbezogenen Studien die Moglichkeit zur vollstdndigen Er-
fassung der Metaphorik eines Autors und gestatten detaillierte Analysen
der Bilder im Werkzusammenhang. Allerdings wird diese Chance haufig
vertan. Doch selbst wenn nur Belegstellen — meist nach Bildspendern
geordnet*® — gereiht werden, konnen sie als Materialsammlungen
niitzlich sein; die Lektiire der Quellen ersparen solche Arbeiten freilich
nicht.

Zu dem uns hier vor allem interessierenden Bereich der religitsen
Metaphorik legte im Jahr 1906 August Wiinsche einen Uberblick iiber
»Die Bildersprache des Alten Testaments« vor. In den letzten Jahren
publizierte besonders Othmar Keel Studien zur Metaphorik der Psalmen®®
und des Hohen Liedes;%! mit ihrer archiologischen Zielrichtung streifen
sie jedoch nur unsere Problematik. Zu den Gleichnissen des Neuen
Testaments ist die Fachliteratur mittlerweile uniiberschaubar;’? zu
einzelnen Biichern oder Autoren bleibt die Studie von Werner Straub
»Die Bildersprache des Apostels Paulus« (1937) jedoch eher die Aus-
nahme. Die apostolischen Vater nahm 1961 Heinz Piesik sich zum Gegen-
stand einer Metaphernuntersuchung, Victoria Arnold-Dében 1978 den
Manichdismus und 1986 die Gnosis. Von den Monographien zu einzelnen
Kirchenvitern®® ist die Arbeit von Suzanne Poque (1984) hervorzuheben;
sie stellt aus dem groBen Schatz der Bilder Augustins die Metaphern
des Kampfes, des Gerichts, der Gegensitze (wie »rechts/links«), des
Aufstiegs und des Lichtes dar, wodurch zu unserem Vorhaben sich
reichlich Beriihrungspunkte ergeben.

Der zweite groBe Komplex von Metaphernuntersuchungen geht von
einem Bildspender aus und stellt seine Verwendungsmoglichkeiten in
verschiedenen Zeiten, Gattungen und Sprachen dar. Da dies angesichts
der Fiille der Belege entweder zu einem uferlosen Unternehmen oder
aber zu einer als Traditionslinie ausgegebenen Reihung einzelner Lese-
friichte fithren wiirde, grenzen alle Autoren ihr Thema in mehr als
einer Hinsicht ab. Mit Ausnahme der im engeren Sinne ekklesiologischen
Metaphern fiihrt Friedrich Ohly im Rahmen der ihm vom »Reallexikon
fiir Antike und Christentum« gesetzten zeitlichen Grenzen die Bild-
empfingerbereiche fiir den Bildspender »Gebdude« exemplarisch vor

49 RUEGG, David von Augsburg, S. 47-55, verzichtet sogar ganz
darauf, die Bedeutungen der »Metaphern« Davids mit anzugeben.

50 KEEL, Welt.

51 KEEL, Blicke. Zu "Metonymie und Metapher” im Alten Testament
auch KEDAR, Semantik, S. 165-180. Zur biblischen Metaphorik sind
auch die einschligigen Wérterbiicher einzusehen, und zwar in der
Regel unter dem jeweiligen Bildspender als Stichwort.

52 Aufgefiihrt in der umfangreichen Bibliographie bei KLAUCK,
Allegorie.

53 Zu Klemens von Alexandrien: TSERMOULAS, Bildersprache; zu
Origenes: LETTNER, Bildersprache; zu Tertullian: HOPPE, Syntax,
S. 172-220.
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(1986).5* Wolfgang Harms konzentriert sich bei seiner Darstellung der
»Bildlichkeit des Weges« auf die Scheidewegsituation (1970). Die meisten
Eingrenzungen finden auf der Seite der Bildempfianger statt. Das Schiff
als Bild fiir Staat oder Kirche,® das Buch als Metapher fiir Welt und
Natur,® Gefangnis, Grab und Kleid fiir den Leib des Menschen in
seinem Verhiltnis zu Seele’? — solche Ausschnitte aus dem Gesamt der
Metaphorik finden in der letzten Zeit erfreulich reges Interesse. Bei
ihnen muB durchaus nicht Willkiir fiir die Auswahl bestimmend sein, da
man sich an traditionellen Gruppierungen von Metaphern orientieren
kann, die Harald Weinrich »Bildfelder« nennt.’® In seinem Aufsatz
»Miinze und Wort. Untersuchungen an einem Bildfeld« (1958) zeigt er
auf, daB in den europdischen Sprachen die Sinnbezirke des Finanzwesens
(bildspendendes Feld) und der Sprache (bildempfangendes Feld) meta-
phorisch aufeinander bezogen werden und zusammen ein Ganzes bilden,
in dem die Einzelmetapher »Wortmiinze« nur eine Stelle einnimmt; da
ihre »Bildstelle« darin allerdings zentral®® ist, benennt Weinrich das
ganze Bildfeld nach ihr. Wenn Weinrichs Bildfeldkonzept auch kritisiert6°

54 Voraus ging 1970 eine Arbeit iiber die Metapher des Wohnens:
»Cor amantis non angustum«. Vom Wohnen im Herzen (DERS.,
Schriften, S. 128-155).

55 Die Literatur dazu bei PEIL, Untersuchungen, S. 700ff.

56 SCHILLING, Imagines, S. 71-81 (mit 3&dlterer Lit.); ROTHACKER,
Buch der Natur; BLUMENBERG, Lesbarkeit; OHLY, Buch der Natur
bei Jean Paul; DERS., Die Welt als Text in der »Gemma magica« des
Ps.-Abraham von Franckenberg (Text-Etymologie. FS Heinrich Laus-
berg, ed. ARNOLD ARENS, Stuttgart 1987, S. 253-264); DERS., Neue
Zeugen.

57 Z.B. PIERRE COURCELLE, Art. »Fliigel (Flug) der Seele I« (RAC 8,
Sp. 29-65); DERS., Art. »Gefingnis (der Seele)« (RAC 9, Sp. 294-318);
DERS., Art. »Grab der Seele« (RAC 12, Sp. 455-467); ALOIS KEHL,
Art. »Gewand (der Seele)« (RAC 10, Sp. 945-1025).

58 WEINRICH, Sprache, S. 276-294, 325ff. Dazu grundlegend PEIL,
Uberlegungen, der (S. 212) “Weinrichs Verzicht auf die genaue
Bestimmung des sprachlichen Feldes” und damit "ein theoretisches
Defizit" der Bildfeldtheorie konstatiert. Auch sonst sei sie nur spar-
lich diskutiert worden: “"Die Praktikabilitdt des Bildfeldbegriffs
scheint so evident zu sein, daB dessen theoretische Abkldarung kaum
als Bediirfnis empfunden wird” (ebd. S. 209).

59 WEINRICH, Sprache, S. 284; PEIL, Untersuchungen, S. 24: "Konsti-
tutiv fiir ein Bildfeld ist eine Zentralmetapher wie »Staatsschiff«
oder eine metaphorische Leitvorstellung wie der Vergleich des Staates
mit einem Hirten und seiner Herde.” In PEILs Umschreibung »meta-
phorische Leitvorstellung« duBert sich die Schwierigkeit, fiir manche
Bildfelder so prignante Zentralmetaphern wie »Wortmiinze« zu
finden (»Staatsherde«, »Herdenstaat«?). ROHSER, Metaphorik, S.
20, stellte dhnliches fiir das Aufschreiben von Silinden fest, wofiir
sich der Ausdruck »Siindenregister« eingebiirgert hat, obwohl
»Register« nicht Bildspender fiir »Siinde« ist, sondern die Siinde
als ein (rechtsrelevanter) Tatbestand erscheint, der aus prozessualen
Griinden registriert wird (dazu ebd. S. 55f.). Vgl. PEIL, Uberlegungen,
S. 219, A. 26.

60 Zur Kritik von WERNER INGENDAHL kritisch HOLGER A. PAUSCH,
Die Metapher (Wirkendes Wort 24, 1974, S. 56-69) S. 61f.; WESSEL,
Probleme, s. Register VI, s.v.; PEIL, Uberlegungen, S. 231-234.
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und im Hinblick auf einen groBeren Zusammenhang zwischen Bildfeldern
(»Bildfeldsysteme«) erweitert®! wurde, so hat es sich in der Praxis als
niitzliches Ordnungsschema erwiesen, bei dem man sich jedoch bewuBt
bleiben muB, daB diese »Familien von Metaphern«®? einander iiberlagern
konnen,®® und daB immer auch Einzelmetaphern moglich sind, die nicht
in einem Bildfeld stehen,®* worin die Grenzen der »Feld-«%% wie die
der Verwandtschaftsmetaphorik der »Familie« sich zeigen.

In ihrer — trotz inhaltlicher Einschriankung — am Bildspender
orientierten Fragestellung trifft sich diese Forschungsrichtung mit der
mittelalterlichen Bibelhermeneutik, die biblische (im weiteren Sinn ver-
standene) »res« und ihre Proprietditen auf einen spirituellen Sinn hin
befragt.%® Wenn auch grundsitzlich zwischen der Allegorese als einem
exegetisch-hermeneutischen Verfahren der Schrift- und im Mittelalter
in zunehmendem MaBe auch Weltdeutung®’ auf der einen, und dem bis
zur Allegorie rhetorisch oder dichterisch ausgestaltbaren metaphorischen
Sprechen auf der anderen Seite, zu unterscheiden bleibt, so erweist
sich eine strenge Trennung in vielen Fillen jedoch als undurchfiihrbar.®

61 SCHLOBACH, Zyklentheorie; dazu WESSEL, Probleme, S. 105-107;
PEIL, Uberlegungen, S. 234-236.

62 HARALD WEINRICH, Art. »Bildfeld« (HWDbDPh 1, Sp. 921): "B. sind
Familien von Metaphern, die durch die Metapherntradition habituell
geworden sind und besonders als Denkmodelle dienen. Wihrend die
einzelnen Metaphern Sprechakte sind, gehdren B. als potentielle
Gebilde den Sprachen (langues im Sinne SAUSSURES) an.”

63 WEINRICH, Sprache, S. 286: "die Bildfelder der Sprache liegen nicht
sauber geschieden nebeneinander; sondern sie liberlagern sich teil-
weise und haben bisweilen einzelne Metaphernstellen gemeinsam.”

64 WEINRICH, Sprache, S. 286: "Die beliebige, isolierte Metapher ist

allezeit moglich. Aber sie ist seltener, als man denkt, und — was
wichtiger ist — sie hat gewdhnlich keinen Erfolg bei der Sprach-
gemeinschaft.”

65 Zur Wort»feld«theorie u.a. HORST GECKELER, Strukturelle Seman-
tik und Wortfeldtheorie, Miinchen 21971, S. 84-176; zu den Metaphern
(Feld, Mosaik, Netz, Kraftfeld) ebd. S. 141ff. Wihrend GECKELER,
S. 167, A. 278, jeden Zusammenhang mit dem »Bildfeld« bestreitet,
1a8t WEINRICH, Art. (wie A. 62), das »Wortfeld« ausdriicklich da-
fiir Pate stehen (dagegen auch WESSEL, Probleme, S. 68, A. 290).
Zur Abgrenzung PEIL. Uberlegungen, S. 211-216. Die Anregung durch
Claudels champ de figures (WEINRICH, Sprache, S. 283) griff auch
— wenn auch weniger terminologisiert — RECH, Inbild, Bd. 1, S. 83,
auf: "dieses ganze »Feld von Bildern« (Claudel) in den heiligen
Schriften".

66 Dazu (mit der &dlteren Literatur) neben DE LUBAC, Exégeése
meédiévale, einfiihrend DERS., Sinn, sowie: FRIEDRICH OHLY, Vom
geistigen Sinn des Wortes im Mittelalter (DERS., Schriften, S. 1-31).
Danach u.v.a. KREWITT, Metapher, bes. S. 443ff.; MEIER, Problem
der Qualititenallegorese; DIES., Uberlegungen; BRINKMANN, Herme-—
neutik; WEHRLI, Literatur, S. 236-270; KELLER, Wort und Fleisch,
bes. 177-210. Nach AbschluB der Arbeit erschien das wichtige Buch
von HORST WENZEL, Hé6éren und Sehen, Schrift und Bild. Kultur
und Gedidchtnis im Mittelalter, Miinchen 1995, dort bes. S. 461-478
(»Christliche Allegorie — Typologie — Mehrfacher Schriftsinn«).

67 Vgl. MEIER, Gemma, Bd. 1, S. 31ff.

68 Zum Problem u.a. MEYER, Mos Romarorum, S. 47f.
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Ein groBer Teil der Siindenmetaphorik findet sich im allegorischen
Kontext der Bibelauslegung; auch nutzen umgekehrt BuBaufrufe, pasto-
rale Sendschreiben und Predigten das Verfahren der Bibelallegorese
fiir ihre metaphorische Argumentation. Wie sich das Verhiltnis von
Metaphorik und Allegorese jeweils gestaltet, soll uns als eine Leitfrage
durch diese Arbeit begleiten. Hier reicht ein Hinweis auf die Fruchtbar-
keit der philologischen Allegorieforschung’® fiir die Metaphorologie.

Einige wenige Arbeiten, vor allem solche, die unser Thema beriihren,

sollen als Beispiele genannt werden. So zeigte der Romanist Manfred

Bambeck in vielen kleinen Studien, daB sich metaphorische Wendungen

in Sprichwoértern und in Dichtungen hiufig vor dem Traditionshinter-

grund mittelalterlicher Exegese verstehen lassen.”! Um den Ursprung von

Motiven wie etwa »Wenn einen der Teufel reitet« (1982), »Auf einem

fahlen Pferde reiten« (1980) oder »Die groBen Fische fressen die kleinen«

(1981) zu klaren, zeichnete er detailliert die Auslegungsgeschichte einzelner

Bibelstellen nach, weshalb diese Arbeiten iiber ihren eigentlichen AnlaB

hinaus als Bausteine zur Erforschung mittelalterlicher Allegorese gelten

kénnen. Auch Bambecks Biicher »Goéttliche Komédie und Exegese« (1975)

und »Studien zu Dantes ‘'Paradiso’'« (1979) versammeln weitausholende

Einzelstudien zur Bibelauslegung, mit denen sich nicht nur die schwierigen

Dante-Stellen erhellen lassen, zu deren Kommentierung diese Beitrage

verfaBt wurden. Gleiches gilt fiir Reinildis Hartmanns allegorisches

Wérterbuch zur Evangeliendichtung Otfrieds von WeiBenburg (1975), das

aufgrund der alphabetischen Anordnung des ahd. Wortschatzes als

Handbuch (friih-)mittelalterlicher Bildlichkeit benutzt werden kann.

Aufsitze zur Allegorese und zur Metaphorik von Tieren’? und von

70 Eine umfangreiche Bibliographie enthdlt der von WALTER HAUG
herausgegebene Allegorie-Sammelband (Formen und Funktionen, S.
739-775). Vgl. auch FRIEDRICH OHLY, Schriften, S. IX-XXXIV;
DERS., Zur medidvistischen Bedeutungsforschung (Mitteilungen des
Deutschen Germanisten-Verbandes 33, 1986, H. 1, S. 3-8).

71 Einiges davon ist jetzt nachgedruckt in MANFRED BAMBECK, Wiesel
und Werwolf. Typologische Streifziige durch das romanische Mittel-
alter und die Renaissance, edd. FRIEDRICH WOLFZETTEL - HANS-
JOACHIM LOTZ, Stuttgart 1990; dort (S. XVI-XXI) ein (leider liicken-
haftes) Schriftenverzeichnis; dazu die Besprechungen von WILFRIED
SCHOUWINK (Mediaevistik 5, 1992, S. 267-270) und von mir
(Arbitrium 12, 1994, S. 25f.).

72 Z,B. Einhorn: EINHORN; Taube: BAMBECK, Studien, S. 147-154;
Rabe und Taube: MESSELKEN; Taube: OHLY, Schriften. S. 48-92;
Rabe: BAMBECK. Tod und Rabe; RUBERG, Vogelrufe; Frosch:
BAMBECK, Komédie, S. 76-90; DERS., Polemik; Eisvogel: HARMS,
Eisvogel; Pelikan: GERHARDT, Metamorphosen; REINITZER, Kinder;
Biene: MISCH, Apis; Schlange: SCHWAB, Bedeutungen der Aspis;
BAMBECK, Hornvipern; Hirsch und Schlange: KOLB, Hirsch; Biber:
SCHUMACHER, Biber; Vigel: BAMBECK, Komddie, S. 208-216;
Hahn: MARTIN, Le coq; KRETZENBACHER, Hahn; DERS., Real-Bild-
werke; BAMBECK, Passage; Fische: SCHUMACHER, Spriinge;
Hund: GERHARDT, Hund. Vgl. auch SCHMIDTKE, Tierinterpretation;

HENKEL, Studien; BRINKMANN, Hermeneutik, S. 101-116; MICHEL,
Tiere; HESBERT, Le bestiaire; LEIBBRAND, Speculum.
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Pflanzen’® liegen inzwischen in groBerer Anzahl vor. Die Auslegungs-
geschichte des Paradieses in der abendldndischen Exegese bis um 1200
stellte Reinhold R. Grimm (1977) monographisch dar. Von Gegenstdnden
des taglichen Gebrauchs ist nun das »Bett« von Karin Lerchner (1993)
griindlich erforscht (wodurch sich Uberschneidungen mit meinem
Kapitel VII,5 ergeben). Wie auch Edelsteine,’* zu denen mehrere
Einzelstudien verfaBt wurden,’® fiir die Siindenmetaphorik von Belang
sein konnen, zeigt Christel Meier (1977) am Beispiel der Lithotherapie,
bei der die Allegorese sich fast vollstindig auf den Komplex "der
Siindenkrankheit und ihrer Heilung durch Vergebung und Befreiung aus
der Schuld" konzentriert.”® An Arbeiten iiber Koérperteile (vgl. mein Kap.
VI,2) ist die Monographie iiber das »Auge im Mittelalter« von Gudrun
Schleusener-Eichholz (1985) schon wegen der Siindenmetapher der »Blind-
heit« hervorzuheben.”” Hildegard Elisabeth Keller behandelt in ihrer
Studie iiber die Korperallegorien im »St. Trudperter Hohenlied« (1993)
Hals, Zdhne und ausfiihrlich vor allem die Briiste der Braut, sowie in der
Gesamtbeschreibung des Brautigams (»Von Kopf bis FuB«) dessen
Haupt, Augen, Wangen, Mund, Hinde, Bauch, Beine und FiiBe. Gut
steht es nun um unsere Kenntnis von der Bedeutung der Zahlen im
Mittelalter. Nach Arbeiten von Heinz Meyer zur Zahlenallegorese
Gregors des GroBen, Bedas und des Honorius Augustodunensis (1975),
sowie von Rudolf Suntrup zur Liturgieallegorese (1978),8 legten beide
Autoren 1987 ein »Lexikon der mittelalterlichen Zahlenbedeutungen«
vor, das trotz seiner Begrenzung auf biblische und liturgische Zahlen-
angaben und auf den Zeitraum bis etwa 1200 eine erstaunliche Fiille

73 Neben den kunsthistorischen Studien von LOTTLISA BEHLING z.B.
SPITZ, Schilfrohr; BAMBECK, Weidenbaum; RAHNER, Weide;
BAMBECK, Studien, S. 124-132 (Lilie); KUECHEN, Eindringen der
Passionsblume. Zur Gartenallegorese SCHMIDTKE, Studien; Die
meisten Arbeiten beriicksichtigen die Funktion als Heil- und Zauber-
pflanzen, z.B. RAHNER, Mythen, S. 116-121 (Moly und Mandragora).
Vgl. BRINKMANN, Hermeneutik, S. 116-121.

74 Zur Metaphorik und Allegorese der Edelsteine u.a. ENGELEN, Edel-
steine, S. 221-387; GERHARDT, Edelsteinstrophen; BRINKMANN,
Hermeneutik, S. 93-99.

75 Z.B. Karfunkel: ZIOLKOWSKI, Karfunkelstein; Smaragd: SCHREINER,
»Venus«; Diamant: OHLY, Diamant; Topas: BAMBECK, Studien, S.
115-123; Perle: OHLY, Schriften, S. 274-311; DERS., La poesia come
necessario frutto di una sofferenza (DERS., Geometria e memoria.
Lettera e allegoria nel Medioevo, ed. LEA RITTER SANTINI, Bologna
1985, S. 53-59).

76 MEIER, Gemma, Bd. 1, S. 374.

77 Vorher ging SCHLEUSENER-EICHHOLZ, Bedeutung; DIES., Natur-
wissenschaft. Ergidnzendes in den Besprechungen von MARIA
AUGUSTA COPPOLA (Arbitrium 5, 1987, S. 15-17) und CLAUDE
LECOUTEUX (Etudes Germaniques 42, 1987, S. 78f.). Vgl. auch
SCHIPPERGES, Welt des Auges.

78 Die Zahlenangaben erschlieBt das Register bei SUNTRUP, Bedeutung,
S. 499f.; vgl. auch DENS., Zahlenbedeutung in der mittelalterlichen
Liturgieallegorese (Archiv fiir Liturgiewissenschaft 26, 1984, S.
321-346).
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von Belegen theologischer Zahlendeutung aufschliisselt.”® Das Register
der Bedeutungen informiert uns zum Beispiel dariiber, daB die auf
Siinde bzw. Siinder bezogenen Zahlen sich keineswegs auf die »ll« als
transgressio legis beschranken, wie man aufgrund der beriihmten
Stelle aus Schillers »Piccolomini« vermuten kénnte: SENI. Eilf ist die
Siinde. FEilf iiberschreitet Die zehn Gebote.8® Zum Bedeutungstriger
»Farbe« steht ein &dhnliches Projekt vor dem AbschluB, von dem ein
Probeartikel aus dem Farbbereich »Rot« vorliegt.8! Er zeigt im Be-
deutungsregister mit seinem gut belegten Lemma »Siinde, Siinder,
Vergebung« bereits an, wie eng sich dieses Lexikon mit einer umfassenden
Erforschung der Siindenmetaphorik beriihrt, die als Siindenfarben vor
allem Rot und Schwarz, sowie als Kontrastfarbe WeiB zu behandeln
hitte; dem Griin als Farbe von Tugend und Gnadenstand korrespondiert
dagegen keine Farbmetapher fiir die Slinde, sondern die zum vegetativen
Bereich gehérende Metaphorik der Diirre und der Fruchtlosigkeit.

Zur Allegorese hat die "funktional ihr nahestehende und stofflich
zum Teil aus ihr sich speisende Metaphorik"8? noch einen weiteren Be-
zug: Die Sprache des allegorischen Vorgehens ist selbst weitgehend
metaphorisch. Nachdem bereits Henri de Lubac an vielen Stellen seines
grundlegenden Werkes »Exégése médiévale. Les quatres sens de I'Ecriture«
(1959-1964) auch die Metaphern fiir die Schriftsinne und ihr Verhiltnis
zueinander beriicksichtigt hatte, behandelte Klaus Lange 1966 in der
Studie »Geistliche Speise. Untersuchungen zur Metaphorik der Bibel-
hermeneutik« mit der Nahrungsbildlichkeit®® einen zentralen Ausschnitt
aus der Metaphorik der geistigen Schriftsinne, welche Hans-Jorg Spitz
1972 dann in seiner Dissertation in ihrer ganzen Breite untersuchte. In
ihren Arbeiten gelang es Lange und Spitz, das Ringen um das rechte
Bibelverstiandnis im Christentum anhand der verwendeten Metaphern

79 Dazu u.a. ERNST HELLGARDT, Zur allegorischeh Auslegung der
Zahlen im Mittelalter. Bemerkungen zum »Lexikon der mittelalter-
lichen Zahlenbedeutungen« (ZfdA 119, 1990, S. 5-22).

80 Schiller, Die Piccolomini II/1 (Werke, edd. FRICKE - GOPFERT, Bd.
2, S. 335); Literatur zur »1l« MEYER - SUNTRUP, Lexikon, Sp. 620.
Eine Verbindung solcher Deutungen mit der EIf als Narrenzahl ver-
tritt MOSER, EIf.

81 MEIER - SUNTRUP, Zum Lexikon; zur Farbe Blau HAAS, Vision in
Blau; zu den Farben der Edelsteine MEIER, Gemma, Bd. 1, S. 142-
236; zu den Farben bei Hildegard von Bingen MEIER, Bedeutung;
zu den Farben in der jiidischen Uberlieferung SCHOLEM, Judaica
III, S. 98-151; zu den Farben in der christlichen Liturgie SUNTRUP,
Farbenbedeutung; zu den Farben der Buchstaben ERNST, Farbe und
Schrift; vorldufig sind wir noch auf &dltere Arbeiten angewiesen
wie WACKERNAGEL, Farben- und Blumensprache; HAUPT, Farben-
symbolik.

82 OHLY, Zur mediidvistischen Bedeutungsforschung (wie A. 70), S. 5.

83 Zur Speisemetaphorik ("als sprachliches Reflexionsmedium fiir die
Kommunikation zwischen Gott und Mensch”, welches weit “iiber
den eucharistischen Kontext” hinausweise) nun ausfiihrlich KELLER,
Wort und Fleisch, S. 395-451.
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aufzuzeigen, ja zum Teil erst durch die Betrachtung der Metaphorik
zu erschlieBen. Dieses gegeniiber den bisher behandelten Studien
genau umgekehrte Verfahren, an einem Bildempfianger orientiert die
entsprechenden Bildspender zu erforschen, war beim damaligen
Forschungsstand der Metaphorologie ganz und gar nicht selbstver-
stdndlich. Denn die Hoffnung, iiber die Bildlichkeit etwas iiber das
damit Gemeinte zu erfahren, kann nur auf dem Gedanken einer eigenen
Erkenntnisleistung und weltaufschlieBenden Funktion der Metapher
griinden. Wo man in ihr nur sprachlichen Schmuck fiir abgeklarte
Sachverhalte sieht, kann sie vielleicht AufschluB geben iiber die
Phantasie, die Bildung und den Geschmack eines Autor oder seiner
Zeit; iiber den Bildempfanger selbst erfahrt man bei diesen Ansdtzen
kaum etwas. Das gelingt nur dort, wo das Bezeichnete nicht von
vornherein als klar umrissen oder definitorisch festgelegt angesehen
wird.

In seinem Bemiihen, solche als notwendig und nicht beliebig®*
erkannte Metaphern auf ihre kaum anders zu formulierende Bedeutung
hin zu erforschen, trifft sich dieser von der Bibelauslegung kommende
philologische Ansatz mit der »philosophischen Metaphorologie« Hans
Blumenbergs.8® Von Kants Bestimmung der Vernunftideen, denen fiir

84 OHLY, Schriften, S. XXIX: "Die Metaphorik als hermeneutisches
Prinzip der anthropologischen Erkenntnis von der in Sprache (auch
der Dichtung) und Erfahrung hundertfédltig verschiedenen Auslegung
des jeweiligen Begegnens mit dem Phinomen der Zeit bridchte eine
durch Fiille iiberraschende Welt von Md&glichkeiten des Zeiterlebens
ins BewuBtsein, vor welcher der Versuch einer allgemeinen Definition
von Zeit versagen miiBte. Das gleiche gilt fiir die fast ausschlieBlich
metaphorische Rede von existenziellen Grunderfahrungen wie Siinde,
Liebe oder Tod. Die Wahl und Zahl der Metaphern fiir menschliche
Urgegebenheiten solcher Art, die in der Geschichte gleichwohl abge-
wandelt neuartig erscheinen, ist nicht beliebig. IThre Art und Zahl
entspricht den Arten ihrer Wesensziige und ihrer Erfahrung, die
durch die entsprechenden Metaphern zur Sprache gelangen.”

85 BLUMENBERGs Arbeiten werden insgesamt gut rezipiert; es gibt
kaum eine Metaphernuntersuchung, die nicht auf sie Bezug nihme.
Eine Verschiebung der Fragestellungen BLUMENBERGs im Verlauf
der Jahre untersucht WESSEL, Probleme, S. 153-178: "Zwei erkennt-—
nisorientierte Metaphorologien.” An gréBeren Besprechungsauf-
sidtzen seien genannt: HARALD WEINRICH, (Rez.) Blumenberg,
Paradigmen (Go&ttingische Gelehrte Anzeigen 219, 1967, S. 170-174);
GOTZ MULLER, (Rez.) Blumenberg, Lesbarkeit (ZfdPh 101, 1982, S.
622-625); JOSEF KOPPERSCHMIDT, Die Eloquenz der Dinge: Rhetorik-
geschichtliche Anmerkungen und Ergédnzungen zu Hans Blumenbergs
»Die Lesbarkeit der Welt« (Rhetorica 3, 1985, S. 105-136); JORG
VILLWOCK, Mythos und Rhetorik. Zum inneren Zusammenhang
zwischen Mythologie und Metaphorologie in der Philosophie Hans
Blumenbergs (Philosophische Rundschau 32, 1985, S. 68-91); DERS,,
Die Bilder der unbegriffenen Wahrheit (GRM, N.F. 36, 1986, S.
83-91); NORBERT BOLZ, (Rez.) Blumenberg, H6hlenausginge (Philo-
sophische Rundschau 37, 1990, S. 153-157); MICHAEL SCHUMANN,
Die Kraft der Bilder. Gedanken zu Hans Blumenbergs Metaphern-
kunde (DVjs 69, 1995, S. 407-422); vgl. FRANZ JOSEF WETZ, Hans
Blumenberg zur Einfiihrung, Hamburg 1993, bes. S. 17-28.
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uns Menschen keine Anschauung korrespondiert, als nur »symbolisch«
(= metaphorisch) vorstellbar, ausgehend, nahm Blumenberg Kants Fest-
stellung eines Forschungsdesiderats® zum AnstoB fiir eine Reihe meta-
phorologischer Studien, die einen groBen Teil seines wissenschaftlichen
(Euvres ausmachen, das in schon jetzt imposantem Umfang mit immer
neuen Aspekten und Themen vor uns sich ausbreitet. Zwar untersucht
auch Blumenberg punktuell einzelne Bildspender: die »Quellen«,%” den
»Eisberg«,88 den »Schiffbruch«,8® das »Lesen«,’® den »Boden«®! und auch
das »LOsegeld« als Hintergrundmetapher fiir den theologischen Begriff
der »Erl6sung«.?? Zentral sind seine Bemiihungen jedoch schon seit dem
frilhen Aufsatz zum »Licht als Metapher der Wahrheit« (1957) auf die
Wahrheitsmetaphorik konzentriert, auf Metaphern demnach fiir einen
Begriff, der zwar hiufig definiert wurde, in dessen Definitionen aber
Vorstellungen in der Regel nicht eingingen, die sich mit Metaphern von
der »michtigenc, »nackten« oder »ungeschminkten« Wahrheit verbinden.?3
Mit der philosophischen Metaphorologie will Blumenberg Hilfsmittel
bereitstellen, mit denen sich herausfinden 14Bt, was ein Denker jeweils
unter »Wahrheit« versteht. Einen vorlaufigen Héhepunkt haben Blumen-
bergs Bemiihungen in einer monumentalen Studie »Hohlenausgange«
(1989) gefunden, die Platons H6hlengleichnis ebenso behandelt wie darauf
zuriickgehende sowie unabhidngig davon entstandene analoge Gedanken-
experimente in der abendldndischen Geistesgeschichte. DaB trotz der
vorgefiihrten Vielfalt von Rezeptionsfillen dieses metaphorischen Text-
stiicks noch wichtige Belege insbesondere aus dem Mittelalter zu
behandeln wiren, habe ich in ergdnzenden Beitrdgen gezeigt, die sich
auch als Wiirdigung dieses bedeutenden Werkes lesen lassen.’*

An dlteren bedeutungsorientierten Arbeiten kenne ich auBer Harald
Weinrichs kurzer Arbeit iiber »Typen der Gedichtnismetaphorik« (1964)°°
nur die Studie »Symbole der Kirche. Die Ekklesiologie der Viter« (1964)
von Hugo Rahner, dem es darum ging, die "altchristliche Theologie
vom Verhiltnis der Kirche zu Christus und zu seinem Kreuz in vier

86 Kant, Kritik der Urteilskraft § 59 (wie A. 28), S. 296: Dies Geschift
ist bis jetzt noch wenig auseinander gesetzt worden, so sehr es
auch eine tiefere Untersuchung verdient; BLUMENBERG, Paradigmen,
S. 11.

87 BLUMENBERG, Beobachtungen, S. 190-195; vgl. GADAMER, Wahr-
heit, S. 473f. (Exkurs V).

88 BLUMENBERG, Beobachtungen, S. 199-203.

89 BLUMENBERG, Beobachtungen, S. 171-190; DERS., Schiffbruch; DERS.,
Sorge, S. Sff.

90 BLUMENBERG, Lesbarkeit. .

91 BLUMENBERG, Sorge, S. 95-121; vgl. DENS., Beobachtungen, S. 212-214..

92 BLUMENBERG, Matthiduspassion, S. 51-59; vgl. ebd. S. 227-230.

93 BLUMENBERG, Paradigmen, s. Register s.v. »Wahrheit«; dazu
NIERAAD, bildgesegnet, S. 104-108.

94 SCHUMACHER, Hohlengleichnis; DERS., Eyn meyster.

95 Leicht verdndert in WEINRICH, Sprache, S. 291-294; jetzt auch
ASSMANN, Metaphorik der Erinnerung.
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Grundbildern darzustellen: die Kirche als MutterschoB des Christus-
lebens auf Erden; die Kirche als Jungfrau auf dem Mond in ihrer
brautlichen Beziehung zur Sonne Christus; die Kirche als Quell des
lebendigen Wassers, das der Seitenwunde Christi entstrémt; und end-
lich die Kirche als das Schiff des Heils, das in Kraft des Kreuzes die
Fahrt zur endzeitlichen Landung angetreten hat."?¢ Rahner beschrinkt
sich freilich in seinen griindlichen und materialreichen Studien vor
allem bei der Schiffahrts- und Schiffbruchmetaphorik nicht immer auf
den Bildempfénger »Kirche« und stellt dann die ganze Bedeutungsbreite
dieser Metaphern im Christentum dar.

Gedndert hat sich die Forschungssituation seit dem Erscheinen des
Buches von Spitz (1972) grundlegend. Stellte Michael Schilling 1979 noch
fest, den Weg, "einen Inhalt und seine variierenden metaphorischen
Vorstellungen zu untersuchen", seien "bisher erstaunlich wenig Arbeiten
gegangen”,’’ so beschreitet er ihn selbst mit seinem Buch »Imagines
Mundi«, in dem er die »Metaphorische(n) Darstellungen der Welt?® in
der Emblematik« in jhrem Verhidltnis von Sprache und graphischer Dar-
stellung untersucht, wobei er sich auf die Ergebnisse der Barock- und
Emblemforschung stiitzen kann. Schillings Zweiteilung in positive
(»Mundus a Deo creatus«) und negative (»Mundus malus«) Welt»bilder«
mag man als zu grobmaschiges Gliederungsschema ablehnen; das Dies-
seits als "Ort der Bewdhrung und Liuterung"” (S. 221-237) hitte ein zeit-
gendssischer Christ gewiB nicht als ein »malum« bewertet, vielmehr
gerade in diesem Gedanken der Rechtfertigung des Leidens als Reinigung
von Siinden die hochste und wichtigste Funktion der »Welt« erblickt.
DaB sich bei einer solchen Pionierarbeit reichlich Ergédnzungen vor allem
hinsichtlich der Tradition einzelner Bilder finden lassen, spricht jeden-
falls noch nicht gegen diese Studie.?’

Fast gleichzeitig mit Schillings Dissertation erschien das Buch »Meta-
phern fiir Geschichte« des Historikers Alexander Demandt (1978). Weit
mehr noch als die Biicher von Spitz und Schilling — wie auch als das
kurz darauf publizierte Buch von Jochen Schlobach »Zyklentheorie und
Epochenmetaphorik (1980), das sich der »bildlichen Sprache der

96 RAHNER, Symbole, S. 8. Auch RAHNERs iibrige Schriften zur
Patrologie k&nnen ebenso dankbar benutzt werden wie die seines
Lehrers DOLGER. — Neuere Kirchenmetaphern bei JOSEF MEYER
ZU SCHLOCHTERN, Duftende H&6hlen — Schalltoter Raum. Zur
Metaphorik des Raums in Ekklesiologie und Kirchenkritik (Stimmen
der Zeit 210, 1992, S. 693-706).

97 SCHILLING, Imagines, S. 20.

98 Einen Uiberblick iiber die Metaphern fiir »Welt« und »Leben« gab
schon KRANZ, Welt und Menschenleben.

99 Anders GERHARDT, Welt-Ansichten, deren Ergidnzungen sehr hilf-
reich sind. Trotz mancher Bedenken ist das Buch insgesamt recht
gut aufgenommen worden; z.B. KLAUS HABERKAMM (AfdA 92, 1981,
S. 51-533); DIETMAR PEIL (Arcadia 16, 1981, S. 200-203); DIETER
SULZER (Fabula 22, 1981, S. 155f.); PETER M. DALY (Daphnis 11,
1982, S. 820-826).
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Geschichtsreflexion in Frankreich von der Renaissance bis zur Friihauf-
klarung« widmet —, wurde Demandts Arbeit iiber die engeren Fach-
grenzen hinaus zur Kenntnis genommen und diskutiert;!%° mit ihr trat
erstmals die Metaphorologie in das BewuBtsein eines gréBeren wissen-
schaftlichen Publikums. Allein schon darin, daB er den Nutzen einer
interdisziplindren, sich nicht mehr auf ihre Funktion in den Philologien
oder als »philosophische Hilfswissenschaft« (Blumenberg) beschrinken-
den Metaphernforschung aufgezeigt hat, liegt ein Verdienst des Autors.
Demandt erschlieBt die in seinem Buch behandelten Belege durch ein
gemischtes Personen-, Bildempfinger- und Bildspenderregister, das es
als Nachschlagewerk zur Metaphorologie zu benutzen erlaubt und einige
Nachteile wettmacht, die sich aus der recht weitgefaBten Gliederung in
»Organische Metaphern«, »Jahres- und Tageszeiten~-Metaphern«, »Meta-
phern der Bewegung«, »Metaphern aus der Technik« und »Metaphern
aus dem Umkreis des Theaters« ergeben: Das »Buch der Natur« wird
man unter »Theater-Metaphern im weiteren Sinne« vielleicht noch
suchen, die Jagd aber oder gar das Gericht ganz gewiB nicht. Das
Register zeigt aber auch allein schon mit seinen iiber vierzig Bild-
spendern fiir »Gott« (S. 494f.), daB Demandt nicht nur »Metaphern fiir
Geschichte« vorfiihrt und auch seinen Untertitel »Sprachbilder und
Gleichnisse im historisch-politischen Denken« recht groBziigig versteht.
Die Ausweitung der Thematik geht manchmal auf Kosten von Beleg-
dichte und interpretatorischer Auswertung.!! Die Auswahl seiner Quellen
ist durch Demandts wissenschaftlichen Forschungsgang als Althistoriker
und Klassischer Philologe bestimmt, so daB zwischen den Belegen aus
Antike und Neuzeit das Mittelalter weitgehend ausfallt.!9? Das 14Bt die
Frage nach Kontinuitdt oder Diskontinuitdt politischer Metaphern unbe-
antwortet und wirft das Problem auf, ob solch weitgespannte Forschungs-
vorhaben von einem einzelnen Wissenschaftler iiberhaupt noch bewiltigt
werden konnen, wenn er nicht in Eklektizismus verfallen will.

100 An Rezensionen z.B. ERNST VOLLRATH (AKG 60, 1978, S. 481f.); ARNO
SEIFERT (Historische Zs. 230, 1980, S. 104f.); GERT HAENDLER
(Theologische Literaturzeitung 106, 1981, S. 261-264); DIETMAR PEIL
(GRM, N.F. 31, 1981, S. 245-249); WOLFGANG HARMS (Arcadia 17,
1982, S. 200f.).

101 So bleibt ‘oft nur Raum fiir »Interpretationen« allerkiirzester Art;
z.B. S. 290: "wir kennen das Wort vom Saustall aus dem Munde von
Franz Josef StrauB (Siiddeutsche Zeitung 13. 2. 1975). Die S&ue sind
die Biirger.” Diese mehr aphoristischen Kommentare tragen freilich
zur Lesbarkeit des Buches nicht wenig bei und damit wohl auch zu
seinem Erfolg. — Das Manko geringer Nachweisdichte sieht DEMANDT
selbst, doch es beriihrt ihn offensichtlich nicht; S. VI: "Sobald aber
die Grundlinien richtig gezeichnet sind, ist die Ausfiihrung des
Gemaildes, wie Aristoteles beschreibt (Eth. Nic. 1098a), nur noch eine
Sache des FleiBes. Hier werden andere nachhelfen.”

102 DEMANDT, Metaphern, S. 3, rechtfertigt dies so: "Die meisten in der
Neuzeit iiblichen Sprachbilder sind aus der Lektiire der antiken
Autoren und der Bibel direkt iibernommen worden.”
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Von den auf Demandt folgenden Arbeiten!®® beschrinkt sich die
Habilitationsschrift von Dietmar Peil »Untersuchungen zur Staats- und
Herrschaftsmetaphorik in literarischen Zeugnissen von der Antike bis
zur Gegenwart« (1983) deshalb auf sechs ausgewihlte Bildfelder (»Hirt
und Herde«, »Bienenstaat«, »Staatskdrper«, »Staatsmaschine«, »Staats-
gebdude« und »Staatsschiff«), die ausfiihrlich in ihrer Konstanz und in
ihrem Wandel, der Ubernahme vorgegebener Traditionen wie auch der
Abdnderung durch einzelne Autoren behandelt werden. Historische Dar-
stellung der Traditionslinien verbindet sich mit der exemplarischen
Interpretation einzelner Texte. Peils detailliertes Inhaltsverzeichnis liest
sich teilweise wie eine komplette Liste aller Bildstellen des jeweiligen
Bildfeldes; es macht das fehlende Bildregister fast iiberfliissig, doch
hitte man sich ein ergédnzendes Verzeichnis gewiinscht, aus dem ersicht-
lich wiirde, welche Einzelmetaphern — wie »Landesvater« oder »-mutter«
fiir den mannlichen oder weiblichen Herrscher!®* oder den »Termiten-
105 — peil im Vorbeigehen sonst noch behandelt. Seine gut
dokumentierten Studien machen deutlich, in welche Richtung sich
historische Metaphorologie zu bewegen hat, die den von Demandt
geforderten "iibergreifenden Blick"!%® nicht mit Blindheit fiir das Einzelne
erkaufen will. DaB andere Bilder vom Staat diesem Konzept zum Opfer
fielen, 148t sich umso eher verschmerzen, als ergdnzende Arbeiten
bereits folgten'®” und wohl auch noch folgen sollen. In ihrer Rezension
verwies Helga Schiippert darauf, daB es sinnvoll wire, beim Bild vom
Herrscher als Hirten "das Bild des geistlichen Hirten stdrker zu beriick-
sichtigen [...], da hier die Wurzel fiir manche Variante und Wandlung
dieses Bildfeldes zu finden" sei.!°® Auch Peil bemerkt starke Uber-
schneidungen der politischen und der religiésen Metaphorik besonders
im Mittelalter.!% In unserem Fall lieBe dies vor allem in der Medizin-

staat«

103 Voraus ging die von DEMANDT nicht beriicksichtige Studie »Mecha-
nische und organische Metaphorik politischer Philosophie« (1969) von
AHLRICH MEYER. Zeitgleich erschien STRUVE, Entwicklung (1978).
Von DEMANDT folgte: Denkbilder; DERS., Das Ende des Altertums
in metaphorischer Deutung (Gymnasium 87, 1980, S. 178-204); DERS.,
Der Fall Roms, bes. S. 181-188. Zum politischen »Steuermann«
MEICHSNER, Logik; dazu DIETMAR PEIL (Arbitrium 5, 1987, S. 8-12).

104 PEIL, Untersuchungen, z.B. S. 36, 42, 58f., 91 (Stiefvater), 158, 270f.,
457f., 474 (Miindel/Vormund), 487, 544; auch PAUL MUNCH, Die
»Obrigkeit im Vaterstand« — zu Definition und Kritik des »Landes-—
vaters« wahrend der friihen Neuzeit (Daphnis 11, 1982, S. 15-40).

105 PEIL, Untersuchungen, S. 232.

106 DEMANDT, Metaphern, S. VI: "Nur dem iibergreifenden Blick zeigt
sich die Struktur dieses Problemfeldes.”

107 PEIL, Concordia; DERS., Boot; DERS., Baum; DERS., hende; auch DERS.,
Streit der Glieder.

108 HELGA SCHUPPERT (Das historisch-politische Buch 33, 1985, S. 134);
im Auge hat sie wohl auch ihre eigene Darstellung DIES., Kirchen-
kritik, S. 153-159. Rezensionen sonst von DIETER WUTTKE (Biblio-
graphie zur Symbolik, Ikonographie und Mythologie 18, 1985, S.
136f.); JOCHEN SCHLOBACH (Arbitrium 7, 1989, S. 133-139).

109 PEIL, Untersuchungen, S. 164.
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metaphorik sich zeigen: Derselbe Mensch kann als Verbrecher ein
krankes Glied am Staat(skdrper) sein und gleichzeitig als Siinder am
Leib der Kirche. Auch in der Schiffahrtsmetaphorik wiirden sich viele
Uibereinstimmungen ergeben, wenn diese nicht ebenfalls aus der vor-
liegenden Studie ausgeschlossen bleiben miiBte. Indem sie Abhiangigkeiten
(vielleicht wechselseitiger Art) und Differenzen kenntlich machen hilft,
soll meine Arbeit einen Beitrag leisten zu einem von Peil eingeforderten
»Lexikon« historischer Metaphorologie,!!? fiir das noch viele Einzelstudien
erforderlich sein werden.!!!

Gegeniiber dem weitausholenden und Vergleiche ermoglichenden
Verfahren Peils beschrinkt sich Barbara Stollberg-Rilinger in »Der Staat
als Maschine. Zur politischen Metaphorik des absoluten Fiirstenstaats«
(1986) wieder — von den Abgrenzungen zu organologischen Metaphern
abgesehen — auf die Darstellung eines Bildfeldes und grenzt dies zudem
auf das deutsche politische Denken des 18. Jahrhunderts ein. Solch eine
Konzentration geht den Gefahren einer diachronen Betrachtungsweise
aus dem Weg, die schon vom Ansatz her Vollstindigkeit niemals er-
reichen kann. Heinz Meyer bezieht seine »Uberlegungen zu Herders
Metaphern fiir die Geschichte« (1981) fast ausnahmslos auf eine Schrift
Herders.!'2 Auch Franziska Wessel behandelt trotz Riick- und Querver-
weisen die Minnemetaphorik in Gottfrieds »Tristan« (1984) weitgehend in
werkbezogener Betrachtungsweise, was ihr die Moglichkeit bietet, dieses
Werk in seiner zentralen Metaphorik von allen Seiten her erschopfend
zu behandeln, so daB der »Tristan« nun als die metaphorologisch am
besten erschlossene deutsche Dichtung des Mittelalters gelten darf.!!3

110 Vgl. PEIL, Untersuchungen, S. 896.

111 Nur bedingt gehdrt das Buch von THOMAS MACHO iiber »Todes-
metaphern« (1987) hierher. Der Autor bietet weitgespannte Betrach-
tungen zum Thema »Tod« unter philosophischen, psychologischen
und kulturkritischen Gesichtspunkten; an philologischen Unter-
suchungen ist er trotz des Befundes, "daB wir vom Tod stets in
Metaphern sprechen” (S. 183), kaum interessiert. Er behandelt die
gedankliche Verbindung von Tod und Geburt (S. 234-249), von Tod
und Schlaf (249-256), Ohnmacht (256f.) und Traum (257-267), Braut-
und Hochzeitsmetaphern (267-284), Bilder von Abschied und Reise
(365-368), Schwarz und WeiB (379f.), sowie die Vorstellungen vom
Tod als Jéger, Schnitter und Schlichter (390-394). MACHOs Buch
reprisentiert eine Tendenz, den Begriff »Metapher« in immer weiterem
Sinne zu verwenden, so daB schlieBlich alles darunter fallt, was zu
einem Thema sich sagen ldBt. Dazu auch die Rezension von JORG
VILLWOCK (Zs. fiir philosophische Forschung 44, 1990, S. 344-349).

112 Johann Gottfried Herder, Auch eine Philosophie der Geschichte der
Menschheit, ed. HANS-GEORG GADAMER, Frankfurt a.M. 1967.
Jedoch WESSEL, Probleme, S. 184, A. 16: "auch MEYER setzt zu
diachronen Riickblicken an, wenn er Herders scheinbar immanente
Metaphernkritik als Reaktion auf den miBbriuchlichen Umgang mit
Geschichtsmetaphern durch Herders Zeitgenossen verstidndlich macht™.

113 Rezensionen u.a. von TOMAS TOMASEK (AfdA 97, 1986, S. 175-181);
DENNIS H. GREEN (MLR 82, 1986, S. 527-529); PAUL MICHEL
(Arbitrium 5, 1987, S. 250-252). Zum theoretischen Teil auch PEIL,
Uberlegungen.
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Die Erwdgung, daB kein guter Dichter ein komplettes Arsenal der
Toposforschung vorlegen will, sollte uns jedoch nicht zum Verzicht auf
eine historische Herleitung verfiihren. Wenn auch ein Sprachteilnehmer
sich in der Regel nicht des Alters und der geschichtlichen Implikationen
seiner Metaphern bewuBt ist, so kann es doch der Philologe sein, der
sich dumm stellen miiBte, sihe er davgn ab. Zumal bei dlteren Texten
widre durch rein immanente Betrachtung gar nicht erkennbar, welchen
Wissens- und Bildungshorizont der jeweilige Autor hatte und bei seinen
Lesern voraussetzen durfte; ob etwas als Anspielung gemeint war und
so aufgefaBt werden muBte, erfahren wir erst, wenn wir die Geschichte
einer Metapher einigermaBen iiberschauen. Oft 148t sich auch erst aus
diachroner Perspektive entscheiden, wie verblaBt oder toposhaft ein Bild
zu einer Zeit war. Hiaufig erweist sich, daB unbewuBt und in vertrauten
Worten ausgesprochen wurde, was uns heute allzu kiihn erscheint.!!*
Allerdings kann die Aufarbeitung einer Metapherngeschichte — wie voll-
stdandig oder liickenhaft sie auch immer sein mége — keine Interpretation
ersetzen. Wenn erkannt wird, daB eine Metapher sich in eine Tradition
stellt, ist sie damit noch nicht verstanden; es hat sich im Gegenteil
noch ein neues Problem fiir das Verstehen ergeben. Denn nun muB
gepriift werden, wie sich die Metapher zu ihrer Geschichte verhilt:
Wiederholt sie gedankenlos oder bewuBt Vertrautes, beruft sie sich auf
Alt-Ehrwiirdiges als Autoritdatsauswels, distanziert sie sich ironisch
davon oder setzt sie eine bekannte Argumentationsform satirisch gegen
sich selber ein? Diese Fragen kénnen wie die nach der Stellung der
Metaphern im Werkzusammenhang nur synchron behandelt werden, was
jedoch die Kenntnis der Diachronie voraussetzt. Insofern hat die Dia-
chronie eine Hilfsfunktion fiir das Interpretieren von Texten. Deshalb
sollte es nicht als Schwanken zwischen verschiedenen Methoden miB3-
verstanden werden, wenn ich historische Darstellung immer wieder mit
ausfiihrlicherer Interpretation einzelner Stellen verbinde. Auf diese Weise
hoffe ich das Wagnis eingehen zu konnen, einen Forschungsauf-

114 Vgl. HARMS, (Rez.) Galinsky (wie A.42), S. 1: "Denn eine Metaphern—
geschichte ist fiir philologische Fragestellungen nicht zuletzt auch
deshalb ergiebig, weil ihre Objekte sehr oft der bewuBten Reflexion
des jeweiligen Autors entgangen sind und erst aus der Sicht des
Philologen als Beitrag zu einem liberindividuellen thematischen
Zusammenhang erkennbar werden.” DEMANDT, Metaphern, S. 446,
formuliert dies metaphorisch: "Wir empfangen Worte wie wohlver-
schniirte Weihnachtsgeschenke und reichen sie ungedffnet weiter;
sie erfiillen ihren Zweck auch, ohne daB wir sie auspacken, aber
wir wissen nicht, was sie enthalten. Dies rechtfertigt eine geschicht—
liche Betrachtung von Denkbildern. Nur in der historischen Dimension
entfaltet sich der Gehalt eines Wortes, eines Begriffes, einer Vor-
stellung.” Der Vergleich »hinkt« (WESSEL, Probleme, S. 184, A. 16),
da es recht unhéflich wire, erhaltene Weihnachtspriasente ungedffnet
weiterzuverschenken; es ldBt sich an ihm unsere Aufgabe jedoch
schon illustrieren: Der Metaphorologe ist derjenige, der aus Neugierde
keines solcher Pakete unge&ffnet laBt.
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trag!'® wenigstens teilweise zu erfiillen, den Friedrich Ohly 1986 so
formulierte: "Die Metaphorik des Gewissens (wie der Siinde u. der Gnade,
auch anderer theologischer Begriffe) harrt noch der Erforschung."!!¢

4. Forschungen zur Siindenmetaphorik

Dazu sind nun solche Arbeiten griindlicher zu betrachten, die sich
meinem Thema bereits von anderer Seite her gendhert haben. Da ist an
erster Stelle die »Symbolik des B&sen« (»La Symbolique du Mal«, 1960)
des franzoésischen Philosophen Paul Ricceur zu nennen; es ist der zweite
Band eines auf drei Teile angelegten Werkes, das in deutscher Sprache
unter dem Titel »Phinomenologie der Schuld« erscheint.!'” Obwohl
Riceeur sich an anderen Orten zur Hermeneutik religioser Sprache!!®
und zur Metaphorik iiberhaupt!!® geduBert hat, ist er in diesem Buch
weniger an metaphorologischen Problemen interessiert als an einer Ideen-
geschichte der Schulderfahrung, die er in einen Dreischritt »Makel —
Siinde — Schuld« aufgliedert. Dabei sind »Makel«, »Schmutz« oder
»Befleckung« nicht zuerst Metaphern fiir die Siinde, sondern ihre
archaischen Vorstufen, die einer »magischen Welt« angehéren (Kap. I,1),
welche spéter eine verdnderte religiése Situation abldost mit jhrem
Verstdndnis der »Siinde« als einer Verfehlung »vor Gott« (I,2). Wahrend
das »Schuldgefiihl« (I,3) als "vorgeschobene Spitze einer radikal indivi-
dualisierten” Erfahrung (S. 14) das alle Menschen umfassende Konzept
der Siinde abl6st, "korrigiert, ja revolutioniert die Siinde [ihrerseits]
eine archaischere Schuldauffassung, die vom »Makel«, der nach Art
eines den Menschen von auBen her beschmutzenden Fleckens begriffen

115 Allgemeiner auch EBERHARD JUNGEL, Metaphorische Wahrheit. Er—
wagungen zur theologischen Relevanz der Metapher als Beitrag zur
Hermeneutik einer narrativen Theologie (RICCEUR - JUNGEL, Meta-
pher, S. 71-122) S. 122: "Die Ausarbeitung einer theologischen Meta-
phorologie ist sowohl fiir die Dogmatik als auch fiir die Praktische
Theologie ein dringendes Desiderat.”

116 OHLY, Art. »Haus«, Sp. 1020; OHLY behandelt das »Haus des
Gewissensc; fiir Reinheit und Befleckung verweist er auf CHADWICK,
Art. »Gewissen«, Sp. 1035f.; reiches Material enthalten die begriffs-
geschichtlich orientierten Studien von STELZENBERGER; zu Bern-
hard KOPF, Erfahrung, S. 80f., 177f. (Buch des Gewissens); zur
Einzelmetapher »Gewissenswurm« LAU, Vermis conscientiae.

117 Im ersten Teil geht es dem Autor um “"den AufriB einer Philoso-
phischen Anthropologie; die Studie kreist um das Thema der Fehl-
barkeit, d. h. der konstitutionellen Schwiche, die das B&se erst
méglich macht” (RICGEUR, Fehlbarkeit, S. 8f.). Der dritte Band soll
der Philosophie der Verfehlung gewidmet sein; er liegt offenbar auch
im Original noch nicht vor.

118 PAUL RICCEUR, Philosophische und theologische Hermeneutik (DERS.
- JUNGEL, Metapher, S. 24-45); DERS., Stellung und Funktion der
Metapher in der biblischen Sprache (ebd. S. 45-70),

119 RICCEUR, Metapher; dazu RAIMUND FELLINGER - JORG VILL-
WOCK, Die Metapher als Ereignis (GRM, N.F. 26, 1976, S. 451-466).
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wird" (S. 14). Ricceur sieht also eine religionsgeschichtliche Tendenz in
der Auffassung von Schuld als etwas zuniachst AuBerem, das sich zu-
nehmend verinnerlicht, bis es schlieBlich nur noch im menschlichen
Innern (als »GewissensbiB« usw.) angesiedelt ist; die Siinde als ein
gebrochenes Verhiltnis zwischen Mensch und Gott stellt als Beziehungs-
problem die Verbindung zwischen diesen beiden Extremen her: AuBen
(Makel) — AuBen/Innen (Siinde) — Innen (Schuld).!?® DaB auch in der
Siindentheologie hdufig Bilder von Unreinheit und Schmutz vorkommen,
spricht fiir Ricceur nicht gegen sein Konzept; denn: "In den von der
Religionsgeschichte erforschten Gesellschaften finden sich stindig Uber-
gdnge von einer Schuldform in die andere" (S. 57); und die Wiederauf-
nahme der Befleckungssymbolik in der Theologie der Erbsiinde und
des unfreien Willens deutet er als "regressive Tendenz" (S. 107),
gewissermaBen als Riickfall in ein iiberholtes Weltbild,!*! wobei dann
der Befleckung nur noch Symbolsinn zukommt.!?2 Symbol!?® war die
Befleckung freilich immer schon; sie war "nie wortlich ein Flecken;
das Unreine war nie wortlich das Schmutzige” (S. 44). "Wie hitte
aber das Bild des Makels iiberleben kénnen, wenn es nicht von Anfang
an die Potenz des Symbols gehabt hitte?” (ebd.). Wenn auch durch
Beschmutzungen im sexuellen Bereich oder durch Blut nahegelegt,
bewegt sich die Vorstellung des Makels doch "im Helldunkel einer
quasi physischen Infektion, die auf eine quasi moralische Unwiirdigkeit
zulduft" (S. 44). Hier kommt Riceeurs Auffassung zum Tragen, nach der
bereits die »primitivste« Sprache eine »Symbolsprache« sei: "der Makel
besagt sich im Symbol des Fleckens, die Siinde in dem des verfehlten Ziels,
des krummen Weges, der Grenziibertretung usw. Kurz, die eigentliche
Sprache der Schuld erweist sich doch als indirekt und bildhaft" (S. 15).

120 BOCKLE, Fundamentalmoral, S. 108-113 (»Symbolik des B&sen«), para-—
phrasiert die These als "Bewegung von der Exterioritdt zur Interio—
ritdt” (S. 111). ’

121 Dazu (besonders bei Augustin) PAUL RICCEUR, »Erbsiinde« — eine
Bedeutungsstudie (DERS., Hermeneutik und Psychoanalyse. Der
Konflikt der Interpretationen II, dt. JOHANNES RUTSCHE, Miinchen
1974, S. 140-161).

122 RICCEUR, Symbolik, S. 179: "Ich wage sogar zu sagen, daB die Be-
fleckung zum reinen Symbol wird, wann (sicl sie in keiner Weise
mehr einen wirklichen Flecken meint, sondern nur den unfreien
Willen bedeutet. Der Symbolsinn der Befleckung vollendet sich erst
am Ende all seiner Wiederaufnahmen.” Vgl. DENS, Schuld, S. 38S:
"Die Idee von etwas Quasi-Materiellem, das von AuBen her verun-
reinigt, das durch unsichtbare Eigenschaften verletzt und schidigt —
diese Idee besitzt einen Symbolreichtum, ein Potential an symbo-
lischer Ausdruckskraft, die daran zu erkennen [List]l, daB dieses
Symbol unter mehr und mehr allegorischen Formen bis heute weiter-
lebt.”

123 Zumindest in dieser Phase seines Lebenswerks versteht RICGEUR
»Symbol« als Metapher; DERS., Schuld, S. 385: "Unter »Symbol«
verstehe ich dabei einen sprachlichen Ausdruck, der einen Gegen-
stand in einer indirekten Weise bezeichnet, indem er etwas anderes
bezeichnet, was diesen Gegenstand direkt »meint«.”
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Der Untersuchung dieser bildhaften Sprache korrespondiert zumindest
ansatzweise eine solche der Bilder der »Vergebung«. Auch sie entfaltet,
so Ricceur resumierend, eine Geschichte, "die derjenigen parallel lauft,
die vom Makel zur Siinde und zur Schuld fiihrt. Wir haben diese Ideen-
geschichte der Vergebung thematisch aufgegliedert in Reinigung, Barm-
herzigkeit (chesed), Rechtfertigung; nun war aber diese Ideengeschichte
an eine Ursymbolik angelehnt: waschen oder wegnehmen, losbinden,
befreien, loskaufen usw.” (S. 297). Da Ricceur alle (in traditioneller
Weise von der Allegorie unterschiedenen)!?* Symbole, in denen sich das
jeweilige BewuBtsein der Vergebung &uBert, als aus Mythen abstrahiert
erkennt!2% (und den Mythos selbst als ein erzihltes Symbol ansieht),!?¢
behandelt er im zweiten Teil seines Buches konsequent mehrere Mythen,
wovon fiir uns besonders die Diskussion der biblischen Siindenfallge-
schichte (Kap. I1,3), sowie deren Verhiltnis zum orphischen Mythos vom
Fall der Seelen in die Kérperwelt und dessen Umdeutung durch Platon
(II,4f.) von Interesse ist. Insgesamt liegt (von vielen wichtigen Beob-
achtungen abgesehen) die Bedeutung des Buches vor allem darin, die
Frage nach der Zuordnung von Metaphern zu bestimmten Formen von
Religion gestellt zu haben. Wenn man jedoch genauere Angaben
historischer oder philologischer Art erwartet, dann enttduscht das
Buch weitgegend.!?” DaB die Unreinheit das dlteste Symbol der Schuld
sei, ist eine interessante (und wahrscheinlich auch richtige) These —

124 Vgl. RICCEUR, Symbolik, S. 23f.: die Allegorie tendiert zur Deutung
(Allegorese), das Symbol spricht durch sich selbst.

125 RICCEUR, Symbolik, S. 185: "Was als Makel, als Siinde, als Schuld
erlebt wird, bedarf der Vermittlung durch eine spezifische Sprache,
die Sprache der Symbole. Ohne die Hilfe dieser Sprache wiirde die
Erfahrung stumm bleiben, dunkel und verschlossen um die in ihr
nistenden Widerspriiche (so gibt sich die Befleckung zu verstehen
als etwas, das von auBen her infiziert, und die Siinde als Bruch einer
Beziehung und als Macht usw.). Diese elementaren Symbole waren
nur durch eine Abstraktion zu gewinnen, die sie der reichen Welt
der Mythen entrissen hat.”

126 RICCEUR, Symbolik, S. 26: "Ich halte den Mythos fiir eine Art von
Symbol, ein in Erziahlform entwickeltes Symbol, in einer Zeit und in
einem Raum artikuliert, die nicht einschaltbar sind in Zeit und Raum
der nach kritischer Methode begriffenen Geschichte und Geographie;
so ist zum Beispiel die Verbannung ein Ursymbol menschlicher
Entfremdung, aber die Geschichte der Austreibung Adams und Evas
aus dem Paradies ist eine mythische Erzdhlung zweiten Grades,
welche Personen, Orte, eine Zeit, sagenhafte Episoden ins Spiel
bringt; die Verbannung ist ein Ursymbol und nicht ein Mythos, weil
in ihr ein historisches Ereignis analogisch sinngebend wurde fiir die
menschliche Entfremdung; aber diese Entfremdung legt sich eine
phantastische Geschichte zu, die Verbannung aus dem Garten Eden,
die als solche in illo tempore vorgefallene Geschichte ein Mythos
ist.” Vgl. DENS., Fehlbarkeit, S. 7f.

127 RICCEUR zieht sich zuriick mit Formulierungen wie: "Den Sinnab-
stand zwischen Makel und Siinde muB man richtig einschitzen: dieser
Abstand ist mehr »phinomenologischer« als »historischer« Ordnung”
(Symbolik, S. 57); dennoch geht er von einer faktischen Aufeinander-
folge aus.
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begriindet wird sie jedoch nicht. Der Autor setzt sie ebenso selbst-
verstdndlich voraus, wie er die Behauptung fiir erwiesen hilt, daB
dieses Schuldmodell einem archaischen und magischen Weltbild ange-
hére, das von Furcht und Schrecken geprigt sei: "Kaum wird die
Befleckung zu einer Vorstellung und schon ertrinkt diese in einer
spezifischen Furcht, die der Reflexion den Mund schlieBt; mit der Be-
fleckung treten wir in das Reich des Schreckens ein” (S. 33; vgl. ebd.
S. 44). Ricceur iibernimmt offenbar aus der #lteren religionswissen-
schaftlichen Literatur!2® ein Konzept, in das dann die einzelnen Meta-
phern eingeordnet werden.!??

Mit Absicht nicht von einem vorgegebenen Schema, sondern vom
Wortschatz der Siinde geht der Theologe Rolf Knierim in seinem Buch
iiber »Die Hauptbegriffe fiir Siinde im Alten Testament« (1965) sowie
in entsprechenden Lexikonartikeln aus.!®¢ Er diskutiert (in Auseinander-
setzung mit der bisherigen Forschungsliteratur) drei der hiufigsten Aus-
driicke fiir die Siinde mit ihren Ableitungen und gliedert sein Buch
formal nach dem statistischen Befund des zahlenmiBigen Vorkommens
in der Schrift.!3! An erster Stelle steht dabei das Verb ht' und seine

128 Besonders auf FREUD (»Totem und Tabu«) und LUCIEN LEVY-BRUHL
beruft sich (mit etwas anderer Akzentuierung) ANSELM HERTZ,
Uber magische, mythische und rationale Schuldbegriindung (Theolo-
gische Quartalschrift 155, 1975, S. 17-30), dort S. 17: "Die Klassifizie-
rung von Schuldvorstellungen in magische, mythische und rationale
geht auf eine, vor allem in der Ethnologie und von der Psychologie
erarbeitete Unterscheidung in magische, mythische und rationale
Stadien menschlicher BewuBtseinsbildung zuriick.” Nach HONNE-
FELDER, Philosophie der Schuld, S. 41, hat RICGEUR seine Ergeb-
nisse "in intensiver Auseinandersetzung mit den Resultaten der
Mythenforschung und der Psychoanalyse” gewonnen.

129 An dieser Stelle muB eine ethnologische Kritik einsetzen, die hier
nicht geleistet werden kann; ansatzweise bei DOUGLAS, Reinheit,
wo (S. 11) die Bedeutung der Furcht fiir die Unreinheitsvorstellungen
bestritten wird. Zum »Unreinen« auch PARKER, Miasma, S. 2: "It
is not a product of the ill-focused terror that permanently invests
the savage mind, because that terror is an invention of nineteenth-
century anthropology.”

130 KNIERIM will mit der "etymologischen und semasiologischen Arbeits-
weise” den Fehler vermeiden, Ergebnisse vorwegzunehmen: “Die
Geschichte eines Begriffes zu schreiben bedeutet in jedem Fall, auf
ein vorgegebenes System zu verzichten und bereit zu sein, eine
differenzierte Wirklichkeit da aufzusuchen und darzustellen, wo sie
existierte” (Hauptbegriffe, S. 15).

131 Die Studien zu einer vierten Vokabel nahm KNIERIM nicht in die
Druckfassung seines Buches auf (vgl. Hauptbegriffe, S. 11). Es handelt
sich um hamas »Gewalttat«; dazu HERBERT HAAG, Art. hamas
(ThWDBAT 2, Sp. 1050-1061); dort Sp. 1059: "Sowohl als sozialer Frevel
wie als ungerechtes Gericht wie erst recht als Blutschuld richtet
sich hamas nach sikularer Tradition Israels (vgl. Gen 4,9-12; Ex
22,26) letztlich gegen JHWH und fordert sein Gericht heraus™; DERS.,
Vor dem Bésen, S. 34: "Die ganze Perversitdt der in Siinde ver-
strickten Menschheit, die das Strafgericht der Sintflut provoziert,
ist Gen 6,11-13 im Begriff hamas eingefangen."
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132

Derivata. Nur selten stehe es in nicht-metaphorischen Zusammen-

hdngen; so bei Jdc. 20,16, wo von siebenhundert linkshiandigen Kriegern
die Rede ist: »Sie schleuderten mit Steinen und trafen genau, ohne zu
fehlen«. In fast allen andern Fillen!3® ist der Ausdruck stark formelhaft
und bezeichnet den religiosen Sachverhalt des »(sich) Verfehlens«. "In
diesem Verwendungsbereich wird der Begriff nur noch iibertragen zur
Disqualifizierung bestimmter Vorginge verwendet. Die Tatsache, daB der
Begriff eine nicht ndher definierte Tat formal und objektiv als Vergehen,
Verfehlung disqualifiziert, macht ihn zu einem umfassenden Oberbegriff
fiir »Siinde«."!3* Da dieser Wortgebrauch des »Verfehlens« fiir Siindigen
in der Bibelsprache weit iiberwiegt, 148t sich nicht mit Sicherheit von
Metaphorik sprechen; Knierim formuliert deshalb als »Grundbedeutung«
ebenso vorsichtig wie umstdndlich: "das Verfehlen eines Zieles oder das
Vergehen an diesem Ziel aufgrund einer zwischen dem Handelnden und
dem Ziel seines Handelns bestehenden Beziehung”.!®5 Der zweite Aus-
druck stammt aus der Rechtssprache, wo man mit ihm verschiedene
Eigentums- und Personaldelikte zusammenfaBte. Knierim gibt als Uber-
setzung von pdesa’ »Verbrechen« an.!® Das Wort meine "sich oder
etwas von jemand wegbrechen, mit ihm brechen, sich oder etwas ihm
entziehen, wegnehmen".!3” Wird dieser juristische Fachausdruck zum
theologischen Begriff, dann erscheint die Siinde als Rechtsbruch gegen-
iiber Gott. Beim dritten behandelten Wort schlieBlich bedeutet dessen
Verbform »beugen, kriimmen, verkehren«; so in Ps. 37,7 »Ich bin ge-

132 KNIERIM, Hauptbegriffe, S. 19-112; DERS., Art. ht’ »sich verfehlen«
(Theologisches Handwodrterbuch zum Alten Testament, edd. ERNST
JENNI - CLAUS WESTERMANN, Bd. 1, Miinchen - Ziirich 1971, Sp.
541-549); HAAG, Vor dem B&sen, S. 28-31 (»Siinde: das Ziel ver-—
fehlen«), vgl. ebd. S. 40; BOCKLE, Fundamentalmoral, S. 113-115;
KLAUS KOCH, Art. hata’ (ThWbAT 2, Sp. 857-870).

133 Bei Prov. 19,2 »Wer hastig rennt, tritt fehl« (anders Vulgata!) ist
ebenfalls “"der Ubergang vom wéortlichen zum iibertragenen Gebrauch
im Sinn des verkehrten Lebenswandels deutlich” (KNIERIM, Art. ht’
[wie A. 1321, Sp. 543).

134 KNIERIM, Art. ht' (wie A. 132), Sp. 543.

135 KNIERIM, Hauptbegriffe, S. 58. Skeptischer KOCH (wie A. 132), Sp.
859f.: "Als »sinnliche« Grundbedeutung wird gewd&hnlich »(ein Ziel)
verfehlen« angesetzt und dafiir Ri 20,16; Spr 8,35f.; 19,2; Hi 5,24
herangezogen. Das ist jedoch spirliches Beweismaterial angesichts
des schon Jahrhunderte friiher im semit. Umkreis belegten religisen
Gebrauchs. Hat es eine sinnliche Grundbedeutung je gegeben? Bein-
halten die vier angefiihrten Stellen nicht eher ihrerseits einen »iiber-
tragenen« Gebrauch (vgl. deutsch »Verkehrssiinder«)?"

136 KNIERIM, Hauptbegriffe, S. 113-184; DERS., Art. pdesa’ »Verbrechen«
(Theologisches Handwo&rterbuch [wie A. 1321, Bd. 2, 1976, Sp. 488-
495); HAAG, Vor dem B&sen, S. 32f. (Siinde: etwas ver»brechenc);
BOCKLE, Fundamentalmoral, S. 115f.

137 KNIERIM, Hauptbegriffe, S. 181; ebd. S. 179f.: "Es zeigt sich somit,
daB der deutsche Begriff »brechen (mit), verbrecherisch handelnc,
»Verbrechen« sowohl etymologisch als auch semasiologisch der
Wurzel ps’ am besten entspricht.”
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kriimmt und tief gebeugt«.'3® Metaphorische Wendungen sind »das Recht
verkehren« (Hiob 33,27) oder »verkehrten Sinnes sein« (Prov. 12,8; jeweils
anders Vulgata!). Das meist zur "formalen Disqualifizierung bestimmter
Handlungen, Verhaltensweisen oder Zustinde und ihrer Folgen — und
dies in ausdriicklich theologischen Zusammenhingen — verwendet(e)"
Substantiv!®® awon findet sich in der Schrift iiberhaupt nur in metapho-
rischer Bedeutung, weshalb man es oft nur als »Schuld, Siindenschuld«
iibersetzt.!*® An der sich auch hier aufdringenden Frage, wie stark der
Ausdruck als bildhaft empfunden wurde, ist Knierim seinem Ansatz
gemaB nicht interessiert. Dennoch kann seine Arbeit als ein Beitrag zur
Metaphorologie der Siinde angesehen werden, wenn auch durch die Be-
schriankung auf drei »Hauptbegriffe« die meisten Einzelmetaphern des
Alten Testamentes bei ihm unberiicksichtigt bleiben.

Schon vom Titel her kommt unserem Vorhaben ein Buch von Giinter
Rohser nahe: »Metaphorik und Personifikation der Siinde. Antike Siinden-
vorstellungen und paulinische Hamartia« (1987).141 Der Autor baut in
seiner theologischen Dissertation auf den Ergebnissen von Knierim auf,
ist jedoch weniger als jener an einer philologischen Bestandsaufnahme
interessiert; trotz seiner Absicht, einen "Beitrag zur biblischen Wort-
semantik” zu liefern (S. 1), ist sein primdres Anliegen (mit klar formu-
liertem "Beweisziel", S. 176) ein theologisches; er will nachweisen, daB
die in der exegetischen Wissenschaft verbreitete Auffassung, bei Paulus
sei die Siinde eine »Macht«, in dieser Form zumindest nicht haltbar sei.
Denn dadurch werde einer "allzu einseitigen Betrachtungsweise der
Siinde Vorschub geleistet (Ohnmacht des Menschen!)", die dazu verleite,
"logisch die konkrete Tatsiinde der »Siindenmacht« nach- und damit
unterzuordnen” (S. 3). Um den "Macht- zugunsten des Tatbegriffs” in
Frage zu stellen (S. 4), soll die Metaphorik der Siinde betrachtet
werden: "Sie erscheint als der eigentliche Schliissel zu einer Neuorien-
tierung im Verstdndnis der paulinlischen] hamartia" (S. 5). Die Metapho-
rologie ist also Mittel fiir einen theologischen Zweck. Dieses Konzept
halt Rohser konsequent durch, wenn er sich nach einleitenden Teilen
iiber "Grundlegende Merkmale des paulinischen Siindenbegriffs" (S. 7-18)
und theoretischen Voriiberlegungen zur Metaphorologie (S. 19-28) dem
"weiten Feld der antiken Siindenmetaphorik"” zuwendet (S. 18). Dabei
geht er zunichst eine Reihe ausgewihlter Bildfelder durch; er stellt die
Siinde als »Last« (S. 29-39), als »Schmutz und Befleckung« (S. 39-48)

138 KNIERIM, Hauptbegriffe, S. 185-261; DERS., Art. ‘awon »Verkehrt-
heit« (Theologisches Handwoérterbuch [wie A. 1361, Sp. 243-249);
HAAG, Vor dem Bo&sen, S. 31if. (Siinde: das Gerade kriimmen);
BOCKLE, Fundamentalmoral, S. 116f.

139 KNIERIM, Art ‘awon (wie A. 138), Sp. 244.

140 KNIERIM, Art ‘awon (wie A. 138), Sp. 244.

141 Rezension von DIETER ZELLER (Theologische Revue 86, 1990, Sp.
203f.). Der Sammelband Metaphorik und Mythos im Neuen Testament,
ed. KERTELGE (1990), beriicksichtigt ROHSERs Arbeit noch nicht.
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und als Gegenstand des »Aufschreibens im Himmel" (S. 48-58) dar, be-
handelt das »Wegnehmen« (S. 59-65) und das »L&sen« (S. 65-72) als
"Metaphern der Siindenbewdltigung"”, diskutiert die Vorstellung von der
Siinde als »Krankheit« (S. 73-80) und vom »Verbergen/Bedecken« und
»Enthiillen/Aufdecken« der Siinde (S. 81-89); dann geht es noch um
"Metaphern einer (rdaumlichen) Bewegung in bezug auf die Siinde" (S.
98-95), sowie um die vegetative Bildlichkeit der "Siinde als Frucht/Trieb
bzw. als Pflanze" (S. 96-100). In einem weiteren Schritt bearbeitet RGhser
als "paulinische Hauptmetaphern fiir Siinde in Rém 5-7" die »Herr-
Sklave«-Metaphorik (S. 104-115), die »Betrugsmetapher« (S. 115-119) und
die- »Metapher des Innewohnens« (S. 119-126). Der Autor entwickelt dann
in Teil III eine Theorie der Personifikation ("im Horizont einer neueren
Rhetorik-Theorie", S. 177), in deren Rahmen er auch die "friihjidisch-
paulinische Personifikation der Siinde" (S. 176) stellt. "Die paulinlischel
Hamartia 14Bt sich innerhalb dieses Rahmens nédher beschreiben als ein
unheilvolles und todbringendes lebendiges Wesen eigener Art, welches
nichts anderes darstellt als den Inbegriff menschlicher Tatverfehlungen,
die mit vernichtender Gewalt auf den Menschen zuriickschlagen” (S. 177).
Wieweit Réhser der Nachweis gelungen ist, die Siinde sei bei Paulus ein
personifizierter Tatbegriff, der geeignet sei, "die volle Verantwortlichkeit
des Menschen zu betonen” (S. 179), vermag ich nicht zu entscheiden;
hdlt Rohser doch selber fest: "Der Tatcharakter schlieBt bei Paulus den
Verhdngnischarakter der Siinde nicht aus, sondern ein, ebenso wie er
auch Wort- und Gedankensiinden sowie besonders die siindige Begierde
mit umfaBt” (S. 179f.). Hier sei nur gefragt, ob der (im religionswissen-
schaftlichen Sinn verwendete) Begriff »Hypostasierung« im Bereich der
Metaphorik angemessen ist. Indem Réhser ihn als Oberbegriff fiir Ding-
metaphern (ebenfalls problematisch: "Vergegenstiandlichung" oder "Ver-
dinglichung"!), dynamische Metaphern ("Verlebendigung") und Personifika-
tionen setzt (S. 173f.), erhilt er einen Zusammenhang der Personifikation
mit den iibrigen Metaphern, der sonst — soweit er iiber die Gemeinsam-
keit metaphorischer Vorstellungen hinausgeht — erst begriindet werden
miiBte. Rohsers Begriffsschépfungen "Wirklichkeitswert” und "Weltan-
schauungsmetaphern” werden weiter unten zu kritisieren sein. Die Aus-
wahl seiner Belege ist fiir ihn als Neutestamentler, der an der Rezeption
seiner Texte in der Geschichte des Christentums grundséatzlich kein Inter-
esse zeigt (Exegeten der letzten hundert Jahre ausgenommen!), von vorn-
herein begrenzt; aber auch dort, wo es um Einfliisse auf die Siindenmeta-
phorik bei Paulus geht, laBt sich das Auswahlprinzip nicht immer nach-
vollziehen. So kann ich nicht einsehen, weshalb er auf Belege im Fall
der Krankheitsmetaphorik fast ganz verzichtet, wo sie nicht mehr oder
nicht weniger wichtig wiren als bei jedem anderen Bildfeld, das er
behandelt. Durchaus iiberzeugend zieht Rohser sonst (auch weniger
bekannte) griechische Texte heran und kann bei aller Verschiedenheit von
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"jlidisch-christlichem Siindenverstindnis und griechisch-hellenistischem
Verfehlungsbegriff” (S. 28) doch viele Ahnlichkeiten und teilweise auch
Abhidngigkeiten nachweisen; hier gelingen ihm einige schéne Funde (z.B.
die Siinde als »Holzwurme, S. 161ff.). Beschriankung legte sich der Autor
auch hinsichtlich der behandelten Metaphern auf. Das eine oder andere
klingt zwar im Vorbeigehen an (Siinde .als »Feuer«, S. 87f.; Wiege-
metaphorik, S. 53); manches wird als Desiderat ausdriicklich benannt.!42
Ein Kriterium fiir die Auswahl erfahren wir jedoch nicht. Allerdings
ist Rohser sich bewuBt, das Thema nicht abschlieBend behandelt zu
haben: "Es bleibt also noch ein weites Feld fiir weitere Untersuchungen”
(S. 102).

Klar eingegrenzt hat sein Thema hingegen Friedrich Ohly in der
Studie iiber »Metaphern fiir die Siindenstufen und die Gegenwirkungen
der Gnade« (1990).!43 Er ist — schon im Hinblick auf die von ihm ange-
regte vorliegende Arbeit (S. 8) — weniger an Metaphern fiir die Siinden-
erfahrung iiberhaupt interessiert, als an dem Spezialfall der Bilder eines
mehrstufigen Fortschritts im Siindigen. Diese seit Augustinus bekannte
Lehre von verschiedenen Stufen (gradus) der Versiindigung (S. 11-27) ist
bis zur Friihscholastik offenbar ausschlieBlich metaphorisch formuliert
worden, und zwar in der Regel in exegetisch-schriftgebundenen Zu-
sammenhadngen. Erschlossen war diese Lehre bisher nur bei Gregor dem
GroBen durch einen Aufsatz von Ferruccio Gastaldelli iiber den psycho-
logischen Mechanismus der Siinde in den »Moralia in Iob« (1965), wo
jedoch die Metaphorik fiir die ganze Reihe des Fortschreitens im Siindigen
unbehandelt blieb (vgl. S. 18). Vor allem einer solchen fortgesetzten
Metaphorik gilt jedoch Ohlys Aufmerksamkeit, weniger den unterein-
ander unverbundenen Einzelmetaphern, wofiir als Beispiel Petrus von
Cella (+ 1183) angefiihrt wird mit seinen Bildern vom Feuer der
delectatio, des Pechs der Einwilligung und des Vollzugs der Siinde,
des Steins als Gewohnheit und Beharren, sowie des Lufthauchs als teuf-
lisches Zufliistern in der Versuchung (aerem serpentis sibilatio) (S. 7).
Ausgangspunkt war fiir Ohly eine Stelle im Prolog des St. Trudperter
Hohenliedes (vgl. S. 12):144

142 ROHSER, Metaphorik, S. 102: Der "Einstieg in die Erforschung der
antiken Siindenvorstellungen erhebt keineswegs den Anspruch, voll-
stiandig zu sein; viele iiberaus wichtige und hiufige Metaphern wiren
noch zu nennen und auszuwerten, wie z. B. die kulturkreisiibergrei-
fende Wortverbindung »die Silinde auswischen« [...] oder das aus
allgemein menschlicher Erfahrung sich nahelegende Bild des Wassers
(»Quelle« und »Strom« der Siinden). Wahrhaft universal sind wohl
auch die Bilder des Weges (»in die Irre gehen«) und des Falles
(Weltanschauungsmetapher in gnostischen Systemen!).”

143 Rezensionen u.a. von UWE WOLFF (Lutherische Monatshefte 30, 1991,
S. 428f.); PAUL MICHEL (PBB 114, 1992, S. 326-329).

144 St. Trudperter Hoheslied 1,11-16, ed. MENHARDT, S. 123; in dieser Form
schon bei OHLY, Prolog.
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der tieuil

inphahet dc saflbése holtz unde swerzet ez zem érsten mit suggestione.

s6 brinnet ez uon delectatione.

s6 gliit ez als ein zandere uon consensu.

sé wirt ez ein ualwiske uon opere.

der aske genazzet uon consuetudine. sb wirt der menniske ein einualt
hore.

In fiinf Stufen von der teuflischen Verfiihrung, iiber das Gefallenfinden
an der Siinde und die Zustimmung zu ihr, zum Vollzug in der Tat und
zum gewohnheitsmaBigen Siindigen (Paul Michel: "vom ersten Geliist bis
zur Routine") wird hier im Bild eines Holzbrandes die schrittweise Zer-
storung des Menschen durch die Siinde vorgefiihrt. Ohly iibersetzt: "Der
Teufel entziindet das diirre Holz und schwirzt es zundchst mit der
suggestio. Dann entflammt er es aus der delectatio. Dann ergliiht es
wie ein Zunder aus dem consensus. Dann wird es zur Asche durch das
opus. Die Asche wird durchfeuchtet von der consuetudo. So wird der
Mensch in einen einfachen Schmutz verwandelt” (S. 28). Der Mensch
als »saftloses Holz« ist der in Brand setzenden Verfiithrung wehrlos aus-
geliefert. Damit entspricht weniger der im Vergleich fiir das Ergliihen
der Zustimmung herangezogene »Zunder«, als gerade dieses »diirre« Holz
der traditionellen Metapher vom fomes peccati fiir Erbsiinde und Kon-
kupiszenz, der Ohly einen eigenen Exkurs widmet (S. 41-45). "Ein auto-
nomes und effektives Gegenwirken des Menschen gegen den Brand der
Siindenstufen wird an keiner Stelle in Betracht gezogen. Die Metapher
erweckt den Eindruck seiner volligen Ohnmacht” (S. 39). Wohl aber bringt
das St. Trudperter Hohelied das Gegenbild einer Eisenschmelze als
LduterungsprozeB des Menschen durch den HI. Geist (S. 31iff.); doch
bleiben beide Brandmetaphoriken auf der Bildseite untereinander unver-
bunden.!*® Die damit aufgeworfene Frage nach Gegenmetaphern fiir die
gottliche Gnade zieht sich auch durch Ohlys Untersuchung weiterer Bild-
bereiche der Siindenstufen.!#® Augustins Heranziehen der Siindenfall-
mythe bei einer metaphorischen Argumentation'*” (Schlange — Frau —

145 OHLY, Metaphern fiir die Siindenstufen, S. 41: "Im Hinblick auf des
Teufels Holzfeuer und auf Gottes Feuer der Metallschmelze war eine
handfeste Begegnung beider Brinde nicht bildfahig, da der Brand von
Holz und Eisen, hier zur Asche und dort zur Schmelze, keine Hand-
habe zu einem Aufeinanderwirken boten. Die Gegenbilder stehen fiir
kontridre Méglichkeiten der Erfahrung, hier der Gnade, dort der Siinde.”

146 OHLY, Metaphern fiir die Siindenstufen, S. 56: "Metaphern fiir die
Siinde haben ihre Entsprechung in Metaphern fiir die Gnade. Ist die
Siinde Krankheit, bringt die Gnade Heilung. Ist die Siinde Schmutz,
wiascht ihn die Gnade ab. Ist die Siinde Nacht, bringt die Gnade Licht,
und so fort in einer langen Reihe. Es miiBte einen wunder nehmen,
wenn die Bilder vom ProzeB der Siindenstufen durch Gegenbilder von
den Gegenwirkungen der Gnade unbeantwortet geblieben wéren.”

147 OHLY, Metaphern fiir die Siindenstufen, S. 46, unterscheidet dies
methodisch von einer Allegorese der Siindenfallgeschichte.
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Mann) fiir die Stufen suggestio — delectatio — consensio, das in der
abendldndischen Theologie groBe Nachfolge fand (S. 46-55), bot aufgrund
des bekannten Handlungsablaufs keine Méglichkeit, &ndernd einzugreifen
(vgl. S. 48). Dafiir zog Augustin Vorgidnge aus dem Neuen Testament
heran; die drei von Jesus auferweckten Toten (S. 56-90) zeigen die Mog-
lichkeit eines gnadenhaften Erweckens auf allen Graden des Fortschritts
in der Siinde an. Erstaunlich ist dabei, daB nicht etwa das Leben der
Wiedererweckten, sondern "einzig die Befindlichkeit ihres Leichnams in
der Stunde ihrer Auferweckung von Belang ist" (S. 57): in domo = in
corde; extra portas = in facto; in sepulchro = in consuetudine. Vor allem
bei Lazarus als dem dritten (»im Grabe«) Erweckten wirkt es mehr als
befremdlich, wie allein die Aussage seiner Schwester Martha »Herr, er
stinkt schon« (Jh. 11,39) ihn iiber die negative Bedeutung des iiblen
Geruchs zum Gewohnheitssiinder machte, der er fiir ein Jahrtausend
christlicher Exegese auch blieb.!*® Fiir Ohly ist es ein "Skandalon", wie
unschuldige Menschen, "von denen die Evangelien nicht die Spur von
etwas Nachteiligem zu vermelden wissen" (S. 77), von der Exegese zu
Slindern gemacht wurden, vergleichbar dem Schicksal des Urias, der als
Gegner des christologisch gedeuteten David zum Teufel (S. 82-85), oder
der Freunde Hiobs, die im AnschluB an Gregor den GroBen zu Ketzern
wurden (S. 85-87). Diese — formal wohl aus der Tropenlehre iiber-
nommene (S. 88-90) — Textexegese ex contrario zeigt die Grenzen der
Allegorese auf und macht ihre Problematik in scharfer Form bewuBt.
Bilder menschlicher Lebensphasen (S. 91-97: Geburtsvorgang; S. 97f.:
Lebensalter; S. 99: Generationenfolge) fithren das Unausweichliche des
Fortschreitens in der Siinde vor. Eine erweiterte Reihe von Siindenstufen
im St. Trudperter Hohenlied — negligentia ziuhet uns uon gote, uiruitze
udhet uns, delectatio bindet uns, consensus slehet uns, consuetudo
bigrebit uns, versmihende gotis viilet uns, malitia bulueret uns'#°
lenkt die Aufmerksamkeit auf &dhnliches bei Bernhard von Clairvaux
(S. 100-117) und dort besonders auf die Kampfmetapher (S. 112-114).
Raumliches (S. 118-120: fiinf Zugénge zu einem Teich; S. 120-124: sieben
Brunnenschichte; S. 125f.: fiinf Wiande; S. 126-129: Wege; S. 129-131: ver-
schiitteter Quell) gerdt vor allem bei Bernhard, Hugo von St. Viktor
und Hugo de Folieto in den Blick. Im Unterschied zu diesen teilweise
in freier Metaphorik formulierten Bildern finden sich die Gebérden
»Gehen — Stehen — Sitzen« (S. 132-138) ausschlieBlich in der Exegese
(von Ps. 1,1). Weitere Bilder von angreifenden Tieren (S. 139-141: Heu-
schrecken; Hundsfliegen; Hunde), sowie von Dingen (S. 142-145: Kette;

148 OHLY, Metaphern fiir die Siindenstufen, S. 74: "Erst Luthers [...]
Lazaruspredigt zum Tag vor Palmsonntag 1539 bricht entschieden mit
der iiber tausendjdhrigen Tradition, wenn sie von des Auferweckten
Siinden nichts mehr weiB.”

149 St. Trudperter Hoheslied 4,12-15, ed. MENHARDT, S. 126; OHLY,
Metaphern fiir die Siindenstufen, S. 100.
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Weinkriige; Pfennige; vgl. auch S. 146f.) sind dagegen nur teilweise durch
Biblisches vorgeprdagt. An den »Gregorius«-Dichtungen Hartmanns von
Aue und Arnolds von Liibeck 14Bt sich das Verhiltnis der Siinden-
stufen zu dhnlichen Stufenmodellen fiir die Liebe studieren (S. 148-156);
Ohly sieht die — auch sonst hidufig zu beobachtende — Analogie von
Siinden- und Liebesmetaphern nicht in der Einstufung der Liebe als
siindhaft, sondern in der "Identitit der existentiellen Erfahrung der
Wehrlosigkeit gegeniiber der Liebe wie der Siinde" (S. 148f).15° Im
Riickblick (S. 157ff.) halt der Autor fest, daB den Siindenstufen zwar
hédufig Stufen des gottlichen Gnadenwirkens entgegengestellt werden,
entsprechende Tugendreihen sich jedoch nicht finden lieBen. "In der
Hingegebenheit des Menschen an die Siinde ist die Erfahrung seiner
Angewiesenheit auf die Gnade so total, daB einer Freiwerdung aus
eigener Kraft kaum eine Chance eingerdumt wird" (S. 158). Dieses
negative Menschenbild zeigt sich freilich nicht in allen Bereichen der
Siindenmetaphorik. Hier ist es oft schon nahegelegt durch die Meta-
phorik folgerichtiger Abliaufe oder biblisch-mythischer Reihenfolgen.
In anderen Fillen wird dem Menschen durchaus eine Moglichkeit zu-
gebilligt, aus dem Zustand der Siinde sich zu befreien. Wo er auf-
gerufen wird, seine Siinden mit Trinen abzuwaschen, durch Almosen
von Siinden sich freizukaufen, vom Fall wieder aufzustehen usw., da
ist der Mensch auch dann zumindest mitbeteiligt, wenn die Gnade
helfend hinzugedacht wird. Doch solche Metaphern entspringen eher
pastoraler Notwendigkeit, weniger dem theologischen Griibeln iiber
das Entstehen und die Entwicklung des Bésen im Menschen.

150 OHLY, Metaphern fir die Siindenstufen, S. 153: "Die existentielle
Gleichartigkeit der Erfahrungen bewirkt es auch, daB die Siinden-
metaphern und die Liebesmetaphern weitgehend identisch sind. Doch
ist nicht die eine aus der anderen herzuleiten. Wechselwirkungen
sind freilich mé&églich, ohne daB die ethischen Wertungen in den
Seitenwechsel einbezogen werden mili3ten. Der visus am Beginn der
Liebesstufen ist willkommen, verwiinscht der visus am Beginn der
Siindenstufen.” — Zum negativ bewerteten Liebesbrand auch WENZEL,
Frauendienst, S. 65-71 ("Der Brand der Siinde"). Weitergehende
Analogien von Feuer und Sexualitit bei BACHELARD, Psychoanalyse.
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5. Metaphernhdaufung und Bildbruch

Bei meinem eigenen Vorhaben, das von der bisherigen Forschung
AngestoBene aufzugreifen und ins Mittelalter (und an einigen Stellen
bis in die Neuzeit) zu fiihren, glaube ich die wichtigsten philologischen
Begriffe voraussetzen zu konnen, ohne sie noch einmal definieren zu
miissen. So verzichte ich weitgehend auf »Symbol«,!3! nehme »Bild« und
»Bildlichkeit« als Synonyme fiir »Metapher« und »Metaphorik«,!52 sehe
in »Allegorie« eine GroBform der Metapher und unterscheide sie von
der »Allegorese« als dem Interpretationsverfahren, einen Text als
»allegorisch« zu verstehen. Es sollen nur dort Begriffsbestimmungen
vorgenommen werden, wo Klarheit nicht immer vorhanden, fiir unser
Thema jedoch notwendig ist.

Von der Allegorie, bei der man »im Bild« bleibt, also Metaphern aus
demselben Bildfeld syntaktisch verkniipft, sei zundchst die Metaphern-
hdufung unterschieden. Damit ist nicht der verbreitete Fall gemeint,
daB ein Redner im Verlaufe seines Vortrags viele Metaphern fiir unter-
schiedliche Sachverhalte gebraucht. Hier geht es vielmehr um mehrere
nicht einem Bildfeld angehoérende Bildspender fiir einen einzigen Bild-
empfinger.!® So heiBt es in einer Grabrede des Gregor von Nazianz
(¥ um 390): »Des Menschen Leben, meine Briider, ist der vorbeihuschende
Augenblick des Lebendigen, ist unser Kinderspiel auf Erden, ein Licht-
schatten, ein fliegender Vogel, Spur eines fahrenden Schiffes, Staub,
Nebelhauch, Morgentau und aufbrechende Blume«.!'®* Auch wire das
Sonett »Menschliches Elende« von Andreas Gryphius (f 1664) zu nennen:

Was sind wir Menschen doch? ein WohnhauBB grimmer Schmertzen
Ein Ball des falschen Gliicks / ein Irrlicht diser Zeit.

Ein Schauplatz herber Angst / besetzt mit scharffem Leid /

Ein bald verschmeltzter Schnee und abgebrante Kertzen.

DiB Leben fleucht davon wie ein Geschwéitz und Schertzen.
Die vor uns abgelegt des schwachen Leibes Kleid

Und in das Todten-Buch der grossen Sterblikeit

Léngst eingeschriben sind / sind uns aus Sinn und Hertzen.

151 Ich verstehe darunter nur ein iiber sich hinausweisendes Erzdhl-
element (bzw. Bildelement in den graphischen Kiinsten).

152 Zur Terminologie u.a. BERNHARD ASMUTH, Seit wann gilt die Meta-
pher als Bild? Zur Geschichte der Begriffe »Bild« und »Bildlichkeit«
und ihrer gattungspoetischen Verwendung (Rhetorik zwischen den
Wissenschaften, ed. GERT UEDING [Rhetorik-Forschungen 11
Tiibingen 1991, S. 299-309).

153 WESSEL, Probleme, S. 102, nennt sie "Bildspender-Haufungen" oder
"Bildstellen-Konglomerate"”; eingebiirgert hat sich “Metaphern—
Isotopien™.

154 Gregor von Nazianz, Oratio VIL,19, PG 35,777CD; dt. nach RAHNER,
Mensch, S. 39.
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Gleich wie ein eitel Traum leicht aus der Acht hinféllt /
Und wie ein Strom verscheust / den keine Macht auffhilt:
So muB auch unser Nahm / Lob / Ehr und Ruhm verschwinden /

Was itzund Athem holt / muB mit der Lufft entflihn /
Was nach uns kommen wird / wird uns ins Grab nachzihn.
Was sag ich? wir vergehn wie Rauch von starcken Winden.15%

Was patristische und barocke Autoren bei solchen Antworten auf die
groBen Fragen »Was ist die Welt?«, »Was ist der Mensch?« oder »Was
ist das Leben?« auBer der gemeinsamen Vanitas-Thematik verbindet, ist
ein zum Ausdruck kommendes Ungeniigen am einzelnen Bild, dem allein
offenbar nicht zugetraut wird, das Gemeinte genau zu treffen. Das ist
nicht nur ein Problem der Relativitit des Standpunkts, wie etwa bei
Barthold Hinrich Brockes (+ 1747)!56 oder beim polnischen Satiriker
Adolf Nowaczynski (1 1944): »Fiir den Dialektiker ist die Welt ein
Begriff, fiir den Melancholiker ein Traum, fiir den Astheten ein Bild,
fiir den Gelehrten ein Problem, fiir den Pessimisten ein Spiegel«.!57 Es
zeigt sich die grundsitzliche Schwierigkeit, so gut es mit guten Gleich-
nissen moglich ist, zu sagen, was diese Welt eigentlich ist.158 Dies geht
nur mit immer neuen Versuchen, die alle zusammen erst eine Antwort
konstituieren; doch auch diese wird letztlich nicht als hinreichend
empfunden (Was sag ich?). Allerdings duBert sich in Metaphernhdufungen
nicht immer ein ausgepridgtes SprachbewuBtsein, das — der Vorlaufig-
keit und Begrenztheit unseres Sprechens von »Gott« oder »Welt« ein-
gedenk — nicht durch gefilligen und leicht verstindlichen Stil!S? iiber
diese Problematik hinwegtduschen will. Manche Redner, vor allem

155 Andreas Gryphius, Menschliches Elende (Gedichte des Barock, edd.
MACHE - MEID, S. 115). Belege fiir Barocktexte zur Frage »Was ist
die Welt?» mit dem "asyndetisch gereihten Staccato der metapho-
rischen Antworten” bei SCHILLING, Imagines, S. 9f. Zu Hoffmanns-
waldau URS HERZOG, »Weiter schauen«. Zu Hoffmannswaldaus
»Die Welt« (Gedichte und Interpretationen, Bd. 1: Renaissance und
Barock, ed. VOLKER MEID [RUB 7890] Stuttgart 1982, S. 356-365).

156 Barthold Hinrich Brockes, Die Welt (Ders, Auszug, S. 338-344);
dazu BLUMENBERG, Lesbarkeit, S. 182f.; nur wenig ergibt HANS
CHRISTOPH BUCH, »Ut pictura poesis«. Die Beschreibungsliteratur
und ihre Kritiker von Lessing bis Lukacs, Miinchen 1972, S. 69f.

157 Adolf Neuwert Nowaczynski, Der schwarze Kauz. Eulen-Spiegel-Glas—
Splitter, dt. KARL DEDECIUS (Bibliothek Suhrkamp 310) Frankfurt
a.M. 1972, S. 83. Zum Autor KARL DEDECIUS, Polnische Profile,
Frankfurt a.M. 1975, S. 11-56.

158 Jean Paul, Auswahl aus des Teufels Papieren 1,12 (Werke, ed. MILLER,
Bd. 11/2, S. 241); dazu OHLY, Buch der Natur bei Jean Paul, S. 197f.

159 WESSEL, Probleme, S. 102f.: "Neben der fiir sich allein wirkungs-
vollen, »beschaulichen« Bildstelle hat das Bildstellen-Konglomerat
eine eigenstidndige stilistische Funktion: es erzeugt eine Dynamik
variierenden Insistierens und erfordert ein rasch iiberfliegendes, die
Bilder zu einer reichen ganzheitlichen Aussage zusammenschauendes
Lesen, das freilich in manchen Fillen geiibt sein will.”
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Prediger, greifen gern zu diesem Mittel,'®® um mit neuen Formulierungen
nach dem Prinzip der Variation immer wieder auf einen Punkt zuriick-
kommen zu konnen. Neben dieser rhetorischen Intention, den Horer
oder Leser zu Begeisterung, Spendenfreude oder SchuldbewuBtsein zu
bewegen, findet emotionales Aufgewiihltsein auch selbst seinen Aus-
druck in Hiaufungen von Metaphern. Da’ einem Frischverliebten!®!
einem Trauernden kaum ein Bild angemessen sein kann, um seine
Empfindungen auszudriicken, greift er zum ndchsten Bild, mit dem er
auch wiederum nicht zufrieden ist, und so weiter. Gleiches gilt fiir die
Zerknirschung,!'%? weshalb die Metaphernhiufung eine charakteristische
Bildform der Sprache des Siindenbekenntnisses ist. Bekenntnistexte wie
Siindenklagen reihen verschiedene Siindenmetaphern, von nichtmetapho-
rischen, doch in der Regel toposhaften!®® Formeln unterbrochen. In einer
Schriftrolle aus Qumram heiBt es:

oder

Ich bin ein Lehmgebilde,

etwas mit Wasser Geknetetes,

ein Ausbund von Schande

und ein Quell von Abscheulichem,

ein Schmelzofen der Schuld

und ein Gebaude der Siinde,

ein Geist des Irrtums,

verdreht ohne Einsicht

und erschreckt durch gerechte Gerichte.!%*

Alle Elemente dieses Bekenntnisses tragen dazu bei, die heillose Lage
des Siinders aufzuzeigen, wozu hier auch die schwache und verichtliche
Konstitution des Menschen in seinem Korper zdhlt. Am sparsamen oder
opulenten Metapherngebrauch 4Bt sich iibrigens nicht ablesen, wie

160 OHLY, Art. »Haus«, Sp. 958, bemerkt dies am Predigtstil des Petrus
Chrysologus; als Beispiel sei genannt Sermo 26,4, CCL 24, S. 150:
Ebrietas est daemon blandus, uenenum dulce, rabies uoluntaria,
inuitatus hostis, inlecebrosa honestatis et pudoris iniuria. Auch
Cyprian von Karthago, De dominica oratione 1, CCL 3A, S. 90:
Euangelica praecepta [...]1 nihil sunt aliud quam magisteria diuina,
fundamenta aedificandae spei, firmamenta corroborandae fidei,
nutrimenta fouendi cordis, gubernacula dirigendi itineris, praesidia
obtinendae salutis, quae dum dociles credentium mentes in terris
instruunt, ad caelestia regna perducunt.

161 AYRE, Imagery, S. 59; WESSEL, Probleme, S. 103, A. 411.

162 Hinzu kommt wohl auch der psychologische Aspekt, daB ein ver-
liebter oder von Gewissensqualen gepeinigter Mensch kaum die
Geduld fiir eine Schritt fiir Schritt auszufiihrende Allegorie aufbrichte.

163 WESSEL, Probleme, S. 83-85, beobachtet #dhnliches in der Liebes-
topik von Hoffmannswaldaus Gedicht »AbriB eines Verliebten«; vgl.
auch das Kapitel »Ich werde verliebt« von Ludwig Tieck, Peter
Leberecht 1,6 (Werke, ed. MARIANNE THALMANN, Bd. 1, Miinchen
1963, S. 93f.).

164 Qumran, 1 QH 1,21-23 (MAIER - SCHUBERT, Qumran-Essener, S.
195); ROHSER, Metaphorik, S. 14.
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ernst ein Bekenntnis gemeint ist (wihrend Ubertreibungen sonst als
zumindest ein moglicher Hinweis auf Satire oder Parodie gelten kénnen).
Sein undurchschaubares Spiel mit Scherz und Ernst treibt im 12. Jh. der
Archipoeta in der sogenannten »Vagantenbeichte« (Carm. X; CB 191).165
In durchweg traditionellen Siindenmetaphern bekennt er seine Vergehen
in der Liebe, beim Spiel und im Wirtshaus.

5. Via lata gradior more iuventutis,
Inplico me viciis inmemor virtutis,
Voluptatis avidus magis quam salutis,
Mortuus in anima curam gero cutis.

Auch bei den Metaphern fiir das Bekenntnis (»Gift erbrechen«) und fiir
die Besserung (»alt — neu/jung«) folgt der Erzpoet der in der BuB-
praxis iiblichen Sprache.

22. Sum locutus contra me, quicquid de me novi,
Et virus evomui, quod tam diu fovi.
Vita vetus displicet, mores placent novi;
Homo videt faciem,  sed cor patet Iovi.%®

23. Iam virtutes diligo, viciis irascor,
Renovatus animo Spiritu renascor,
Quasi modo genitus novo lacte pascor,
Ne sit meum amplius vanitatis vas cor.

Aber trotz der schonen Versicherung, im Geiste »neugeboren« zu sein,
bleibt man skeptisch, ob er die Tugenden nun wirklich so liebt und
einen solchen Zorn auf die Laster hat, wie er beteuert. Denn im Be-
kenntnis ist kaum ein Bedauern iiber die Siinden zu spiiren; gerade die
Siindenmetaphorik rechtfertigt im Gegenteil erst sein im Prasens ge-
schildertes Handeln (»so bin ich«!):

165 Archipoeta, Lieder, ed. LANGOSCH, S. 46-52; kritisch ediert von
HEINRICH WATENPHUL - HEINRICH KREFELD, Die Gedichte des
Archipoeta, Heidelberg 1958, S. 73-83; Kommentar ebd. S. 138-147;
in den Ausgaben der »Carmina Burana« als Nr. 191. Dazu u.a.
MICHAELA LANGER, Art. »Estuans intrinsecus« (KLL III, S. 3281);
FRITZ WAGNER, Colores rhetorici in der »Vagantenbeichte« des
Archipoeta (Mittellateinisches Jb. 10, 1975, S. 100-105): FRANCIS
CAIRNS, The Archipoet's Confession: Sources, Interpretation and
Historical Context (ebd. 15, 1980, S. 87-103); JOHANNES HAMACHER,
Die »Vagantenbeichte« und ihre Quellen (ebd. 18, 1983, S. 160-167);
VOLLMANN zu Carmina Burana, S. 1214ff.; vgl. SCHWIETERING,
Schriften, S. 203; BRINKMANN, Zuginge, S. 9f.

166 Zu der Fassung »Der Mensch schaut ins Angesicht, Gott aber ins
Herz« von 1 Sam. 16,7 s. Kap. VI,2c); zu »Jupiter« an dieser Stelle
HUIZINGA, Herbst, S. 476.
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7. Res est arduissima vincere naturam,
In aspectu virginis mentem esse puram;
Iuvenes non possumus legem sequi duram
Leviumque corporum  non habere curam.

8. Quis in igne positus igne non uratur?

Quis Papie demorans castus habeatur,
Ubi Venus digito iuvenes venatur,
Oculis illaqueat, facie predatur?

Warnt die Moraltheologie mit dem Topos »Wer ins Feuer gesetzt wird,
der brennt auch« sonst davor, sich zusehr mit dem anderen Geschlecht
einzulassen,!®’ so kann dieselbe Formulierung hier von der entgegen-
gesetzten Intention in Dienst genommen werden. Beim Archipoeta ist
es die Aussage, von seinen Lastern nicht lassen zu kénnen — und wohl
auch nicht zu wollen. Fast schon blasphemisch klingt vor diesem
Hintergrund der als Trinklied bekanntgewordene!®® Ausblick auf die
»letzten Dinge« des Saufers:

12. Meum est propositum in taberna mori,
Ut sint vina proxima morientis ori.
Tunc cantabunt lecius angelorum chori:
»Sit Deus propicius huic potatori!«

Das Beispiel des Archipoeta zeigt, daB aus Siindenmetaphern nicht
immer ein echtes SiindenbewuBtsein sprechen muB3. Wo in spdteren Jahr-
hunderten der Metapherngebrauch expandierte, konnte fiir echt gehalten
werden, was gerade dieses Metaphernhdufen parodierte. Eine beriihmte
»Rabenaas«-Strophe hat lange die Gemiiter mit der Frage bewegt, ob
sie nicht doch einem alten Gesangbuche entstamme, wie der anonyme
Autor behauptet hatte, den Manfred Koschlig als Friedrich Wilhelm
Wolff (+ 1864) identifizierte.!¢® Wolff spielt laut Koschlig auf "die
Arndt-Embleme Rost (Sinnbild der Siinde) und Zwiebel (Sinnbild der
Reuetranen, BuBfertigkeit)" an, verkniipft aber die Vorstellungen, die in
verschiedenen Emblemen zu Johann Arndts »Vom wahren Christentumc«
illustriert worden waren. Sonst fiihrt er nur das Bild des »Hundes« fiir

167 Dazu u.a. SCHNELL, Andreas Capellanus, S. 153f.

168 In der Fassung von Gottfried August Biirger, Zechlied (Samtliche
Werke, ed. WOLFGANG VON WURZBACH, Leipzig [1902]1, Bd. 1, S.
53-55): Ich will einst, bei Ja und Nein! Vor dem Zapfen sterben...,
fehlen sadmtliche Stellen mit Siindenmetaphern, was dem Lied den
Charakter einer Beichte nimmt. Dazu FRITZ WAGNER, Gottfried
August Biirgers »Siuferlied« (Wirkendes Wort 43, 1993, S. 167-173).

169 MANFRED KOSCHLIG, Der emblematische Quellgrund zu Mbrikes
‘Gedichten »Das verlassene Migdlein« und »Nur zu!«. Mit einem Blick
auf die Rabenaas-Strophe bei Thomas Mann (Gutenberg-Jb. 1979, S.
252-268) S. 265-268 (Lit.!)
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den (reumiitigen) Siinder weiter aus, zu dem die Assoziation »Knochen«
offenbar von selbst sich einstellte; das iibrige bleibt auf der Bildebene
unverbunden. Welcher Leser hitte es einem pietistischen Gesangbuch
nicht zugetraut, Verse zu enthalten,!’® wie man sie in den »Budden-
brooks« zu einer feierlichen, glaubensfesten und innigen Melodie sang?

Ich bin ein rechtes Rabenaas,

Ein wahrer Siindenkriippel,

Der seine Siinden in sich fraB,

Als wie der Rost den Zwippel.

Ach Herr, so nimm mich Hund beim Ohr,
Wirf mir den Gnadenknochen vor

Und nimm mich Siindenliimmel

In deinen Gnadenhimmel!'’!

Hidufungen von Metaphern geraten leicht in den Verdacht, »ver-
wirrend« und »inkonsequent« zu sein, was auch insofern zutrifft, "als sie
ein »optisches« Nachvollziehen unmdglich machen".!”2 Doch darin, ein ge-
dankliches Verbinden der verschiedenen auf einen Bildempfinger be-
zogenen Bildspender untereinander erst gar nicht aufkommen zu lassen,
liegt der entscheidende Unterschied zum Bildbruch.!”® Heinrich Lausberg
handelt das Problem unter dem Titel "iibertriebener Gebrauch der
Figuren" unter den Vitia gegen den »Ornatus« ab: "Hierher gehoért auch
die verpfuschte Allegorie, die in der Mengung von Metaphern besteht,

170 AUGUST LANGEN, Deutsche Sprachgeschichte vom Barock bis zur
Gegenwart (DPhA 21, Sp. 931-1396) Sp. 1007: “Heinrich Bredo
(»Poetischer Tisch« 1682) wendet sich gegen die verstiegene Bildlich-
keit in Predigten und hat dabei Megerles »Mercks Wien« im Auge:
Nun ihr meine Geliebten, werffet die Priigel eures Gebets, in die
Fenster des Himmels, damit die Scheiben der Wolfart und Gnaden
herunterfallen. Das erinnert an jene Parodie des pietistischen
Kirchenlieds, die Thomas Mann in die »Buddenbrooks« eingeschwirzt
hat.” Das Problem der Parodierung religiodser Metaphern kann in
meiner Arbeit nicht behandelt werden; es klingt nur gelegentlich an.

171 Thomas Mann, Buddenbrooks. Verfall einer Familie, Frankfurt a.M.
1979, S. 235 (Kap. V,5).

172 WESSEL, Probleme, S. 102; ebd.: "Da dichterische Erfahrung aber
Bildstellen-Konglomerate meist nur dann komprimiert zusammen-
stellt, wenn jedes ihrer Bildfelder ldngst etabliert ist und weder
geistige Anstrengung noch allzu plastische »optische« Vergegen-
wirtigung mehr hervorruft, trifft der Tadel des Chaos und der Des-
orientierung in psychischer Hinsicht nicht und kann in semantischer
Hinsicht aufgefangen werden, wenn alle Bildspender denselben Bild-
empfinger anzielen, an Stellen der H&ufung zumal oft mit sehr
dahnlichen Intentionen.”

173 Hierfiir hat sich der Begriff »Katachrese« eingebiirgert, der in der
alten Rhetorik fiir solche (verblaBten) Metaphern gebraucht wurde,
die im Wortschatz die Stelle eines eigentlichen Ausdrucks einge-
nommen haben (»Tischbein«, »Atomkern« usw.); dazu LAUSBERG,
Handbuch, S. 288-291 (§ 562); DERS., Elemente, S. 65f. (8§§ 178f);
VON WILPERT, Sachwérterbuch, S. 380.
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die sich nicht zu einer Allegorie einigen, sondern den verschiedensten
Bereichen angehoren (Quint. 8,6,50 inconsequentia rerum foedissima)."!7*
Fiir ein gedankenloses Verkniipfen von Metaphern verschiedener Herkunft
fithrt Gero von Wilpert das Beispiel einer Stilbliite an: »Der Zahn der
Zeit, der schon so manche Trine getrocknet hat, wird auch iiber diese
Wunde Gras wachsen lassen«.!’”®> Macht das in solchen StilverstdBen
liegende Element von Komik den Bildbruch offensichtlich, so ist’er in
anderen Fillen nicht immer sogleich zu erkennen. Insbesondere das
Hiaufen positiv besetzter Bilder tduscht leicht dariiber hinweg, daB sie
nicht zueinander passen. Die politische Rhetorik kann sich dieses
suggestive Verfahren zunutze machen; den meisten Bildbriichen wird man
jedoch keinen manipulativen Charakter unterstellen. Sie entstehen hiufig
durch das Verblassen von Metaphern. Die Wendung »mit Siinden beladen
sein« wird in einem Freidank-Spruch offenbar nicht als metaphorisch
empfunden: Swer mit siinden si geladen, der sol sin herze in riuwe
baden.!’® Doch trotz dieses VerblaBtseins 14Bt sich nicht iibersehen,
daB dieses Bild nicht »stimmt«, da eine »Last« sich nun einmal nicht
abwaschen 1aBt, auch nicht im Bad der (Reue-)Tradnen. So miissen wir
diese Stelle zu den »miBlungenen Bildern«!’? zzhlen, bei denen das
Kriterium der »Stimmigkeit« der Bildebene, das wir offenbar unwillkiir-
lich an metaphorische Rede anlegen,!”® nicht erfiillt wird.

6. Personifikation und Personalmetapher

»Allegorie« nennt man auch haufig die Personifikation.'’? Von ihr
1Bt sich in einem weiteren Sinne in allen Fillen sprechen, in denen
Personen als Bildspender dienen, sei es fiir Begriffe, sei es fiir Gegen-
stdnde. Dazu gehdren solche Stellen wie »Wer die Siinde tut, der ist

174 LAUSBERG, Handbuch, S. 515f. (§ 1073), hier S. 516; ebd. S. 515: Das
ungeziigelte Streben nach ornatus sei der Grund fiir diesen Fehler,
den man mala affectatio nenne.

175 VON WILPERT, Sachwérterbuch, S. 380.

176 Freidank, Bescheidenheit 35,4f., ed. BEZZENBERGER, S. 98.

177 JURGEN C. THOMIG, Bildlichkeit (Grundziige der Literatur- und
Sprachwissenschaft, edd. HEINZ LUDWIG ARNOLD - VOLKER
SINEMUS, Bd. 1, Miinchen 41976, S. 187-199) S. 189 nennt sie die "weit—
aus am hdufigsten vorkommende Bildlichkeit"; ebd.: "Davon handelt
bisher die wenigste wissenschaftliche Literatur, wihrend an Unter-
suchungen ilber sublime Bildlichkeit anspruchsvoller Dichtung und
iliber formale Kriterien der Metaphorik kein Mangel ist.”

178 Auszunehmen ist davon neben der bewuBten Metaphernhaufung wohl
nur der poetische Sonderfall der »kiihnen Metapher«.

179 Dazu u.a. GALLE, Personifikation; WALTER POTSCHER, Art. »Perso-
nifikation« (KIP 4, Sp. 661-663); MEIER, Uberlegungen, S. 58-64;
DEMANDT, Metaphern, S. 399-405; BRINKMANN, Hermeneutik, S.
198-201; MICHEL, Alieniloquium, S. 571-594. Begriffsgeschichtliches
bei THEODOR MAHLMANN, Art. »Personifikation, Personifizierung«
(HWbPh 7, Sp. 341-345).
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der Siinde Knecht« (Jh. 8,34) oder »Der Tod ist der Siinde Sold« (R6m.
6,23), in denen aus Genitivkonstruktionen eine Personifikation sich in-
direkt erschlieBen 14Bt: die Siinde ist eine Herrin oder Sklavenhalterin;
sie zahlt »Sold«, ist also jemand, der Menschen in Kriegs- oder anderen
Lohndiensten hidlt. Weitere Vorstellungen personaler Art ergeben sich
aus Verbmetaphern, wenn die Siinde »betriigt«, »schreit« oder »anklagt«.
Diese abgeleiteten Personifikationen stehen samtlich in Bildfeldern!8°
(Knechtschaft, Kriegsdienst, Rhetorik, Recht usw.), in deren Zusammen-
hang sie sich auch sinnvoll behandeln lassen; dagegen ist jedoch der
Spezialfall einer Personifikation im engeren Sinne denkbar, in dem eine
(auch- so benannte) »Siinde« als handelndes Subjekt auBerhalb metapho-
rischer Kontexte in Dichtung, Spiel und graphischen Kiinsten auftritt.!8!
Allerdings finden wir eine »Frau Siinde« im Gegensatz zur personifizierten
»Welt« oder zum Tod als Sensenmann relativ selten; zwar werden
einzelne Siinden und Laster (etwa die sieben »Todsiinden«) nicht nur
in Kampf-Allegorien recht hiufig dargestellt; die »Siinde« selbst kdme
als Personifikationsallegorie wohl zu sehr dem Teufel in die Quere,
der in jiidisch-christlicher Tradition bereits viele solcher Funktionen
inne hat (Verfiihrung, Betrug. Strafausiibung), die man von einer Siinden-
personifikation erwarten wiirde. So wird es kein Zufall sein, daB
Paulus im Ro&merbrief, wo die Siinde als handelnde Person auftritt,
"jegliche Anklange an die Satanologie vermeidet";!8? beide Vorstellungen
stellen jeweils fiir sich eine Art Personifikation des B&sen dar und sind
deshalb nur schwer miteinander zu vereinbaren. Giinter Rohser hat mit
seiner These gewiB recht, die Siinde im R&merbrief sei eine Personi-
fikation und damit ein Fall von Metaphorik; doch ist die Behauptung,
es handele sich im R6m 5-8 um »Abstrakt-Personifikationen«,!®® nicht
um eine mythologische Konzeption der Siinde als »Macht«, damit noch
keineswegs erwiesen: Die Siinde als »Macht« lieBe sich ebenso personi-
fizieren wie jede andere Vorstellung, die sich mit »Siinde« verbindet.
Allein die Tatsache der Personifikation 148t noch keine Riickschliisse
dariiber zu, wie konkret oder abstrakt das Personifizierte zu denken ist.
Wie bei allen anderen Formen der Metaphorik muB allerdings auch hier
die Frage nach der Metaphorizitit gestellt werden, also danach, wie
bildhaft sie jeweils empfunden werden; in diesem Falle ist die Grenze zum
Glauben bei sogenannten »Personifikationsgottheiten« iiberschritten:!8

180 Dazu ROHSER, Metaphorik, S. 166-169 (Personifikation und Bildfeld).
181 Die Personifikationen im engeren Sinne stiften dagegen oft selbst
einen bildfeldartigen Zusammenhang, indem sie Kleidung tragen, sich
mit Begleitern umgeben, Herrschaft ausiiben, Kinder zeugen, ein Haus
oder einen Palast bewohnen usw.; dazu OHLY, Art. »Haus«, Sp. 1029f.

182 ROHSER, Metaphorik, S. 163.

183 ROHSER, Metaphorik, S. 143; "Terminologisch méchte ich fiir alle
diese GréBen in R6m 5-8 die Bezeichnung »Abstrakt-Personifikation«
vorschlagen. Damit wird ein mythologischer Vorstellungshintergrund
ausdriicklich verneint."

184 Dazu u.a. ROHSER, Metaphorik, S. 138f., 172.
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wenn etwa das personifizierte Gliick zu einer als real genommenen
Gottin Fortuna wird und damit zum Gegenstand von Verehrung.
Abgrenzen miissen wir von Personifikationen auch ein sprachliches
Phianomen, welches Ernst Robert Curtius als »Personalmetapher« be-
zeichnete.!®5 Auch hier sind Personen Bildspender, doch in solch blasser
Form, daB sie kaum jemand als solche empfindet. Die Personalmetapher
»Mutter« etwa kann durchaus durch nichtmetaphorische Ausdriicke wie
»Ursache«, »Anfang«, »Urheberin« oder durch andere Metaphern wie
»Haupt« oder »Wurzel« ersetzt werden. So ist bei Cicero die Philosophie
die »Mutter der Kiinste«,'8¢ nach Salvian der Zorn die »Mutter des
Hasses«,'8” nach Leo I. der Unglaube die »Mutter aller Irrtiimer«,!88
pflegt nach Gregor dem GroBen die Sicherheit die »Mutter der Nach-
lassigkeit« zu sein.'8 Bekannt war im Mittelalter der Satz der Benedikts-
regel, discretio, also die Fahigkeit der Unterscheidung, sei die »Mutter
der Tugenden«;!?® andere Autoren — wie Johannes Cassian!®! oder
Gregor!?? — sagten dies von der Demut aus, manche auch von der Liebe,!93
wozu Gregor die Lehre (doctrina) als »Amme« (nutrix) stellt, die ebenso

185 CURTIUS, Literatur, S. 141-144, wo Belege gereiht werden.

186 Cicero, Tusculanae disputationes 1,64, ed. BUCHNER, S. 64: philo-
sophia vero, omnium mater artium, quid est aliud nisi, ut Plato,
donum, ut ego, inventum deorum?

187 Salvian von Marseille, De gubernatione Dei 111,12, CSEL 8, S. 46: ira
mater est odii. et ideo saluator excludere iram uoluit, ne ex ira odium
nasceretur.

188 Leo I., Tract. 69,1, CCL 138A, S. 419: Infidelitas quippe, quae omnium
est mater errorum, in multas opiniones, quas arte dicendi necesse
habeat colorare, distrahitur.

189 Gregor, Mor. XXI1V,11,27, CCL 143B, S. 1206: mater autem neglegentiae
solet esse securitas; ders., Ep. VII,22, CCL 140, S. 474.

190 Benedikt, Regula 64,19, ed. STEIDLE, S. 174, vom Abt: Haec ergo aliaque
testimonia discretionis matris virtutum sumens, sic omnia temperet
ut sit et fortes quod cupiant et infirmi non refugiant. Zur Rezeption
BERG, Geschichte, S. 29; VOIGT zu Egbert von Liittich, S. 109.

191 Johannes Cassian, Conlationes XIX,2,1, CSEL 13, S. 535: quae cum sit
uirtutum omnium mater ac totius spiritalis structurae solidissimum
fundamentum; vgl. ebd. XV,7,2, S. 433: humilitas ergo est omnium
magistra uirtutum, ipsa est caelestis aedificii firmissimum funda-
mentum, ipsa est donum proprium atque magnificum saluatoris.

192 Gregor, Mor. XXIII,13,24, CCL 143B, S. 1162: Humilitatem namque
quae magistra est omnium materque uirtutum; ebd. XXXIV,23,51, S.
1769: quia humilitatem, quae uirtutum mater est, nesciunt [...] quia
ante molem fabricae humilitatis fundamina non procurant; vgl.
ebd. XXV,16,36, S. 1261. :

193 Als Ambrosius-Zitat bei Petrus Lombardus, Sent. II1,23,3,2, Bd. 2, S.
142, bzw. 111,25,5,1, ebd. S. 158: caritas est mater omnium virtutum;
Hieronymus, Ep. 82,11, CSEL 55, S. 118: cunctarum uirtutum mater est
caritas; Leo I., Tract. 38,4, CCL 138, S. 207: ipsam matrem uirtutum
omnium caritatem in secretis suae mentis inquirat; Julianus Pomerius,
De vita contemplativa I11,14.,3, PL 59,495C: caritas, omnis inquinamenti
mundatio, et bonorum omnium mater; Thomas von Aquin, Summa
theologica II-11,23,8, Bd. 3, S. 148: caritas dicitur finis et mater
virtutum; Thomas von Chobham, Summa confessorum, ed. BROOM-
FIELD, S. 43: et ideo dicitur caritas mater omnium virtutum; Predigten,
ed. WACKERNAGEL, S. 36: vvand minna ist éin muoter aller tugendon.
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wie jene mit Geduld verbunden sein miisse: Ipsa namque quae mater est
omnium custosque virtutum, per impatientiae vitium virtus amittitur
charitatis. Scriptum quippe est: Charitas patiens est (1 Kor. 13,4). Igitur
cum minime est patiens, charitas non est. Per hoc quoque impatientiae
vitium ipsa virtutum nutrix doctrina dissipatur.'®* Die Liebe ist die »Mutter
der Tugenden«!?S freilich nur, wenn sie sich nicht auf diese Welt bezieht:
Amor Dei mater est omnium virtutum, amor saeculi mater est omnium
vitiorum.!®® Sah man in einzelnen Verfehlungen (oder in der Bosheit
iiberhaupt)!®” die Ursache fiir weitere oder gar fiir alle Siinden,!'”® dann
lieBen sich ganze Filiationsreihen aufstellen, was die Bildhaftigkeit etwas
starkte. Ahnliches gilt dann, wenn weitere Aspekte hinzukommen, wie der-
jenige der Herrschaft bei »Herrin/Magd« oder der des Vernachldssigens
im Fall der »Stiefmutter«. Curtius: "Die Miitter, Stiefmiitter, Begleite-
rinnen, Dienerinnen, Magde der romischen Rhetorik haben im Mittel-
alter eine uniibersehbare Nachkommenschaft gehabt."!’® DaB hier nicht
im strengen Sinn personifiziert wird, zeigt sich schon darin, daB Personal-
metaphern auch fiir Personen gebraucht wurden (oder fiir solche Wesen,
die man dafiir hielt). Heit Eva etwa »Siindenmutter«,2°® dann wirft man

194 Gregor, Reg. past. III,9, PL 77,59CD;

195 Gregor, Ep. 11,40, CCL 140, S. 127: Hanc ergo matrem custodemque
uirtutum [...] inconcussa stabilitate teneamus; Ep. V,46, S. 338f.: Quia
enim uirtutum mater est caritas, idcirco bonos operum fructus
profertis, quia ipsam eorundem fructuum in mente radicem tenetis;
Ep. VII,28, S. 486; vgl. Ep. VI,61, S. 434: Mater et custos bonorum
omnium caritas, quae multorum corda uniendo constringit, absentem
non aestimat eum quem mentis oculis habet praesentem; Ep. 1X,223,
CCL 140A, S. 794: Magistra bonorum omnium caritas; Ps.-Gregor, In
7 ps. poenit. 11,13, PL 79,565C: matrem virtutum charitatem.

196 Alanus, Summa de arte praedicatoria 20, PL 210,153AB.

197 Gregor, Reg. past. II1,9, PL 77,61B: quia nimirum frustra indignatio,
clamor et blasphemia ab exterioribus tollitur, si in interioribus
vitiorum mater malitia dominatur; et incassum foras nequitia ex
ramis inciditur, si surrectura multiplicius intus in radice servatur.

198 Z.B. Trunkenheit. Origenes, In Lv. hom. 7,1, GCS 29, S. 371: Sobrietas
vero omnium virtutum mater est, sicut e contrario ebrietas omnium
vitiorum; Petrus Chrysologus, Sermo 26,4, CCL 24, S. 150: Ebrietas
caedis mater, parens litium, furoris gener, petulantiae deformiter est
magistra; Idsteiner Spriiche der Viter 53 (Dichtungen, ed. MAURER,
Bd. 1, S. 87): Allir sunden muodir ist drunkenheit; der Sufi nennt
den Wein »die Mutter aller Schlechtigkeiten« (SCHIMMEL, Stern, S.
219). MiiBiggang. Berthold von Regensburg, edd. PFEIFFER - STROBL,
Bd. 1, S. 481: Wan miiezekeit ist aller siinden muoter. Habgier.
Isidor, Sent. 11,41,4, PL 83,646A: Cupiditas omnium criminum mater

est; vgl. Hugo von Trimberg, Renner 7808-10, ed. EHRISMANN, Bd.
1, S. 326. Hochmut. Stricker, Bispelreden 1,805, ed. SCHWAB, S. 70:
aller siinden muoter hohvart; Michel Beheim, Gedichte 166,10, edd.
GILLE - SPRIEWALD, Bd. 2, S. 95: ein muter aller missetat. Neid.
Petrus Chrysologus, Sermo 48,5, CCL 24, S. 267: Inuidia delictorum
uenenum, criminum uirus, peccatorum mater, origo uitiorum.

199 CURTIUS, Lijteratur, S. 141.

200 Eva als »Siindenmutter« bei Harsdoérffer (DWb X/4, Sp. 1151). Der Aus-
druck sonst bei der Droste, Geistliches Jahr. Am 1. Sonntage im Advent
(Werke, edd. WEYDT - WOESLER, Bd. 1, S. 698): Wie liegt der Fluch

Doch iiber allen, deren Hand Noch riihrt die Siindenmutter Erde!
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ihr als »Mutter des Menschengeschlechts«2°! vor, mit dem Siindigen
begonnen zu haben.?%? Auch der Teufel als »Vater der Liige« (Jh. 8,44)
ist dies im Sinne von »Urheber«;2%% ebenso im Hinblick auf den Neid:
Do wart des nidis vatir Lucifer  ein eingil abitrunnigir.2°* Wird dagegen
der Siinder ein »Kind des Teufels« genannt, dann geht es um weitere
Aspekte eines Verwandtschaftsverhiltnisses (Abhdngigkeit, Nachahmung
usw.), die einen eigenen metaphorischen Komplex konstituieren. Eine
weitere Metaphorisierung erfolgt zudem, wenn die Eigenschaft des Mutter-
werdens und -seins angefiihrt wird: »Wenn die Begierde schwanger ge-
worden ist, so gebiert sie die Siinde« (Jak. 1,15).295 Dije (blasse) Personal-
metapher wird zur (lebendigeren) Personifikation. In diesem Fall beruht
das Muttersein auf dem weiblichen Geschlecht des Metaphernworts, wie
iiberhaupt haufig fiir Personalmetaphern und fiir Personifikationen
abstrakter Begriffe gilt, daB sie weiblichen Geschlechtes sind. Es riihrt
daher, daB im Lateinischen die meisten Abstrakta weibliches Geschlecht
besitzen; denn das Genus des Begriffs bestimmt durchweg den Sexus der
Personifikation.?®

Das Problem sei noch angeschnitten, ob es sich hier um Vermensch-
lichungen handelt.?%7 Franziska Wessel etwa spricht bei der personi-
fizierten Minne davon, daB ihr "spezifisch menschliche Fahigkeiten zu-

201 John Milton, Paradise Lost 1,36 (Ders., The Complete Poems, ed.
B. A. WRIGHT, London 1980, S. 160): The Mother of Mankind; da-
hinter steht die biblische Etymologie Gn. 3,20: et vocavit Adam
nomen uxoris suae Hava, eo quod mater esset cunctorum viventium.

202 Tertullian, De patientia 5,18, CCL 1, S. 305: si prima deliquit, con-
sequens est ut, quia prima, idcirco et sola sit matrix in omne
delictum. Zu Ps. 26,10 Ps.-Hraban, Allegoriae, PL 112,997A: »Mater«,
prima mater Eva, ut in Psalmis, »Pater meus et mater mea dimiserunt
me« etc., id est, Adam et Eva peccato me exposuerunt, et Christus
redemit me; Alanus, Dist., PL 210,851D~-852A.

203 Vgl. Marner XV,325, ed. STRAUCH, S. 127: liig hat einen argen vater,
lilg hat tumber kinde vil.

204 Summa theologiae 53f. (Gedichte, ed. SCHRODER, Bd. 1, S. 32); FREY-
TAG, Kommentar, S. 60-62.

205 ROHSER, Metaphorik, S. 98.

206 Zur Bestimmung des biologischen Geschlechts durch das gramma-
tische CURTIUS, Literatur, S. 142; ROHSER, Metaphorik, S. 140;
DINZELBACHER, Frauenmystik, S. 66. Da im Italienischen peccato
Maskulinum ist, wird in Italien die Siinde als Mann dargestellt, was
zu Schwierigkeiten bei der Ubersetzung illustrierter Werke (z. B. Ripa)
ins Deutsche fiihrte. Schon aufgrund dieser Regel laBt etwa die
Weiblichkeit der personifizierten Freiheit keinerlei Riickschliisse auf
die Freiheit der Frauen zu; vgl. DOLF OEHLER, Liberté, Liberté
Chérie. Miannerphantasien iiber die Freiheit. Zur Problematik der
erotischen Freiheits—-Allegorie (Georg Biichner, Dantons Tod. Die
Trauerarbeit im Schénen, ed. PETER VON BECKER, Frankfurt a.M.
1980, S. 91-105). Zum Geschlecht der Freien Kiinste MICHAEL
EVANS. Allegorical Women and Practical Men. The Iconography of
the Artes Reconsiderd (Medieval Women. FS Rosalind M. T. Hill, ed.
DEREK BAKER, Oxford 1978, S. 305-329).

207 So z.B. GALLE, Personifikation, S. 1.
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gesprochen” wiirden.2%% Aber es gibt Belege, bei denen dies nicht ein-
deutig ist. Da ein Tier t6ten und getétet werden kann, mag man auch
an Tiere denken, wenn es heiBt, »die Siinde tétete (jemanden)« oder
»Christus totete die Siinde«.2%® Zweifellos ist ein Tier?!® (als Dimon?)
bei Gn. 4,7 gemeint: »Wenn du aber nicht gut handelst, dann lauert
die Siinde vor der Tiir« (sin autem male statim in foribus peccatum
aderit),?!! was in Deutungen dann aber als ein »Anklopfen« der Siinde
(an die Herzenstiir) und damit als Fall von Personifikation verstanden
wird: In foribus quippe peccatum adest cum in cogitationibus pulsat.212
Giinter Rohser spricht darum allgemeiner von "Pradikaten [...], die
normalerweise nur Lebewesen zukommen".2!® Doch wird man bei aller
"Verwandtschaft von »anthropomorphisierender« und »Tiermetapho-
rik«"?* das Spezifische der Personifikation gerade darin sehen, daB
sie als handelndes und sprechendes Wesen auftritt, was — sieht man
vom fiktionalen Sonderfall der anthropomorph dargestellten Fabeltiere
einmal ab — nur bei Menschen und bei menschlich gedachten Wesen der
Fall sein kann. Das heit jedoch nicht, daB sie deshalb auch individuelle
und subjektive Ziige verliechen bekommen miiBte. "Personifikation"”, so
Hennig Brinkmann, "ist nicht als Vermenschlichung, sondern als Ver-
leihung einer Rolle zu verstehen (wie es ja der Name sagt)".?!S Tierische
Aspekte aber kann die Personifikation erhalten, wenn zum Beispiel
Lastergestalten aus Elementen verschiedener Lebewesen zusammenge-
setzt werden; bei solchen Mischgestalten aus Mensch und Tier (oder
verschiedener Tierarten) sind jeweils Eigenschaften der einzelnen Tiere
von Bedeutung,’!® die gemeinsam mit der Funktion als handelndem
Wesen die Personifikation zu einem "komplexen Sinntrdager” (Christel
Meier) werden lassen.?!”

208 WESSEL, Probleme, S. 223.

209 Z.B. Schatzhdhle 54,3 (Schrifttum, dt. RIESSLER, S. 1012): die Héllen-
fahrt des Messias »zerstdrte die Unterwelt, totete die Siinde, be-
schimte den Satan, betriibte den Teufel...«.

210 Eindeutig Sir. 27,10 (11) »Der Léwe lauert auf Beute; so auch die Siinde
auf alle, die Unrecht tun«; Vulgata: leo venationi insidiatur semper,
sic peccata operantibus iniquitates.

211 Vgl. Cosmas von Prag, Chronica Boemorum II,45, MGH SS 9, S. 98:
Fili mi, si bene egisti, nulli melius quam tibi erit: sin autem male,
peccatum tuum in foribus aderit.

212 Gregor, Mor. 1V,19,36, CCL 143, S. 186.

213 ROHSER, Metaphorik, S. 134.

214 ROHSER, Metaphorik, S. 135.

215 BRINKMANN, Hermeneutik, S. 198.

216 Dazu GERHARDT, Idealer Mann; CURSCHMANN, Facies peccatorum;
vgl. auch ECKART CONRAD LUTZ, Wahrnehmen der Welt als
Ordnen der Dichtung. Strukturen im Oeuvre Oswalds von Wolken-
stein (LJb, N.F. 32, 1991, S. 39-79).

217 MEIER, Vergessen, S. 172ff.; MICHEL, Alieniloquium, S, 579f. (§ 615).



Siinde — Laster — Gnade 55

7. Siinde — Laster — Gnade

Da ich in dieser Arbeit nicht von Definitionen der Siinde — wie etwa
VerstoB gegen ein ewiges (gottliches) Gesetz,?!® Beleidigung Gottes?!?
oder Abkehr von ihm?2° — ausgehe, muB ich fiir mein Thema auf der
bildempfangenden Seite der Metaphorik abgrenzen, bei welchen Meta-
phern es sich um Siindenmetaphern handelt. Rolf Knierim stellte fiir
das Hebrdische fest, daB dort eine strenge Unterscheidung von »Siinde«
und »Vergehen« nicht durchzufiihren sei, da "Recht und Theologie in
Israel eine intensive gegenseitige Durchdringung erfahren haben."22! Auch
"wenn mittelalterliche Autoren von »Verbrechen« oder »Delikt« sprechenc,
dann wird nie nur der juristische Aspekt des VerstoBes gegen ein welt-
liches Gesetz gemeint sein; die Tat richtet sich immer auch gegen
Gebote Gottes. Gleiches gilt fiir Verfehlungen im moralisch-ethischen
Bereich, fiir die ich den Begriff »Laster« verwende.??? Sie sind in geist-
licher Literatur ebenfalls als Siinden zu verstehen, kdnnen aber — zum
Beispiel in der Didaxe — auch auBerhalb des Gott-Mensch-Bezuges ge-
dacht sein, worin ich den entscheidenden Unterschied zur »Siinde«
erblicke. Wihrend reine Lastermetaphern wohl den Gedanken der
Besserung und den einer analogen (»spiegelnden«) Strafe nahelegen
kénnen, tendieren Siindenmetaphern zusitzlich zu einer entsprechenden
Metaphorik von Vergebung und Gnade. Paul Ricceur meint gar, die
Symbolik der Siinde lieBe sich nicht vollstdndig erkennen, "wenn sie
nicht retrospektiv vom Glauben an die Erlésung her betrachtet wird",
weshalb er "jede Etappe der Symbolik der Siinde durch eine parallele
Symbolik der Erlésung abzeichnen" will.?%® Metaphern der géttlichen
Gnade sind jedenfalls mit Siindenmetaphern oft unmittelbar verbunden,
was bei Lastermetaphern nicht der Fall ist. Es liegt so im Wesen der
Siinde begriindet, wenn in meiner Arbeit Metaphern fiir »Gott«, »Gnade«
»Vergebung« und »Erlosung« mitbehandelt werden miissen.

Allerdings 148t sich einer Metapher nicht immer leicht anmerken, ob
an eine innerweltliche oder an eine Verfehlung »vor Gott« zu denken
ist; dieselben Bildspender kénnen fiir beides stehen. So ist die »Wasser-
sucht« Metapher der Habgier als Laster und als Siinde;??* erst wo das
218 Z.B. Augustinus, Contra Faustum 22,27, CSEL 25, S. 621: Ergo peccatum

est factum uel dictum uel concupitum aliquid contra aeternam legem.
219 Z.B. Thomas von Aquin, Summa theol. I-11,71,6, Bd. 2, S. 456: a theo-

logis consideratur peccatum praecipue secundum quod est offensa
contra Deum; a philosopho autem morali, secundum quod contrariatur

rationi; AUER, Beleidigung, S. 58.

220 Z.B. Concilium Tridentinum (DENZINGER - SCHONMETZER, Enchiri-
dion, S. 370, Nr. 1525): ut qui per peccata a Deo aversi erant [...].

221 KNIERIM, Hauptbegriffe, S. 66.

222 Dabei muB nicht immer der Aspekt des Habituellen mitschwingen, der
dem »Lasterhaften« oft eignet. Zum Aspekt der Schande und des

Ehrenriihrigen FRANK, Studien, S. 25(f.).

223 RICCEUR, Symbolik, S. 84.
224 Dazu u.a. NEWHAUSER, Love of Money.
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antike Bild mitsamt seiner Bedeutung in die Allegorese der Heilung des
Wassersiichtigen des Evangeliums eingebaut wird, macht die Heilungs-
metaphorik den Siindencharakter der Habsucht eindeutig. Oft erhalten
wir AufschluB dariiber durch den Kontext, in dem die Metapher steht.
Dabei bietet die Frage nach dem Glauben der jeweiligen Autoren allein
noch kein Kriterium. Zwar greifen christliche Autoren oft Bilder heid-
nischer Schriftsteller auf und stellen sie in einen religiésen Zusammen-
hang; doch besagt die Herkunft einer Metapher aus dem paganen Bereich
noch nicht, daB bei ihr der Gedanke einer Verfehlung gegeniiber Gott
oder den Gottern urspriinglich keine Rolle gespielt hiatte. Josef Pieper
wendet sich heftig gegen die verbreitete Lehrmeinung, die Vorstellung
der »Siinde« sei an den jiidisch-christlichen Religionskomplex gebunden.
Er zitiert Erwin Rohde, der von den Griechen sagte, in ihren guten Jahr-
hunderten seien sie unempfanglich gewesen fiir die Infektionskrankheit
des SiindenbewuBtseins, sowie Nietzsches These, nach der das griechische
Altertum eine Welt ohne Siindengefiihle war.??5 Auch Giinter R&hser
halt es fiir notwendig, diese communis opinio zu revidieren; dazu soll
die Metaphernforschung einen Beitrag leisten.??® Dies wird nur dann
moglich sein, wenn in jedem Einzelfall iiberpriift wird, ob der Begriff
»Siinde« hier angemessen ist oder nicht.

Rohdes Metapher von der »Infektionskrankheit des SiindenbewufBt-
seins« macht noch eine weitere Abgrenzung erforderlich. Was zunichst
als originelles Bild erscheinen mag, ist nicht nur vor dem Hintergrund
der im 19. Jahrhundert besonders beliebten organologischen Metaphorik
zu sehen; die »ansteckende Krankheit« ist auch eine alte und verbreitete
Metapher fiir die Siinde. Und dennoch bleibt hier ein wichtiger Unter-
schied festzuhalten. Wahrend die Krankheit sonst Bild fiir den Zustand
des Siinders war (und das Wissen um seine Krankheit Metapher des
SiindenbewuBtseins), geht es hier nun um das Phdnomen, daB sich
Menschen iiberhaupt als Siinder begreifen. Die Idee oder auch die Lehre
der Siinde soll mit einer traditionellen Siindenmetapher verdchtlich ge-
macht werden. Wie solche Metaphern der Religionskritik vornehmlich auf
dieselben Bildspender zuriickgreifen wie religiose Metaphern, 148t sich
besonders deutlich bei Friedrich Nietzsche zeigen. Auch bei ihm ist die
Siinde eine Krankheit, jedoch ein Fall der Psychopathologie.??’ Der
Wurm der Siinde meint nicht das quidlende (»nagende«) Erinnern einer
schlechten Tat, sondern den unheilvollen EinfluB der Kirche, von der die

225 PIEPER, Begriff der Siinde, S. 65-67.

226 ROHSER, Metaphorik, S. 28.

227 Nietzsche, Zur Genealogie der Moral 11,20 (Werke, ed. SCHLECHTA,
Bd. 3, S. 327): Die »Siinde« — denn so lautet die priesterliche Um-
deutung des tierischen »schlechten Gewissens« (der riickwirts ge-—
wendeten Grausamkeit) — ist bisher das groBte Ereignis in der
Geschichte der kranken Seele gewesen: in ihr haben wir das gefihr-
lichste und verhidngnisvollste Kunststiick der religiésen Interpretation.
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Menschheit méglichst schnell befreit werden miisse.228 Auch dies wire
der Akt einer »Erlésung«; so setzt Zarathustra sich an die Stelle des die
(personifizierte) Siinde tdtenden Christus, wenn er stolz verkiindet: ich
erwiirgte selbst die Wiirgerin, die »Siinde« heiBt.??° Solches von der
Metaebene der Religionskritik her vorgenommene Umkehren von Siinden-
metaphern gegen sie selbst bediirfte einer eigenen Untersuchung, bei
der vor allem der Unterschied zum parodistischen Gebrauch religiéser
Metaphern herauszuarbeiten wire.

8. Metaphern und Glaubensvorstellungen

Manchen Leser wird bei der Lektiire das Problem beschiftigen, ob
es sich bei vielen der hier vorgefiihrten Belege iiberhaupt um Metaphern
handelt. Dabei geht es nicht nur um das Phdanomen des Verblassens von
Metaphern. »Siindenschuld« und »Siindenlast«, »in Siinde fallen«, ein
Gebot »iibertreten«, »Gewissensbisse«, »schmutziger Geiz« oder »schwere«
und »leichte« Siinden, auch »himmelschreiendes Unrecht«, sind Formu-
lierungen, deren Bildkraft heute so schwach ist, daB man sie als »lexika-
lisierte« oder »Ex-Metaphern« bezeichnen kann. Ahnliches gilt fiir
terminologisierte Metaphern, also solche zunidchst als metaphorisch
empfundenen Ausdriicke, die zu festen Begriffen in Fachsprachen wurden;
so denkt ein Theologe beim »Siindenfall« in der Regel nicht an die Bild-
lichkeit des Fallens, iiberlegt sich bei der »Erbsiinde« nicht, ob die
Analogie zu einer »Erbschaft« iiberhaupt stimmig ist, und spitestens
seit der Scholastik spiirte er beim fomes peccati wohl kaum mehr etwas
von der Feuermetaphorik des Zunders. Auch der Jurist wird sich bei
»niedrigen Beweggriinden« keine Gedanken iiber die Bedeutung von »oben«
und »unten« machen.23® Ob Metaphern als solche gelten, 14Bt sich fiir
den heutigen Sprachgebrauch relativ leicht entscheiden; fiir dltere Texte
sind wir auf Indizien angewiesen. AusschlieBliche Verwendung als Einzel~
metapher, auf die nicht weiter eingegangen wird, sowie sich hidufende
Bildbriiche diirfen als recht sichere Hinweise auf das VerblaBtsein gelten.
Die Moglichkeit des Auffrischens der Bildkraft durch "Riickfiihrung der

228 Nietzsche, Der Antichrist 62 (Werke, ed. SCHLECHTA, Bd. 3, S. 681):
Der Wurm der Siinde zum Beispiel: mit diesem Notstande hat erst
die Kirche die Menschheit bereichert!

229 Nietzsche, Also sprach Zarathustra III (Werke, ed. SCHLECHTA, Bd.
2, S. 741).

230 FRICKE, Sprache der Literaturwissenschaft, S. 85, A. 98, betont die Be—
deutung dieser Unterscheidung fiir die Wissenschaftssprache: "Harm-—
losigkeit wie hohe Verbreitung in wissenschaftlichen Kontexten kann
man [...]J allein den verblaBten Metaphern zusprechen; ein Physiker
kann wohl von »elektromagnetischen Wellen«, nicht aber von »elektro-
magnetischer Brandung« reden.”
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Metapher auf den Boden ihrer Herkunft"?3! jst immer in Betracht zu
ziehen; solche Stellen sind oft sehr originell, haben etwas Uberraschendes
an sich und erinnern daran, daB jede Sprache in Riicksicht geistiger
Beziehungen ein Wérterbuch erblasseter Metaphern ist.?32 Gerit beim
ProzeB des Verblassens der Bildspender allmahlich in Vergessenheit (und
erinnert erst wieder das Auffrischen an ihn), so kann auch umgekehrt
der Bildempfinger auBer Acht geraten.

Der klarste und einfachste Fall ist das Wortlichnehmen von Meta-
phern, das meist, wie Uwe Ruberg bemerkte, in Dialogsituationen ange-
siedelt ist.2%3 Jemand versteht nicht (oder will nicht verstehen), daB eine
Aussage metaphorisch gemeint ist, worin oftmals ein Element von
Komik liegt. Da das MiBverstiandnis einer zunichst proprie genommenen
Aussage in der Regel aufgeklart wird, hebt allein schon das erneute
Zuriickkommen auf denselben Punkt die Aussage hervor und macht
ihre Metaphorizitdt besonders deutlich: Wer sie unbeachtet iiberlesen
hdtte, wird durch das Richtigstellen ausdriicklich auf sie verwiesen. So
zeigt etwa die Legende vom »geretteten Jiingling« iiberdeutlich, daB
»Tod« eine Metapher fiir »Siinde« ist.23*

Auf die Metaphorizitiat verweist auch das Konkretisieren oder Natu-
ralisieren von Metaphern. Hierbei wird ein Bild (oft hyperbolisch) weiter-
gefiihrt, als ob es sich um eine nichtmetaphorische Aussage handelte.?3%
Friedrich Ohly zeigt am Beispiel des »Wohnens im Herzen«, wie mittel-
hochdeutsche Dichter diese Liebesmetapher mit einem ausgepriagten Hang
zum Detail beim Wort nehmen: "Das Herz wird ausgestattet mit Tiir

231 OHLY, Schriften, S. 129. DEMANDT, Metaphern, S. 443, beschreibt dies
in der Metaphorik der Vererbung (Mendelsche Gesetze!): "Wer meint,
der jeweils gewonnene Grad an Eigentlichkeit, das Heimatrecht im
neuen Anwendungsbereich der Historie verbiete es, jene Ausdriicke
als Metaphern zu behandeln, iibersieht, daB Qualititen des alten
Herkunftsbereiches sich immer wieder herausmendeln. Die Erblassung
ist kein unumkehrbarer Vorgang. Vielmehr leuchten entschwundene
Farben innerhalb der alten Konturen pl&tzlich wieder auf (Platon,
rep. 507A). Die Bildlichkeit kann sogar zunehmen, die Bedeutungs-
erbschaft geht nie ganz verloren.”

232 Jean Paul, Vorschule der Asthetik 50 (Werke, ed. MILLER, Bd. 1/5,
S. 184); DEMANDT, Metaphern, S. 13: "Jean Paul dachte vor allem an
anthropomorphe und organische Sprachbilder, die einer Welt des
Animismus nicht als Ubertragungen erscheinen.”

233 RUBERG, Metaphern, S. 206: "Besonders im Dialog — nicht zuletzt im
Biihnendialog — ist die naive oder die mutwillige Verwechslung
zwischen proprie- und metaphorice-Bedeutung eines Wortes seit
jeher Quelle erheiternder MiBverstidndnisse gewesen.”

234 Dazu SCHUMACHER, Johannes und der Rauberhauptmann.

235 WESSEL, Probleme, S. 199: es sind "Metaphern, die den Bildspender,
ihn mutwillig proprie nehmend, bis zu seiner Konkretisierung weiter—
treiben, ohne die bildempfangende Ebene ginzlich zu verlassen, so
daB die metaphorische Spannung bestehen bleibt und bis zum
AuBersten gedehnt wird. In dieser sprachlichen Schwebe zwischen
ernstem Spiel und gespieltem Ernst (OHLY) besteht der spezifische
Reiz dieser Figur, der sowohl Mittel héchster Verbliiffung sein als
auch, im Witz der Verfremdung, Erkenntnis vermitteln kann."
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und Schliissel oder Riegel, spiter Dach und Winden, erhilt einen Sessel

oder Thron, 14Bt sich absperren und verschlieBen, verriegeln und ver-

siegeln. Am Ende kann man die Liebe auf seine Winde schreiben."236

Hiervon ist die »realisierte« Metapher zu unterscheiden, wie Franziska
Wessel mit Recht hervorhebt. Erzdhlelemente, die auch fiir sich genom-
men verstdandlich und sinnvoll sind, lassen sich dariiberhinaus auch
metaphorisch verstehen. Das gilt fiir ganze Szenen (»epische Realisie-
rung«)®®” wie fiir gegenstindliche Einzelheiten, die "mit realistischer
Wahrscheinlichkeit in den Erzihlzusammenhang eingefiigt" sind,23® doch
gleichzeitig als iiber sich hinausweisende Symbole verstanden werden
konnen. In beiden Féllen bleibt es dem Leser iiberlassen, ob er sich einen
bildlichen Sinn erdeuten oder lieber auf der Ebene des Handlungsablaufs
verweilen will. Anders als beim Wértlichnehmen und Konkretisieren ist
hier die Metaphorizitdt nur latent, abhingig vom Rezipienten und nicht
eindeutig nachweisbar.

Diese Begriffsabklarungen im AnschluB an Franziska Wessel. reichen
nun aber nicht aus, um unser Problem zu l6sen. Hat man die grundsidtz-
liche Metaphorizitat religioser Aussagen akzeptiert, bleibt einem nur
iibrig, die Glaubensvorstellungen vom goéttlichen Gericht als Wortlich-
nehmen der Metapher des Richtens zu deuten. Glaube bestiinde dann
darin, die eigene Metaphorik nicht zu bemerken. Das kann nicht be-
friedigen. Diskutiert wurde dies beim Verhiltnis von Metapher und
Mythos. Dabei ging es nicht um die Frage, ob der Mythos als Quellgrund
fiir Bildspender taugt; spiatantike Mythenallegorese, typologische Inan-
spruchnahme heidnischer Go6tter und anderer mythologischer Figuren fiir
Christliches, Anleihen an den Mythos beim Sprechen iiber Holle und
Teufel, sowie viele Einzelmetaphern geben darauf eine Antwort. Es ging
weniger um den Mythos als Erzdhlform, als um die Annahme eines
mythischen Denkens, in dem als Ausdruck einer fritheren BewuBtseins-
stufe des Menschen (archaisch, primitiv, prilogisch usw.) die "ontolo-
gische Differenz von Zeichen und Bezeichnetem" nicht erkannt werden
soll.?%? Wie weit solche Thesen durch ethnologische Forschungen,
welche sich nicht von einem evolutionistischen Modell »vom Mythos zum
Logos« leiten lassen, gestiitzt werden koénnen, braucht hier ebensowenig
behandelt zu werden wie die Frage, ob friihkindliche BewuBtseinsphdno-
mene damit parallel laufen. Wichtig ist nur die Konsequenz, "daB wir
heute kaum zuverldssige Kriterien entwickeln kénnen, um festzustellen,
236 OHLY, Schriften, S. 130.

237 WESSEL, Probleme, S. 199, nennt so "Fille, bei denen hinter dem episch
in Szene gesetzten Bildspender der bildempfangende Bezugspunkt
vollig zuriicktritt, so daB es der Kombinationsfihigkeit und -freudig-
keit des Lesers iiberlassen bleibt, ob er die betreffende Szene mit
metaphorischem Hintersinn gefiillt sehen oder sie nur im epischen
Wortsinn verstehen will.”

238 WESSEL, Probleme, S. 203.

239 KOLLER, Semiotik, S. 222. Zum »mythischen Denken« sind vor allem
die Studien von ERNST CASSIRER zu beriicksichtigen.
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ob es fiir das mythisch strukturierte BewuBtsein so etwas wie Metaphern

[...] gegeben hat bzw. welche Pradikatoren als metaphorisch zu

qualifizieren wiren."?*0 Wir kénnen uns freilich nicht damit zufrieden-

geben, zu erkennen, daB hier ein @hnliches Problem wie bei manchen
religiosen Metaphern beschrieben wird. Wer daran glaubt, daB Gott einst
richten wird, sieht zwar nicht — wie beim Wortlichnehmen — vom Bild-
empfianger »Gott« ab, wenn er vom »Richter« spricht und das Gerichts-
motiv weiter ausfiihrt; er glaubt an Gott als Richter, trennt also eben-
falls nicht Zeichen und Bezeichnetes. Alfred Stuiber nennt den Fall

»unechte Metapher«, "die sich duBerlich kaum von der echten (litera-

rischen) Metapher unterscheidet, aber mehr als ein bloBe Ahnlichkeit"

zur Grundlage hat, ndmlich eine urspriingliche Identitit von Bild u.

Wirklichkeit".24! Auch Giinter Rohser stellt fest, daB die antike Rhetorik-

theorie die meisten der in seinem (und meinem) Buch "zur Diskussion

stehenden Vorstellungs- und Redeformen niemals als »metaphorisch«
bezeichnet” hitte.?*? Um die Stellung solcher »Metaphern« in einem
religiosen Weltbild genauer beschreiben zu kdnnen, sieht er sich deshalb
gezwungen, das begriffliche Instrumentarium zu erweitern. Ohne viel
Erldauterungen fiihrt er den Ausdruck »Wirklichkeitswert« ein: "So hat
dann z.B. das Bildfeld »Siindenlast« einen vollig anderen Wirklichkeits-
wert, wenn es aus seinem urspriinglichen dynamistischen Realitdts~
hintergrund [...] geldst und zur Gebrauchsmetaphorik (»usuell«) geworden
ist. Die Feldelemente haben in diesem Fall eine langere Geschichte hinter
sich: von der »lebendigen« bzw. »wirklichen« oder »wahren« zur »abge-
storbenen« bzw. »verblaBten« oder »lexikalisierten« Metapher."?4® Hier
zeigt sich zunidchst die Gefahr, zwei Ebenen miteinander zu vermengen;
die Frage, ob eine Metapher »geglaubt« wird oder nicht, ist nicht
identisch mit der nach dem Grad ihres Verblassens; zwar ist man sich
in beiden Fdllen der Metaphorizitit nicht bewuBt, doch — wie wir sahen

— aus unterschiedlichen Griinden. Fiir Réhser wire die »lebendigste«

Metapher diejenige, bei der niemand merkt, daB sie eine Metapher ist,

worin sie sich mit der »verblaBtesten« trédfe; nur in der Zwischenphase

des Verblassens wiirde Metaphorik iiberhaupt erkennbar sein, also im

ProzeB ihres Verfalls. Eine »lebendige« als nicht abgenutzte und gerade

240 KOLLER, Semiotik, S. 232.

241 ALFRED STUIBER, Art. »Bildersprache« (RAC 2, Sp. 341-346) Sp. 343.
Wie die meisten Autoren beriicksichtigt auch STUIBER nur die Ent-
stehung von Metaphern aus religiés—-mythischen Vorstellungen, nicht
jedoch den umgekehrten Vorgang; ebd.: "zB. sind urspriinglich die
Diamonen eine heulende Hundemeute; erst spiter werden die Didmonen
mit Hunden nur noch verglichen. Diese unechten Metaphern bilden
einen kultur- u. religionsgeschichtlich bedingten Schatz von Bild-
vorstellungen, die nicht der freien Erfindung entspringen wie die
literarischen Formen der Bildersprache. Allerdings gehen die unechten
Metaphern hidufig in echte tiber u. stellen einen groBen Teil der weit-
verbreiteten Sprachbilder.”

242 ROHSER, Metaphorik, S. 26. ‘
243 ROHSER, Metaphorik, S. 24.
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deshalb als bildhaft empfundene Metapher ist in seinem Konzept nicht
vorgesehen.?** Doch auch, wenn man dies auBer Acht laBt, erscheint
mir der Begriff »Wirklichkeitswert« wenig hilfreich; das zeigt sich an
Rohsers zweiter Begriffsschopfung: "Fiir diejenigen Metaphern mit maxi-
malem Realitdtsgehalt (= Wirklichkeitswert) werde ich in dieser Arbeit
die Bezeichnung »Weltanschauungsmetaphern« verwenden (und gleich-
zeitig zur Diskussion stellen)."?4® Der Ausdruck meint also Glaubens-
vorstellungen, die (noch) nicht als metaphorisch empfunden werden.%4

Rohser fragt nun bei jedem Bildfeld nach dem »Wirklichkeitswert«,
um zu bestimmen, wo es sich um »Weltanschauungsmetaphern« handele
und wo nicht. Mit Begriffen aus der Religionswissenschaft?*’ legt er
fest, welcher Ausdruck in einem geschlossenen religiésen Weltbild seinen
Sitz habe. Dabei ist sein Vorwissen von der Religionsgeschichte, der er
die Belege zuordnet, ausschlaggebend;?*8 ein philologisches Kriterium gibt
er dem Leser nicht an die Hand. Ein weiteres Problem ist mit dieser
Orientierung an der Religionswissenschaft verbunden, wo es offenbar
als ausgemacht gilt, das Mythisch-Unmittelbare sei immer auch das
Urspriingliche, aus dem Metaphorik erst als Spit- und Verfallsform ent-
stehe. Zwar rdumt auch Rohser ein, es finde keine "allumfassende Ent-
wicklung in nur einer Richtung statt”, aber nur, weil es Formen des
»Ganzheitsdenkens« auch sonst in der Antike und teilweise bis heute

244 ROHSER, Metaphorik, S. 25, begriindet dies damit, daB es hier nicht
um originelle Metaphern gehe; aber wie wiaren alte Metaphern in
sein Konzept zu bringen, die sich ihre Frische bewahrt haben? Be-
denklich ist auch ROHSERs Annahme, allein schon die Hiaufigkeit
ihres Vorkommens sei ein Kriterium dafiir, daB eine Metapher von
ihrem "Realitédtshintergrund” gel&st sei (also nur geringen Wirklich-
keitswert besitze); ebd.: "Usuell gewordene Metaphern erkennt man
primir an der Hiaufigkeit ihres Vorkommens; dieses Kriterium ist
allgemein anerkannt”; vgl. S. 24.

245 ROHSER, Metaphorik, S. 24

246 ROHSER, Metaphorik, S. 25: "Warum wir gleichwohl fiir diese »wider-
spenstige« Erscheinung am Begriff der Metapher festhalten, liegt
darin begriindet, daB auch hier die sichtbare Vorfindlichkeit iiber-
steigende Wirklichkeit mit empirisch erfahrbarer Wirklichkeit (z. B.
aufschreiben, eine Last tragen) zu einer Einheit verbunden wird. In
der darin erreichten Beschreibung einer besonderen Dimension von
Wirklichkeit erblicke ich die eigentliche Leistung von Metaphern
(insbesondere religisen.).”

247 Z.B. "dynamistisches Wirklichkeitsverstédndnis” (S. 29); "seiner ur-
spriinglichen religids-metaphorischen Kraft beraubt” (S. 34); "Ganz-
heitsdenken” (S. 35); "[...] lebendiger dynamistischer Grunderfahrung”
(S. 36); "mythische Unmittelbarkeit” (S. 37); “des holistisch-
dynamistischen Weltbildes™” (S. 154).

248 Dabei geht er dogmatischer vor als PAUL RICCEUR; wihrend jener fiir
seine These, Befleckung sei immer schon ein »symbolischer Flecken«
gewesen, das bemerkenswerte Argument anfiihrt, alle uns bekannten
Reinigungsriten seien symbolischer Art (RICCEUR, Symbolik, S. 44),
tut ROHSER solche Begriindungen als kritikwiirdig ab, "weil sie
dem Realititsgehalt dessen, was ich mit dem Begriff »Weltanschau-
ungsmetapher« bezeichnet habe, nicht gerecht werden” (S. 48).
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gebe.?*® Der umgekehrte Fall, daB Mythen25° und religiése Vorstellungen
aus Metaphern entstehen, indem man sich ihrer Metaphorizitdt nicht
mehr bewuBt ist, kommt hier iiberhaupt nicht in den Blick. Wir miissen
aber immer damit rechnen, weshalb sich unsere Arbeit an manchen
Stellen mit Forschungen der religésen Volkskunde (Kretzenbacher,
Moser u.a.) beriihrt. Ein drittes Problem ergibt sich aus der Anwendung
des Begriffs »Weltanschauung« auf das Phdnomen der Personifikation.
Nach seinem Ansatz konsequent bezeichnet Rohser als »weltanschauliche
Personifikationen« "diejenigen Prosopopoiien, bei denen die Figur gar
nicht als solche empfunden wird, sondern gleichbedeutend ist mit der
Vorstellung eines wirklichen, selbstindig existierenden Individuums
[...J; dazu zdhlen mit Sicherheit Gott und die (olympischen) Gétter,
die Engel und Satan, die guten und die b&sen Geister (Ddamonen), die
als — wenn auch in der Regel unsichtbare, mitunter in Tier- und
Menschengestalt auftretende »Lebewesen« die Welt bevolkern."?%! Zihlt
man alle Glaubensvorstellungen mit zur Metaphorik, dann wird letztlich
auch »Gott« zu einer — wenn auch »weltanschaulichen« — Metapher!
Eine Abgrenzungsmoglichkeit von metaphorischen und nichtmetapho-
rischen Glaubensaussagen erhdlt man durch diese Begriffserweiterungen
also nicht.?52

9. Reflexionen iiber Metaphorizitdt in den Quellen

Es gibt jedoch durchaus Kriterien fiir Metaphorizitit. Dazu gehoéren
Vergleichspartikel, Verben des Bedeutens und Milderungsformeln fiir als
etwas zu kiihn empfundene Bilder (ut ita dicam, »bildlich gesprochenc,
»wenn das Bild erlaubt ist« usw.). Weit mehr als solche gelegentlich
wohl auch unbewuBt verwendeten Signale?%® zeugen vom BewuBtsein der

249 ROHSER, Metaphorik, S. 35.

250 Das sah man auch schon einmal anders; HERMANN USENER, Die Perle.
Aus der Geschichte eines Bildes (DERS., Vortridge und Aufsitze, Leip-
zig - Berlin 1907, S. 217-231) S. 228: "Man vergiBt so leicht, daB der
menschliche Geist fiir die Gottheit nicht Begriffe, sondern nur Bilder
zur Verfiigung hat, und daB das Bild dadurch, daB es als Wahrheit
gesetzt und geglaubt wird, eben zu dem wird, was wir Mythus nennen.”

251 ROHSER, Metaphorik, S. 137.

252 Skeptisch hinsichtlich klarer Kriterien auch OHLY, Art. »Haus«, Sp.
913f.: "Die Sprache der Go&tter, Dichter u. Philosophen der Antike, die
Sprache Gottes, der Propheten, Evangelisten und Apostel in der Bibel,
die Sprache der Theologen in der Kirche u. die der ihr verbundenen
Dichter zeigt Mythisches und Metaphorisches wie verschwistert. An-
gesichts eines Gefiiges unabsehbarer Verschrinkungen in Raum u. Zeit
von Kult u. Kunst, Philosophie u. Dichtung samt all ihren Gattungen,
von Zeitgeist u:. Privatgeist gibt es keine allgemeinen Regeln.”

253 Sie sind nur selten Gegenstand der Reflexion; z.B. Gregor, Mor. XXV,
10,25, CCL 143B, S. 1250: In scriptura sacra »quasi« aliquando pro
similitudine, aliquando pro ueritate poni consueuit. Literatur zu den die
Vergleichung moderierenden Formeln nennt MICHEL, Alieniloquium,
S. 197 (§ 221), deutsche Beispiele ebd. S. 182 (§ 204).
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Metaphorizitdt ausdriickliche Reflexionen dariiber in den Quellen. Sie
sind allerdings nicht haufig?®* und entspringen in der Regel keinem
theoretischen Interesse an metaphorologischen Fragestellungen; bei ihnen
geht es fast durchweg um theologische Gefahren, die mit falschem Ver-
stehen verbunden sein kénnten: Im Sprechen von Gott wird die Metapho-
rizitdt der Sprache zum Problem.

Die Bibel, besonders das Alte Testament, bedient sich vieler Anthro-
pomorphismen.?5% Eine menschliche Vorstellung von Gott im Hinblick
auf seine Gestalt (z.B. »Gottes Angesicht«), sein Verhalten und Handeln
(»Gott sprach«) und seine Empfindungen (»es reute Gott«) liegt nahe
und ist verbreitet. Erstaunlicher sind eher die Hinweise der Kirchenviater,
daB diese Stellen keineswegs wortlich zu verstehen seien. Verstandlich
wire dies noch bei zoomorphen Gottesbildern, bei denen die Grenze zur
Verehrung von Tiergottheiten leicht liberschritten werden kénnte; dhn-
liches konnte auch fiir Gestirnsgotter gelten. Doch woher kommt
gerade diese Aversion gegen ein menschliches Gottesbild in der Patristik?
Der Hinweis auf das alttestamentliche Bilderverbot reicht hier eben-
sowenig aus wie der auf mdégliche Kollisionen mit dogmatischen Aus-
sagen iiber Gott (Allwissenheit, Allmacht usw.). Unmittelbarer AnstoB
wird wohl die Abgrenzung von der hiretischen Gruppe der Audianer,
die im 4. Jahrhundert einen Anthropomorphismus gelehrt haben soll,
gewesen sein.?%¢ Wenn diese gnostische Sekte?5” auch wohl nie eine
ernsthafte Bedrohung fiir die Kirche dargestellt hat, so fehlt eine
Polemik gegen die »Anthropomorphiten« doch in kaum einem Ketzer-

254 OHLY, Art. »Haus«, Sp. 915, spiirte sie in der Gebdudemetaphorik nur
bei Hilarius und Augustinus auf.

255 Zum Anthropomorphismus die Artikel von KARL BETH (HDA 1, Sp.
472-479); GERARDUS VAN DER LEEUW (RAC 1, Sp. 446-450);
GUSTAV MENSCHING (RGG 31, SP. 424); G. SIEWERTH - ].
SCHILDENBERGER - J. B. METZ (LThK 21, Sp. 376-387); G. LANCZ-
KOWSKI - H. W. SCHUTTE - R. FABIAN (HWbPh 1, Sp. 376-378);
sowie MICHEL, Alieniloquium, S. 506-508 (§ 541); im Zusammenhang
mit dem »Auge Gottes« SCHLEUSENER-EICHHOLZ, Auge, S. 1076-
1110.

256 Theodoret von Cyrus, Kirchengeschichte IV,10, dt. SEIDER, BKV 1/51,
S. 217: Audianus meinte, »das g&ttliche Wesen habe eine menschliche
Gestalt, und vermutete, es sei von korperlichen Organen um-
schlossen, da er den Sinn der Heiligen Schrift nicht erfaBte. Sie legt
namlich oft der goéttlichen Tiatigkeit die Namen menschlicher Organe
bei, weil hierdurch die Leute, welche das Geistigere nicht fassen
koénnen, leichter zur Erkenntnis der gottlichen Vorsehung gelangen«.
Die Vorstellung scheint sich aus der Lehre der Gottebenbildlichkeit
auch des menschlichen Leibes entwickelt zu haben; vgl. Origenes,
In Ep. ad Rom. 1,19, PG 14,872B: Anthropomorphitae, id est qui
corpoream hominis imaginem, Dei esse imaginem dicunt. Dazu HENRI-
CHARLES PUECH, Art. »Audianer« (RAC 1, Sp. 910-915).

257 Ahnliches gilt auch fiir die jiidische Schi'ur-Koma-Mystik mit ihrem
ausgeprigten Anthropomorphismus; dazu SCHOLEM, Gestalt, S. 7-47;
sowie DERS., Mystik, S. 68-72.
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katalog.?58 Der einzelne Christ wurde demnach zum Ketzer, wenn er
die entsprechenden Stellen der Bibel wortlich auffaBte und sich Gott
(allzu-)menschlich vorstellte. Die Sorge um das Seelenheil treibt die
Exegeten deshalb dazu, den Leser auf die Metaphorizitit unseres
Sprechens von Gott aufmerksam zu machen. Man muB also mit beidem
rechnen: einem bewuBt-distanzierten Verhidltnis zu religidsen Metaphern,
wie auch einem Wortlichverstehen von Gottesbildern, wozu zumal die
Volksreligion wohl immer neigt. Vielleicht hat aber auch dort die
Befiirchtung, in eine Ketzerei und damit in eine schlimme Siinde zu
fallen, das Gespiir fiir die Bildlichkeit der religiésen Sprache hier und
da geschirft.

10. Herkunft und »Wahrheit« der Bildspender

Grundsitzlich kénnen Bildspender allen Bereichen der Natur und des
Menschenlebens entnommen werden; wichtig ist allein, daB ein »tertium
comparationis« sich finden ldBt — sei es in der Allegorese zu einem
Bibelwort, sei es in nichtexegetischer Metaphorik im Hinblick auf eine
intendierte Aussage, zu der ein Bild gewdhlt wird, das durchaus eben-
falls der Bibel entstammen kann. Bezieht jede Metaphorik ihre Argu-
mentationskraft auch daher, daB sie an Vertrautes ankniipft, um weniger
Vertrautes damit zu stiitzen, so besagt dies keinesfalls, die Bildspender
wiren notwendig auch im Alltagsleben verankert.?3° Vertraut kann einem
sein, was er »nur« gehort oder gelesen hat. Gerade bei mittelalterlichen
Autoren mit ihrer Orientierung an literarischen Autorititen ist es oft
unangemessen, danach zu fragen, ob eine Metapher auf persodnlichen
Augenschein zuriickgehe;2%° denn selbst dort, wo ein Autor eigene Er-
fahrung in seine Metaphorik einbringen konnte, folgt er in der Regel

258 Isidor, Etym. VIII, 5,32, ed. LINDSAY: Anthropomorphitae dicti pro eo,
quod simplicitate rustica Deum habere humana membra, quae in
divinis libris scripta sunt, arbitrantur; Epiphanius von Salamis,
Anakephalaiosis III,1, PG 42,870BC; Augustinus, De haer. 50, CCL 46,
S. 321f.;. Gennadius, Liber ecclesiasticorum dogmatum 4, ed. TURNER,
S. 90: nihil corporaliter effigiatum, ut Anthropomorfus (PL 58,982B);
Hraban, De univ. 1V,10, PL 111,97B.

259 Das relativiert die Aussage von MICHEL, bilde, S. 523, A. 1: "Meta-
phern und Gleichnisse sind der Ort, wo Autoren geistlicher Texte sich
auf Alltagserlebnisse abstiitzen, um Aussagen iiber transzendentale
Dinge und Geschehnisse zu machen. Will man sie verstehen, so muB
man Bescheid wissen um die Verankerung des Bildspenders in seinem
urspriinglichen (unbildlichen) Verwendungszusammenhang, man muB
die sachkundlichen Implikationen kennen. [...] Man achte auch darauf,
wie Neutestamentler die Gleichnisse Jesu von der Archiologie des
Brauchtiimlichen her aufrollen. So miiBten z. Bsp. bei Bildern aus
dem Bergbau, der Metallurgie (»lduteyn«), der Jagd, der Jurisprudenz
usw. die fachsprachlichen Begriffsinhalte abgeklirt werden.”

260 Diese in dlteren Untersuchungen beliebte Fragestellung wird z.B. von
SOHNS, Vergleich, selbst auf die traditionellsten Metaphern gerichtet.
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bis in einzelne Formulierungen hinein ebenso seinen Vorlagen, wie er es
in solchen Fillen tut, wo ein Selbsterleben aus heutiger Sicht ausge-
schlossen werden kann. Der Befund, daB Reales und Fabul&ses oft un-
vermittelt und nur schwer unterscheidbar nebeneinander stehen, nimmt
einer Aufgliederung in »Erlebtes« und »Nichterlebtes« ihre Berechtigung.
Freilich wird unsere historische und philologische Neugier die Frage, was
der Wirklichkeit entspricht und was nicht, nie aus dem Auge verlieren;
zentral ist aber nicht die Frage, ob etwas »stimmt«, sondern ob man
meinte, daB es stimme. Da man von beidem iiberzeugt war, leistet das
objektiv falsche Wissen von der Aufldsbarkeit des Diamanten durch
Bocksblut2%! genau denselben Dienst fiir die Metaphorik wie etwa das
objektiv richtige Wissen von der heilenden Wirkung der Hundezunge,
bei dem der Erfahrungsgehalt auch nicht viel groBer gewesen sein diirfte.
Die meisten Theologen sind aber ohnehin nicht sehr an der »Natur-
wahrheit« ihrer Bilder interessiert;2%? diese dienen ihnen nur als Mittel
der religiosen Verkiindigung. Und ihre Leser oder Horer hatten kaum die
Moglichkeit (und wohl auch nicht die Motivation), die durch bedeutende
Autorititen verbiirgten Aussagen zu iiberpriifen.2® Um ausfindig zu
machen, was man von einer Sache wuBte und als gewuBt voraussetzen
konnte, ist ein Blick in den Plinius oder Isidor oder in eine mittelalter-
liche Enzyklopadie deshalb ergiebiger als die Kenntnis neuerer For-
schungen zum selben Thema.

Allerdings miissen wir vor allem bei der Allegorese von Bibeltexten
mit dem ausdriicklichen Bestreiten der Naturwahrheit einer Aussage
rechnen. So ist es fiir Origenes ein schlagender Beweis gegen die Geltung
der mosaischen Speisegesetze, daB sie im wortlichen Sinne unverniinftig
oder unméglich einzuhalten seien. Unverniinftig nennt er beispielsweise
das Verbot, Geier zu essen (Lv. 11,14), da sich selbst in Hungerszeiten
sowieso niemand dazu iiberwinde. Unmégliches enthalte das Gesetz hin-
gegen, wo es den Bockhirsch (»Tragelaph«), den es schlichtweg nicht
geben kénne, unter die reinen Tiere z#hlt (Dt. 14,5). Und vom Greifen,
den der Gesetzgeber zu essen verbiete (Lv. 11,13; Dt. 14,12), habe man
nie gehért, daB er jemals einem Menschen in die Hande gefallen

261 OHLY, Dijamant und Bocksblut.

262 Diskutiert wurde dies am Beispiel der Naturallegorese des »Physio-
logus«: HENKEL, Studien, S. 139-146 (Der Physiologus — das Zoologie-
buch des Mittelalters?); GRUBMULLER, Wahrheitsanspruch; MEIER,
Argumentationsformen, bes. S. 14, A. 30.

263 Auch nicht in solchen Fillen, bei denen wir von »Fabelwesen« zu
sprechen gewdhnt sind, bei Tieren also, die in der Natur nicht vor-
kommen; bei Mischwesen verschiedener Tierarten; bei Tieren, die es
zwar gibt, jedoch nicht mit den bekannten Eigenschaften; bei Misch-
wesen aus Mensch und Tier; sowie bei monstrdsen Menschenrassen.
CHRISTOPH GERHARDT, Gab es im Mittelalter Fabelwesen? (Wirken-
des Wort 38, 1988, S. 156-171) lehnt deshalb den auf Fiktionalitat
zielenden Begriff »Fabelwesen« fiir das Mittelalter grundsitzlich ab.
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sei.?%* Auch fiir Gregor fordern im Literalsinn nicht akzeptable Bibel-
stellen?®® den Exegeten auf, die Aussage nicht wortlich zu nehmen. So
beim StreitroB von Hiob 39,25, welches »Vah« sagt, wenn es das Kampf-
horn erklingen hort: Quibus profecto uerbis et illud ostenditur, quod
hoc loco a Domino de equo irrationabili nil dicatur. Neque enim uah
dicere brutum animal potest, sed dum asseritur dicere quod omnino
dicere non ualet, innuitur quem designet.?%® Die Tatsache, daB ein Tier
nicht reden kann, bringt Gregor dazu, von seiner programmatischen
Absicht abzugehen, den Wortsinn der Schrift den geistigen Sinnen als
ein festes Fundament zugrundezulegen.?¢” Auch nichtbiblische Allegorese
kennt solches Distanzieren vom Auslegungsgegenstand; so gibt Alexander
Neckham zwar eine ausfiihrliche Deutung des Wissens vom gejagten
Biber, der sich seine »Hoden« abbeiBen soll, wenn er den Jagern nicht
mehr entkommen kann, weist aber gleichzeitig darauf hin, daB es sich
hierbei um eine »licherliche Volksmeinung« handele, die abzulehnen sei.2%8

11. Religiose Metaphorik und die Fachsprachen

Dem Philologen stellt sich noch ein weiteres Problem. Wenn die
Bildspender den verschiedensten Bereichen menschlichen Wissens und
Arbeitens entstammen, dann hat man es jeweils mit einem Wortschatz
zu tun, der dem jeweiligen Bereich eigen ist und dem dort iiblichen
Gebrauch entspricht. Was ein Ausdruck etwa im Finanzwesen, in der
Metallveredlung, bei Juristen, Jagern, Landwirten oder Arzten bedeutet,
muB wissen, wer seinen metaphorischen Sinn verstehen will.2®® Damit
beriihrt sich eine historische Metaphorologie notwendig mit der Er-
forschung der Fachsprachen; sie erginzt diese um Belege aus Texten,
welche in der Regel nicht in ihren Blick geraten. Allerdings 148t sich
nicht einfach von der Pramisse ausgehen, die Metaphorik béte ein
getreues Spiegelbild des entsprechenden Fachsprachengebrauchs. Kaum
ein Autor gehorte der Berufsgruppe an, aus deren Fachsprache er seine

264 Origenes, De principiis 1V,3,2, edd. GORGEMANNS - KARPP, S. 734-
736; dort: Si vero etiam de inpossibilibus legibus requirendum est,
invenimus tragelafum dici animal, quod subsistere omnino non potest,
quod inter munda animalia edi iubet Moyses, et grifum, quem nullus
umquam meminit vel audivit humanis manibus potuisse succumbere,
manducari prohibet legislator.

265 Zur Allegorese anstdBiger Stellen MICHEL, Alieniloquium, S. 500ff.

266 Gregor, Mor. XXXI,33,69, CCL 143B, S. 1598; das StreitroB bezeichnet
hier den Prediger.

267 Vgl. Gregor, Mor., Ad Leandrum, CCL 143, S. 4: Nam primum quidem
fundamenta historiae ponimus; deinde per significationem typicam in
arcem fidei fabricam mentis erigimus; ad extremum quoque per
moralitatis gratiam, quasi superducto aedificum colore uestimus.

268 Dazu SCHUMACHER, Biber. ‘

269 Hierauf hat HANS BAYER mit Recht mehrfach (z.B. DERS., Ethik) ver-
wiesen; ich kann jedoch seiner Argumentation nicht immer folgen.
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metaphorischen Formulierungen bezog; und selbst wenn er sich in ihr
gut auskannte, muBte er beriicksichtigen, daB dies bei seinen Lesern
nicht immer der Fall war. Spricht ein Theologe, der kein Arzt ist, zu
nichtmedizinischen Hérern in Krankheitsmetaphern iiber die Siinde, wird
man eine eher laienhafte Ausdrucksweise erwarten, die trotz aller Fach-
ausdriicke und aller Detailkenntnis allgemein verstidndlich bleibt.
Weniger die Art, wie Arzte untereinander iiber Krankheiten reden, ist
fiir die theologische Metaphorik bildspendend, als diejenige, in welcher
Arzte zu Patienten dariiber sprechen oder Patienten miteinander »fach-
simpeln«. Differenzen den eigentlichen Fachsprachen gegeniiber ergeben
sich zweitens durch die Quellen, aus denen die meisten der hier zur
Rede stehenden Autoren ihr Wissen beziehen. Sie sind literarischer Art,
oft sehr alt, und selbst bei zeitgendssischen Werken, etwa Enzyklopadien,
handelt es sich oft um Texte, die aus dlteren Werken kompiliert wurden
— von Schriftstellern zudem, die in den meisten Bereichen, die sie be-
handelten, ebenfalls nicht als Fachleute schrieben. So ist durch dieses
hohe MaB an Vermitteltheit ein »metaphorical lag« (Dietmar Peil)2’® auch
hier stets zu erwarten: Ein metaphorisch gebrauchter Fachausdruck
besagt noch lange nicht, daB er zu diesem Zeitpunkt auch fachsprach-
lich noch aktuell war. Eine dritte Abgrenzung ergibt sich schon aus
den unterschiedlichen Intentionen eines Predigers gegeniiber denen eines
Arztes oder eines Juristen. Er nimmt sich aus den Fachsprachen, was
er fiir seine Zwecke verwenden kann, anderes dagegen 14Bt er fort.
Deshalb verbietet es sich, aus der Beobachtung, daB in der Siinden-
metaphorik wenig von Piraten, doch viel vom Schiffsbauch und dem
sich dort ansammelnden Wasser (sentina)?’! gesprochen wird, zu
schlieBen, dies sei auch in der Sprache der Seeleute der Fall. Unter-
schiedliche Absichten bringen auch unterschiedliche Gewichtungen im
Wortschatz hervor. Zu beriicksichtigen ist ferner ein gewisses sprach-
liches Eigenleben der religidsen Metaphorik. Die Sprache der Theologen
ist selbst eine Fachsprache und reicht — dhnlich wie die Rechtssprache?’2
— weit ins allgemeine SprachbewuBtsein hinein; da sie zudem ausge-
sprochen langlebig ist, kann es vorkommen, daB Metaphern in ihrer
theologischen Verwendung den Menschen viel vertrauter sind, als es die
Bildspender in den Fachsprachen jemals waren.

Mit der Erforschung des theologischen Wortschatzes steht es jedoch
nicht zum besten. Zwar liegen — etwa mit Maurers Buch zum »Leid«

270 PEIL, Untersuchungen, S. 189, A. 85, versucht damit den Riickstand
des metaphorischen Sprachgebrauchs gegeniiber dem naturwissen-
schaftlichen Fortschritt analog zum soziologischen Begriff »cultural
lag« zu benennen. Die Diskrepanz zwischen Wissenschaft und Meta-
phorik behandelt auch BLUMENBERG, Genesis, bes. S. 649ff.; OHLY,
Deus Geometra, S. 14f.

271 Dazu demnichst SCHUMACHER, Wasser im Schiff.

272 SCHMIDT-WIEGAND, Fremdeinfliisse, S. 226f.: vgl. GRUBMULLER,
Advocatus, S. 158.
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und mit Ohlys Arbeiten zur »SiiBe«?’® — eine Reihe von Einzelstudien

VOt":274

von einer lexikographischen Erfassung sind wir jedoch noch weit
entfernt. Zum Lateinischen ist das Worterbuch »Ausdrucksformen der
lateinischen Liturgiesprache bis ins 11. Jahrhundert« (1941) von Georg
Manz zu nennen. Hinzu kommen die (Wort-) Register verschiedener
Studien und Editionen.?’5 Den christlichen Wortschatz der deutschen
Sprache allgemein nahm sich Friso Melzer zum Gegenstand zweier
Worterbiicher (1951, 1965), die mit ihrer weitgesteckten Thematik im
philologischen Detail nur wenig ergeben.?’¢ Besser dokumentiert- ist
August Langens auf den Wortschatz des deutschen Pietismus (1954,
21968) konzentrierte Darstellung; zu dem »negativen«< Aspekt der
Siindentheologie gibt auch sie jedoch (ihrem Gegenstand entsprechend?)
kaum etwas her. Im Detail ergiebig sind einige der Uberblicksartikel
der »Deutschen Wortgeschichte« (31974-1978). Die Qualitdt der allge-
meinen Worterbiicher, auch der lateinischen (Thesaurus Linguae Latinae;
Mittellateinisches Worterbuch), ist recht unterschiedlich. So steht einer
Reihe von hervorragenden Artikeln im »Deutschen Wérterbuch« oft eine
vollige Ignorierung theologischer Ausdriicke gegeniiber. Ein Beispiel soll
dies verdeutlichen: Die analog zum Begriff »Todsiinde« aus pastoralen
Griinden geprigte Metapher »Wundsiinde«,?’” die iiber den Katholischen
Katechismus, dessen Spriiche von Millionen Kindern auswendig gelernt
werden muBten, in der Sprache der Katechese zumindest dieses Jahr-
hunderts eine wichtige Stelle eingenommen hat, wird — soweit ich das
sehe — von keinem Worterbuch der deutschen Sprache gebucht. Anderes
lieBe sich ebenso anfiihren. Diesen MiB3stand etwas zu mildern, versucht
meine Arbeit, die sich auch als ein Beitrag zur historischen Wort-
forschung versteht. Das Register (Kap. XIII,6) soll das vorgefiihrte
Material erschlieBen.

273 MAURER, Leid; OHLY, Geistige SiiBe bei Otfried (DERS., Schriften,
S. 93-127); DERS., SiiBe Nagel.

274 Zu unserer Thematik z.B. AHLZWEIG, Untersuchungen, zu »Erldsenc;
GAUPP, Geschichte, zu »rein«; TSCHIRCH, Spiegelungen, S. 247-
260, zu heilaere; auch OHLY, Beitrage zum Rolandslied, S. 109ff.
(sich versimen); ebd. S. 120ff. (ze gerichte stadn, ze buoze stén).

275 Hier ist vor allem an die Register im »Corpus Christianorum« oder
bei MIGNE zu denken. Hilfreich sind auch der Registerband zur
»Deutschen Wortgeschichte« und der Indexband VON MOOS,
Consolatio. — Elektronische Hilfsmittel wie die CD-ROM-Edition
der Kirchenvéter habe ich fiir dieses Buch noch nicht benutzt.

276 MOSER, Sprache und Religion, bietet einen Uberblick; die dort (S. 3)
angekiindigte “ausfiihrlichere Untersuchung"” ist wohl nicht er-
schienen. Recht populédr nun KLAUS SCHULTE, Von frommen Wortern
und friihen G&ttern, Stuttgart 1993.

277 Katholischer Katechismus der Bistiimer Deutschlands, Paderborn o.J.,
S. 165.
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12. Probleme der Gliederung des Gesamtvorhabens

Die Schwierigkeit, das weite Feld der Siindenmetaphorik zu gliedern,
teilt diese Studie mit anderen Metaphernuntersuchungen. Auch fiir
Alexander Demandt stellte sich die Frage, "ob sich das Material nach
Bildfeldern fiigt. Die Gliederung ist die Antwort darauf."?’8 In seinem
Ordnungsschema findet man jedoch weniger »Bildfelder« im Sinne
Weinrichs, eher einzelne Bildspender, die nach recht groBen Herkunfts-
bereichen (Technik, Theater usw.) zusammengefaBt sind. Darin dhnelt seine
Gliederung stark dem traditionellen »lebensweltlichen« Schema, wie es
jlingst noch einmal von Victoria Arnold-Dében vorgefiihrt wurde, welche
die »Bildersprache der Gnosis«, in »Bilder des individuellen Erfahrungs-
bereichs«, »des familidren und hiuslichen«, »des landlichen und beruf-
lichen« sowie »des gesellschaftlichen Erfahrungsbereichs« auffachert.
Vergleicht man dies etwa mit Eugenie NuBbaums Einteilung in »Natur«
und »Der Mensch«, wobei sie die »Natur« gewissermaBen von »oben«
herab in »Himmel und Gestirne«, »Feuer, Wasser usw.«, »Tierec,
»Pflanzen« und »Gestein« untergliedert, so zeigt sich bereits, daB iiber
die »Ordnung« der Welt keineswegs Einvernehmen herrscht. Solche
Ordnungen sind weniger durch eine auBersprachliche Wirklichkeit vorge-
geben, sie entsprechen vielmehr weitgehend den Einteilungen des Wort-
schatzes, wie man sie nach »Sachgruppen« oder »Wortfeldern« vornimmt.
Ob man dabei den Glauben zum Bereich des Individuellen zdhlt oder
zum Gesellschaftlichen, oder ob man ihm eine eigene Sachgruppe
»Religion. Das Ubersinnliche«??? zubilligt; ob man mit der Natur beginnt
oder mit dem Menschen — immer #duBert sich im Ordnungswillen ein
kleines Weltbild, das manchmal mehr iiber der Wissenschaftler aussagt
als iiber die Metaphern, die er behandelt. Fiir eine bedeutungsorientierte
Studie wie die vorliegende kommt dieses Gliederungsmuster nicht in
Frage. Gleiches gilt fiir eine statistische Gliederung nach der zahlen-
maBigen Haufigkeit der Belege (Knierim); oder fiir eine Ordnung nach
Bildformen wie bei Straub: »Bildworter, Bildhafte Redewendungen, Ver-
gleiche, Metaphern, Bildspriiche, Gleichnisse«. Beide Verfahren wiéren,
wie auch der fortlaufende Kommentar, nur an einzelnen Werken und
Werkgruppen praktizierbar. Uber die Gesamtstatistik von Metaphern in
der Literatur kénnen wir keine prazisen Aussagen machen. Und die Bild-
spender taugen fiir fast alle Bildformen (auf Ausnahmen wére zu
achten!). So lieBe sich Ubersichtlichkeit auf gréBerer Materialbasis nur
durch erginzende Behandlung der Bilder nach Herkunftsbereichen er-
langen.

Mangelnde Ubersichtlichkeit ist auch ein Manko der sehr niitzlichen
Arbeit von Grete Liiers zu Mechthild von Magdeburg (1926). Da sie das
278 DEMANDT, Metaphern, S. 2.

279 FRANZ DORNSEIFF, Der deutsche Wortschatz nach Sachgruppen,
Berlin 51959, S. 507ff.
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von ihr gewidhlte alphabetische Vorgehen nicht konsequent einhdlt und
dhnliche Bilder zusammenstellt, wei8 man nie genau, wo man suchen
s0l1.280 DaB ein konsequent alphabetisches Ordnen ein gutes Nach-
schlagewerk zuwegebringt, hat Reinildis Hartmann mit ihrem Otfried-
Worterbuch bewiesen (1975). Eine rein historische Gliederung nach dem
Alter der jeweiligen Metaphern ist beim derzeitigen Forschungsstand
nicht moglich. Es bliebe nur der Ausweg, sich an einem religions-
historisch-psychologischen Schema zu orientieren, wie es Ricceur getan
hat.

Da Weinrichs Bildfeldkonzept die bildspendende wie die bild-
empfangende Ebene gleichermaBen zu beriicksichtigen fordert, ware eine
Ordnung nach Bildfeldern gewiB die beste. Das zeigt das Beispiel der
Arbeit von Peil. Dessen Untersuchung ist aber vor allem deshalb so iiber-
sichtlich, weil er sich auf wenige Bildfelder beschridnkt. Sollen viele
Bildfelder behandelt werden, dann muB man ein bildfeldiibergreifendes
Ordnungsschema suchen. Im AnschluB an Jochen Schlobach schlagt
Franziska Wessel den Ausdruck »Bildfeldsysteme« fiir Gruppen solcher
Bildfelder vor, die inhaltlich gleiche Funktionen erkennen lassen. lhre
Kapiteliiberschriften »Minne als gewalttédtige«, »als betdrende«, »als
dynamische Macht« usw. folgen diesem aus ihren theoretischen Uber-
legungen gewonnenen Gliederungsprinzip. Es unterscheidet sich damit
von den auf Gemeinsames der Bildspender abhebenden »Metaphorischen
Grundvorstellungen« bei Spitz. Es ist aber auch nicht identisch mit
jenem Gliederungsvorschlag, den Giinter RShser als Ergebnis (nicht als
eigene Gliederung!) seiner Untersuchung iiber die Siindenmetaphorik
unterbreitet:

"a) Siinde ist ein irgendwie umrissener konkreter Gegenstand oder Stoff
(Last, Schmutz), der vom Menschen abgetrennt oder/und vernichtet
werden kann (wegnehmen, (auf)ltsen);

b) Siinde ist zugleich ein gefdhrliches Potential (Feuer, bedecken, auch:
Last) oder ein gleichsam organisch belebtes Etwas (Pflanze), das dem
Menschen Unheil bringt und das deshalb »geldscht«, »bedeckt« oder
auch »weggetragen« bzw. »entwurzelt« werden muB;

c) Siinde ist ein objektiver Tatbestand oder Sachverhalt, der nicht ohne
himmlisch—géttliche Reaktion bleiben kann (aufschreiben, anrechnen);
d) Siinde ist ein krankhafter Zustand und bedarf der Heilung;

e) Siinde ist eine schuldhafte Tat und bedarf der Vergebung (keine
Metapher [...1);

f) Siinde ist tathafter Vorgang und daraus ‘resultierender Zustand in
einem (Befleckung);

g) Siinde ist BezugsgroBe zielgerichter Bewegungen des Menschen (z.B.
Umkehr, Flucht vor Siinde in einem umfassenden Sinne)."28!

280 Weitere Kritikpunkte sind gesammelt bei MICHEL, bilde, S. 523, A. 1.
281 ROHSER, Metaphorik, S. 101.
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Diese "semantischen Kategorien” benennen zwar wichtige Merkmale
von »Siinde«, doch orientieren sie sich gerade darin vornehmlich am
Bildspender. Nahme man sie als Gliederungsschema, so miiBten die Bild-
spender (nicht Bildfelder) jeweils einer (oder mehrerer) der Kategorien
zugeordnet werden. Das wire ein ergebnisantizipierendes Verfahren mit
der Gefahr, alle weiteren Aspekte auBer Acht zu lassen. Dabei ergébe
sich noch ein weiteres Problem. Man wird gewiB mit Ro&hser -iiberein-
stimmen, daB »Krankheit« einen »Zustand« meint, doch zeigen die Belege
oft ein anderes Bild. Bei manchen Krankheitsbelegen geht es primdr um
einen »Stoff«: schlechte und iiberfliissige Sifte, Gift im Koérper, »boses
Blut«. Diesen Krankheitsstoff muB man entfernen, wenn jemand gesund
werden soll, wie Schmutz beseitigt werden muB, wenn Sauberkeit ange-
strebt ist. Neben diesem wissenschaftsgeschichtlichen Hintergrund der
»Sédftelehre« wire zudem der Krankheitsverlauf als ein »Vorgang« zu
beriicksichtigen. Behandelte man nun die Krankheit der Siinde jeweils
unter den Merkmalen »Stoff« (wohl auch »Potential«), »Verlauf« und
»Zustand«, dann miite man auch in anderen Fillen &hnliche Auf-
splitterungen der Bildfelder (hier »Siindenkrankheit«) vornehmen, so daB
sich keine iibersichtliche Gliederung ergidbe. Ich folge deshalb weit-
gehend Wessels praktikabler Zusammenfassung von »Bildfeldsystemenc,
spreche jedoch lieber von argumentativen Hauptfunktionen der Siinden-
metaphorik, nach denen ich Bildfelder ordne, ohne damit einen objektiven
oder statischen Charakter dieser Einteilung zu behaupten. Fiir die
projektierte Gesamtdarstellung der Siindenmetaphorik ergibt sich danach
folgende Ubersicht:

Bei einer iiberwidltigenden Anzahl von Metaphern geht es vor allem
darum, die Siinde schlecht zu machen. Das ist nicht selbstverstdndlich,
da das Siindigen ja durchaus angenehm sein kann. Um an der negativen
Bewertung keinen Zweifel aufkommen zu lassen, greifen vor allem
Prediger zu Bildern von nahezu allem, was in einer Kultur als schlecht
und abstoBend gilt: Dunkelheit, Schwirze, Schmutz, Gestank, Faulnis
usw. Auch Siindern stehen fiir die Bekenntnissprache diese Metaphern
der Negativitdt zur Verfiigung, mit denen sie sich demiitigen und sich
ihrer Schlechtigkeit bezichtigen konnen. LaBt sich mit diesen Metaphern
im Grunde alles bezeichnen, was disqualifiziert werden soll, so gibt es
eine weitere Gruppe von Bildfeldern, in denen das Negative an der
Siinde nidher charakterisiert wird. Der Siinder ist nicht, wie er sein soll:
er ist wie ein Tier, er vergiBt Gott, er ist fern von ihm, richtet
zwischen Gott und sich eine Mauer auf, befindet sich auf dem falschen
Weg; es sind Metaphern fiir das Verfehlen der (gottlichen) Bestimmung
des Menschen. Im dritten Komplex empfinden die Menschen selbst ihre
Siinde als ein Erleiden. Die Siinde nagt, beiBt, sticht, schldgt, driickt
wie eine Last. Diese Metaphern formulieren ein (hdufig mit dem Begriff
des Gewissens verbundenes) subjektives SiindenbewuBtsein, wéahrend es
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bei den vorgenannten Bildern vornehmlich um die objektive Schlechtig-
keit der Siinde ging. Im vierten Bereich fasse ich Bilder zusammen, die
den Menschen in der Siinde als fremdbestimmt erscheinen lassen, also
als jemanden, der nicht Herr iiber seine Koérper- und Verstandeskrifte
ist: als Kranker, Wahnsinniger, Trunkener, Schlafender, Toter, als Sklave,
Untertan oder Reittier, im Rachen, in den Klauen oder am Seil des
Bosen. Hier ist eine groBe Bandbreite fiir die unterschiedlichen Grade
der Verantwortlichkeit des Menschen zu untersuchen, vom vélligen An-
gewiesensein auf die géttliche Gnade bis hin zu der Mdoglichkeit, solche
Metaphern der Heteronomie zur Selbstrechtfertigung des Siinders zu
verwenden. Zumindest taugen sie fiir die Versicherung, nicht allein ver-
antwortlich fiir die Siinde zu sein. Wie ein Mensch in solche Zustdnde
der Unfreiheit gerdt, 1Bt sich oft nicht mit Siindenmetaphern allein
erkldaren. Es bedarf dazu der Bilder fiir das menschliche Leben in dieser
Welt iiberhaupt, weshalb im fiinften Komplex einige Bildfelder im
groBeren Rahmen zu behandeln widren. Beim Angewiesensein auf den
Rat anderer (Rhetorik, Betrug) oder in Situationen von Krieg, Jagd und
Schiffahrt geht es immer um die Gefahr, in Heterononie zu geraten und
um die Moglichkeiten einer Befreiung daraus. Die letzte Entscheidung
iiber die Heteronomie in der Ewigkeit fallt meistens in der Sprache des
Rechts, die das menschliche Leben zum Gegenstand eines Gerichtsver-
fahrens macht, in dem Siinden rechtserhebliche Tatbestinde sind. Diese
Gesamtmetaphern des Lebens zwischen Gut und Bése beinhalten viele
Glaubensvorstellungen (Gott als Richter; Heilige als Fiirsprecher usw.),
deren Metaphorizitit jeweils zu priifen ist. SchlieBlich wére noch zu be-
handeln, wie weit die Quantifizierbarkeit von Siinden als metaphorisch
gelten kann. Zumindest wo »viele« Siinden zu einem »Berg« sich »hdufenc,
oder wo »schwere« Siinden eine Waagschale niederdriicken, wird man
davon ausgehen konnen, daB es sich um Metaphern der Quantitdt
handelt (die in bekannten Legenden erzdhlerisch ausgestaltet sind).
Solche Metaphern, bei denen es um Zahl, MaB oder Gewicht von Siinden
geht, erscheinen teilweise dhnlich in anderern Bereichen. Eine Siinde muB
»schwer« sein, um als »Last« zu »driicken«. Der Unterschied zwischen
»schweren« und »leichten« Krankheiten (etwa Aussatz/Ausschlag) ent-
hilt schon eine Quantifizierung in sich und kann deshalb den Unter-
schied von schlimmen und weniger schlimmen Siinden bezeichnen. Die
Bildfelder iiberschneiden sich schon von sich aus, weshalb auch ihre Zu-
sammenfassungen keine wohlunterschiedenen Bildfeld-Felder konstitu-
ieren. Bei einer Gliederung in die argumentativen Funktionen des Ab-
qualifizierens, des Aufzeigens einer Verfehlung, des Beklagens von Leid
und Schmerz oder des Sichberufens auf Unfreiheit und Fremdbestimmt-
sein ist die Zielrichtung schwerpunktmiBig eine andere, was nicht aus-
schlieBt, daB einzelne Bilder auch fiir andere Funktionen sich eignen.
Angesichts solcher Uberschneidungen ist mit Bedacht von Haupt-



Zur Auswahl der Autoren und Texte 73

funktionen die Rede, da der Blick offengehalten werden soll fiir Ver-
bindendes wie fiir die spezifischen Aussagemdglichkeiten der Bildfelder
und Einzelmetaphern.

Von diesem Projekt zur Erforschung der Siindenmetaphorik liegt mit
dem Kapitel iiber die Siinde als Schmutz und Unreinheit nun ein erstes
groBes Teilstiick vor. Ein zweites zur Siinde als Krankheit steht vor dem
AbschluB. Die weiteren Studien sind zu einem groBen Teil vorbereitet und
konnen — wenn physische Kridfte und finanzielle Mittel es erlauben —
ziigig folgen.

13. Zur Auswahl der Autoren und Texte

Zwei Kriterien fiir die Auswahl der herangezogenen Quellentexte
verstehen sich von selbst: Die Texte miissen Siindenmetaphern ent-
halten, und ich muB sie gelesen haben. Rechenschaft geben will ich
deshalb iiber meine Lektiire. Als unmittelbar iiber »Siinde« sprechende
Texte waren fiir mich als Germanisten zunichst die altdeutschen Beichten
und Siindenklagen auf ihre Metaphorik hin zu befragen. Auf Uberein-
stimmungen mit der Siindenmetaphorik im »Gregorius« des Hartmann
von Aue (und anderen »Gregorius«-Dichtungen) hatte Friedrich Ohly
ebenso nachdriicklich verwiesen, wie auf solche mit lateinischen Siinden-
klagen und BuBschriften.?82 Die BuBtraktate von Tertullian, Ambrosius,
Pacian, Bachiarius, Laurentius von Novae und Viktor von Cartenna waren
auf jeden Fall zu beriicksichtigen, ebenso solche Texte von Augustinus
und anderen Kirchenvitern, die fiir diese Thematik ergiebig zu sein ver-
sprachen. Da nicht die ganze Patristik behandelt werden konnte, konzen-
trierte ich mich mit den Werken Gregors des GroBen auf ein umfang-
reiches (Buvre, das einerseits, am Ende der Patristik stehend, einen
groBen Teil der Theologie und Bildlichkeit der Kirchenviter in sich auf-
nimmt, sie andererseits durch seine starke Verbreitung und Wirksamkeit
an das Mittelalter weitergibt, was besonders fiir Gregors Verstdndnis
der Siinde?8® gilt.

Von Gregors »Moralia in Iob« aus gerieten mit ihrer Rezeptions-
geschichte mittelalterliche Hiob-Kommentare in den Blick (u.a. Rupert
von Deutz, Bruno von Segni, Albertus Magnus, Thomas von Aquin). DaB
die Hiob-Exegese des Abendlandes kaum erforscht ist, erwies sich bei
der Frage nach den Quellen fiir Gregors Auslegungen.?8* An lateinischen
Texten zog ich den in verschiedenen Rezensionen iiberlieferten Hiob-
Kommentar?®® des Ps.-Hieronymus, den man seit Erasmus einem

282 OHLY, Der Verfluchte, S. 23ff.

283 Dazu u.a. WEBER, Hauptfragen, bes. S. 223-256 ("Die siindhafte Ver-
irrung des Menschen").

284 Zur mittelalterlichen Rezeption des Buches Hiob u.a. WIELANDT,
Hiob; GLUTSCH, Gestalt Hiobs; HAUSEN, Hiob; DATZ, Gestalt
Hiobs; vgl. KRETZENBACHER, Hiobs-Erinnerungen.

285 Vgl. BAUER, Scholia, S. 176f.
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Philippus Presbyter zuschreibt,?8 heran; ebenso die »Anmerkungen zum
Buch Hiob« Aﬁgustins, die Hiob-Auslegung des Julian von Aeclanum,
sowie die unter dem Namen des Origenes laufende Hiob-Schrift eines
unbekannten Arianers aus dem 4. oder 5. Jahrhundert. Griechische Hiob-
Exegese (Didymus der Blinde, Johannes Chrysostomus) wird in deutscher
Ubersetzung zitiert, wo dies nicht méglich ist, in lateinischen Fassungen.
Die syrischen und hebrdischen Kommentare blieben mir sprachlich unzu-
ganglich.

Neben diesem Durchgang durch die Hiob-Exegese und dem werk-
monographischen Ansatz bei Gregor dem GroBen werden so unterschied-
liche Predigtcorpora wie die von Petrus Chrysologus, Caesarius von
Arles und Bernhard von Clairvaux ausgewertet. Auch bei deutschen
Predigten versuche ich dadurch, daB ich den Predigtsammlungen von
Schonbach, Grieshaber und Jeitteles die Predigten Bertholds von Regens-
burg an die Seite stelle, eine allzu einseitige Ausrichtung auf eine
theologische und homiletische Richtung zu vermeiden. Uberhaupt bin
ich bestrebt, bei der Auswahl der iibrigen lateinischen und deutschen
Autoren, iiber die das Autoren- und Werkregister (Kap. XIII,5) AufschluB
gibt, eine moglichst groBe Bandbreite von theologischen Stromungen
und literarischen Gattungen zu beriicksichtigen. Gelegentliche Ausblicke
in die Neuzeit (etwa bei Abraham a Santa Clara) beanspruchen nicht, den
Wandel der Siindenmetaphorik bis in die Gegenwart hinein zu verfolgen;
sie sollen aufzeigen, in welche Richtung weitergearbeitet werden kann.

14. Zum Zitieren und Ubersetzen

Wenn in dieser Arbeit viele Belege sehr ausfiihrlich zitiert erscheinen,
dann soll das vor allem der besseren Lesbarkeit dienen; bloBes Buchen
von Belegen, wie es bei Wiederholungen, Ubernahmen und Parallelen
unausweichlich ist, wiare dem Leser kaum zuzumuten, da er allzuviele
Biicher um sich versammeln miiBte, um dieses eine in kritischer Lektiire
durcharbeiten zu kénnen. So weit wie eben moglich werden die Zitate
im Original gebracht. Dazu bewegen mich grundsitzliche Uberlegungen
zum Ubersetzen von Metaphern. Am leichtesten geschieht dies dort, wo
dieselbe Metapher in mehreren Sprachen existiert, wo ein Bildfeld also
Sprachen iibergreift; Harald Weinrich zeigte an der Wendung »ein Wort
prigen«, wie diese Metapher sich problemlos in mehrere europiische

286 ECKART CONRAD LUTZ, Spiritualis fornicatio. Heinrich Wittenwiler,
seine Welt und sein »Ring« (Konstanzer Geschichts- und Rechts-
quellen 32) Sigmaringen 1990, S. 306, spricht von "zwei spuriosen,
dem Hieronymus unterschobenen Hiob-Kommentaren des Hochmittel-
alters”, ohne jedoch dies zu begriinden.
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Sprachen iibertragen 14Bt.287 In Fillen hingegen, bei denen die Sprache,
in welche iibersetzt werden soll, die zu iibersetzende Metapher nicht
kennt, 14Bt sie sich zwar in der Regel nachbilden, aber es geht dabei
eine Verdanderung mit ihr vor; war sie in der Originalsprache gebriuchlich
oder gar verblaBt, so wirkt sie nun originell oder gar kiihn.?8® Jeder
sprachbewuBte Ubersetzer kennt das Problem: Soll er eine Metapher dem
Original nachbilden (und damit fiir seine eigene Sprache nevupr‘dgen),
oder setzt er eine andere Metapher oder einen unmetaphorischen Aus-
druck an ihre Stelle? Bei schlechten Ubersetzern ist auch damit zu
rechnen, daB sie gedankenlos Metaphern verwenden, wo sich im Original
keine (oder andere) finden. Deshalb kénnen Belege, bei denen ich mangels
anderer Ausgaben oder aufgrund meiner geringen Sprachkenntnisse auf
Ubersetzungen angewiesen bin, niemals denselben Stellenwert wie
Originalbelege haben. AuBer bei in dieser Hinsicht zuverlissigen Uber-
setzungen sowie bei metaphorologischen Fachstudien verzichte ich hierbei
deshalb weitgehend auf Einzelwortmetaphern und beschrinke mich auf
ausgefiihrte Metaphern, Allegoresen und dhnliche GroBformen, die keinen
Zweifel an der Metaphorizitat zulassen. Kenntlich gemacht sind sie durch
die typographische Kennzeichnung mit spitzen Anfiihrungszeichen (»...«),
wiahrend Originalzitate in Kursiv erscheinen. Ein Sonderfall ist die Bibel;
die Vulgata sowie Zitate aus #lteren lateinischen Bibelfassungen (»Vetus
Latina«) werden als Originale behandelt, ebenso iltere deutsche Uber-
tragungen (auch diejenige Luthers). Wenn Werke griechischer Kirchen-
vater nach den bei Migne abgedruckten (mittelalterlichen oder huma-
nistischen) lateinischen Ubersetzungen angefiihrt werden, mag dies als
Ermessensentscheidung umstritten bleiben. Wo solche Werke iiberhaupt
nur lateinisch iiberliefert sind, kann man die Berechtigung kaum be-
streiten: Aufgrund der Ubertragungen von Rufinus und Hieronymus tritt
uns Origenes weitgehend als ein »lateinischer Kirchenvater« entgegen.

Eine grundsitzliche Einschriankung ist allein arbeitsGkonomisch be-
griindet: In diesem Buch werden nahezu ausschlieBlich Editionen zitiert,
kaum Handschriften und Friihdrucke. Dies bedauert der Verfasser sehr,
doch war es selbst im Rahmen eines zeitlich ausgedehnten Promotions-
vorhabens nicht anders zu leisten.

287 WEINRICH, Sprache, S. 287; dazu WESSEL, Probleme, S. 72, vgl. S.
81. WEINRICH, a.a.O., geht soweit zu sagen: "Metaphern sind folglich
besser iibersetzbar als Worter. Welt ist nicht gleich mundo, und
Theater ist nicht gleich teatro, aber Welttheater ist Teatro del
mundo. Die Inhalte sind verschieden, aber die metaphorische Analogie-
stiftung ist identisch.”

288 Vor allem bei Uibersetzungen aus orientalischen Sprachen (z.B. bei
SCHIMMEL, Stern) fragt man sich hiufig, ob dem orientalischen Leser
die Bilder ebenso ausgefallen vorkommen, wie sie es in der deutschen
Sprache der Nachdichtung sind.
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15. Unreinheit und Siinde (Einfiihrendes)

»Unreinheit« ist Metapher fiir »Siinde«. Doch nicht in jedem Fall
bezieht sich die Unreinheit auf den Siindencharakter einer Verfehlung.
Ein in didaktischer Literatur beliebtes Argument scheint das Unreinsein
der Siinde geradezu aus dem Gott-Mensch-Bezug herauszunehmen: Wenn
Siinde nicht Siinde wiare, so sollte man sie doch allein schon wegen
ihrer Unreinheit meiden. Auch solche Handlungen, die theologisch als
»Siinde« gelten, wiren demnach bereits dann verachtenswiirdig (»unrein«),
wenn sie nicht gegen gottliches Gebot verstieBen. So lautet etwa ein
Spruch in Freidanks »Bescheidenheit«:

40,5 Ob siind niht siinde were,
si solt doch sin unmere
durch vil manege unreinekeit,
die man von der siinde seit.%8°

Ahnlich (und wohl danach) heiBt es bei Hugo von Trimberg:

22859 Ob siinde niht siinde wére
Doch sélte si sin unmére
Durch manigerleie gréz unflat
Die diu siinde an ir hat.??°

Siinden sind bereits im allgemein-ethischen Sinne (als »Laster«) schlecht,
nicht erst in der transzendenten Perspektive des Glaubens. Mit dem
Begriff des »Asthetischen«?’! hat das nur insofern etwas zu tun, als
»unrein« oder »Unflat« fiir Abscheu und Geringschitzung steht, wobei
diese negative Wertmetaphorik hier dem Appell dient, die Siinde in jeder
Hinsicht fiir verachtenswert zu halten. DaB sich diese Unreinheit gleich-
zeitig auch theologisch verstehen 14Bt, wird deutlich, wenn eine Predigt
auf den Spruch zuriickgreift; die Siinde befleckt dann die »Seele« des
Menschen: wanne were siinde nit siinde, sprichet ein lerere, noch danne
sal der mensche die siinde laszen, von sie in ir selber unreine ist und
machet auch die sele unreine.?°? Dennoch zeigen diese Stellen, daB sich
die »Unreinheit« einer Siinde gerade nicht auf ihren Siindencharakter als
Verfehlung vor Gott beziehen muB3, sondern ebenso ihr Verachtetsein bei
den Menschen bezeichnen kann.

Umgekehrt vermag eine Verachtlichkeit vor Gott durchaus »Unrein-
heit« heiBen, ohne daB bereits von »Siinde« die Rede sein miiBte. Dies ist

289 Freidank, Bescheidenheit, ed. BEZZENBERGER, S. 103.

290 Hugo von Trimberg, Renner, ed. EHRISMANN, Bd. 3, S. 244. ROSEN-
PLENTER, Zitat, S. 418.

291 SINGER, Sprichworter, Bd. 2, S. 181f. Der Herkunft und Geschichte
dieses Spruchs soll an anderer Stelle nachgegangen werden.

292 Nikolaus von Landau (ZUCHHOLD, Sermone, S. 13).
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vor allem bei der rituellen (und kultischen) Unreinheit der Fall. Bestimmte
Handlungen und Zustidnde schlieBen Menschen aus der Gemeinschaft aus
und verbieten ihnen, in Gebet und Opfer der Gottheit nahezutreten. Erst
durch genau vorgeschriebene Reinigungen (»Reinigungsriten«) werden sie
wieder aufgenommen und erhalten ihre kultische Reinheit zuriick.?% Beij
solcher Verunreinigung kann es sich um Mord handeln, um Gétzendienst
oder um Ehebruch, allerdings auch um unabsichtliche Beriihrung eines
Toten, Krankheit (vor allem Aussatz), ehelichen Geschlechtsverkehr,
Menstruation oder Geburt. Eine sittliche Verfehlung scheint demnach
nicht notwendige Voraussetzung zu sein fiir diese Art von »Unreinheitc,
die man religionshistorisch mit dem Begriff des »Tabus« zu fassen ver-
suchte. Hier muB uns die Frage nicht weiter beschaftigen, ob »urspriing-
lich« (also in »primitiv-mythischem« Denken) das »Heilige« und das
»Unreine« nicht geschieden waren (wobei man in der zunehmenden Unter-
scheidung beider Bereiche ein evolutionistisches Kriterium fiir das Fort-
geschrittensein einer Religion erblickte).2’* In biblischen und andern
schriftlichen Quellen jedenfalls steht das »Unreine« dem »Heiligen«
schroff gegeniiber. Im AT markiert der Unterschied von »rein« und »un-
rein« geradezu die Grenze zwischen »heilig« und »profan«; die Priester
sollen »unterscheiden kénnen zwischen heilig und profan, zwischen unrein
und rein« (Lv. 10,10): ut habeatis scientiam discernendi inter sanctum et
profanum, inter pollutum et mundum.?®S

Inwieweit solche »Unreinheit« als metaphorisch empfunden wurde,
ist nicht leicht zu entscheiden; zunichst handelt es sich wohl um ein
Phanomen, das oben unter dem Stichwort »Weltanschauungsmetapher«
diskutiert wurde (s. S. 59-62); eine ethische Auffassung wird seit den
Propheten (und den Pythagoreern) angenommen. Rituelle Unreinheit wurde
aber gewiBB niemals nur materiell verstanden. Wenn Korperfliissigkeiten
(z.B. Blut, Sperma, Wundeiter) dabei durchaus eine Rolle spielten, so
lieBen sie sich doch durch einfaches Waschen nicht beseitigen; erst der
Reinigungsritus stellte den urspriinglichen Zustand wieder her. Bei der
Auswahl der »unreinen Tiere«, also derjenigen Tierarten, die das Gesetz
zu Opfer und Verzehr verbot, war materielle Beschmutzung iiberhaupt
kein Kriterium: es ging darum, ob ein Tier wiederkdut und gespaltene
Hufe hat, und ob ein Fisch mit Flossen und Schuppen ausgestattet ist.
Und dennoch galt genau dies als Unterscheidung zwischen »rein« und
»unrein« (Lv. 11,47 ut differentias noveritis mundi et immundi). In einem

293 Zum biblischen Wortschatz PASCHEN, Rein und Unrein.

294 ELIADE, Religionen, S. 38-43 (§ 6 "Das Tabu und die Ambivalenz des
Sakralen”); dagegen DOUGLAS, Reinheit, S. 19-24); vgl. auch PARKER,
Miasma, S. 11f. u. 328-331 (Appendix 1 "The Greek for Taboo").

295 Luther, Schrifft, ed. VOLZ, S. 217: Auff das jr kiind vnterscheiden /
was heilig vnd vnheilig / was vnrein vnd rein ist. Vgl. Damaskus-
schrift VI,17f. (MAIER - SCHUBERT, Qumran-Essener, S. 177): »Zu
trennen zwischen Unreinem und Reinem und zu unterscheiden
zwischen dem Heiligen und dem Profanen!«; vgl. ebd. XII,19f. (S. 184).
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metaphorologischen Schema, das nur materiellen (proprie) und imma-
teriellen (translate) Schmutz beriicksichtigt, hat rituelle Unreinheit keinen
Platz.

Diese dritte Art von Unreinheit kann jedoch als Bildspender fiir
Metaphern und als Auslegungsgegenstand fiir Allegoresen dienen. Rituelle
Unreinheit bezeichnet dann die Siinde, so wie auch materieller Schmutz
die Siinde bezeichnen kann. Im Gegensatz zu Metaphern mit materiellen
Bildspendern steht bei dieser Metaphorik die ganze mythisch-symbolische
Tradition solcher Befleckung im Hintergrund und wirkt auf das Bezeich-
nete ein. Bei der Erbsiinde als »Unreinheit« hat Paul Ricceur dieses
Problem bereits diskutiert (dazu o. S. 33). Auch wo es um Abwertung
der Sexualitdt ging, lieB sich sprachlich an die alten Vorstellungen von
ritueller Unreinheit ankiipfen; ehelicher Beischlaf macht demnach ebenso
»unrein« wie Geburt oder Tod. Wiahrend bei der Deutung der Speisever-
bote die Vorschriften nur in einem geistlichen Sinn weitergelten sollten,
konnten vor allem im sexuellen Bereich Traditionen von ritueller Unrein-
heit neben deren geistlicher Deutung fortbestehen. So heit es etwa in
den Pseudo-Klementinen, daB Regeln wie die Enthaltsamkeit wahrend der
Menstruation oder das Reinigungsbad nach dem Geschlechtsakt beibe-
halten werden sollen: »Wenn das Sich-rein-Halten nicht zum (wahren)
Gottesdienst gehorte, dann hattet ihr euch gern wie Mistkdfer im
Schmutz gewidlzt? Deswegen reinigt euer Herz vom Bosen durch himm-
lische Gedanken als Menschen, die als verniinftige Wesen iiber den un-
verniinftigen Tieren stehen, den Korper aber wascht mit Wasser. Denn
das Sich-rein-Halten ist wahrhaftig nicht in der Weise erstrebenswert,
daB die Reinheit des Korpers der Reinigung des Herzens voraufgeht,
sondern die Reinheit soll dem Guten folgen.«??¢ Die rituelle Reinheit be-
hdlt ihren Wert, doch wird sie als Reinheit des Ko&rpers der geistigen
Reinheit als Gutsein untergeordnet. Nicht immer sind freilich die beiden
Ebenen »rituell« bzw. »moralisch/theologisch« so deutlich unterschieden
wie bei Isidor von Sevilla: Inter Peccatorem et immundum, quod omnis
peccator immundus est; non tamen omnis immundus peccator. Peccator
enim est qui transgreditur praecepta Dei, et necesse est hunc et im-
mundum esse quia transgreditur. Immundus autem est et qui cum uxore
sua dormierit, aut mortuum tetigerit, non tamen ideo peccator est.?%” DaB
diese »Unreinheit« auch dann etwas Negatives ausdriickt, wenn sie nicht
die Siinde bezeichnet, versteht sich fiir Isidor von selbst. »Mit seiner
Frau zu schlafen«, ist zwar nicht gerade eine Siinde, aber »unrein« ist es
doch. Erst einmal als »unrein« bezeichnet, riickte Sexualitit dann schnell
in die Ndhe der »Unreinheit« der Siinde.

Die bisherigen Forschungen zur Unreinheitsmetaphorik setzen durch-
weg an dem gerade besprochenen Problem der rituellen Unreinheit an.
296 Pseudoklementinen, H XI,28,2f. (Apokryphen, ed. SCHNEEMELCHER,

Bd. 2, S. 486f.).
297 Isidor, Differentiae 1,424, PL 83,53AB.
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Paul Ricceurs Konzept des »Makels« wurde schon behandelt; ebenso
die Darstellung "Die Siinde als Schmutz und Befleckung" in Giinter
Rohsers Dissertation (o. S. 32-39). Das Buch »Purity and Danger«
(engl. 1966; dt. 1985 als »Reinheit und Gefahr«) der Ethnologin Mary
Douglas avancierte inzwischen zum Klassiker in Fragen ritueller Un-
reinheit.?°® An literarischem Material iiberpriifte Robert Parker ent-
sprechende Vorstellungen aus dem frithen Griechenland (1983). In
seiner Studie zur »Bildersprache der Apostolischen Vitern« (1961) ging
Heinz Piesik kurz auf diese Thematik ein.2%® Eine iibergreifende Unter-
suchung zu diesem Thema gibt es bisher nicht.

298 Vgl. auch DOUGLAS, Ritual, S. 108ff.
299 PIESIK, Bildersprache, S. 19f.



[I. Der Wortschatz der Unreinheit
(Uberblick)

1. Lateinisch
a) im-mundus, im-munditia

Das Nicht-Reine wird auch sprachlich hdufig negativ bestimmt. Bei
prifigierten Ausdriicken wie immundus und immunditia' sind deshalb
jeweils die positiven Formen mundus und munditia® als Antonyme mit-
zudenken; zudem gehdéren andere Arten der Negation als die der Prafi-
gierung hierher, etwa bei der altlateinischen Fassung der Hiobstelle
14,4(f.) Nemo mundus a sorde..., die zum Schriftzeugnis fiir die Erb-
siindenlehre wurde (dazu Kap. V,2¢). Auch das verbreitete Verb mundare
sreinigen« (Variante emundare)® setzt voraus, daB etwas zuvor »unrein«
war. Die negativierte Form immundare, die dem deutschen »verunreinigen«
entsprechen wiirde (dazu Kap. II,2a), konnte sich nur schwer durch-
setzen.

Die Metaphorizitiat des Substantivs immundita ist oft recht schwach.
In Bedeutungsangaben der Allegorese (z.B. Gregor zu Ex. 13,13: Per
asinum quippe immunditia, per ouem uero innocentia designatur)* hat
es eher den Charakter eines nicht-metaphorischen Synonyms von »Bos-
heit«, »Siinde« oder »Schuld« (z.B. Jak. 1,21 propter quod abicientes
omnem inmunditiam et abundantiam malitiae). Wie munditia zwar ein
allgemeines Freisein von Siinde meinen kann, jedoch vor allem als
Keuschheit und Enthaltsamkeit verstanden wird, so bezieht sich auch
immunditia bevorzugt auf Sexuelles. In christlicher Literatur wurde
immunditia zudem zum Fachterminus fiir eine bestimmte Art von Un-
zuchtsiinden. Das Problem war dadurch entstanden, daB die Bibel an
mehreren Stellen immunditia als eigene Siinde neben die fornicatio stellt;
so nennt Paulus unter den »Werken des Fleisches« fornicatio, inmunditia,
luxuria (Gal. 5,19).5 Im Siindenkatalog Kol. 3,5 steht die immunditia
zwischen fornicatio und libido. Eph. 5,3 spricht von »Unzucht und jeder
Unreinheit« (fornicatio [...]1 et omnis immunditia). Dies machte Ab-
Dazu ThLL VII/1, Sp. 499-503.

Dazu ThLL VIII, Sp. 1623-1633.

Dazu ThLL V/2, Sp. 540-543.

Gregor, Mor. XXVII18,38, CCL 143B, S. 1359.

Hierauf beruht der WeiBenburger Katechismus (Sprachdenkmailer,
ed. STEINMEYER, S. 30): Uitia carnis. acusti thes lichamen.
Inmunditia. unhreinitha. Fornicatio. huar. Luxuria. firinlusti [...]; dazu
GILBERT DE SMET, Zum WeiBenburger Katechismus (Medi=valia
litteraria. FS Helmut de Boor, edd. URSULA HENNIG - HERBERT
KOLB, Miinchen 1971, S. 39-53) S. 39-44. SCHUTZEICHEL, Wéorter-

buch, S. 213, gibt zu unhreinida nur »Unreinheit« an, sagt also nicht,
um welche Siinde es sich handelt.

OoRWN
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grenzungen notwendig. Eine Predigt an den Klerus unterscheidet mit
Eph. 5,3 zwei grundsétzlich verschiedene Arten sexueller Verfehlungen;
fornicatio meine die »natiirlichen«, immunditia die »widernatiirlichen«
Silinden. Fornicatio naturalis est concubitus, sed illicitus. Fornicatio est
cum meretrice; mulier vero, sive adultera, sive concubina, meretrix
vocatur.® Immunditia sei dagegen jene Schindlichkeit, die Mianner mit
Miannern begehen: Immunditia est illa turpitudo quam masculi in
masculos faciunt, quae merito immunditia vocatur, quia est nimia mentis
et corporis spurcitia.” Wegen dieser Siinde wurden Sodom und Gomorrha
gestraft: Haec est illi immunditia quam acriter Dominus in duabus
civitatibus vindicavit.® Solche Bestimmungen gehen auf die Kommentare
der Kirchenviter zu den Paulusbriefen zuriick, etwa auf den (wohl
Origenes folgenden) des Hieronymus zum Brief an die Galater (5,19):
Secundum opus carnis, immunditia nuncupatur, et eam comes luxuria
sequitur. Quomodo enim in veteri Lege de nefandis criminibus, quae in
occulto fiunt, et ea nominare turpissimum est (ne et dicentis os et
aures audientium polluerentur) generaliter Scriptura complexa est, dicens:
»Verecundos, vel reverentes facite filios Israel ab omni immunditia«
(vgl. Lv. 15,31): sic in hoc loco caeteras extraordinarias voluptates,
ipsarum quoque opera nuptiarum, si non verecunde, et cum honestate,
quasi sub oculis Dei fiant, ut tantum liberis serviatur, immunditiae et
luxuriam nominavit.® Zu 2 Kor. 12,21 zitiert Thomas von Aquin kurz eine
Glossa: Immunditia: idest, luxuria contra naturam.'® In manchen Fillen
ist nicht leicht zu entscheiden, ob bei den auf Sexuelles sich beziehenden
Formulierungen wie inmunditia fornicationis! crimen (bzw. culpa'?)
inmunditiae'® oder absolutes immunditial* an Luxuria iiberhaupt oder in
speziellem Sinn an »Widernatiirliches« zu denken ist. Wo Gregor der
GroBe in einer beriihmten Filiationsreihe der Hauptsiinden aus der Siinde
der Vollerei auch die immunditia erwachsen 1aBt, wird er an néchtliche
Pollution und vielleicht auch absichtliche Masturbation gedacht haben.!S
In der Folge war aufgrund der terminologisierten Bedeutung von
immunditia dann klar, daB »widernatiirliche Unzucht« aus Vollerei und

6 Hildebert (?), Sermo 92, PL 171,770C.

7 Hildebert (?), Sermo 92, PL 171,771A; vgl. Ps.-Augustinus, Ad fratres
in eremo 47, PL 40,1326.

8 Hildebert (?), Sermo 92, PL 171,771B.

9 Hieronymus, In Ep. ad Gal. 111,5, PL 26,415C; danach Hraban, In Ep.
ad Gal., PL 112,354CD.

10 Thomas von Aquin, Summa theol. II-II,154,11, Bd. 3, S. 898; Petrus
Lombardus, In II Cor. 12, PL 192,89C; BOSWELL, Christianity, S. 104.

11 Gregor, In I Reg. 1,26, CCL 144, S. 69.

12 Gregor, Mor. XII11,28,32, CCL 143A, S. 686: Iusti uero dum breuitatem
suae uitae considerant, elationis et immunditiae culpas declinant.

13 Gregor, In I Reg. VI,26, CCL 144, S. 564.

14 Dazu VAN ACKEREN, Bezeichnungen, S. 38.

15 Gregor, Mor. XXXI1,45,88, CCL 143B, S. 1610: De uentris ingluuie,
inepta laetitia, scurrilitas, immunditia, multiloquium, hebetudo
sensus circa intellegentiam propagantur.
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Trunkenheit entstehen kénne (dazu Kap. III,2e).

Obwohl das Abstraktum immunditia sprachlich gesehen negativ als
Nicht-Reinheit bestimmt wird, kann gerade dieser Ausdruck metonymisch
fiir dasjenige stehen, was als beschmutzend empfunden wird, also fiir
eine — freilich recht unspezifische — Schmutzmaterie. In einer apokalyp-
tischen Vision trigt die groBe Hure Babylon in ihrer Hand einen goldenen
Becher, »voll mit dem Greuel und dem Schmutz ihrer Unzucht« (Apk. 17,4):
plenum abominationum et inmunditia fornicationis eius.'® Der »Becher«
148t an eine unreine Fliissigkeit denken, die metaphorisch fiir »Hurerei«
steht. DaB sie in einem »goldenen« Becher sich befindet, kann die
Allegorese als heuchlerischen Betrug verstehen: Aurum enim simulatae
ueritatis per hypocrisin fingit, ut facilius ad inmunditiam fornicationis
quemlibet bibendum inuitet.’” Wer auf diese Versuchung eingeht, der
»trinkt« den Schmutz der Unzucht.

b) im-purus, im-puritas

Vieles von dem, was zu immundus gesagt wurde, gilt auch fiir das
zu purus »rein« gebildete impurus (mit dem Substantiv impuritas).'®
Wie mundus kann purus als »frei von« verwendet werden; etwa im Sinne
allgemeiner Siindhaftigkeit in Prov. 20,9: Quis potest dicere mundum
est cor meum, purus sum a peccato? Verbreitet sind als Verben des
Reinigens purgare und purificare, ebenso die Substativierungen purgatio
und purificatio. Wie bei immundus, so scheint es zu impurus kaum je
eine Verbform zu geben;' meist ist das Wort verbunden mit anderen
Verben des Befleckens wie polluere.?’

Obwohl impurus héaufig im Bereich sexueller Verfehlungen verwendet
wird, ist keine spezielle Siinde des Fleisches damit gemeint. Termino-
logisiert wurde impuritas freilich in anderer Hinsicht. Bei Gregor bedeutet
puritas »Aufrichtigkeit« als Variante zu simplicitas; der Gegensatz
impurus meint deshalb »verschlagen«, »unehrlich«. Verschlagene sind
anders zu ermahnen als Aufrichtige (Aliter admonendi sunt simplices,
atque aliter impuri): admonendi sunt impuri, ut quam gravis sit, quem
cum culpa sustinent, duplicitatis labor agnoscant.?! Heuchler tauschen

16 Vgl. Luther, Schrifft, ed. VOLZ, S. 2502: vnd hatte einen giilden
Becher in der Hand / vol Grewels vnd vnsauberkeit jrer Hurerey.

17 Ambrosius Autpertus, In Apc. VIII, CCCM 27A, S. 652.

18 Dazu ThLL VII/1, Sp. 724-727.

19 Vgl. Isidor, Diff. 1,230, PL 83,34AB (wenn die Lesung iiberhaupt
korrekt ist): flagitare idem est quod acriter interpellare, flagitiare
vero est impurare.

20 Bernhard, In vigilia nativitatis Domini 3,3 (Opera, edd. LECLERCQ
u.a., Bd. 4, S. 214): Non enim ita se omni impuritate polluerent, si
Dominum venturum scirent vel formidarent; sed vigilarent utique et
non sinerent tam graviter perfodi conscientias suas.

21 Gregor, Reg. past. III,11, PL 77,64B-D.
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solche »Reinheit« #uBerlich vor.?2 Die »Weisen dieser Welt« verlachen
die »Tugend der Reinheit«, die sie fiir Dummbheit halten: Sed haec
iustorum simplicitas deridetur quia ab huius mundi sapientibus puritatis
uirtus, fatuitas creditur.>’® Wenn Gregor von der culpa impuritatis**
spricht, ist diese »undurchsichtige« Haltung gemeint, die an triibes
Wasser,25 vielleicht auch an unklare Luft oder triibes Glas denken l4Bt.

c) labes

Vielleicht von labere »gleiten, sinken« kommend, kann /abes das auf
etwas Gefallene meinen, also etwa »Fleck« oder »Makel«.?® Jedenfalls
bietet sich dieser wohl nur als Substantiv (meist im Singular) vor-
kommende Ausdruck zum Wortspiel mit Jlabere geradezu an; so bei
Gregor zum lacus von Lam. 3,53: In lacum quippe uita labitur cum labe
iniquitatis inquinatur.?’ Neben labes iniquitatis®® finden sich an erkliren-
den Genitivbildungen etwa labes vitiorum,?® labes peccatif® oder labes
peccatorum.3! Der Gottmensch Christus steht iiber uns Menschen, quia
sine labe peccati.3? Die Form labes peccati wurde zu einem theologischen
Fachausdruck. Nach Ambrosius haftet mit dem Siindenfleck der Seele
der Tod an: Habet etiam ipsa anima plerumque mortem labe peccati —
anima enim quae peccat ipsa morietur (vgl. Ez. 18,4).%% Im AnschluB an
Augustin heiBt dann die Erbsiinde /abes.®* Rupert von Deutz war noch

22 Gregor, Mor. VIII,51,87, CCL 143, S. 450f.: Per omne namque quod
uel faciunt uel quod loquuntur, simplicitatem exterius exhibent,
sed subtilitatem interius duplicitatis callent; puritatem superficie
simulant sed semper malitiam sub specie puritatis occultant.

23 Gregor, Mor. X,29,48, CCL 143, S. 571.

24 Gregor, Reg. past. III,11, PL 77,66B.

25 BRUNO JUDIC (SC 382, S. 315): "sous l'image d'une eau qui n'est
pas transparente mais trouble”.

26 Dazu ThLL VII/2, Sp. 768-773; GEORGES, Bd. 2, Sp. 515; WALDE -
HOFMANN, Wérterbuch, Bd. 1, S. 737f.

27 Gregor, Mor. XXVI,36,65, CCL 143B, S. 1316.

28 Beda, Hom. 1,24, CCL 122, S. 173: ab omni labe iniquitatis.

29 Ambrosius, In Lc. VI, 141, CCL 14, S. 263: ab omni defaecata labe
uitiorum; Ps.-Anselm, Oratio 6, PL 158,872C: ab omni labe vitiorum.

30 Ambrosius, In Lec. V,58, CCL 14, S. 155: Sed nisi tu prius interiora
tua uacuefeceris ab omni labe peccati, ne dissensiones contentiones-—
que ex adfectu tuo prodeant, non potes aliis ferre medicinam; Ps.—
Augustinus, Ad fratres in eremo 9 (De ira et odio), PL 40,1251: O
quanta, fratres mei, hujus peccati labes!

31 Hraban, Hom. de festis 25, PL 110,50B; ebd. 30, PL 110,57A: ab omni
labe peccatorum per sanguinem mediatoris nostri expiatos.

32 Augustinus, De peccato originali 28,33, CSEL 42, S. 193.

33 Ambrosius, In Le. VII,39, CCL 14, S. 228.

34 Augustinus, De peccato originali 40,46, CSEL 42, S. 204: quid ergo
mirum est uel iniquum, ut inmundo spiritui subdatur homo non
propter naturam, sed propter inmunditiam suam, quam nomn ex opere
diuino, sed ex humana uoluntate uenientem in originis labe contraxit,
cum et ipse spiritus inmundus bonum sit, quod spiritus, malum, quod
inmundus?
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sicher, daB auch Maria nicht frei davon war: Cum enim esses de massa
quae in Adam corrupta est, haereditaria peccati originalis labe non
carebas.®® So kann es eine verstindliche Umschreibung der beiden Arten
von Siinden sein, wenn es in einer Deutung des zweifachen Nennens
von pulchra in Cant. 1,14 von der frommen Seele heiBt: Quae bis dicitur
pulchra, quia ab originali et actuali labe est purgata.®® Spitere Erb-
siindenlehre unterschied davon den auch nach der Taufe verbleibenden
fomes peccati der Konkupiszenz;3’ Innozenz III. (?) hebt hervor, daB in
baptizato labes mundatur, sed fomes relinquitur3® Der Ausdruck labes
meint hier die Verdchtlichkeit der Situation des nach dem Siindenfall in
seinem Leib geborenen Menschen, welcher der Gottesschau unwiirdig ist:
Labes est foeditas corporis, ex qua anima est immunda, propter quam
indigna est visione divina [...J. Et ab hac foeditate vel immunditia
purgatur anima parvuli ex aqua et spiritu per baptismum.39

Da zu dieser Bedeutung von labes offenbar keine Verbform existiert,
wird der Ausdruck gern mit anderen Verben des Befleckens verbunden.
Diejenigen, die sich dem Korper und irdischen Dingen hingeben, werden
nach Laktanz zur Erde niedergedriickt und konnen die goéttlichen
Gnadengaben nicht erlangen, »denn sie haben sich mit den Flecken der
Laster besudelt«: hi uero quia se corpori rebusque terrenis addixerunt,
premuntur in terram nec adsequi possunt diuini muneris gratiam, quia
se uitiorum labibus inquinauerunt.9 Die Vorstellung vom herabfallenden
Staub steht wohl hinter der Formulierung des Ambrosius, eine hiretische
Gemeinde sei zu verlassen, damit sie einen nicht mit dem Schmutz der
Bosheit bespriihe: Ita si qua est ecclesia, quae fidem respuat nec
apostolicae praedicationis fundamenta possideat, ne quam labem perfidiae
possit aspergere, deserenda est.*' Christus hat sein »Fleisch« mit keiner

Siinde befleckt: carnem suam nulla peccati labe maculauit;*? er war

35 Rupert von Deutz, In Cant. I, PL 168,841C; OHLY, Hohelied-Studien,
S. 201.

36 Honorius, In Cant., PL 172,415A; SCHLEUSENER-EICHHOLZ, Auge,
S. 703.

37 Dazu OHLY, Metaphern fiir die Siindenstufen, S. 41-45.

38 Innozenz III. (?), In 7 ps. poenit., PL 217,1007C; ebd. 1007CD: quia
transit reatus et remanet actus, et ideo remissum est post baptismum,
quod ante baptimum, erat intensum. Nam etsi non sit deletum,
quantum ad fomitem, est tamen deletum, quantum ad labem, ut jam
per illud homo obligetur ad culpam, sed exerceatur ad luctam.

39 Innozenz III. (?), In 7 ps. poenit.,, PL 217,1059C; vgl. ebd.: Fomes
autem est infirmitas seu languor naturae, quaedam videlicet passibilis
qualitas, sive quaedam privatio, ex qua primi motus peccandi sive
concupiscendi procedunt. Et talis qualitas vel privatio manet etiam
post baptismum.

40 Laktanz, De ira dei 19,3, CSEL 27, S. 118; vgl. dens., Inst. 1V,26,11,
CSEL 19, S. 379: item labes et maculas inquinatorum corporum re-
purgauit. non exigua immortalis potentiae opera: uerum id portendebat
haec uis, quod peccatorum labibus ac uitiorum maculis inquinatos
doctrina eius purificatura esset eruditione iustitiae.

41 Ambrosius, In Le. V1,68, CCL 14, S. 198.

42 Ambrosius, De loseph 3,13, CSEL 32/2, S. 80.
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nulia enim labe peccati pollutus.*3

Bei Vergil fiihrt Wasser- oder Feuerlauterung im Jenseits dazu, daB
eine lange Zeit der Strafe selbst einen verhdrteten Flecken tilgt
(concretam exemit labem).** Wo bei Johannes Cassian unter den
paenitentiae fructus, per quos ad expiationem criminum peruenitur, Barm-
herzigkeit und Glaube als siindentilgend genannt werden, scheint an ein
Auskochen von Wiasche gedacht zu sein: nonnunquam misericordiae ac
fidei merito labes excoquitur uitiorum secundum illud: »Per misericordiam
et fidem purgantur peccata« (Prov. 15,27 App.).*> Sonst bleibt die
Reinigungsmetaphorik meist recht allgemein.*® Die Apostel, die der Herr
»vom Flecken aller Siinden gereinigt« hat, sind nun »weiBer als Milch«
(vgl. Gn. 49,12): apostoli, quos dominus ab omni peccatorum labe
mundauit, candidiores super lac facti sunt, quos macula postea nulla
fuscauit.*’ Verbunden sein kann dies mit Heilungsmetaphorik (zu Ps.
6,3): Sed tu, Domine, animarum debilium velox medice, sana me,
scilicet interius omni vitiorum labe emunda*8 Christus nahm die
Siinden der untergehenden Welt auf sich, um den Siindenfleck und
den Tod aller »in sich« zu tilgen: ut pereuntis mundi peccata suscipiens
peccati labem et omnium mortem in se, qui uinci non posset, aboleret.*°

d) naevus

Ein Flecken ist auch naevus, allerdings eher ein Muttermal als eine
auBerliche Beschmutzung. Als angeborener Flecken meint er die Erb-
siinde.®® Freilich kann der Ausdruck durch die Genitivform naevus
impurit:a!tis51 als Verunreinigung bestimmt werden; naevus offensionis ist
dagegen unspezifisch ein »Fehler, an dem man sich (mit Recht) st&Bt«.5?

43 Gregor, Mor. XXIV,2,3, CCL 143B, S. 1190.

44 Vergil, Aeneis VI,746, ed. GOTTE, S. 262; vgl. Ambrosius, In Lc.
V,90, CCL 14, S. 164: uel concreta noster spiritus labe purae lucis
uacuus alit mentem.

45 Johannes Cassian, Conl. XX,8,1.5, CSEL 13, S. 561 u. 562f.; vgl. ebd.
XX,7,2, S. 560.

46 Gregor, Mor. VIII, 29,48, CCL 143, S. 420: detersa funditus labe
peccati; Isidor, Synonyma 1,75, PL 83,844C: Peccata tua Deus a te
suspendat, peccata tua laxando dimittat, criminum tuorum maculas
abluat, ab omni te mali labe detergat, liberet te ab imminenti
peccato; vgl. Cassiodor, In ps. 101,15, CCL 98, S. 907: quia per
misericordiam Christi mundandi erant, qui terrena labe sordebant;
ebd. 118,170, S. 1135: a terrenae concupiscentiae labe purgetur.

47 Ambrosius, De Patriarchis 4,25, CSEL 32/2, S. 138f.

48 Ps.-Gregor, In 7 ps. poenit. 1,2, PL 79,553C.

49 Ambrosius, In Lec. 11,40, CCL 14, S. 48.

50 Z.B. Predigten, ed. SCHONBACH, Bd. 1, S. 321: ab originali nevo.

51 Bernhard, In Cant. 71,1,2 (Opera, edd. LECLERCQ u.a., Bd. 2, S. 215):
cum impuritatis naevo.

52 Z.B. Ambrosius, De officiis ministrorum 1,74, PL 16,45B (vom
grundlosen Rennen): Nam plerumque festinantes anhelos videmus
torquere ora, quibus si causa desit festinationis necessariae, naevus
est justae offensionis.



86 Der Wortschatz der Unreinheit

So wird man kaum Reinigungsmetaphorik annehmen diirfen, wenn es von
Christus heiBt, er habe das »Muttermal der Siinde« beseitigt (neuum
peccati redemit).53

e) macula, maculare

Weit hdufiger als durch naevus wird ein »Flecken« der Siinde durch
macula benannt.5* Die Bedeutungsbreite reicht von einer verschmutzten
oder verunstaltenden Stelle am Koérper oder an einem Gegenstand bis
hin zu allem, was schidndlich und verdchtlich ist (»Schandfleck« usw.).
Deutlich auf die Siinde beziehen die macula Genitivbildungen wie macula
culpae,®® peccati macula,’® macula criminis.’” Niemand vermag ginzlich
ohne Siinden zu leben: mementote quia quamdiu uiuitis sine maculis
uitiorum esse nequaquam potestis.® Vollig frei davon war nur Christus
(sine peccati macula solus invenitur homo Jesus Christus).%®

Auch ohne weitere Bestimmung®® kann macula stehen. »Ohne Makel«
zu sein, ist ein Schonheitsattribut der Braut des Hohenlieds (4,7): tota
pulchra es amica mea et macula non est in te. Dies wurde in der
Exegese auf ein Freisein von Siinde bezogen, auch im anagogischen Sinne:
amica tota pulchra, hoc est Ecclesia regnans in omnibus ordinibus suis
gloriosa. Et macula non est in ea, quia illa aula non recipit ullam peccati
maculam, et quia angeli sunt sine peccato, oportet et eos sine macula
esse peccati, qui eis sunt coaequandi.’! Bereits Sir. 31,8 spricht so vom
Reichen, der frei bleibt von Siinde: beatus dives qui inventus est sine
macula. In allgemeinerer Formulierung lieB sich dies auf Christus be-
ziehen; zu macula bucht Alanus ab Insulis: Dicitur criminalis culpa,
unde in lib. Sapientiae ['1: »Beatus vir qui inventus est sine macula«.
Dicitur culpa, unde Christus dicitur esse sine macula, id est immunis
a culpa.®? Als Flecken kann macula Metapher sein fiir leichte Ver-

53 Tertullian, De carne Christi 16,4 var., CCL 2, S. 903 App.; HOPPE,
Syntax, S. 176.

54 Dazu ThLL VIII, Sp. 24-30; OPELT, Polemik, S. 138f.

55 Gregor, Ep. 111,48, CCL 140, S. 194: quia quod cum eius consensu
agatur, nullius culpae macula fuscatur; Gregor, Mor. XXX,21,66, CCL
143B, S. 1536.

56 Pelagius, Ad Demetr. 17, PL 30,31B; Thietmar von Merseburg, Chron.
II1,6, edd. HOLTZMANN - TRILLMICH, S. 90; Adam von St. Viktor,
Sequenzen 8,8,9f., ed. WELLNER, S. 68: Vetus hostis propulsatur

Et peccati macula.

57 Gregor, Mor. XVI1,40,72, CCL 143B, S. 1320: et bonae pondus actionis
uertunt in maculam criminis.

58 Ambrosius Autpertus, Hom. de transf. Domini 1, CCCM 27B, S. 1005.

59 Ps.-Gregor, In 7 ps. poenit. II, PL 79,562D.

60 Z.B. Absalon von Springiersbach, Sermo 19, PL 211,117D: Tu ergo
quicunque maculam in te vides turpitudinis, id est peccati...

61 Honorius, In Cant., PL 172,420C.

62 Alanus, Dist., PL 210,846B; vgl. Honorius, Speculum Ecclesiae, PL
172,987D: Beatus vir qui inventus est sine macula.
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gehen,%® wie auch fiir schwere:®* Sine macula, hoc est, sine mortalibus

criminibus. Sed tamen discretionem facit inter maculam, et maculam id

est, quia etsi sine minutis esse non possumus: tamen in majora incidere

non debemus.5 Hier wird auf Ps. 14,2 angespielt, wo es zu Beginn eines

Tugendkatalogs, der die Voraussetzungen fiir den Aufenthalt im Heilig-

tum nennt, heiBt: qui ingreditur sine macula et operatur iustitiam.""

Aufgrund des »Eintretens« lieB sich die Stelle auf den Beginn des

menschlichen Lebens beziehen; fiir Bernhard von Clairvaux, der die

Immaculata Conceptio Mariens nicht akzeptierte, war Christus der

einzige Mensch, qui ingreditur sine macula.®’” Wo die Makellosigkeit als

Folge der Taufe erscheint, geht es vor allem um den Eintritt in die

Christenheit; bei Gerhoh von Reichersberg wird mit dem zweiten Teil

des Psalmverses auch das rechte Handeln in Kirche und Welt hervor-

gehoben: Cui scilicet per baptismum ingredienti aufertur peccati originalis
macula, quod est primum decus militiae Christianae. Deinde loco
secundo, ut actualis in eo sit justitia, non est illi vacandum, sed
operandum, quia tunc erit acceptus, si absque macula ingressus, vel [...]
in Ecclesiam, vel in alicujus dignitatis ministerium, quod sine ambitionis
macula illi est collatum, operatur justitiam.%®

Allerdings ist die macula nicht immer Metapher fiir die Siinde

selbst; die Silinde verursacht eine macula in der Seele®® oder auch im

Gewissen: Simulatoria est illorum poenitentia, qui ex parte confitentur

peccata sua, et ex parte nolunt ea confiteri: magis volentes ferre

maculam conscientiae in conspectu Domini, quam in facie hominum de
peccatis suis erubescere.’® Vor allem in scholastischer Literatur, wo

Siindenakt und -folge unterschieden werden, fungiert dieser Terminus

nur fiir eine der Folgen, welche der Siindenakt bewirkt.”! Thomas von

Aquin behandelt die macula als effectus peccati (wobei er sie vom

reatus poenae unterscheidet). Wie man im materiellen Bereich macula

einen Verlust an Glanz durch Beriihrung mit einem anderen Korper

63 Gregor, In I Reg. II,112, CCL 144, S. 180: leuioris delicti maculas
intuentur.

64 Alanus, Liber poenitentialis 1,1, ed. LONGERE. S. 20: Jeremias [...] a
criminali macula alienus.

65 Ps.-Hieronymus, Breviarium in ps., PL 26,1259A; vgl. ebd. 904C.

66 Vgl. Ps.-Hieronymus, Breviarium in ps., PL 26,904B: In hoc ergo
nullus accipit requiem, nisi qui ingreditur sine macula, et operatur
justitiam: qui immunis est ab omni labe peccati; et praecepta Dei
inviolabiter custodierit.

67 Bernhard, In Cant. 78,2,4 (Opera, edd. LECLERCQ u.a., Bd. 2, S. 268).

68 Gerhoh von Reichersberg, In ps., PL 193,823C.

69 Albert, In Iob, ed. WEISS, Sp. 381 (zu Hiob 33,9): »Mundus sum
ego«, a radice sc. peccati, quae libido est vel concupiscentia, »et
absque delicto«, hoc est absque omissionis peccato, »immaculatusc,
quantum ad maculam, quam fecit peccatum in anima.

70 Absalon von Springiersbach, Sermo 17, PL 211,105D.

71 Zum Problem LANDGRAF, Dogmengeschichte, Bd. IV/1, S. 70-154

("Der Begriff des peccatum habituale"), mit reichen Belegen fiir
macula.
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nenne, so sei metaphorisch die Siinde ein Beriihren der Seele, das den
doppelten Glanz des natiirlichen und des gnadenhaften Lichts beein-
trachtige: Unde ipsum detrimentum nitoris ex tali contactu proveniens,
macula animae metaphorice vocatur.’? Die laBliche Siinde bewirkt hin-
gegen keine macula an der Seele, sie behindert nicht die Fahigkeit des
Menschen zum guten Handeln; wohl aber 14Bt sie ihn weniger im Glanz
der Tugend erstrahlen: Peccatum autem veniale impedit quidem nitorem
actualem, non tamen habitualem: quia non excludit neque diminuit
habitum caritatis et aliarum virtutum [...], sed solum impedit earum
actum. Macula autem importat aliquid manens in re maculata: unde
magis videtur pertinere ad detrimentum habitualis nitoris quam actualis.
Unde, proprie loquendo, peccatum veniale non causat maculam in anima.
Et si alicubi dicatur maculam inducere, hoc est secundum quid,
inquantum impedit nitorem qui est ex actibus virtutum.”® An anderer
Stelle versucht Thomas, den Unterschied zwischen den zwei ver-
schiedenen Arten von Siinden mit dem Hinweis auf verschiedene Arten
von maculae zu erkldren: Ein Mangel an Schonheit lasse sich nicht ab-
waschen, wohl aber ein Schmutzfleck; so konnen auch die Folgen der
Todsiinde nur von der Gnade getilgt werden, die Folgen der laBlichen
Siinde hingegen auch vom menschlichen Handeln: Et ideo ad tollendam
maculam mortalis peccati requiritur infusio gratiae: sed ad tollendam
maculam peccati venialis, requiritur aliquis actus procedens a gratia per
quem removeatur inordinata adhaesio ad rem temporalem.”*

Zu macula gehort die Verbalform maculare. Keine Laster befleckten
den Leib Christi (der auch durch Empfangnis und Geburt nicht verun-
reinigt wurde).”® »Wir« hingegen werden hiufig mit Siinden befleckt
(quia multipliciter maculamur peccatis).”® Eine Variante zu maculare ist
commaculare.”’

Wie »ohne Makel« ist immaculatus’® ein Attribut fiir das Freisein
von Siinde (z.B. absque peccato, uel immaculatum et sine iniquitate
fuisse memorauit).”? Las Augustinus in Hiob 15,14 quid est homo ut sit
sine crimine?8° so bringt die Vulgata dafiir die synonyme Formulierung:
quid est homo ut immaculatus sit et ut iustus appareat natus de

72 Thomas von Aquin, Summa theol. I-11,86,1, Bd. 2, S. 559. Vgl.
PIEPER, Begriff, S. 107f.

73 Thomas von Aquin, Summa theol. I-11,89,1, Bd. 2, S. 579f.

74 Thomas von Aquin, Summa theol. I11,87,2, Bd. 4, S. 758.

75 Ambrosius, De paenitentia 1,3,13, CSEL 73, S. 125f.: Non enim sicut
omnes homines ex viri erat et feminae permixtione generatus, sed
natus de spiritu sancto et virgine inmaculatum corpus susceperat,
quod non solum nulla vitia maculaverant, sed nec generationis aut
conceptionis concretio iniuriosa fuscaverat.

76 Ps.-Richard von St. Viktor, In Cant. 33, PL 196,502D.

77 Dazu ThLL III, Sp. 1818; MIWb 2, Sp. 933f.

78 Dazu ThLL VII/1, Sp. 437f. Z.B. Hieronymus, Ep. 22,11, CSEL 54, S.
158: Iob deo carus et testimonio ipsius inmaculatus et simplex.

79 Gregor, Mor. XXIII,7,32, CCL 143B, S. 1168.

80 Augustinus, Adnotationes in Iob, CSEL 28/3, S. 540.
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muliere?8! Die Aufforderung an die Gemeinde der Philipper, alles
Geforderte ohne Murren und Zbgern zu tun, ut sitis sine querella et
simplices filii Dei sine reprehensione (Phil. 2,15), zitiert Smaragd in der
Form immaculati sine reprehensione, und er kommentiert: Ornatissimos
et honestissimos Dei filios docet et cupit esse Paulus: maculatus est enim
qui peccat. Macula autem est ipsum scelus peccati, quod operatorem
suum commaculat atque contaminat. Filii autem Deji inmaculati, adjuvante
Deo, et sine reprehensione vivere possunt, si reprehensionibus opera
digna non agunt, quamvis a malevolis reprehendantur82 Der Ausdruck
bezieht sich nicht nur auf den Fall, daB jemand gar nicht erst befleckt
wurde; auch wer sich nach der Befleckung wieder reinigte, kann
immaculatus heiBen. Mit Hilfe von Ps. 118,1 Beati inmaculati in via...
mahnt ein Text aus St. Viktor: Tu autem si vis esse beatus, esto
immaculatus. Quis est immaculatus? Nunquam pollutus vel ablutus;
sanctus immaculatus, et sanctificatus immaculatus. Primo qui non est
aversus. Secundo qui est reversus. Ille, quia non est praevaricatus; iste,
quia est reconciliatus.8®

DaB es sich bei den maculae um Schmutz handelt, ist keine Frage,
wenn solche Flecken abgewaschen werden (sollen).8* Mit seinem eigenen
Blut tilgte Christus die macula unserer Schuld (cruore proprio reatus
nostri maculam tersit).8% Hiaufig waschen Trinen die maculae ab (dazu
Kap. XI,3c). In den Sakramenten geschieht dies unsichtbar.86 Wo bei
Tertullian Schmutz (vergebbare Siinden) beseitigt werden kann, »Makel«
(unvergebbare) jedoch nicht (carnem uel a sordibus purgare; a maculis

81 Gregor, Mor. XI1,32,37, CCL 143A, S. 650: Eo ipso enim quo dicitur
homo, terrenus exprimitur et infirmus: homo enim ab humo
appellatus est. Et quomodo esse ualet sine macula, qui sponte sua
ad infirmitatem concidit factus de terra? Albert, In Iob, ed. WEISS,
Sp. 194: hoc est, ut immaculatus esse possit, cui ex terrena con-
versatione adhaerent maculae. Zum »Weib« im zweiten Teil stellt
schnell die Erinnerung an den Siindenfall sich ein; Albert (ebd.):
quae prima sc. fuit propinatrix corruptionis; vgl. Gregor, a.a.O.:
Primam quippe uiro iniustitiam mulier propinauit in paradiso. Quo-
modo ergo iustus apparebit, qui de illa natus est quae iniustitiae
propinatrix exstitit? Zu propinare »zutrinken« SCHWAB, Eva.

82 Smaragd, Diadema 55, PL 102,652C,

83 Hugo von St. Viktor (?), Miscellanea 11,67, PL 177,627D. Vgl. Ps.-
Richard von St. Viktor, In Cant. 33, PL 196,502D: immaculatam, id
est a peccatorum sordibus a se mundatam; Cassiodor, In ps. 118,1,
CCL 98, S. 1060: Ille enim solus naturaliter immaculatus est, qui
peccata non habuit. Sancti enim immaculati fiunt, quando indulgentiae
munera consequuntur.

84 Isidor, Synonyma 1,42, PL 83,837A: fuge jam vitae maculam, fuge
vitii cultum, crimen remove a te; a vanitatis te malo coerce; fuge
turpitudinem vitae, puritatem vitae tene; veteres maculas ablue; ebd.
1,75, PL 83,844C: Deus [...] criminum tuorum maculas abluat.

85 Gregor, Mor. II1,14,27, CCL 143, S. 132.

86 Hugo von St. Viktor, De sacramentis legis naturalis et scriptae
dialogus, PL 176,34B: Est prorsus aliud ibi praeter id quod oculis
corporeis cernitur; et ipsum est quod invisibiliter peccatorum maculas
mundat, et languoribus animarum medetur.
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enim non potest),%” dort scheint macula ein Muttermal oder Brandmal
zu sein. Bei Laktanz brennen sich die Siinder mit ihren Freveltaten
»unausléschbare« Male ein (ineluibiles sibi maculas inusserunt).88 Auch
bei Leo dem GroBen sind »Befleckungen« jedenfalls erheblich leichter zu
tilgen: Et licet cotidiano Dei munere a diuersis contaminationibus emun-
demur, inhaerent tamen incautis plerumque animis maculae crassiores,
quas oporteat diligentiore cura ablui et inpendio maiore deleri8®

Oft 14Bt sich nicht leicht entscheiden, ob eine macula als Schmutz-
fleck zu verstehen ist. Selbst dort, wo der Ausdruck stark termino-
logisiert ist, oder wo er als Defekt bestimmt wird, kann iiber das Verb
maculare die Assoziation »Verunreinigung« entstehen, ohne daB eindeutig
Schmutz gemeint sein miiBte; so im Vergleich fiir die Substanzlosigkeit
der Siinde bei Hugo Ripelin: Peccati vero macula secundum rem nihil
est, et tamen deformat animam, non per modum passionis, sed
privationis: sicut truncatio membri deformat corpus et maculat.’® Auch
bei Nikolaus von Kues, wo die macula neben dem reatus eine Folge der
Siinde ist, stellt zur Definition der macula als Privation von Schoénheit
schnell Befleckungsmetaphorik sich ein: Macula privatio est pulchritudinis
in anima ratione illiciti actus. Sicut corpus maculatur ex contagione
immundi, ita anima ex affectione prohibiti®! Der Ausdruck macula kann
demnach auch dann eine Vorstellung von Unreinheit erzeugen, wenn sie
bildlogisch kaum nachzuvollziehen ist.

Dieses Problem zeigt sich besonders beim fehlerlosen Lamm, das die
israelitische Tradition als Opfertier fordert. Das Paschalamm muBte
»ohne Fehler, mannlich und einjahrig« sein: erit autem agnus absque
macula masculus anniculus (Ex. 12,5). Als Opferlamm wurde nach Lv. 23,12
ein agnus inmaculatus annicualus geschlachtet, was zumindest in dieser
lateinischen Vulgata-Fassung an »unbefleckt« in weiterem Sinne denken
[aBt. Im Neuen Testament wird dann ausdriicklich das Fehlen von Un-
reinheit (incontaminatus) hervorgehoben; nicht um einen vergénglichen
Preis sind wir losgekauft, sondern durch »das kostbare Blut Christi«:
sed pretioso sanguine quasi agni incontaminati et inmaculati Christi (1
Ptr. 1,19). In der typologischen Deutung des Lamms auf Christi Kreuzes-
tod und auf das Altarsakrament ist dann das Freisein des Gottessohns
von jeglicher Befleckung durch die Siinde gemeint: Nos autem quia
innocentem, sanctum et justum, et sine omni contagione peccati Dei Filium
esse credimus, agnum absque macula et immolamus et sumimus.’?

87 Tertullian, De pudicitia 16,24, CCL 2, S. 1314.

88 Laktanz, De ira Dei, edd. KRAFT - WLOSOK, S. 78.

89 Leo I., Tract. 88,3, CCL 138A, S. 548.

90 Hugo Ripelin, Comp. III,3, S. 91.

91 Nikolaus von Kues, Sermo 7,5 (Opera omnia, Bd. 16, ed. RUDOLF
HAUBST, S. 121); ebd.: Tunc perdit nitorem divini luminis et decorem
gratiae. Et Deus est vita et munditia animae, quae sic tunc elongata
cadit a Deo.

92 Bruno von Segni, Sent. IV,9, PL 165,1002C.
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»Ohne Makel und Runzel« (Eph. 5,27)

In der Brautschaftsmetaphorik des Epheserbriefes stellt Paulus die
Kirche als Frau ohne jeden Schoénheitsfehler dar; Christus reinigte und
heiligte die Kirche im Wasserbad durch das Wort, ut exhiberet ipse sibi
gloriosam ecclesiam non habentem maculam aut rugam aut aliquid eius-
modi, sed ut sit sancta et inmaculata (Eph. 5,27).% Obwohl mit ruga
an dieser Stelle zweifellos eine »Runzel« im Sinne einer Hautfalte (vgl.
»die Stirn runzeln«) gemeint ist, die eine Braut ebenso verunstalten
wiirde wie ein Schmutz- oder Farbfleck, lieB sich auch an eine Falte in
Textilien denken, was in der Metaphorik des Waschens von Kleidung
den Vorgang des Streckens der Wische ins Bild riickt (dazu Kap. XI,6b).
DaB Hiob seine Kleider zerriB (Hiob 1,20), deutet Gregor christologisch:
Quid enim uestimentum Domini nisi Synagoga exstitit quae prophetis
praedicantibus expectationi incarnationis illius adhaesit? Sicut enim his
nunc uestitur a quibus diligitur, Paulo attestante qui ait: »Vt exhiberet
sibi gloriosam Ecclesiam non habentem maculam aut rugam.« Quae
enim maculam aut rugam non habere dicitur, profecto uestis rationalis
et per actionis munda et per spem tensa monstratur.®*

Auch sonst gesellt sich zur macula oft eine Runzel.9% So spricht
Williram zur Makellosigkeit der Braut von Cant. 4,7 von all denen, die
der niene habent dechéine maculam grauioris peccati, néch nechéine
rugam mendose duplicitatis.’® Diese Deutung der Runzel auf die der
Aufrichtigkeit (simplicitas) gegeniiberstehenden duplicitas als »Unehrlich-
keit«®? ist traditionell; sie kniipft wohl an die Beobachtung an, daB bei
einer Falte das Tuch »doppelt« liegt (und ein Stiick Stoff verborgen
bleibt). Leo der GroBe spricht von der »Runzel der Liige« (quia catholica
integritas nec maculam perfidiae, nec rugam potest habere mendacii),%8
und er ermahnt dazu, auf die Seele achtzugeben, ne ulla eam macula
iniquitatis obfuscet, aut duplicis cordis ruga dedecoret.’® Gregor gibt
zu den rugae von Hiob 16,9 als Bedeutung die duplicitas derjenigen an,
deren Worte und Werke auseinanderfallen; das bestdtige Eph. 5,27:
Maculam quippe et rugam non habet quae et turpitudine operis et
duplicitate sermonis caret.'°© Auch bei dieser Deutung scheint Gregor

93 Dazu STRAUB, Bildersprache, S. 62f.; vgl. MANZ, Ausdrucks-
formen, S. 285 (8§ 567 macula et ruga).

94 Gregor, Mor. 11,34,55, CCL 143, S. 94.

95 Adam von St. Viktor, Sequenzen 15,6,1-3, ed. WELLNER, S. 108 (Maria):
Gaude, mater genitoris, Simplex intus, munda foris, Carens ruga,
macula.

96 Williram von Ebersberg, Expositio, ed. BARTELEMEZ, S. 14.

97 Zur duplicitas (cordis) MEYER - SUNTRUP, Lexikon, Sp. 98, 153f.,
187f. u.6. (s. Register Sp. 944 s.v. duplicitas).

98 Leo I., Tract. 65,1, CCL 138A, S. 39S5.

9% Leo I.,, Tract. 41,1, CCL 138A, S. 232f.

100 Gregor, Mor. XIII1,8,10, CCL 143A, S. 674; ebd.: Quid per rugas nisi
duplicitas designatur? Rugae itaque sunt sanctae Ecclesiae omnes
qui in ea dupliciter uiuunt, qui fidem uocibus clamant, operibus
denegant; danach kiirzer Rupert, In Job, PL 168,1032D.
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eher an gestreckte Wiasche zu denken als an ein faltenloses Gesicht,!o!
heiBt es doch an anderer Stelle zur Kirche als Kleid Christi: Si enim
sancta Ecclesia uestimentum Christi non esset, Paulus profecto non
diceret: »Vt exhiberet sibi gloriosam Ecclesiam non habentem maculam
aut rugame«; id est, nec per peccatum habentem maculam, nec per
duplicitatem rugam, quia per iustitiam munda est, et per simplicem
intentionem tensa. Quae ergo abluta est ne habeat maculam, tensa est
ne habeat rugam, utique uestis est.!02

Haufig bleiben beide Elemente im Rahmen der Unreinheitsmeta-
phorik ununterschieden. Der Brautigam Christus wendet seine Augen ab,
weil er keine Unreinheit vertriagt: Delicatus est sponsus iste, nobilis
et dives est, speciosus forma prae filiis hominum; et ideo non nisi
speciosam dignatur habere sponsam. Si viderit in te maculam sive rugam,
statim avertit oculos. Nullam enim immunditiam potest sustinere.103
Die Stelle lieB sich fiir die Frage anfiihren, ob Siinder zur Kirche ge-
horen oder nicht; Hieronymus: Ecclesia Christi gloriosa est, non habens
maculam neque rugam, aut quid istiusmodi. Qui ergo peccator est, et
aliqua sorde maculatus, de Ecclesia Christi non potest appellari, nec
Christo subjectus dici. Possibile autem est, ut quomodo Ecclesia quae
prius rugam habuerat et maculam, in juventutem et munditiam postea
restituta est, ita et peccator currat ad medicum, quia non habent opus
sani medico, sed male habentes (vgl. Lk. 5,31), et curentur vulnera
ipsius, et fiat de Ecclesia quae corpus est Christil®* Allgemein meint
das Freisein von maculae und rugae das Reinsein von Siinde!%% und Un-
glaube. Nach der Taufe durch den Apostel Bartholomdus hat Indien keine
Runzeln und Makel mehr:

40.9,1 Mox pellem mutat India
Tincta baptismi gratia,
Ruga carens et macula
Caelesti gaudet copula.l®®

101 Vgl. aber Bruno von Segni, Exp. in Job, PL 164,608A: Ecclesia enim,
quantum ad bonos, neque maculam habet, neque rugam. Sed quia
haeretici et caeteri iniqui filii Ecclesiae sunt, qui et in locutione sunt
duplices, et mala vetustate senescentes, rugosa facie matris pulchri-
tudinem amiserunt. Ideo sancta Ecclesia rugas habere perhibetur.

102 Gregor, Mor. XX,29,58, CCL 143A, S. 1046.

103 Guigo II. der Kartduser, Scala claustralium 9,10, PL 184,481A.

104 Hieronymus, In Ep. ad Ephes. III,5, PL 26,564D-566A; danach Gratian,
Dist. 1,70 de penit., ed. FRIEDBERG, Sp. 1179; vgl. Thomas von Aquin,
Summa theol. II1,8,3, Bd. 4, S. 79: Sed multi sunt, etiam fideles,
in quibus invenitur macula aut ruga peccati. Ergo nec erit omnium
fidelium Christus caput; dazu (mit weiteren Belegen) LANDGRAF,
Dogmengeschichte, Bd. I1V/2, S. 48ff.

105 Caesarius von Arles, Sermo 32,2, CCL 103, S. 141: Sic cum macula et
ruga intrare in vitam aeternam nemo poterit. qua conscientia
capitalibus criminibus oppressus aliquis intraturum se esse confidit,
nisi se emendando et elymosinas dando mundaverit?

106 Adam von St. Viktor (?). Sequenzen, ed. WELLNER, S. 270.
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f) contagio, contagium

Die Ausdriicke contagio und (als Nebenform) contagium!9?7 kommen
von contingere »beriihren« und kénnen deshalb ebenso das Anstecken
mit einer Krankheit bezeichnen wie das Beschmutzen durch Kontakt mit
Unreinem. Isidor definiert contagium a contingendo, quia quemquem
tetigerit, polluit.'°® Diese Ausdriicke dienen haufig als verstdrkende
Bezeichnungen fiir »Siinde« oder »Laster«, besonders in Genitiv-
bildungen.199 Isidor: Non debet vitia aliena corripere, qui adhuc vitiorum
contagionibus servit.''® Vor allem gilt dies im Hinblick auf die Erb-
siinde.!!! Christus allein war frei vom peccati contagium.!'? Bei seiner
Menschwerdung war keine fleischliche Lust im Spiel (quia etsi suscepit
carnem, non tamen ex carnis libidinosa contagione).''® Es ist nicht
leicht, sich von den »Beriihrungen« der Welt fernzuhalten.!!4 Die pro-
testantische Liturgie bittet Gott: Da, quaesumus, Domine, populo tuo

107 Dazu ThLL IV, Sp. 625-628; vgl. MANZ, Ausdrucksformen, S. 120f.
(8§ 184 contagio criminum, delicti, peccatorum).

108 Isidor, Etym. IV,6,18, ed. LINDSAY.

109 Z.B. Ambrosius, De Abraham I11,8,47, CSEL 32/1, S. 601: non ergo
magnam mercedem promisisset Abrahae, nisi puram animam ab omni
delictorum contagione iudicauisset; Origenes, In Lv. hom. 12,4, GCS
29, S. 462: sed permanet mundus ab omni contagione peccati;
Gregor, Mor. 1,22,30, CCL 143, S. 41: peccati contagio; Ambrosius
Autpertus, In Apc. VIII, CCCM 27A, S. 675: Cauete contagia
peccatorum; Eugippius, Vita s. Severini 8,1, ed. NUSSLEIN, S. 46:
inter cetera iniquitatis suae contagia.

110 Isidor, Sent. III,32,1, PL 83,704A.

111 Z.B. Augustinus, De peccato originali 13,14, CSEL 42, S. 175: de
paruulis sine ullius uitii ex Adam contagione nascentibus; ebd. 12,13,
S. 175; 37,42, S. 200: quod infantes etiam qui peccare non possunt,
non tamen sine peccati contagione nascuntur.

112 Leo 1., Tract. 77,2, CCL 138A, S. 488; vgl. Tract. 72,2, S. 443:
Suscepit nos illa natura quae ad propaginem nostri generis a communi
tramite non abrumperet, et contagium peccati in omnes homines
transeuntis excluderet. — In der allegorischen Deutung von Hiob 2,3
Gregor, Mor. 111,14,26, CCL 143, S. 131: Frustra quippe afflictus est
qui et culpae ultione pressus est, et culpae contagio inquinatus non
est. Ebd. 111,14,27, S. 132: Mediator etenim noster puniri pro semet—
ipso non debuit quia nullum culpae contagium perpetrauit.

113 Isidor, Sent. I1,14,3, PL 83,565B. Vgl. Leo I., Tract. 30,4, CCL 138,
S. 156: Superueniente quippe in eam Spiritu sancto et Altissimi ob-
umbrante uirtute (vgl. Lk. 1,35), incommutabile Dei Verbum de
incontaminato corpore habitum sibi humanae carnis adsumpsit, quae
et nullum contagium de concuspiscentia traheret, et nihil eorum quae
ad animae corporisque naturam pertinet non haberet.

114 Cyprian, De mortalitate 23, CCL 3A, S. 29 (von Enoch): Hoc fuit
placuisse in conspectu Dei de hoc contagio saeculi meruisse
transferri; Aponius, In Cant. 9, PLS 1,958: mundi huius contagio-
nibus ultra se non reddunt terrenis operibus mortuis; Beda, De
tabernaculo II, CCL 119A, S. 83: exinani te ipsum et euacua ab omni
contagione rerum mundanarum; ebd., S. 85: sancti qui suorum corda
auditorum a terrestribus contagiis extracta ad caelestia desideranda
sustollunt.
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diabolica vitare contagia.!!s

DaB es um Unreinheitsmetaphorik geht, wird durch entsprechende
Ausdriicke deutlich; so fragt etwa Gregor: Sed quid est, quod in hac
uita sine quauis tenuissimi contagii inquinatione peragatur?''® Haufig
finden sich hier Verben des Befleckens.!17 Mit Reinigungswasser werden
die wegen des Beriihrens von Toten rituell unreinen Menschen (dazu
Kap. III,1b) besprengt: et homines huiuscemodi contagione pollutos
(Nm. 19,18). Auch wo sonst vom Reinigen die Rede ist, wird an eine
Befleckung zu denken sein.!'® Die Verb- und Adjektivformen contagiare
und contagiosus scheinen vor allem im medizinischen Sinn als »an-
stecken« und »ansteckend« verwendet zu werden; in der Benediktsregel
ist der AusschluB eines Monchs als letztes Disziplinarmittel vorgesehen,
ne una ovis morbida omnem gregem contagiet.119

g) contaminare, contaminatio

Verbreitet ist als Verb des Befleckens contaminare, das ebenfalls
ein Beriihren meint, jedoch — wie auch das Substantiv contaminatio —
auBer auf Beflecken vor allem auf Schinden und Entehren zielt;!20
»Knabenschinder« heiBen deshalb puerorum contaminatores.'’! Der
Mensch befleckt sich selbst mit verschiedenen Siinden,'?? die durch
Genitivkonstruktionen niher bestimmt werden kénnen.!?® Papst Leo I.

115 MOSER, Sprache und Religion, S. 47 (Kollektengebet des 2. Sonn-
tag nach Michaelis); ebd.: "Der Inifinitivsatz wird sehr verschieden
wiedergegeben: die teuflische Befleckung vermeiden; die teuflische
Vergiftung meiden; vor aller List und Gewalt des Teufels verwahren;
des Teufels Einfliisse und ihre Ansteckung meiden".

116 Gregor, Mor. 1,33,47, CCL 143, S. 50.

117 Z.B. Augustinus, Enarr. in ps. 104,34, CCL 40, S. 1550: nec istos illi
suarum iniquitatum contagione polluerunt.

118 Z.B. Siricius, Ep. 1,14,18, PL 13,1145A: quamvis sit omnium peccatorum
contagione mundati; Bachiarius, De reparatione lapsi 5, PL 20,1041C:
Unde vides quod sicut peccati contagione maculamur, ita expulsione
ejus abluimur; Theophilus von Alexandrien (Hieronymus, Ep. 98,3,
CSEL 55, S. 187): totis itaque uiribus animas nostras ab ommni con-
tagione purgantes dignas celebritate, quae inminet, praeparemus;
Petrus Damiani, Sermo 18,10, CCL 57, S. 116: a peccatorum se con-—
tagio per aedificationis fraternae ministerium purgant.

119 Benedikt, Regula 28,8, ed. STEIDLE, S. 116.

120 Dazu ThLL IV, Sp. 628-631; WALDE -~ HOFMANN, Wédrterbuch, Bd.
1, S. 266f. Medizinisch auch als Synonym von contagiare »ansteckenc.

121 Tertullian, Apol. XI,12, CCL 1, S. 109 (von den G&ttern).

122 Ambrosius Autpertus, In Apc. II, CCCM 27, S. 112f.: Alius uoluptati
carnis semetipsum prosternens, gulae inlecebris, fornicationibus,
adulteriis, uel etiam inrationabilibus incestisque amplexibus foedat
uitae innocentiam; alius auaritiae aestibus anhelans. furtis, rapinis,
fraudibu;, falsis testimoniis homicidiisque semetipsum contaminat.

123 Z.B. Petrus Lombardus, Sent. 1V,38,3,2, Bd. 2, S. 483 (nach Leo I.):
quae de re excusabili contaminationem criminis elegerunt.
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liber die Fastenzeit: Mansuetudinis et patientiae, pacis et tranquillitatis
hoc tempus est, in quo exclusa omnium contaminatione uitiorum,
perpetuitas nobis est obtinenda uirtutum.i24 Attributiv findet sich bei
Augustinus der Ausdruck contaminatus auch gesteigert als uita con-
taminatissima et consceleratissima.'?> Christus kam nicht in diese Welt,
ut in peccatis nostris contaminaretur, sed ut contaminatos mundaret.126
Die Negativform incontaminatus »unbefleckt« kann vor allem sexuelle
Reinheit meinen; zur Vorschrift Lv. 21,14 Viduam autem et eiectam et
contaminatam non accipiet heiBt es etwa bei Origenes: Sponsa autem
Christi neque abiecta neque polluta potest esse, sed virgo incontaminata,
incorrupta, munda.'?’” Im allgemeinen Sinne von »siindenfrei« preist
incontaminatus Hiob; in allen Versuchungen blieb er standhaft und »un-
befleckt«: Sed incontaminatus permansit magnus ille adamantinus Job.128

h) (co-)inquinare, (co-)inquinatio

Lat. inquinare meint bestreichen und beschmieren (mit Farbe oder
Schmutz), dann auch beflecken und verunreinigen allgemein.!?® Gleiches
gilt fiir die Form coinquinare und ihre Ableitungen,'® die ebenso wie
inquinare als Verben des Beflecken gern mit andern Bezeichnungen ver-
bunden werden. Etwa Apringius zu Apk. 3,4: Omnis enim qui non
inquinatur sorde peccati, cum Domino ambulat in albis et dignus efficitur
ut Agni vestigia prosequatur!3' Oder Isidor in seiner Siindenklage:
nullum invenitur peccatum, cujus sordibus non sim coinquinatus.'3? In
das Himmlische Jerusalem wird nichts Beflecktes eingehen: nec intrabit
in ea aliquid coinquinatum et faciens abominationem et mendacium (Apk.
21,27; dazu Kap. VIII,4). Den Gegensatz von (colinquinatus driickt in-
coinquinatus aus.'®® Die Befleckung ist inquinatio (z.B. Sap. 14,26
animarum inquinatio); auch als peccati inquinatio,'3*
usw. So wiinscht Gregor einem Briefpartner, daB ihn der allmachtige
Gott von aller »Befleckung der Schuld« reinige (ab omnis culpae
inquinationibus tergeat).!3¢ Ahnliches gilt fiir coinquinatio.!®”

sceleris inquinatio!35

124 Leo 1., Tract. 42,2, CCL 138A, S. 240.

125 Augustinus, De civitate Dei I,9, CCL 47, S. 9.

126 Gottfried von Admont, De benedictionibus Jacob patriarchae 10, PL
174,1149A.

127 Origenes, In Lv. hom. 12,6, GCS 29, S. 46S.

128 Ps.-Origenes, In Job II, PG 17,469D.

129 Dazu ThLL VII/1, Sp. 1809-1815 (inquinabiliter - inquinosus).

130 Dazu ThLL III, Sp. 1564f.; MIWb 2, Sp. 818f.

131 Apringius, In Apc., PLS 4,1238f.

132 Isidor, Synonyma 1,65, PL 83,842B.

133 Dazu ThLL VII/1, Sp. 972.

134 Gregor, Mor. XXVI,37,68, CCL 143B, S. 1317.

135 Victor von Cartenna, De poenitentia 13, PL 17,986C.

136 Gregor, Ep. XI1,18, CCL 140A, S. 888,

137 Z.B. Ps.-Johannes Chrysostomus, Opus imperf. in Mt. 21, PG 56,750:
castigans teipsum ab omni coinquinatione operis mali.
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Das hdufig im Plural verwendete Wort inquinamentum meint dann
mehr den (unspezifischen) Schmutz. Niemand solle ein G&tzenbild in sein
Haus holen, quasi spurcitiam detestaberis et velut inquinamentum ac
sordes abominationi habebis (Dt. 7,26). Gott will nach dem Propheten
Ezechiel die Menschen ab omnibus inquinamentis vestris reinigen (Ez.
36,25; vgl. 36,29). Paulus ruft dazu auf, sich »von aller Befleckung des
Fleisches und des Geistes« zu reinigen: Mundemus nos ab omni in-
quinamento carnis et spiritus (2 Kor. 7,1).1%8 Neben den Genitivformen
mit peccatum!3?® finden sich die luxuriae inquinamenta (dazu Kap. IIl,1c)
und die Jasciuiae inquinamenta;'*® im Hinblick auf Gedankensiinden
kann von den inquinamenta cogitationis gesprochen werden.!*! Gregor
ruft dazu auf, mundi hujus inquinamenta zu flichen.!42

i) polluere, pollutio

Als Verb des Befleckens dient hiufig polluere. Nicht in den Himmel
gelangen diejenigen, die sich hier mit schlimmen Taten befleckt haben
(qui hic se nequissimis actibus polluerunt).'*3 Die Ursiinde befleckt die
Seele der Kinder (ex originali peccato anima polluitur prolis).'** Wegen
der urspriinglichen Befleckung war kein Mensch in der Lage, fiir die
Siinder vor Gott zu treten (als Argument fiir die Inkarnation): Omnes
uidelicet nos inimica illa persuasio in culpae contagium ab ipsa radice
polluerat, nullusque erat qui apud Deum pro peccatoribus loquens, a
peccato liber appareret, quia ex eadem massa editos aeque cunctos par
reatus inuoluerat.'*S Wer sich mit einem Vergehen befleckt (crimine
pollutum) weiB, der soll BuBe tun, um in das Himmlische Jerusalem
eingehen zu kénnnen.'*® Den Gegensatz von pollutus bildet impollutus.*’

138 Vgl. Ambrosius, De Abraham 11,48, CSEL 32/1, S. 602: oportet nos
[...] mundare animae nostrae locum ab omni inquinamento. proicere
sordes maliuolentiae, si uolumus spiritum recipere sapientiae, quia
»in maliuolam animam non intrabit sapientia« (Sap. 1,4).

139 Z.B. Origenes, In Lv. hom. 9,4, GCS 29, S. 424: cum esses mundus,
rursum te peccati inquinamento maculasti et ex virtute ad libidinem,
ex puritate ad immunditiam declinasti.

140 Gregor, In I Reg. V,191, CCL 144, S. 539.

141 Gregor, Mor. 1,35,49, CCL 143, S. 51.

142 Gregor, In Ev, 1,12,1, PL 76,1118 B. Vgl. Petrus Chrysologus, Sermo
167,6, CCL 24B, S. 1027: nulla inmunda mundi inquinamenta sentire.
Zur »unreinen Welt« s. Kap. VIIL,1.

143 Cassiodor, In ps. 125,6, CCL 98, S. 1171; vgl. Gregor, Mor. XXV,10,27,
CCL 143B, S. 1252: Incessanter [...] se prauis actionibus polluunt.

144 Gregor, Mor. XV,51,57, CCL 143A, S. 785.

145 Gregor, Mor. XXIV,2,4, CCL 143B, S. 1191.

146 Richard von St. Viktor, In Apc. VII, PL 196,882A: Quicunque ergo
supernam Hierusalem intrare voluerit, vel se post acceptam gratiam
immaculatum conservet, vel si se quocunque crimine pollutum
noverit, poenitudine cordis, confessione oris, lacrymarum, et bonorum
operum satisfactione stolam suam diligenter mundare festinet.

147 Dazu ThLL VII/1, Sp. 649f.
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Das Substantiv pollutio kann mit der Verbindung zum Materiellen
und Irdischen!*® einen bestimmten Aspekt der Siinde schlechthin be-
zeichnen: Peccatum habet multa nomina. Vocatur enim »macula«, et hoc
quia imaginem anima deformat. Item, »reatus«, quoniam ad penam
aternam obligat. Item, »pollutio«, et hoc quantum ad contagionem
contractam ex terrena delectatione.'*® Terminologisiert ist »Pollutionc
noch heute Bezeichnung fiir »SamenerguB«, sei er unbeabsichtigt, oder
— als »Selbstbefleckung« (Masturbation) — selbst hervorgerufen. Stellen,
an denen die Bibel in diesem Sinne von pollutio spricht, lassen sich iiber
das Verfahren der Allegorese als metaphorische Befleckung durch die
Siinde deuten; Vorschriften fiir die Reinigung dienen dann als Verpflich-
tung zum Waschen mit den Trdnen der Reue (dazu Kap. III,1c).

j) sordes

Die allgemeine Schmutzbezeichnung sordes'®® wird so haufig mit
der Siinde in Verbindung gebracht, daB die Formulierung »zum friiheren
Schmutz zuriickkehren« eine verstiandliche Umschreibung fiir den Riick-
fall in friihere Siinden ist.!5! Verbreitet sind Genitivkonstruktionen!52
wie sordes peccatorum:'®® Cur in peccati sordibus manes? cur in
voluntate peccandi persistis?'5* Der Siinder bekennt, er sei pleno omni
sorde peccati.'5 Die urspriingliche unsichtbare Schénheit der Seele wird
durch solchen »Schmutz der Siinden« sichtbar verunstaltet.!3® Als
nominalen Ausdruck kennt das Mlat. auBer sordes die Abstraktbildung
sorditas; wenn ein »Hirte der Kirche« bei seinen Untergebenen Schmutz
der Laster findet, dann soll er diesen sogleich beseitigen: et si aliquam
in eis vitiorum sorditatem inveneris, citius castigare et emendare

148 Gregor, Mor. XXI1,20,47, CCL 143A, S. 1127: Verba enim Dei in terra
iacentes audimus, cum in peccatis positi, cum terrenae pollutioni
coniuncti, sanctorum uoce spiritalia praecepta cognoscimus.

149 Hugo Ripelin, Comp. 11,4, S. 91.

150 Dazu WALDE - HOFMANN, Woérterbuch, Bd. 2, S. 562f.

151 Beda, Hist. eccl. 1V,25(23), ed. SPITZBART, S. 406: Verum post obitum
ipsius abbatissae redierunt ad pristinas sordes, immo sceleratioria
fecerunt.

152 Dazu MANZ, Ausdrucksformen, S. 464-467 (88 929-933 sordes
criminum, delictorum, facinorum, peccatorum, vitiorum).

153 Z.B. Williram von Ebersberg, Expositio, ed. BARTELMEZ, S. 33; Ps.—
Alkuin, De div. off. 39, PL 101,1242C: candidum et purum esse debet
ab omni sorde peccatorum; Aponius, In Cant. 3, PLS 1,858: quibus
anima ab omni peccatorum sorde extersa.

154 Isidor, Synonyma 1,38, PL 83,836B.

155 Redemptus, Obitus B. Isidori, PL 81,31C.

156 Victor von Cartenna, De poenitentia 29, PL 17,1002AB: Quam nuda at-
que deformis anima nostra remanebit, si nos eam saltem poenitentiae
velaminibus et confessionis amictibus non obtegamus! nisi quia turpi-
tudinem festinamus abscondere, et animae operire non contendimus
nuditatem, cujus cum sit naturaliter invisibilis pulchritudo, visibilis
fiet peccatorum sorde deformitas.
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stude.t57

Neben dem Verb sordidare »beschmutzen« existieren die Formen
sordere »schmutzig sein« und sordescere »schmutzig werden«, letztere
in Apk. 22,11 qui nocet noceat adhuc et qui in sordibus est sordescat
adhuc. Der Ausdruck sordes wird sonst gern mit andern Verben des
Befleckens verbunden, etwa mit polluerel58 oder inquinare.!59 Gottes
strengen Richterspruch muB erwarten, wer das Weihnachtsfest »mit dem
Schmutz der Laster beschmiert« begeht (qui sine remedio poenitentiae
ad festivitatem Domini vitiorum sordibus inquinatus accesserit).160

k) spurcitia

Lat. spurcitia entspricht etwa dt. »Unflat«, wobei das Adj. spurcus
(aufgrund der Verwandtschaft mit porcus »Schwein«?) auBer »unflitig«
auch als »schweinisch, sduisch« iibersetzt werden kann. Es geht also
um kriftige Ausdriicke fiir Unreinheit und Schmutz. So meint spurcitia
die Unreinheit, die an einem Menschen haftet, der einen Toten beriihrte,
sich aber nicht reinigen a8t (Nm. 19,13). Zudem bezeichnet es den Inhalt
der »getiinchten Griber« von Mt. 23,27.

1) squalor

Eine stark abwertende Bezeichnung fiir Schmutz ist squalor; wie bei
dem Adjektiv squalidus wird das AbstoBende daran (etwa »starren vor
Schmutz«) betont.!®! Die Liturgiesprache kennt die squalores peccatorum
und vitiorum.!%? Nennt eine Predigt den menschlichen Leib (caro misera
et putribilis) auch noch omni squalore peccatorum plena, dann geht es
darum, ihn vollends herabzuwiirdigen.!®® Die Genitivbildungen squalor
peccatorum'®* und squalor criminum'¢5 beziehen den Ausdruck deutlich

157 Honorius, In Prov., PL 172,327A.

158 Z.B. Cassiodor, In ps. 106,14, CCL 98, S. 977: a superstitionum suarum
tenebris eduxit animas peccatorum sorde pollutas.

159 Z.B. Caesarius von Arles, Sermo 229,3, CCL 104, S. 907: noli tuam
animam peccatorum sordibus inquinare.

160 Hraban, Hom. de festis 2, PL 110,12CD.

161 Dazu GEORGES, Bd. 2, Sp. 2778-2780; vgl. WALDE - HOFMANN,
Worterbuch, Bd. 2, S. 582.

162 MANZ, Ausdrucksformen, S. 471 (8§ 940 squalores facinorum,
peccatorum, vitiorum).

163 Ps.-Augustinus, Ad fratres in eremo 49, PL 40,1333.

164 Absalon von Springiersbach, Sermo 14, PL 211,89B: Sunt multi criminosi
in hoc seculo qui terrena quaerunt, carnalia sapiunt, usque adeo
sepulti in vitiis, quod nec etiam oculos possunt ad coelum levare:
et squalore peccatorum confecti obliviscuntur patriam coelestem, ad
quam deberent proficisci.

165 Victor von Cartenna, De poenitentia 13, PL 17,986C: animae vero tuae
infectum squalore criminum.
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auf den Bereich der Siinde. Gleiches ist gemeint, wenn squalor das
Innere des Menschen beschmutzt.!® Aufgrund der Bedeutung »rauhc
kann Origenes an die Angabe ankniipfen, Esau sei »wie mit einem Fell
behaart« gewesen (Gn. 25,25): Esau war totus hirsutus et horridus et,
ut ita dicam, peccati et nequitiae squalore circumdatus.'®” Die Verben
squalere und squalescere meinen das Schmutzigsein bzw. -werden; ein
Beschmutzen anderer wird hiermit nicht ausgedriickt.

2. Deutsch
a) un-rein, Un-Reinheit

Wie beim lateinischen, so sollen auch beim deutschen Wortschatz
der Unreinheit zundchst solche Worter vorgestellt werden, die das Un-
reinsein negativ ausdriicken. Am stdrksten verbreitet sind die Negationen
von rein,'®® vor allem das prifigierte unrein.!®® Siinder sind »bése und
unreine« Menschen. In der Hélle wird Der bose mensch und unreyne!’°
nicht nur fiir seine eigenen, sondern auch fiir die von ihm mitver-
schuldeten (»fremden«) Siinden anderer gepeinigt. Ahnlich wie »arm« dient
»unrein« hdufig als Attribut zu »Siinder«. Ein Prediger iibersetzt Ps.
30,18 erubescant impii et deducantur in infernum als: die bosen und die
unreinen sindere silen sich schemen und gevirt werden in die ewige
helle.!”! Maria — als Veilchen — neigt sich gnadig zu den »unreinen,
schnéden« Siindern herab: Item, de foyle is natuerlike ghebughet unde
ghekrummet to der eerden. Also bistu moeder aller soeticheit overmits
dyn ghenadighe herte gheneyghet to allen unreynen, snoden sunders, up
dattu se moghest salich maken in tijt unde in ewicheit.\’?> Die Edelsteine
biiBen ihre Krafte ein, wenn »unreine, siindige Menschen« sie anriihren.178

Substantivisch wird neben der Unreine spater bevorzugt Unreinigkeit
und Unreinheit verwendet. Zu den Genitivbildungen vor allem im Bereich
geschlechtlicher Vergehen (dazu Kap. III,1) kommen bedeutungsbe-

166 Julian von Aeclanum, In lob, CCL 88, S. 30 (zu Hiob 9,30f.):
Aduersum puritatem uitae horror ulcerum pugnat, ut de squalore
animi cutis corrupta credatur.

167 Origenes, In Gn. hom. 12,4, GCS 29, S. 110.

168 Zu rein(e) BMZ I1/1, S. 659-652; LEXER, Bd. 2, Sp. 388-392; DWb
VIII, Sp. 680-710; GAUPP, Geschichte; HARTMANN, Worterbuch, S.
339-341.

169 Dazu LEXER, Bd. 2, Sp. 1926f.; DWb XI/3, Sp. 1261-1273.

170 Md. Hiob 8790, ed. KARSTEN, S. 142.

171 Predigten, ed. SCHONBACH, Bd. 1, S. 37.

172 Ps.-Veghe, Lectulus, ed. RADEMACHER, S. 13.

173 Konrad von Megenberg, Buch der Natur, ed. PFEIFFER, S. 472: auch
werdent die kreft der edeln stain belaidigt von dem handeln und von
dem angreifen der unrainen siindigen menschen.
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stimmende Reihungen mit »Ubel« und »Siinde«.!”* Auch im absoluten
Gebrauch ist deutlich, daB die Siinde gemeint ist, die den Menschen in
die Holle »versenkt«: mach é mich reine, é min unreine versenke
mich in daz verlorne tal.!”® Verben des Beschmutzens sind hier unreinen,
verunrein(iglen'’® und entreinen.!’’ Viele Menschen meiden zwar aus
Angst vor Kindern die offene »Unkeuschheit«, aber inwendig sint si
vol unkdusch mit gir und treibent ir unfuor mit kiissen, mit unzimleichen
reden und mit merlein und verunreinent sich lesterleich und pcesleich,
d4 von nicht mér ze reden ist.!’8

Der Ausdruck »rein« ist haufig ein schmiickendes Beiwort, das Voll-
kommenheit in jeglicher Hinsicht ausdriickt, ohne daB primdr an das
Fehlen einer Befleckung gedacht werden muB. Zudem kann »rein von
(mhd. auch vor) Siinden« auch die Bedeutung »frei von Siinden« haben.!”?
Niemand kommt in den Himmel, ern si vor allen siinden alsd reine.!8°
Mit Taufe, Martyrium oder BuBe wird man der siinden aller samt ledic
und reine.'8!

b) un-sauber, Un-Sauberkeit

Das deutsche Adj. sauber—scheint sich aus lat. sobrius »niichtern«
entwickelt zu haben.'®? Die Differenzen zu rein sind auBer sprachgeo-
graphischen Unterschieden gering; so benennt sauber "weniger einen
urspriinglichen als einen bewuBt herbeigefiihrten Zustand";!® und eine
Verwendung als »frei von« wie bei rein gibt es nicht. Die prifigierte
Negativform unsauber scheint sich bedeutungsmiaBig kaum von unrein zu

174 Z.B. Predigten, ed. GRIESHABER, Bd. 1, S. 150: Un(d) reht gelicher
wise als unser herre im selber erwalte Bethleem die rainon un(d)
die hailigen stat. dc er da wurde geborn. also hat der b&se gaist
dem endecrist och erwellet die stat ze Babiloni. iz der allez tibel
un(d) alliu sunde un(d) alliu unrainekait kom. dc er da och werde
geborn.

175 (Ps.-)Walther, Gedichte 123,39f., edd. LACHMANN - KUHN, S. 169.

176 Dazu LEXER, Bd. 3, Sp. 281; DWb XII/1, Sp. 2036-2039.

177 Dazu LEXER, Bd. 1, Sp. 579; vgl. DWb III, Sp. 582f.

178 Konrad von Megenberg, Buch der Natur, ed. PFEIFFER, S. 250, wo
wohl an Masturbation zu denken ist.

179 Z.B. Berthold von Regensburg, edd. PFEIFFER - STROBL, Bd. 1, S.
199: er werde als reine vor siinden, als er was, herre, dé dd den
menschen hetest geschaffen; ebd. S. 411: sie sint dannoch reine vor
grézen siinden; vgl. S. 397: Wan ir wellet iuwer herze niht reine
machen vor der héhvart.

180 Herger MF 28,33 (Minnesangs Friihling, edd. MOSER - TERVOOREN,
S. 52).

181 Berthold von Regensburg, edd. PFEIFFER - STROBL, Bd. 2, S. 123.

182 Dazu BMZ I1/2, S. 718f.; LEXER, Bd. 2, Sp. 1283-1285; DWb VIII, Sp.
1848-1859.

183 JOHN HENNIG, Sauber (Muttersprache 82, 1972, S. 45-51) S. 47.
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unterscheiden.184

Das Substantiv Unsauberkeit'®S wird etwa in einer Variation des
Spruchs »Wenn Siinde nicht Siinde wire...« (s. S. 76) genannt: Jeronimus
spricht das siind nicht siind wer dennocht so wer sie mir unmer von
ir grosser unsawbrickheit.'8 Aufgrund der »Unreinheit« des Aussatzes
kann sich ein Paradigmengebet auf Christi Aussatzheilungen berufen bei
der Bitte, die »Unsauberkeit meines Herzens« zu reinigen: Herro gereine
die unsuferi mis herzen alse dv gireindost die mis(el)suhtigen.'®’ Das
Gift, das die Viper im »Physiologus« ausspuckt, bevor sie Wasser trinkt,
bezeichnet die »Unsauberkeit«, mit der »wir« befleckt sind: Den uurm
sculen uuir biledon: so uuir uuellen drinkan daz geistliche uuazzer, daz
uns giscenket uuirt fone demo munde unserro euuarton, so sculen uuir
uzspiuuen zaller erist alle die unsuberheit, da mite uuir beuuollen sin.'%®

Relativ selten wird »unsauber« verbal (etwa »verunsidubernc);'8°
verbreitet hingegen ist siubern,'’® gelegentlich mit anderen Verben des
Reinigens verbunden. Christus hat die Welt mit seinem Blut gestbert
un(d) geraint.191

c) un-lauter, Un-Lauterkeit

Der Ausdruck lauter, liter'®% meint »rein« vor allem im Sinne von
»klar« und »unvermischt«; er l4Bt an sauberes Wasser oder durch-
sichtiges Glas, doch auch an von allen Beimischungen gereinigtes Edel-
metall denken (»lauteres Gold«). Da eine Metallveredlung meist mit Feuer
geschieht, ist die »Lauterung« oft ein Brenn- und Schmelzvorgang.
»Lauter« iibersetzt hiufig purus im Sinne von simplex als »ehrlich« und
»aufrichtig« (z.B. »lautere Beichte«; dazu Kap. IV,2b). Die Negativform
unlauter und das Substantiv Unlauterkeit!’® beziehen sich auBer auf die
entgegengesetzte unredliche Haltung (noch heute z.B. in »unlauterer
Wettbewerb«) vor allem auf Sexuelles: »Unlauterkeit« ist besonders im
Frithnhd. eine Umschreibung fiir die Siinde der Luxuria (dazu Kap. III,1c);
sie folgt im »Narrenschiff« aus dem Tanzen:

184 Dazu LEXER, Bd. 2, Sp. 1942; DWb XI/3, Sp. 1305-1311.

185 DWb XI1/3, Sp. 1310, bucht aus einem Birgittendruck (1502): un-
seuberkeit der siind. :

186 Martin von Amberg, Gewissensspiegel, ed. WERBOW, S. 97 App.

187 Rheinauer Gebete (Denkmiler, ed. WILHELM, S. 65).

188 Physiologus, ed. MAURER, S. 94.

189 Dazu DWb XII/1, Sp. 2040; vgl. BMZ I1/2, S. 719: (be)unsibere.

190 Z.B. Johann Geiler von Kaisersberg (DWb VIII, Sp. 1858): so ein
mensch von lastren erleert und gesaufert wirt.

191 Predigten, ed. GRIESHABER, Bd. 2, S. 115.

192 Dazu BMZ I, S. 1058-1060; LEXER, Bd. 1, Sp. 1996-1998; DWb VI, Sp.
378-390; vgl. HERMANN KRINGS, Art. »Lauterkeit« (HWbPh 5, Sp.
47-49).

193 Dazu XI/3, Sp. 1123-1125; vgl. ebd. Sp. 731 (ungeldutert).
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61,12 VB dantzen vil vnratts entspringt
Do ist hochfart / vnd iippikeyt
Vnd fiir louff der vnlutterkeyt.\%*

Das Adj. »lauter« nahert sich oft sehr — auch im Sinne »frei von
(Siinde)« — dem Adj. »rein«, mit dem es gern zwei- oder mehrgliedrige
Formeln eingeht;!°® Christi Menschheit war Jluter und reine an aller
hande siinde.'%"

d) bewellen

Das Verb ahd. biwellan, mhd. bewellen hat sich nicht bis heute
erhalten; bereits im spaten Mhd. ist es vornehmlich nur noch in den
Partizipformen bewollen und vor allem unbewollen (auch als Voll-
kommenheitsattribut) prisent.!8 Der — vielleicht vom »Wilzen« (volutari)
der Schweine in ihrer Suhle (dazu Kap. IX,1) herstammende — Ausdruck
meint »Beflecken«, auch »Schinden«, vor allem in sexueller Hinsicht.!??
Der Beter der Wiirzburger Beichte bekennt, sich selbst befleckt zu
haben: ih biuual mih fora ubilero lusti ente daz ih mit minan ougun
gisah daz mi urloubit niuuas.?°® Ehebruch wird umschrieben als
»jemandem die Frau bewellen«.2%! Auch sonst ist »bewellen« ein viel-
seitiges Verb des Befleckens. Vor der Erl6sung waren »wir« mit Siinden
befleckt (Wir waren auch envollen in den sunden bewollen).?°? Erst
Christus war frei davon: daz was der ereste man, der sih in Adames
sunden nie nebewal?%® Beim »Streit der Téchter Gottes« wendet die
»Wahrheit« ein, es entspreche nicht Gottes Gerechtigkeit, der mensche
der sich willeclichen bewollen hete mit den siinden, daz der mensche
iemer solte komen fiir din reinez antliitze in dinen himelischen sal zuo
dinen ungemeilten engeln.2°* Der hl. Laurenzius kann denjenigen helfen,
die mit nétin unde mit angisten begriffin sint unde mit sundin bewollin

194 Brant, Narrenschiff, ed. LEMMER, S. 150.

196 Z.B. Predigten, ed. SCHONBACH, Bd. 1, S. 328: daz er lfter und
reine si von houbthaften stinden.

197 Predigten, ed. SCHONBACH, Bd. 1, S. 29. Vgl. Kaiserchronik 9082,
MGH Dt. Chron. 1/1, S. 248: er ist sé liiter und s& raine.

198 Dazu BMZ III, S. 672f.; LEXER, Bd. 1, Sp. 255 (be-wellen); Bd. 2, Sp.
1771 (un-bewollen); Bd. 3 Nachtr., Sp. 80. — Reizvoll wire es, die
Geschichte des Aussterbens dieses Wortes zu schreiben; die vor-
liegende Arbeit kann dazu zundchst nur Material bereitstellen.

199 Z.B. Die altdeutsche Genesis 860f., ed. DOLLMAYR, S. 25: so be-
ginnet ime gollen daz er sich hidt pewollen.

200 Wiirzburger Beichte (Sprachdenkmailer, ed. STEINMEYER, S. 316).

201 Predigten, ed. SCHONBACH, Bd. 2, S. 93: ettelichen bewillet er daz
wip.

202 Von der Zukunft Gottes 267f. (SCHWAB, Thema (1], S. 15).

203 Ezzolied 177f. (Gedichte, ed. SCHRODER, S. 18).

204 Berthold von Regensburg, edd. PFEIFFER - STROBL, Bd. 1, S. 199.
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sint.2%5 Der Siinder bekennt:

5173  Mit sunden was ich bewollen,
Ich han gelebt mit vollen
Nach meins leibs gelust.?6

Wenn schon die Engel sich vor dem Gericht fiirchten, treun, wie
geschiht uns armen siindarn dann die mit vil manigen siinden bewollen
sint!?07

Befleckend wirkt die »Welt« (dazu Kap. VIIL1); die Siinder sind sere
mit der welt bewollen und mit werltlichen sunden bekumert.2°8 Die
Juden befleckten sich mit »unsauberen Werken« (die sih iu beuuullan
mit unsuberen uuerchan).?%? Mit Unrecht befleckt war der »Gott« Apollo,
sowie Kaiser Alexander, der ihm Opfer darbrachte: Mit meine was
bewollen Der got vnd och sin dienist man.?'® Gott gibt den Armen
nicht mehr Reichtiimer, damit sie sich nicht »mit vielfaltiger Bosheit«
beflecken:

2780 Wan er chennet ir hercz und ir muet:
Ob sy hieten den vollen,
Ir hercze wurd et bewollen
An vil maniger boshait,
Darum er in das guet verseit.?!!

Der Teufel bemiiht sich, die Menschen mit verschiedenen Siinden zu
beflecken:

886 Ettelichen man
ilet der Satanas bewellen,
cheren ab der giite
mit starchem ubermiite,
etslichen mit kire,
den anderen mit nide.
etlichen er inzundet,
daz er lihte zurnet.

205 Speculum Ecclesiae, ed. MELLBOURN, S. 88.

206 Heinrich von Burgeis, Der Seele Rat, ed. ROSENFELD, S. 96; ebd.
5330f., S. 99: (die Seele) Dew sich hat bewallen Mit maniger
poser sunde!

207 Predigten, ed. SCHONBACH, Bd. 2, S. 10.

208 (Prosa-)Lancelot, ed. REINHOLD KLUGE, Bd. 1 (DTM 42) Berlin 1948,
S. 247f.; zum Kontext SPECKENBACH, Form, S. 338f.

209 Physiologus, ed. MAURER, S. 94.

210 Hugo von Langenstein, Martina 4,102f., ed. KELLER, S. 10; vgl. ebd.
84.,43-45, S. 210: Die sele verswachit Mit siinden gar bewollen

Dur dinen got appollen. Der Reim bereits Kaiserchronik 103f.,
MGH Dt. Chron. 1/1, S. 81.
211 Heinrich von Burgeis, De Seele Rat, ed. ROSENFELD, S. 53.
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mit mislichen sculden
ilet er mennesken pewellen.?'?

Substantivische Bildungen lassen sich frith nachweisen. Der ahd.
»Physiologus« spricht allgemein von »Liebschaften und Hurerei und all
den Befleckungen, die dem Teufel gefallen«: mit uuine unde mit h&re
unde mit allen dien beuuollennussedon, die demo diuuele lihchent.213
Wo die Jlingere bairische Beichte das Siindigen in piuuellida mines
lichnamin bekennt, ist konkret Pollution oder Masturbation gemeint
(dazu Kap. III,1c).%14

Mit unbewollen wird haufig immaculatus iibersetzt, etwa bei Christus
als »makellosem (Opfer-)Lamm« (vgl. Kap. 1I,1e).215 Die hl. Martina war
von keiner Siinde befleckt: Behuot vor allim meine Uon svnden vn-
bewollin.?'% Berthold von Regensburg ermahnt die jungen Leute, die
»noch unbewollen sind von Siinden« (die noch unbewollen sint mit
siinden), das Herz von todlichen Siinden freizuhalten.?!” Auch ohne
weitere Bestimmung ist unbewollen im Sinne von »siindlos« verstédndlich.
Berthold von Regensburg predigt iiber die Seligen im Himmel: die saligen
und die rehten die &ne schulde und unbewollen bi unserm herren blibent,
der si d4 beschaffen hat, daz sie nie kein tcetlich siinde begiengen und
ouch niemer mér keine begdn wellent, und alliu diu kleinen kint, diu
rehte getouft werdent, diu sint alliu ze himele geschriben.?!®

e) besul(w)en

Wie bei bewellen, so ist auch bei den Verben, die mit mhd. sol
»Schmutzlache« zusammenhédngen, haufig an das Walzen vor allem von
Schweinen in der »Suhle« gedacht.?'® Doch es kann auch allgemeiner ein
Beschmutzen damit ausgedriickt werden. Wer sich hier mit Siinde be-
fleckte (swer sich torste hie besuln mit suntlicher unvlat), dem

212 Die altdeutsche Genesis, ed. DOLLMAYR, S. 25f.; vgl. ebd. 1097-
1099, S. 32: want wir tuelen neheine wile uns pewellen mit hire
idch mit nide, mit ubermiite i¥ch mit kire.

213 Physiologus, ed. MAURER, S. 94; FRANK, Studien, S. 14.

214 Jiingere bairische Beichte (Sprachdenkmailer, ed. STEINMEYER, S. 315).

215 Predigten, ed. SCHONBACH, Bd. 1, S. 362: des sult ir got bitten
[...] daz er uch brenge ad cenam agni immaculati, zu der wirtschaft
des unbewollenen lambis; vgl. Apk. 19,9 beati qui ad cenam nuptiarum
agni vocati sunt.

216 Hugo von Langenstein, Martina 180,38f., ed. KELLER, S. 454.

217 Berthold von Regensburg, edd. PFEIFFER - STROBL, Bd. 1, S. 390.

218 Berthold von Regensburg, edd. PFEIFFER - STROBL, Bd. 2, S. 172.

219 Dazu BMZ 11/2, S. 466f. (sol); LEXER, Bd. 1, Sp. 221, 230; Bd. 2, Sp.
1053, 1293, 1294; DWb X/4, Sp. 1007-1009; vgl. DWb I, Sp. 1691.
Vgl. vom Eber in Marjodos Traum (Gottfried, Tristan 13532f., ed.
RANKE, S. 170): mit sinem schume solget er daz bette und al
die bettewat.
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drohte der hl. Ambrosius heftig mit den Strafen der Hélle.?2% Die Vor-
stellung von der Siinde, mit der jemand befleckt ist (die grozen sunde
1..1, da er vor was besulwet an),22! steht hier besonders gern in der
Metaphorik des befleckten Kleides; die hl. Katharina widerstand dem
alden hellediebe, der manigen siilt die kusche wat.?*® Die »WeiBe
des Herzens«, welche die hl. Martha in Tugend bewahren will, 1dBt eben-
falls an ein weiBes Kleid denken: ires herzen wize wolde si nicht
besulen tun.??3

f) besudeln

In nhd. Quellen wird dieses Verb durch (be)sudeln verdringt.2%*
Vor allem Luthers Bibeliibersetzung (z.B. Sir. 23,16 vnd besuddeln sich
nicht mit dieser Siinde) trug zur Verbreitung bei.??’ Die Fiirsten, so
heiBt es bei Grimmelshausen, sollen sich nicht selbst mit denen Siinden
und Lastern besudlen welche sie zustraffen von GOtt gesetzt seind.??°
Wenn schon Heilige wegen kleiner Siinden in »jener Welt« schlimme
Peinen erdulden miissen, so Abraham a Santa Clara, wie werden erst
wir bestehen bey dem gerechten Géttlichen Richter / die wir uns stiind-
lich / ja offters mit ldszlichen Siinden besudlen.??”

g) (be)smitzen, beschmeiBen

Das ahd. als bismiz(z)an iiberlieferte Verb mhd. smitzen, spidter
(be)schmeiBen und (intens.) (be)schmitzen,??® mag wegen der Bedeutungs-
verbindung »werfen« und »schmieren« an das Verputzen von Hauser-
winden erinnern.??? Im friihen Nhd. handelt es sich um — gern auch
von Luther gebrauchte — kriftige Ausdriicke, die vor allem an den
Auswurf von Kot (besonders bei Vigeln) denken lassen.

220 Das Passional 249,22f., ed. KOPKE; dazu auch Kap. II,2n.

221 Das Passional 608,4f., ed. KOPKE.

222 Das Passional 669,64f., ed. KOPKE.

223 Das Passional 333,32f., ed. KOPKE.

224 Dazu DWb 1, Sp. 1690f.; X/4, Sp. 929f., 939-943; LEXER, Bd. 2, Sp.

) 1286; KLUGE, Wédrterbuch, ed. SEEBOLD, S. 713. Dort jeweils zum
Verhiltnis zu sudel(er) »Koch.

225 Vgl. Adam Petris Bibelglossar von 1523 (Luther, Schrifft, ed. VOLZ,
S. 260*): Besudlen: verunreinen/beflecken. Vgl. DIETZ, Wérterbuch,
Bd. 1, S. 285.

226 Grimmelshausen, Verkehrte Welt, ed. FRANZ GUNTER SIEVEKE,
Tiibingen 1973, S. 18.

227 Abraham a Santa Clara, Werke, ed. BERTSCHE, Bd. 2, S. 433.

228 Dazu BMZ I1/2, S. 433; LEXER, Bd. 1, Sp. 220; Bd. 2, Sp. 1006, 1017;
DWb I, Sp. 1582-1584, 1585; IX, Sp. 1006-1009, 1103; DIETZ, Wodrter—
buch, Bd. 1, S. 270f.

229 KLUGE, Wérterbuch, ed. SEEBOLD, S. 642.
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h) beschmutzen, Schmutz

Die heute im Nhd. als Bezeichnung fiir Verunreinigen und Unreinsein
iiblichen Ausdriicke beschmutzen und schmutzig werden als Ableitung
vom Nomen Schmutz empfunden, was etymologisch gesehen nicht zu-
trifft. Mhd. smu(t)z wurde offenbar umgekehrt aus smutzen »beflecken«
gebildet.?3% Die Belege fiir diese Metaphorik sind durchweg spit und
erstaunlich selten. Die in der vorliegenden Arbeit als Bedeutungsangaben
fungierenden Ausdriicke wie Siindenschmutz?®' iiberschneiden sich
deshalb kaum mit entsprechenden Wortformen in den dlteren deutschen
Quellen.

i) Fleck, beflecken

Von den nominalen Bezeichnungen fiir das Verunreinigtsein, von
denen jeweils Verbformen fiir das Verunreinigen abgeleitet sind, sei zu-
nachst vieck(e), spiter Flecken, vorgestellt (wobei die Bedeutungen
»Stoffetzen« und »Ortlichkeit« hier auBer Acht gelassen werden
kénnen).?%2 Adjektive beziehen »Fleck« deutlich auf die Siinde (»siind-
licher Fleck«);*3% »siindige Flecken« brachten Luzifer und seine Gesellen
zu Fall (Der mit sundigen vlecken Mit sinen valgenozen Von himele
wart verstozen).?®* Gleiches gilt fiir die Genitivbildung »Flecken der
Siinden«23% wie fiir das Kompositum Siindenflecken;23¢ in der Beichte
verbergen die Menschen gern ihre »Siindenflecken«:

8358 man vint vil der lute
di ir bichte ein deckekleit
machen also ich han geseit
do mite si irre sundenvlecken
beide sus und so bedecken.?3”

230 KLUGE, Wbérterbuch, ed. SEEBOLD, S. 645; vgl. LEXER, Bd. 2, Sp.
1020; DWb I, Sp. 1186; IX, Sp. 1136ff.

231 DWb X/4, Sp. 1138, bucht nur einen Beleg bei Gorres.

232 Dazu BMZ III. S. 337f.; LEXER, Bd. 3, Sp. 388-390; /DWb III, Sp.
174.0ff.

233 Rudolf von Ems, Barlaam und Josaphat 2746-2748, ed. PFEIFFER, Sp.
70 (von Christus): &ne siintlichen vlec was er ane siinde hie,
s6 daz er siinde nie begie; auch ebd. 15029f., Sp. 377: sunder siint-
lichen vlec geruoche rihten minen wec; Predigten, ed. LEYSER,
S. 120: sidntliche vlecken.

234 Heinrich von Hesler, Apokalypse 14264-14266, ed. HELM, S. 209.

235 Vgl. Heilige Regel, ed. PRIEBSCH, S. 9: ane vlecke totlicher sunden.

236 Mechthild, Licht 111,10, ed. NEUMANN, S. 89: (die Seele) wirt vor ge-
richte gezogen in bibender schemmede, das got von ir stinden vleken
ist so dike vrémede. Belege zu »Siindenfleck«: DWb X/4, Sp. 1138.

237 Brun von Schénebeck, Hoheslied, ed. FISCHER, S. 250.



beschmutzen, Schmutz / Fleck, beflecken 107

Adames sundenvlec meint die Erbsiinde.2%® Adames vlecken in Christus
nicht finden zu kénnen, erstaunte den Teufel.23? Auch ohne ausdriick-
liche Bedeutungsangabe ist oft verstidndlich, welche Art von Flecken240
gemeint sind: Treges tu mensche der vlecken icht an dir. so bite got
daz er sie dir ab neme.?*! Ein einzelner Schmutzfleck am Gewand ist
eine kleine Siinde: Der hl. Anno darf in' einer Himmelsvision »wegen
eines Fleckens vor seiner Brust« (durch einin viekke vure sinin brustin)
den fiir ihn bestimmten Thron nicht besteigen, er muB zuvor den
Kélnern gnidig ihre Schuld vergeben.242

Eine Predigt unterscheidet mit drei Arten von Flecken drei Arten von
Siinden: Drier hand fleken sint: der erste ist der den wir geerbet hant
von unserm ersten vatter Adam, und den nimt der té6f ab. der ander
ist hobet sunde, der die hat. der dritte ist tdgliche sunde.243 Als Jung-
frau brachte Maria Jesus »ohne Flecken« zur Welt: ane vleckin si magit
von ime ginas.*** AuBer lat. macula wird hiermit auch labes iibersetzt.
Schreibt Papst Innozenz IIl. iiber die Verdchtlichkeit der menschlichen
Empfangnis: Conceptus in pruritu carnis, in fervore libidinis, in fetore
luxurie: quodque deterius est in labe peccati,>*® so paraphrasiert dies
Hugo von Langenstein als:

116,93 Horint kvmber langen
Wie wir sin enpfangen
In boser akvste
Uon dez fleischis geluste
In vnkivschir mugent
Von angeborner vntugent
Fleischlichir kvnde

In dem flecken der siinde.%%%

Die Verbindung Schandfleck verstirkt den Aspekt des Bescha-
menden.?*” Luther iibersetzt Sir. 20,26 obprobrium nequa in homine

238 Heinrich von Hesler, Evangelium Nicodemi 2207, ed. HELM, S. 86.

239 Heinrich von Hesler, Evangelium Nicodemi 2220, ed. HELM, S. 87.

240 Vgl. Hugo von Langenstein, Martina 90,63, ed. KELLER, S. 226: Div
sveze ane flecken.

241 Predigten, ed. LEYSER, S. 44.

242 Annolied 734 (u.ff.), ed. NELLMANN, S. 56(ff.); vgl. Lampert von
Hersfeld (ebd. S. 150): sed partem candentis vestimenti, eam scilicet,
qua pectus tegebatur, sordida quaedam ac feda caligo obduxerat.

243 St. Georgener Prediger, ed. RIEDER, S. 298.

244 Wilder Mann, Von christlicher Lehre 95 (Dichtungen, ed. MAURER,
Bd. 3, S. 585).

245 Innozenz III., De miseria humane conditionis 1,1,3, ed. MACCARRONE,
S.8.

246 Hugo von Langenstein, Martina, ed. KELLER, S. 294f.

247 LEXER, Bd. 2, Sp. 656, 658; DWb VIII, Sp. 2145f.; vgl. ebd. Sp. 2154
(schandmal; schandmase). Z.B. Beer, Narrenspital, ed. ALEWYN, S.
69: ob ich gleich oftmals meine eigene Schand entdecken und mich
selbst fiir denjenigen anklagen werde, dessen Leben mit tausend
Schandflecken bemakelt gewesen.
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mendacium als DJe Liigen ist ein hesslicher schandfleck / an einem
Menschen.?*® Ein ganz schlimmer Siinder ist ein »Schandfleck der ganzen
Welt«,?*? wobei Berthold von Regensburg besonders an die Konkubinen
der Priester denkt: Pfi, dii schantflecke aller der werlte, die did bi
gewihten liuten ligent unde sich lazent tasten mit den henden, did mite
man der meide sun handelt!?5°

Als Bild nur schwer nachzuvollziehen ist es, wenn die Seele der
Maria Magdalena in solchen Flecken wie im Morast »steckt«:

8113  si sach ir sele steken
in schadlichen fleken
und in hoptsunden tief.
dez si do hin sich weschen lief
zil der erbermd brunnen.?5!

Das Verb beflecken®? entspricht — besonders seit dem Friihnhd. — lat.
maculare. Gott soll gebeten werden, DaB er begangne Schuld / die uns
befleckt / verzeihe.?5® Neben »befleckt« kann »fleckig« stehen: swaz
vleckecht mit sunden is.?%* Die Negation unbefleckt, unbevlecket?SS
iibersetzt immaculatus z.B. in Jak. 1,27 inmaculatum se custodire ab
hoc saeculo bei Luther: Vnd sich von der Welt vnbefleckt behalten.?5¢

j) Meil, (be)meilen

Fiir lat. macula steht im Mhd. hiufig meil?5” (etwa in der Uber-
setzung von Cant. 4,7 et macula non est in te als nehain mail nist in
dir®58), gelegentlich von dem etymologisch fremden méal »Kennzeichen,

248 Luther, Schrifft, ed. VOLZ, S. 1780.

249 Berthold von Regensburg, edd. PFEIFFER - STROBL, Bd. 1, S. 20S5:
Owé, daz ie dehein touf df dich kam, did schantflecke aller dirre
werlte; vgl. ebd. Bd. 2, S. 152, 182, 218.

250 Berthold von Regensburg, edd. PFEIFFER - STROBL, Bd. 1, S. 452.

251 Der Saelden Hort, ed. ADRIAN, S. 147.

252 Dazu LEXER, Bd. 1, Sp. 250; Bd. 3 Nachtr., Sp. 79; DWb I, Sp. 1263;
DIETZ, Wérterbuch, Bd. 1, S. 225.

253 Andreas Gryphius, Catharina von Georgien. Trauefspiel, ed. ALOIS M.
HAAS (RUB 9751) Stuttgart 1977, S. 100.

254 Das Passional 4,72, ed. KOPKE.

255 Dazu LEXER, Bd. 2, Sp. 1770; DWb XI1/3, Sp. 274-277 (unbefleckbar -
unbeflecktheit). Z.B. Schiller, Maria Stuart V,7 (Werke, edd. FRICKE
- GOPFERT, Bd. 2, S. 671): Was weiht den Priester ein zum Mund
des Herrn? Das reine Herz, der unbefleckte Wandel.

256 Luther, Schrifft, ed. VOLZ, S. 2457.

257 Dazu BMZ I1/1, S. 94-96; LEXER, Bd. 1, Sp. 2076-2078; DWb VI, Sp.
1906f.; auch FRANK, Studien, S. 19-21, 181.

258 St. Trudperter Hoheslied 51,31, ed. MENHARDT, S. 180; vgl. Predigten,
ed. SCHONBACH, Bd. 1, S. 69: min vriindinne, du bis gar schone
und reine, didne has kein mayle; ebd. S. 72.
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Fleck« nicht unterschieden.?®® Genitivbildungen wie der sunden mail*¢©
bestimmen diesen Flecken als Siinde. Der Teufel hielt uns in seinem
»Kerker« gefangen umb der siinden maile.?®! Maria wird angesprochen
als Frowe ane siinden meil.?%2 Die »Rose ohne Dornen« trug Jesus

9343  In reinem magetueme,
Daz ir kuscheite blueme

Niekein sunden mal entpfienc.?3

Die Siinde wire ein schwarzer Flecken bei einer Deutung der Lilie auf die
Keuschheit Marias: Bi der lylyen ist bezeichent die kischeit. wanne die
lylye ist wiz vnd en hat keinen swarzen wlechel. Also waz vnser vrowe
sent maria wiz vnd rein ane aller slachte mayle der siinde.26% Oder
Siinder »liegen« in diesem Schmutz (und ligent in der siinden mail) 265

Ein reuiger Beter bekennt, »siindenmeilig« zu sein (was von mal
abgeleitet sein konnte): swie gar ich siindenmelic si, doch wont in
mir der riuwe ein ast.?%® Der geistliche Stand niitzt einem Menschen
wenig, wenn sein Herz »von Siinden meilig« ist:

4305 Blatten, kappen sint nicht heilic:
Ist daz herze von siinden meilic
Und bezzert sich niht von tage ze tage
Mit bihte und mit riwen klage,
S$6 ist diu arbeit gar verlorn

Daz pfaffe oder miinich ist héch geschorn.?¢’

Verwandt sind Formulierungen wie »Meil des Lasters«?%8 oder schanden

259 Zu mal BMZ I11/1, S. 21-25; LEXER, Bd. 1, Sp. 2014f.; DWb VI, Sp.
14.93f.

260 Z.B. Die altdeutsche Genesis 5635, ed. DOLLMAYR, S. 169: dne sunten
meile; Hugo von Langenstein, Martina 84,28, ed. KELLER, S. 210:
Smehe von der svnden meil; ebd. 160.54, S. 404: Uon siner svnden
meile; Winsbecke 54,7, edd. LEITZMANN - REIFFENSTEIN, S. 31: ie
greezer wirt der siinden meil; Heinrich der Teichner, Gedichte 389,126-
129, ed. NIEWOHNER, Bd. 2, S. 150: aver wer nicht willen hat
lazzen von der sunden mail, waz den andern ist ein hail, daz
ist im alz unnutzpdr; ebd. 564,1463, Bd. 3, S. 53; 580,74, S. 116.

261 Michel Beheim, Gedichte 388,528, edd. GILLE - SPRIEWALD, Bd. 3/1,
S. 110.

262 Hugo von Langenstein, Martina 80,59, ed. KELLER, S. 201.

263 Heinrich von Hesler, Apokalypse, ed. HELM, S. 138.

264 Predigten, ed. LEYSER, S. 37.

265 Kaufringer, Werke 27,101, ed. SAPPLER, S. 254.

266 Winsbecke 76,6f., edd. LEITZMANN - REIFFENSTEIN, S. 43; vgl. Hein—
rich von Hesler, Apokalypse 11687f, ed. HELM, S. 171: Dise aber die
sunden melic Sich machen...

267 Hugo von Trimberg, Renner, ed. EHRISMANN, Bd. 1, S. 177.

268 Z.B. Vom Himmelreich 7,29 (Dichtungen, ed. MAURER, Bd. 1, S. 385):
ane laster(e)s meile; zu lastermeilig JUNGBLUTH zum Ackermann,
Bd. 2, S. 45.
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meil, 269 auch »mordmeilig« (dazu Kap. 1I1,2a). Auf die Erbsiinde beziehen
sich Formulierungen wie diu meil, diu uns an geborn sint von
mennischlicher bréde?’® Oft steht »Meil« absolut fiir »Siinde«;?’! ins
Himmlische Jerusalem geht nichts Unreines ein (vgl. Apk. 21,27; dazu
Kap. VIII,4): diu buric nehein meil dolt.2’? Das Verbrechen Kains nennt
das »Anegenge« die michelen sunte und daz vil michel meil?’® Vor
der Sintflut »bereute« Gott, die Menschen erschaffen zu haben, wand
er vil manic meil sach?’* Wenn man sich von houbethaften mailen
»beschneiden« soll, dann sind damit schwere Siinden gemeint.?’® Die
Bedeutung kann durch ein zweites Glied der Aussage bestimmt werden;
der hl. Laurenzius wurde mit Feuer gemartert, und was idoch an im
dehein meil noh suntlichiu dinch.?’® Haufig bezieht sich absolutes meil
auf Geschlechtliches, besonders im Zusammenhang mit der Jungfrauen-
geburt: Jesus wart mensch von dem lautern rainen leib unser frawen
4n alleu mail.?’” Beim Priester Wernher griiBt der Engel Maria mit den
Worten: Aue, got gruzzet dih Marie,  div von allem meile bist frie.?’®
Auch der jungfriuliche Elias war unberiihrt uon allem maeile.?”’
Verbal finden sich neben meil(ig)en auch (sich) vermeil(ig)en®®® und
bemeiligen.?®! Wenn ein Mensch vom Teufel dazu gebracht wurde, das
engeliske leben der Jungfraulichkeit zu verlassen, so hat er sich ge-

269 Z.B. Frauenlob XII1,6,19, edd. STACKMANN - BERTAU, S. 541; Joriger
(Liederdichter, ed. CRAMER, Bd. 2, S. 105): hiit dich vor schanden
meil; vgl. JUNGBLUTH zum Ackermann, Bd. 2, S. 168.

270 Predigten, ed. JEITTELES, S. 107.

271 Sante Servatien Leben 193f., ed. WILHELM, S. 158: Do die mit manigem
maeile waren bestoben got ainmuotich begunden loben.

272 Himmlisches Jerusalem 127 (Gedichte, ed. SCHRODER, S. 100); andere
Herausgeber @ndern in mein; vgl. Sante Servatien Leben 316f., ed.
WILHELM, S. 161: in der himelischen Syon, diu da duldet dehain
maein.

273 Anegenge 1577f., ed. NEUSCHAFER, S. 95; dies kniipft an das Motiv
vom Beflecken der jungfraulichen Erde an; d& gemeilte daz bluot

die magetreinen erde (1571f., ekd.).

274 Anegenge 1800, ed. NEUSCHA‘FE;\.‘S. 107.

275 Kaiserchronik 9426, MGH Dt. Chron. 1/1, S. 255.

276 Predigten, ed. JEITTELES, S. 128.

277 Konrad von Megenberg, Buch der Natur, ed. PFEIFFER, S. 310;
Predigten, ed. JEITTELES, S. 129: (Christus) der si erchdés idz aller
dirre werlt im zeiner muoter, daz si, unbewolleniu 4n meil, 4n sunde,
ein sal waere des heiligen geistes; Oswald von Wolkenstein, Lieder
111,17f., edd. KLEIN u.a., S. 262: die in keuschlichen hie gebar an
we und mail; vgl. ebd. 114,5-7. S. 287: des si genas, magt vor
und nach, von ainer sprach, Ave, an mail empfieng, gebar.

278 Priester Wernher, Maria D 2417f., edd. WESLE - FROMM, S. 119.

279 Priester Wernher, Maria D 1581, edd. WESLE - FROMM, S. 88; die
Hs. A (1433, ebd.) liest hingegen von allen weiben.

280 Hans Rosenpliit, Reimpaarspriiche 8,58, ed. REICHEL, S. 89: Mensch,
wenn du dich mit sunden vermeiligst. Vgl. LEXER, Bd. 3, Sp. 176;
DWb XII/1, Sp. 852.

281 Abraham a Santa Clara, Werke, ed. BERTSCHE, Bd. 3, S. 191: das der
Mensch, so von der erbsindt bemailiget worden, ohne tauf nit khan
eingehen in das reich gottes.
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meilegot, der tiufel des lachot.?®? In den Himmel kommen nur die
litern und die reinen,  die von deheinen  siinden sint gemeilet.?8% Lat.
immaculatus entspricht dann auch ungemeil(ig)t usw.;284 so bei Christus
als »makellosem Lamm« (hier in der Gottesknecht-Vision von Jes. 53,7):

8896 der uns allen verlihet daz leben,
der wirt ze dem téde gegeben
als ain ungemailtez lembelin:

ez entuot niht if den munt sin.28%

In der Beichte soll der svnden mal abgewaschen werden.?8¢ Der
Priester Wernher bittet die Gottesmutter, seine sinne und seine brust
von aller slahte meile zu reinigen, um wiirdig iiber sie dichten zu
kénnen.?®” Maria erfihrt vom FEngel bei der Verkiindigung ihre heils-
geschichtliche Bedeutung:

1571 du solt vertriben al diu meil
diu menschlich kiinne dé gevienc,
dé ver Eva die siinde begienc.?88

Kaum ist der Mensch durch die Taufe »rein von jedem Meil«, da beginnt
ihm schon der Teufel nachzustellen:

828  So der man wirt getdffet,
so ist er aller siner sunten bestrdffet,
So ist er reine
an alle meile.
so beginnet sin uaren

der é uerriet Adamen.?8°

k) Makel

Gegeniiber mhd. meil setzt sich im Nhd. die im Spdatmhd. auf-
tauchende Lehnbildung Makel — zumindest schriftsprachlich —

282 Dije altdeutsche Genesis 846f., ed. DOLLMAYR, S. 24.

283 Alber, Tnugdalus 2103-2105, ed. WAGNER, S. 183.

284 Dazu u.a. LEXER, Bd. 2, Sp. 1758, 1848, 1959; DWb XI/3, Sp. 2061;
MELLBOURN zu Speculum Ecclesiae, S. CXXXI. Vgl. Hiilzing (Lieder-
dichter, ed. CRAMER, Bd. 2, S. 69): mit sunden unfermeilet.

285 Kaiserchronik, MGH Dt. Chron. 1/1, S. 245 (als Jeremias-Zitat!).

286 Bavngart, ed. UNGER, S. 284: Du solt rivlichen vnd demiitichlichen vnd
einvaltichlichen bihten vnd die buzze also andahtichlichen sprechen,
daz der svnden mal gar ab gewaschen werde.

287 Priester Wernher, Maria 4-6, edd. WESLE - FROMM, S. 2.

288 Bruder Philipp, Marienleben, ed. RUCKERT, S. 43.

289 Die altdeutsche Genesis, ed. DOLLMAYR, S. 24.
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durch.?%® Dabei nimmt »Makel« in der Regel maskulines Genus an, mit
Ausnahme theologischer Fachliteratur, in der von »einer Makel« (im
Sinne der terminologisierten macula) die Rede sein kann. AuBer macula
libersetzt »Makel« lat. labes.?’! Ein spiteres Kompositum ist Siinden-
makel.?°? Die Verbformen entsprechen denen von meil (bemakeln,?%2
vermakeln®°®), ebenso existiert zu immaculatus die Form unver-
makelt;?%% etwa in einer Definition von »heilig«: heiligk. ist als vil gesagt.
als rein. vnschuldig vn(d) vnuormackelt.?®

1) Médse

Das (fast immer im Plural verwendete) Wort mdise?®” bezeichnet
neben einem (entstellenden) Flecken vor allem Wunden und Narben.
Narben sind gemeint, wenn es im »Erec« von einem Pflaster heiBt, es
schiitze vor mésen, so daB man der Haut nicht ansehen konnte, daB dort
je eine Wunde gewesen wire (vv. 5144-5147).298 Christus zeigte seinen
Jiingern nach der Auferstehung die masen siner wunden,2%9 also seine
Wundmale, die bis zum Weltgericht erhalten bleiben: sein wunden die
waren geheilet, iedoch waren die masen da beliben und sint dennoch da
und belibent da untz an daz jungist urteil.3%° Der ungliubige Thomas
sprach: Thn gelobez niemer, ih engrife die wunden siner siten, unde ih
gesehe die masen an sinen henden unde an sinen uizen3%! Diese
medizinische Vorstellung fritherer Verwundungen kann mitschwingen,
wenn von den alten masen minre sunde die Rede ist.302

290 Zu »Makel« DWb VI, Sp. 1488f.; als ilteste Stelle gilt Frauenlob
V,60,18, edd. STACKMANN - BERTAU, S. 424 (vom Siindenfall): und
von dem makel wil ich clagen.

291 Z.B. Abraham a Santa Clara, Werke, ed. BERTSCHE, Bd. 1, S. 77 (zur
Unbefleckten Empfangnis): non enim decebat Sanctuarium Dei in se
habere aliquam labem. s. Thom: de Villan, dan es zimbte sich nit,
das das heiltumb Gotes in sich soll haben einige makl.

292 Abraham a Santa Clara, Werke, ed. BERTSCHE, Bd. 1, S. 465: sein
gwissen mit einer tetlichen sindtenmakl vervnrainiget.

293 Dazu DWb I, Sp. 1457.

294 Dazu DWb XII/1, Sp. 839.

295 Dazu DWb XI1/3, Sp. 2059.

296 Marcus von Weida, AuBlegunge, ed. VAN DER LEE, S. 63.

297 Dazu BMZ 11/1, S. 85f.; LEXER, Bd. 1, Sp. 2056(f.); DWb VI, Sp. 1698f.

298 Hartmann von Aue, Erec, edd. ALBERT LEITZMANN u.a. (ATB 39)
Tiibingen 1985, S. 180.

299 Predigten, ed. SCHONBACH, Bd. 2, S. 89.

300 Predigten, ed. SCHONBACH, Bd. 2, S. 90. Vgl. Berthold von Regens—
burg, edd. PFEIFFER - STROBL, Bd. 2, S. 166: er hete iuch dannoch
alsb liep, daz er die masen ungeheilet liez, darumbe daz er iwer niht
vergaze.

301 Predigten, ed. HOFFMANN, S. 75; vgl. Predigten, ed. GRIESHABER,
Bd. 2, S. 36: er sehe denne an sinen handen. die m&sa der wundo.

302 St. Trudperter Hoheslied 126,15, ed. MENHARDT, S. 265.



Mase 13
Allgemein iibersetzt mdase lat. macula,®%® auch im theologisch termino-
logisierten Sinne.?%* Zu Sap. 7,26 speculum sine macula heiBt es im Hin-
blick auf Christus, Der da ein gewarer spiegel ist, Aen flecken und
aen alle masen ist.3%5 Fiir die unbefleckte Keuschheit der hl. Katharina
gilt: ir kuschliche tugende  bleib genzlich ane masen.3°® Der Mensch
soll zusehen, das du habest ein reine luter hertze, in dem kein flecke
noch mose der stinden sige.®%” »Ohne Siindenmasen« war Christus auch
im Sinn von »jungfriaulich«:

235,49 Er was och ane getiusche
Uil reine luter vnd kivsche
Ein magt ane svnden masen
Dez wir die warheit lasen.3%8

So ist das Verb (vermasigen hiufig Synonym zu vermailigen usw.3%°
Marquard von Lindau erinnert daran, daB ¥nser werk vnd begird sind
vermassget vnd vnluter3!® Der Mensch soll alle Orte meiden, da din
reinekeit gemasiget und geunreinet mag werden3!! Auch sonst wird die
»Reinheit« befleckt (swas masen mag die rainikait gar der edel
kiischen mait) 32 Der Kaiser in der Martina-Legende raste vor Ungeduld
und befleckte seine Seele (Von vngedult rasende Sin sele mazende) '3
Substantiviert wurde das Verb als vermisegunge; so verwendet Konrad
Bomlin vermoseiunge der selen als Synonym fiir flecke®!* Verschiedene
Formen variieren unbemasigt als »unbefleckt«;2!* Johann von Soest betet:
O got, myn schepfer, eyngher trost, Von aller mackel ombemost.316

303 Konrad von Helmsdorf, Spiegel 75-78, ed. LINDQVIST, S. 2 (zu Cant.
4,12): Das Got ir mégtlich herz besloss, Das es was aller mésen
bloss, Und es versiglet vestenklich Von allen sunden ewenklich.

304 Z.B. Berthold v. Chiemsee (DWb VI, Sp. 1906f.): zum vierden ldszt die
siind hinder ir ain masen oder mail, die an menschlichem geist hangt.

305 Pilgerfahrt 3579f., ed. BOMER, S. 81.

306 Das Passional 669,68f., ed. KOPKE.

307 Konrad Stréber (?), Pfingstmontagspredigt (Schrifttum, ed. RUH, Bd.
2, S. 118).

308 Hugo von Langenstein, Martina, ed. KELLER, S. 592.

309 LEXER, Bd. 3, Sp. 175; vgl. Bd. 1, Sp. 176 (bemdésen); Sp. 2057 (mdsen).
DWb XI1/1, Sp. 844f. Vgl. zu Konrad von Megenberg, Buch der Natur,
ed. PFEIFFER, S. 396 (die Leute, die gemailigt sint mit unk&usch)
die Varianten vermaligt und gemaset (ebd. S. 542).

310 Marquard von Lindau, Predigt zu Mariae Geburt (Schrifttum, ed. RUH,
Bd. 2, S. 63).

311 Heilige Regel, ed. PRIEBSCH, S. 3.

312 Der Saelden Hort 7355f., ed. ADRIAN, S. 134.

313 Hugo von Langenstein, Martina 83,39f., ed. KELLER, S. 208.

314 Konrad B&mlin, Unus est magister vester, Christus (Schrifttum, ed.
RUH, Bd. 2, S. 86); RUH bucht dies im Glossar (S. 378) unter »ver-—
masegung«; LEXER, Bd. 3, S. 175, hat vermdsunge.

315 Vgl. LEXER, Bd. 2, Sp. 1848 (un-gemaéset); Sp. 1959 (un-vermdéset);
DWb XI/3, S. 2059 (unvermaset - unvermasigt).

316 WIEGAND, Handschrift, S. 88.
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Maria ist ein luter maget vnbemoset.3!”

Zweifelsfrei handelt es sich bei mdsen um Schmutzflecken, wenn die
Seele von ihnen gewaschen werden soll:*!® Darumb so wesch die selbig
rein, Das sie behalt der mosen kein.319 Freidanks Bitte, der Empfang
der Eucharistie mége »uns erldutern und reinigen«, heiBt in Sebastian
Brants Bearbeitung, Christi Leib und Blut Mach (uns) luter vnd von
mosen reine.8?° Nicht ins Fegefeuer miissen die Vollkommenen, die do
gantz gelawtert sint von allen masen.32!

m) Kluter

Die recht unspezifische Schmutzbezeichnung kliiter oder kluter3?? —

auch gekluter3?® — tritt vornehmlich in md. Texten auf, und zwar durch-

weg im Reim auf [ldter, zum Beispiel im Hinblick auf die Schuldlosigkeit
von Kaiserin Kunigunde (dazu Kap. V,2j): ir muot der was vil liter von
alles lasters kliiter3?* Heinrich von Hesler spricht mehrmals vom
»falschen Kluter«, was an eine verfilschende Beimischung des Edel-
metalls denken l&Bt:

12650  Vor Gote ist kein lugene
Noch ist kein velschlich klutter
Iz muz sin allez lutter
Swaz da sal vinden gnaden vunt.32°

317 Elsdssische Legenda Aurea, Bd. 1, edd. WILLIAMS - WILLIAMS-
KRAPP, S. 532.

318 Johann Geiler von Kaisersberg (DWb VI, Sp. 1699): und die masen der
laster, so er an im selbs ersicht und erkent, durch besserung ab-
weschen und tilgen miig.

319 Thomas Murner, Badenfahrt, ed. MICHELS, S. 142.

320 Sebastian Brant, Narrenschiff, ed. FRIED}FC/H ZARNCKE, Ndr. Darm-
stadt 1964, S. 165 (Anhang); vgl. Freidank, Bescheidenheit 181,18, ed.
BEZZENBERGER, S. 232; dazu Kap. XI,4b »Das Blut und die
Eucharistie«.

321 Marquard von Lindau, Buch der zehn Gebote, ed. VAN MAREN, S. 42.

322 Dazu LEXER, Bd, 1, Sp. 1641; BECHSTEIN zu Ebernand, Heinrich und
Kunigunde, S. 58f.; HELM zu Heinrich von Hesler, Evangelium
Nicodemi, S. LXXVII.

323 Heinrich von Hesler, Apokalypse 21741-21743, ed. HELM. S. 319: das
WeiBe am Sardonix (Apk. 21,20) Daz dutet irs herzen lutter, Wen
sie nicht mit dem geclutter Der werlde wolde umme gen.

324 Ebernand, Heinrich und Kunigunde 1427f., ed. BECHSTEIN, S. 58.

325 Heinrich von Hesler, Apokalypse, ed. HELM. S. 185. Die Erbsiinde als
vom Teufel der Quelle beigemischter Schmutz ders., Evangelium
Nicodemi 3378-3383, ed. HELM, S. 137: Owe mensche, din gesprinc

daz hub sich erst vil luter; da macht ich manic cluter
darunder, daz iz trube wart; nu lutert aber got dine art mit
siner edelen gebort. »Kluter« als schlechte Beimischung auch Brun
von Schénebeck, Hohes Lied 5797f., ed. FISCHER, S. 175; ebd. 6641f.,
S. 200; 12061f., S, 361.
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Auch Substantivbildungen zu /iiter reimen auf dieses Wort; so ist der
Teufel »schwarz«, Wen her mit valschem kluttere Sin engelischen
luttere  Vorloz [..1.3%6 Gleiches gilt vom »Liutern< als Verb des
Reinigens:

8887 [...] man sal den gedanc
Setzen in sulchen getwanc
Daz man daz herze luttere
Von allen valschen kluttere3%7

Ebenso steht die Verbform bekliitern®?® in diesem Reim. Uber das

Siindigen nach der Reinigung durch die Taufe heiBt es bei Heinrich von

Hesler:

22518 Wen her ist ein selic man
Der drinne wirt geluttert
Und sich nicht sint becluttert
Mit ungebuzten sunden.3%°

n) Unflat, unfléitig

Das noch heute vorkommende Wort Unflat®® ist ein kriftiger Aus-
druck fiir Unreinheit {iberhaupt wie besonders fiir beschmutzende
Materie. Es findet sich hdufig im Mittel- und Friihneuhochdeutschen
zur negativen Bewertung von Siinde und Laster, was vor allem auch fiir
die Adjektivform unflitig gilt, die noch in der Bedeutung von »unan-
standig« (etwa in »unflatiges Verhalten«) gebrduchlich ist. Die Vorsilbe
»Un~« wird dabei offenbar nicht als Negation empfunden; die ohnehin
selteneren positiven Wortformen mhd. vidt bzw. vlaetic fiir Reinheit
und Schonheit scheinen im theologischen oder ethischen Sinn nicht
verwendet worden zu sein.33! »Unflat« hebt den Aspekt des AbstoBenden
und Ekelerregenden an der Unreinheit hervor, weshalb oft Ausscheidungen

326 Heinrich von Hesler, Apokalypse 10881-10883, ed. HELM. S. 160.

327 Heinrich von Hesler, Apokalypse, ed. HELM. S. 131.

328 Dazu HELM zu Heinrich von Hesler, Evangelium Nicodemi, S. LXXYV.

329 Heinrich von Hesler, Apokalypse, ed. HELM. S. 330; vgl. ebd. 18056f.,
S. 265. Ders., Evangelium Nicodemi 4150-4159, ed. HELM, S. 171: fiir
die Erlésung muBte Christus den Menschen in den Tod folgen, und
must das vleisch vornuwen, daz in der erden schulde, wenz iz
gar irvulde, daz iz von dem meine worde luter unde reine,
da ez was mite beclutert; die sele ouch gelutert in der helle
worde vaste, als iz golt in dem taste, da man iz inne reinet.

330 Dazu u.a. KARL EULING (DWb X1/3, Sp. 544-565); BMZ 3, S. 335f.;
LEXER, Bd. 2, Sp. 1975f.

331 Dazu LEXER, Bd. 3, Sp, 388; DWb III, Sp. 1728f.; LUISE BERTHOLD,
Altdeutsches Wortgut in der heutigen Mundart (Erbe der Vergangen-
heit. FS Karl Helm, Tiibingen 1951, S. 237-243) S. 241f.
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des — gesunden wie kranken — Korpers damit gemeint sind und »un-
flatig« sich auf Krankheiten wie Aussatz, Ausschlag usw. beziehen kann.332

Luther iibersetzt die coinquinationes mundi (2 Ptr. 2,20) als vnflat
der Welt.33® Tauler umschreibt Jes. 64,6 quasi pannus menstruatae
universae iustitiae nostrae als Unser herre sprach durch Ysaiam: »uwer
gerehtikeit ist ein unflat vor minen &gen«33* Im Bildwort von den
»getiinchten Grabern« (Mt. 23,27) entspricht vnflat dem lat. omni
spurcitia, mit denen sie angefiillt sind;®%% ebenso finden sich in kérper-
lichen Jungfrauen unkeusche Gedanken als unflad.33¢ Die hl. Agnes
weist einen Verehrer, der sie verfiihren will, schroff ab: alle din geselle-
schaft  ist mit sunden behaft und mit vleclicher unviat.3%” Auch
sonst ist die Unkeuschheit ein »Unflat«: Diu stinket ouch fiir den
almehtigen got und fiir alle sin engele. Pfi, // nascher, sol man sulichen
unflat von iu hceren!®®® In einem Bordell (gelastert hus) erwerben Frauen
ihren Lohn mit unvlat3® Die hl. Luzia sollte in einem Bordell das
»keusche Kleid« ihres Leibes (dazu Kap. VII,1) mit solchem »Unflat« be-
flecken: da solde si ir kusche wat  besuln mit rechter unvlat3*®" Am
Teufel ist ein HochstmaB von unflat3*! Mit dem »Unflat der bosen
Gedanken« beschmutzt er den MiiBigganger: Wann wer musig get, in den
wirfet er seinen unflat der pozen gedancken.3*?

Menschen, die »unflitig« leben, werden selbst als »Unflat« beschimpft.
Nach dem sog. »Heinrich von Melk« wird von den unkeuschen Priestern
mit ir wiben niemand gerettet:

731 war gidenchet manic unflat,
daz si lebent ane riwe,
wan si deheine triwe
ze den ir wiben mer vindent?3%3

332 BAYER, Ethik, S. 398.

333 Luther, Schrifft, ed. VOLZ, S. 2420. Vgl. Tauler, Predigten, ed.
VETTER, S. 116: die welt mit aller ire unflat.

334 Tauler, Predigten, ed. VETTER, S. 73 (hier verbunden mit Ez. 36,17).

335 Luther, Schrifft, ed. VOLZ, S. 2014: Aber inwendig sind sie voller
Todtenbein / vnd alles vnflats; vgl. z.B. Hugo von Trimberg, Renner
18240, ed. EHRISMANN, Bd. 3, S. 53.

336 Johannes Rothe, Lob der Keuschheit 411-414, ed. NEUMANN, S. 12: die
ouch an dem libe sint kusch gestalt unnd unkuscher gedencken
hand kein enhalt, den gemaleten grebern si glich sint, da man
den unflad inne vint.

337 Das Passional 112,9-11, ed. KOPKE.

338 Berthold von Regensburg, edd. PFEIFFER - STROBL, Bd. 2, S. 140.

339 Das Passional 8,7, ed. KOPKE.

340 Das Passional 29,32f., ed. KOPKE.

341 Berthold von Regensburg, edd. PFEIFFER - STROBL, Bd. 1, S. 413:
Ni seht, wie schaeene diu liehte sunne si wider der unreinsten kroten
die ir ie gesdhet, noch scheener ist ein krote wider dem unflate der
an dem tiuvel ist.

342 Martin von Amberg, Gewissensspiegel, ed. WERBOW, S. 90.

343 Heinrich von Melk, Priesterleben (Dichtungen, ed. MAURER, Bd. 3,
S. 301).
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Angelus Silesius begriindet dieses Schimpfwort in dem Epigramm Was
man ist das Liebt man:

Jeds Liebet was es ist / der Ké&fer seinen mist /
Den unflat libestu weil du ein unflat bist.3**

Auch wenn es sich bei der Siinde nicht um etwas Verbotenes handeln
wiirde, dann sollte sie dem Menschen verachtlich sein wegen vieler
Arten von gréz unflit  Die diu siinde an ir hat®*S (dazu Kap. I,15).
Wird hierbei das Negative am siindigen Handeln an sich betont, so ist
wohl erginzend dasjenige, was zwar ungehorig, doch nicht gerade Siinde
ist, gemeint, wenn es von der Demut heiBt, sie hazzet siinde und allen
unflat 346

Eine verstdarkende Umschreibung fiir »Siinde« ist die Genitivkonstruk-
tion vom unvlat der stuinden.347 Heinrich von Hesler bittet Gott im
Dichtergebet: Verbirc da unser sunden unvlat Und irbarme dich uber
din hantgetat.3*8 Berthold von Regensburg hilt einer (hypothetischen)
Kindsmérderin vor: Pfi dich, daz ie dehein touf if dich kam! Wiltii
der siinden unflat triben unde der arbeit niht liden mit den kinden?3*°
Die Bedeutungsangabe findet sich auch in Adjektivform als »siindlichc;
ein Jiingling schloB sich den (schlechten) gesellen an,

240,53 die er sach mit sunde(n) leben
er gienc e gelich enneben
an manigerhande meintat
mit suntlicher vnvlat
der er vil pflach an aller stat.35°

Substantiviert wurde »unfldtig« als »Unflatigkeit« der Siinden (siner
siinden unflétikeit;®®! Hymmelischer vater. beware vnBer hertze vo(n)
aller vnfletickeit. der sunde®®?) sowie der Laster.353

344 Angelus Silesius, Wandersmann VI,125, ed. GNADINGER, S. 266.

345 Hugo von Trimberg, Renner 22861f., ed. EHRISMANN, Bd. 3, S. 244.

346 Hugo von Trimberg, Renner 12004, ed. EHRISMANN, Bd. 2, S. 109.

347 Mechthild, Licht VI,1, ed. NEUMANN, S. 205.

348 Heinrich von Hesler, Apokalypse, ed. HELM, S. 2 App.

349 Berthold von Regensburg, Predigten, edd. PFEIFFER - STROBL. Bd.
1, S. 71.

350 Das Alte Passional, ed. K. A. HAHN, Frankfurt a. M. 1845; zum Motiv
SCHUMACHER, Johannes.

351 Hugo von Trimberg, Renner 18202, ed. EHRISMANN, Bd. 3, S. S1.

352 Marcus von Weida, AuB3legunge, ed. VAN DER LEE, S. 63; vgl. Johann
Geiler von Kaisersberg (DWb XI1/3, S. 564): die unfletigkeit der siind.

353 Johann Geiler von Kaisersberg (DWb X1/3, S. 564): in der unfléitikait
der laster.
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o) Wust

Der Ausdruck »Wust«3%* steht — vor allem seit dem Friihnhd. —
ebenfalls haufig fiir Kérpersekrete und andere Schmutzmaterien, wurde
aber offenbar als weniger drastisch empfunden als »Unflat«. Als wiist
im Sinne von »Kehricht« miissen die Siinden mit dem »Besen der
Beichte« zusammengefegt werden (dazu Kap. XI,7).25% In der Metaphorik
des »Tempels« fiir den Leib (dazu Kap. VIIL,S5) heiBt es bei Johann Peter
Titz (+ 1689):

Wo dein Leib vom Wust der Siinden
Rein und sauber ist zu finden,
Diesen Wohnplatz, dieses Haus

Sieht ihm Gott zum Tempel aus.35°

Johann Arndt spricht vom Wust aller Laster3%” Das Kompositum
»Siindenwust« findet sich zum Beispiel bei Angelus Silesius: Jch war
mit Stinden-Wust verstellt und bluttig roth.358 Solcher »Wust« reimt
oft auf »Lust:

So hilf, daB ich entzogen

Werd' aller falschen Freud' und Lust
Die mich mit vieler Siinden-Wust
Gedenket anzustekken.3%°

p) Dreck

Nur selten 4Bt sich in den Quellen die uns heute so vertraute
Schmutzbezeichnung Dreck nachweisen.®%® Ihre Verwandtschaft mit
dem »Mist« (dazu Kap. X,3) wird deutlich, wenn etwa Johannes Rothe

354 Dazu DWb XIV/2, Sp. 2404-2417, bes. 2409-2411.

355 Johann Geiler von Kaisersberg (DWb XIV/2, S. 2410).

356 Johann Peter Titz, Christliche stille Musik (Gustav Noll, Arsenal.
Poesie deutscher Minderdichter vom 16. bis zum 20. Jahrhundert, ed.
BERND THUM, Berlin 1973, S. 594).

357 Arndt, Christentum 1,2,6, S. 12.

358 Angelus Silesius, Wandersmann VI,4,2, ed. GNADINGER, S. 244. Zu
»Silindenwust« DWb X/4, S. 1158. Z.B. Novalis, Die Siindfluth. Ein
burleskes Gedicht (MARGOT SEIDEL, Friedrich von Hardenberg
(Novalis), Die unverdffentlichte religiose Jugenddichtung, Jb. des
Freien Deutschen Hochstifts 1981, S, 261-337) S. 331: Drum spricht
der Herr nur du sein frommer Knecht Hast Siindenwust vermieden.

359 Anna-Sophia von Hessen-Darmstadt, Jesus der Seelenfreund (Kirchen-
lied, edd. FISCHER - TUMPEL, Bd. 5, S. 197). Vgl. die Belege DWb
XI1V/2, Sp. 2410f.

360 Dazu LEXER, Bd. 1, Sp. 460; DWb 26, Sp. 1337f.
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die lat. Metapher saccus stercorum als sag vol dreckis ins Deutsche
iibertragt (dazu Kap. VII,2). Eine weniger spezifische Schmutzmaterie
scheint der »Dreck« im Ndt. zu sein, z.B. in dem Traktat »Lectulus
noster floridus«; der Mensch konnte zwar von sich aus siindigen, sich
aber nicht selbst erlésen: Em selven mochte he stoten in den drecke
der sunden, mer nicht weder reyne werden. Em selven doden, wonden,
fenynen, vergheven, mer nicht weder maken3%' Christus wollte als
(gottliche) Sonne iiber »dieser elenden Welt« aufgehen, verluchtende
unse duysterheit myt syn claerheit, verdryvende unsen vorst unde
traecheit myt syn heete mynlicheit unde reynyngende allen dreck unser
boesheyt myt syner ghenadicheit.3%?

361 Ps.-Veghe, Lectulus, ed. RADEMACHER, S. 6.
362 Ps.-Veghe, Lectulus, ed. RADEMACHER, S. 12.



I11. Verwendungsmoglichkeiten

der Unreinheitsmetaphorik

1. Sexuelles
a) Geschlechtliches iiberhaupt

Die menschliche Sexualitit wird so haufig mit Unreinheit und
Befleckung! in Verbindung gebracht, daB es naheliegt, einen Uberblick
iiber Verwendungsmoéglichkeiten der Unreinheitsmetaphorik mit diesem
Komplex zu erdffnen. Freilich ist hierbei nicht immer deutlich, ob es
sich um Belege handelt, die im ethischen oder religiésen Sinn als Ver-
stoBe gegen menschliches oder géttliches Gebot gemeint sind. In vielen
Féllen ist es nicht einmal leicht zu entscheiden, ob es sich dabei um
metaphorische Rede handelt. Abscheu vor allem, was mit dem Kérper
und der Fortpflanzung zusammenhéngt, duBert sich auch sonst im Wort-
schatz der Unreinheit, wie Jungfriulichkeit und Keuschheit als »Rein-
heit« gilt. Wie weit der Aspekt des Siindhaften bei dieser wohl von den
Korperfliissigkeiten her bestimmten Wortwahl® eine Rolle spielt, muB
aus dem jeweiligen Kontext heraus erschlossen werden. Selbst in theo-
logischer Literatur ist haufig nicht klar, ob »Unreinheit« Siinde meint,
da das Christentum seit friiher Zeit nicht nur sexuelle Verfehlungen wie
Ehebruch oder Inzest verurteilt, vielmehr hdufig — in verschiedener
Form und Intensitdt — allem Geschlechtlichen skeptisch bis ablehnend
gegeniiber stand.® Vor allem die aszetisch-monastischen Traditionen
sahen im Nachgeben korperlicher Begierden eine Hinwendung zum
Irdischen und riickten die Sexualitdt als etwas Geistfernes in die Nihe
der Siinde. So stellt David von Augsburg die Gottesliebe als »das
Reinste« der korperlichen Liebe als »dem Unsaubersten« entgegen: Alle
vleischliche geliiste miiezen vliehen, swéd gotes liebe in vliuzet, als diu
vinster vor dem sunnenschine. Daz reineste unde daz unsiiberiste ge-

1 RICCEUR, Symbolik, S. 36, ist “verbliifft iiber die Tragweite und
Schwere, die in der Okonomie der Befleckung den Ubertretungen des
im Sexualbereich Verbotenen beigemessen wird; die Verbote des
Inzest, der Sodomie, der Abtreibung, der Beziehungen in verwehrten
Zeiten — und manchmal auch Orten — das alles ist hier so fundamental,
daB das Aufbauschen des Sexuellen geradezu das Merkmal des Be-
fleckungssystems ist, so daB es aussieht, als habe sich einst in
undenklicher Zeit eine unldsbare Schuldgemeinschaft zwischen
Sexualitit und Befleckung gekniipft.”

2 RICCEUR, Symbolik, S. 107: "der sexuelle Akt liefert ja, wie auch
die Geburt, eine physische Grundlage fiir das Symbol der unreinen
Beriihrung”; ebd. S. 37; PARKER, Miasma, S. 55.

3 Zu diesem — plakativ als »Sexualfeindlichkeit des Christentums«
bezeichneten — Phanomen u.v.a. DENZLER, Lust; BROWN, Keusch-
heit.
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hellent niht wol mit einander. Alsé mac gotlichiu liebe unde vleischlichiu
liebe bi einander niht beliben: als vil diu eine zuo nimt, als vil nimt
diu ander abe.* Durch die Erbsiindenlehre Augustins kam der Gedanke
der Siindeniibertragung durch den — an sich guten — Geschlechtsakt
nach dem Fall der Menschen hinzu, wodurch auch eheliche Sexualitat
nicht frei bleiben konnte von Siinde. Da jedoch in der Auseinandersetzung
mit gnostischen Auffassungen die Ehe als gottgewollte Institution und
als Sakrament zum Bestandteil der kirchlichen Lehre geworden war,
ergab sich fiir viele Theologen der Zwiespalt, aus dogmatischen Griinden
nichts auf die Ehe kommen lassen zu diirfen, wihrend sie gleichzeitig
doch nur sexuelle Enthaltsamkeit hochschitzen konnten.’

Die Schwierigkeit, die »Unreinheit« von Verachtung und Abscheu von
der einer Verfehlung vor Gott zu unterscheiden, zeigt sich beispiels-
weise in der mittelalterlichen Literatur iiber das Elend der »Conditio
humana«. Bernhard von Clairvaux scheint den Menschen mit dem
»schmutzigen« Zeugungsakt an sein abstoBendes Entstehen erinnern zu
wollen, um ihn vor Hochmut zu bewahren: In sordibus generamur, in
tenebris confovemur, in doloribus parturimur.® Papst Innozenz III. 148t
hingegen in einer sonst dhnlichen Argumentation keinen Zweifel daran,
daB auch bei ehelichem Geschlechtsverkehr der ekelerregende Schmutz
auf Siinde und Schuld sich bezieht: Quis enim nesciat concubitum etiam
coniugalem nunquam omnino committi sine pruritu carnis, sine fervore
libidinis, sine fetore luxurie? Unde semina concepta fedantur, maculantur
et vitiantur, ex quibus tandem anima infusa contrahit labem peccati,
maculam culpe, sordem iniquitatis.” In dieser Tradition wird gern aus-
driicklich an die Befleckung durch die Erbsiinde erinnert: Fiirwar du bist
gewesen vor deiner schépfung ein vnraine materi vnd ain schnéder som /
empfangen vnd geborn in (der) faulung des flaischs / in der siintliche
begird der vnrainigkait vnd in vnkeiischen wercken / vn(d) das noch
béser ist / in der befleckung vnd falle der erbsiinde.®

Der Gedanke von der grundsitzlichen Siindhaftigkeit menschlicher
Zeugung findet sich hdufig im Zusammenhang mit theologischen Aus-
sagen iiber die Jungfrauengeburt. Nach Leo dem GroBen unterscheidet

4 David von Augsburg, Der Spiegel der Tugend (Mystiker, ed.
PFEIFFER, Bd. 1, S. 337).

S Z.B. zu Gregor dem GroBen WEBER, Hauptfragen, S. 232: “"Gregor
wollte die Ehe unbedingt als gut und einwandfrei darstellen, empfahl
aber in Wirklichkeit doch nur den jungfrédulichen Stand.”

6 Bernhard, Feria IV hebdomadae sanctae 6 (Opera, edd. LECLERCQ
u.a., Bd. 5, S. 60).

7 Innozenz IIl., De miseria humane conditionis 1,3,1, ed. MACCARRONE,
S. 10.

8 Spiegel der armen siindigen Seele, ed. BOON, fol. A IIIV. Vgl
Innozenz III., De miseria humane conditionis I,1,3, ed. MACCARRONE,
S. 8: Formatus est homo de pulvere, de luto, de cinere: quodque
vilius est de spurcissimo spermate. Conceptus in pruritu carnis, in
fervore libidinis, in fetore luxurie: 