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Wer die Vergangenbeit nicht achtet,
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Einleitung

Seit einigen Jahren ist von der Riickkehr der Religionen (M.
Riesebrodt 2001) und vom Kampf der Kulturen (S.Hun-
tington 1998) die Rede. Beides bezieht sich auf die Renais-
sance fundamentalistischer Bewegungen, die nach dem
Zusammenbruch der Sowjetunion einen welthistorischen
Augenblick lang fiir iberwunden galten.

Inzwischen zeigte sich nur allzu deutlich, dass sich das
Phinomen des Fundamentalismus nicht auf eine bestimmte
Religion oder eine bestimmte Kultur beschrinkt, sondern
in allen Teilen der Welt immer neue uniiberbriickbare Ge-
gensitze konstruiert. Dabei verbinden sich Ethnozentris-
men mit religidsem Fanatismus, der irrationale Glaube an
die Auserwihltheit der eigenen Kultur mit dem Herrschafts-
anspruch, andere gewaltsam zu missionieren und zu bevor-
munden.

Eine zutiefst irritierende Erfahrung fiir das »alte Europa«
ist der Gleichklang der Botschaften zum Heiligen Krieg aus
dem islamistischen Osten und dem christlichen Westen jen-
seits des Atlantik. Der proklamierte Kreuzzug Amerikas
gegen die Achse des Bosen mit allen Mitteln militdrischer
Gewalt rthrt an Bilder und Ideologien, welche die men-
schenrechtlichen Errungenschaften der letzten fiinfzig Jahre
grundsitzlich infrage stellen. Seit dem Ende des zweiten
Weltkriegs wurde nie mehr in so riickhaltloser Offenheit das
Recht des Stirkeren im Namen der Freiheit proklamiert
(vgl. R. Kagan 2002), als hitte es nie eine weltweite Absage
an den Krieg gegeben.

Es scheint, als seien den friedlichen Absichtserklirungen
nach den Verheerungen des Zweiten Weltkriegs keine ge-
nugend tief schiirfenden Analysen gefolgt, um die Denk-
strukturen, welche Gewalt erzeugen und Gewaltlosungen
empfehlen, blofzulegen. Zwar gibt es seit Jahrzehnten ent-
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sprechende Versuche, nicht zuletzt von Seiten der feministi-
schen Kulturkritik, doch blieben sie am Rande des allgemei-
nen Bewusstseins.

Nun geben die empirischen Untersuchungen des Soziolo-
gen Riesebrodt einen wichtigen Hinweis: Weltweit sind fun-
damentalistische Strémungen stets mit einer patriarchalen
Gesellschaftsstruktur verbunden; ithr Kampf gegen das so
genannte Bose richtet sich immer auch gegen die imaginierte
Gefahr des weiblich Triebhaften, das nur durch strengste
Gesetze unter mannlicher Kontrolle zu halten sei.

Geistesgeschichtlich gesehen ist dieser Zusammenhang
sehr alt, ja er bildet einen machtigen Pleiler unserer Zivilisa-
tion seit finftausend Jahren. Durch den Irakkrieg wurde in
Erinnerung gerufen, dass die Wiege unserer Hochkultur in
Mesopotamien stand, doch ist den wenigsten bewusst, dass
diese bereits das Ergebnis eines umfassenden Kulturum-
bruchs darstellt. Wihrend schriftlich-historische Quellen
sparlich sind, zeichnen sich anhand archiologischer Befunde
seit dem 6. Jahrtausend vor unserer Zeitrechnung wellenfor-
mige Wanderbewegungen aus Zentralasien nach Siiden und
Stidwesten ab. Offensichtlich zwangen klimatische Veran-
derungen und die sukzessive Versteppung einst fruchtbarer
Boden immer mehr Gruppen aus den Gebieten rund um das
kaspische Meer, neue Acker- und Weidegriinde in bereits be-
siedelten Landern zu suchen.

Die sumerischen und griechischen Heldensagen scheinen
noch einen Rest an Erinnerungen an jene frithen Erobe-
rungszige bewahrt zu haben, als unter der Fithrung nament-
lich tradierter Heroengestalten die bereits hochstehenden
Kulturen in Mesopotamien, Kleinasien und auf dem Balkan
besiegt und tberlagert wurden. Darin werden Kampf und
Krieg als Heldentaten besungen, wihrend die Bewohner der
eroberten Stadte als friedliebend geschildert werden und, ar-
chiologischen Befunden zufolge, nicht tiber die nétigen
Watfen verfiigten, um sich den Eindringlingen entgegenzu-
stellen.
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Zudem liefern uns das Gilgameschepos und Zehntausende
von Rollsiegeln aus den mesopotamischen Tempelanlagen
des vierten bis zweiten vorchristlichen Jahrtausends An-
haltspunkte fiir die mythologische Vorstellungswelt der
frihen indigenen Kulturen. Demzufolge standen weibliche
Gottheiten im Zentrum des Pantheons und nahmen Prieste-
rinnen einen hervorragenden Platz innerhalb eines sakralen
Konigtums ein, bevor sie durch einen patriarchalen Gotter-
himmel und ein patriarchales Gesellschaftssystem ersetzt
wurden. Einen historisch fassbaren Einschnitt bildet die Re-
gierungszeit des babylonischen Konigs Hammurapi (1793—
1750 v.Chr.). Er lief§ nicht nur den berthmten Rechtscodex
verfassen, sondern schaffte auch das Amt der Hohenprieste-
rin als Stellvertreterin der Géttin Ischtar ab und erhob den
jungen Sonnengott Marduk zum Staatsgott.

Neuere Forschungen anhand sumerischer, babylonischer
und assyrischer Gesetzestexte (G.Lerner 1993) zeigen, dass
der Umwandlung im Pantheon die Herausbildung einer
hierarchisch strukturierten Gesellschaft parallel lauft, in der
Frauen eine zunehmend schlechtere soziale Stellung einneh-
men. Angesichts dieser Zusammenhinge ist es lohnend, den
ideologischen Hintergriinden fiir einen so umfassenden
Kulturwandel nachzugehen, wie sie uns die mesopotamische
Bildsymbolik nahelegt.

In der Gestalt des zum Hochgott aufsteigenden Gottes
Marduk begegnet uns zum erstenmal das Motiv des Dra-
chentdters, das somit als Griindungsmythos der patriarchalen
Machtergreifung gelten kann und das fiir die gesamte abend-
lindische Kultur wegweisend wurde. Im jidischen Mythos
wiederholt sich das Motiv bei Jahwe, der den Leviathan to-
tet, und im Erzengel Michael, der die Satansschlange ver-
nichtet und damit dem Prinzip des Bosen den Kampf ansagt.
In der christlichen Ikonographie spielt der aus der jiidischen
Mythologie tbernommene Engel Michael eine zentrale
Rolle fiir die Stindenlehre und bei der Abtétung leiblicher
Begierden als Versuchungen des Satans. Neben den Kampf
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gegen den inneren Feind tritt schon bald der Kampf gegen
die Unglidubigen, den der Erzengel Michael als »Miles Chri-
stianus« anfiihrt.

Das irdische Pendant des Erzengels begegnet uns im Hei-
ligen Georg hoch zu Pferd und in Ritterriistung, der ab dem
12. Jahrhundert zu den populirsten Heiligen zdhlt und der
den Kreuzrittern als Vorbild fiir ihren Kampf gegen die Un-
glaubigen diente. Spater taucht seine heldische Vorreiterrolle
erneut im Zusammenhang mit nationalistischen Freiheits-
kriegen und deren romantischen Bildumsetzungen auf, was
zu unzihligen Georgsemblemen auf Fahnen, Medaillons,
Miinzen und Orden bis und mit dem Ersten Weltkrieg ge-
fuhrt hat.

Zwar sind im heutigen Europa diese religios-martiali-
schen Bilder weitgehend vergessen, doch feiern sie ihr come-
back in verwandelter Gestalt: In der Figur des Superman
greifen die Science-fiction-Filme trickreich auf uralte my-
thologische Vorstellungen zuriick, und der amerikanische
Westernheld lisst sich als profane Ausgabe jenes Kampfers
fur das Gute gegen das Bose interpretieren, den sich die so
genannten Pilgerviter zum Programm machten. Als diese
1620 an der Ostkiiste Amerikas landeten, verstanden sie sich
als Auserwahlte Gottes, die der Tyrannei ithrer Heimatlin-
der entflohen waren, um ein Neues Israel auf dem Boden der
Neuen Welt aufzurichten. Der alttestamentliche Gedanke
vom gelobten und gottgeschenkten Land — »Gods own
country« — bildete fiir die europdischen und spiter auch fiir
die auflereuropiischen Einwanderer das emotionale Band
tiber alle ethnischen Differenzen hinweg. Gleichzeitig aber
machte das Bewusstsein der Auserwihltheit blind fiir die in-
dianische Grundkultur und diejenige der eingeschleppten
Schwarzen.

Das bis zur Gegenwart in der amerikanischen Bevol-
kerung weit verbreitete Hochgefiihl, die beste aller Zivilisa-
tionen in Form des » American way of life« hervorgebracht
zu haben, konnte Prisident George Bush jun. wachrufen
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und mit religiosem Pathos unterlegen. Dabei spielt der Ein-
fluss christlicher Fundamentalisten auf die republikanische
Fihrungselite eine erhebliche Rolle. Sie erfihrt ihren Ho-
hepunkt, wenn Bush sich selbst als »reborn«, als Wieder-
erweckter durch Jesus Christus, bezeichnet. Nach dem Zu-
sammenbruch der Sowjetunion verschob sich die Achse
des Bosen, die Prisident Reagan in den kommunistischen
Staaten sah, auf islamistische und alle amerikafeindlichen
»Schurkenstaaten« bis hin zum erklirten Krieg gegen den
Terrorismus nach dem 11.9.2001.

Der intellektuelle Graben, der sich zwischen Europa und
Amerika angesichts der forcierten Kriegspolitik der einzig
verbliebenen Weltmacht auftut, kann aber nicht iiberwunden
werden, solange das geistesgeschichtliche Erbe der westli-
chen Zivilisation und die historischen Weggabelungen zwi-
schen der europiischen und amerikanischen Staatsdoktrin
nicht aufgeklart und aufgearbeitet sind (vgl. G. Haller 2002).

Im ersten Teil meines Buches gehe ich den Spuren des
Drachentotermotivs in Bildern und Legenden nach, eine
Symbolreise, die vom Vorderen Orient tiber die griechische
und romische Antike bis ins europidische Hochmittelalter
fihrt. Von da aus geht sie auf untergriindigen Pfaden weiter
zur Denkstruktur der neuzeitlichen Naturwissenschaft, in
welcher die grundsitzliche Spaltung zwischen Geist und
Natur bzw. die Herrschaft des minnlichen Geistes tiber die
weibliche Natur ihre Fortsetzung findet.

Zunichst geht es um die kulturpsychologischen Hinter-
grinde beider am Kampf beteiligten Figuren: um die des
heldischen Zerstorers und um die merkwiirdige Mischge-
stalt des Drachens. Die mythische Legende von Marduk er-
zahlt, dass der junge Sonnengott die alte Gottin Tiamat,
Urmutter des Alls und der Gétter, in threr Gestalt als Mee-
resdrachen totet. Fur Marduk ist sie nur Ausdruck des
Chaos, das die Lebenswelt bedroht, und deshalb durchbohrt
er den Drachen mit seiner Lanze, um den toten Leib in zwei
Teile zu teilen und Himmel und Erde daraus zu formen.
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Vor dieser mythischen Erzihlung war jahrhundertelang
die Drachengestalt mit keiner negativen Bewertung verbun-
den. Vielmehr hatte sie als geflugelte Schlange oder Echse im
ganzen Vorderen Orient die Bedeutung der kosmischen
Einheit von Himmel, Erde und Unterwelt, aber auch von
Leben, Tod und Wiedergeburt. Zusammen mit anderen be-
kannten Mischfiguren wie denen der Sphinx oder des Greifs,
waren sie Sinnbilder allumfassender Géttinnen und einer
kosmischen Symbolik, die den wertenden Dualismus zwi-
schen Himmel und Erde nicht kannte. Dabei symbolisieren
Adler- oder Geierfligel den himmlischen, der Lowenleib
den irdischen Bereich und das ineinander tibergehende Bild
von Schlange und Echse die Unterwelt, aus der das neue Le-
ben wiedergeboren wird.

Erst im symbolischen Griindungsakt der patriarchalen
Machtergreifung stellt Marduk triumphierend seinen Fuf3
auf die getotete Drachin und zerreif3t sie in einen oberen und
einen unteren Teil, um angeblich das Himmelslicht in das
bisherige Chaos zu bringen. Dies erweist sich als wenig
plausibel, wenn wir bedenken, dass zur matrizentrischen
Mythenwelt schon groffe Himmelsgottinnen gehorten, wie
Ischtar mit dem nach ihr benannten Morgen- und Abend-
stern (spater Venusstern) oder die hethitische Sonnengirtin.
Die vorpatriarchale Mythenstruktur geht tiberhaupt nicht
von sexistischen Zuordnungen aus. Ihr Differenzierungs-
prinzip ist nicht Polarisierung, sondern Filialisierung: Die
Mutter des Alls bringt unzahlige Tochter und S6hne hervor,
Sonnengottinnen und -gotter, Mondgotter und -gottinnen,
Berg-, Fluss-, Wald- und Erdgeister beiderlei Geschlechts.
Nur die Urschopfung des Lebens wird mit dem weiblichen
Schof§ assoziiert und ebenso die Riickkehr der sterbenden
Kreatur zu diesem Urgrund.

Die mythischen Erzidhlungen von Marduk berichten aller-
dings noch von einem anderen Motiv als dem des Lichtbrin-
gers. Sie sprechen von Eifersucht und Groll auf die Géttin,
von der er sich zurtickgesetzt fithlt. Auch Gilgamesch fihrt
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in dem nach ihm benannten Epos Klage gegen Ischtar, weil
sie sich ihre Liebhaber nach eigener Wahl nimmt und wieder
fallen lasst. Sie untersteht urspriinglich weder einem Vater-
gott noch einem Gottergatten, weil alle ihre moglichen Lieb-
haber — kosmogenetisch gesehen — ithre Sohne sind. Erst der
patriarchale Gotterhimmel stellt diese Genealogie auf den
Kopf: Ischtar als Schopfungs- und Liebesgottin wird zur
Tochter des Himmelsgottes An, der nun als Vatergott am
Beginn der Schopfung steht.

Die Parallele zum Lichthelden Marduk stellt in der grie-
chischen Mythologie Apollon dar, der die uralte Orakelstitte
von Delphi erobert und dort ihre Bewacherin, die Python-
schlange, totet. Einen noch dramatischeren Kampf fihrt
Perseus, der Sohn des Zeus, gegen die alte, kosmische Gottin
Medusa, die in einigen Darstellungen nicht nur gefligelt,
sondern mit Lowentatzen und dem Leib eines Meeresdra-
chens abgebildet ist.

Auch andere Mischfiguren wie der Minotauros, die
Sphinx oder die Kentauren fallen den Olympiern zum Op-
fer, unter denen Herakles mit seiner Keule als der michtigste
Kimpfer gegen das vermeintlich Bose hervortritt. Sein Geist
beherrscht auch die romische Sakralkunst, die in hellenisti-
scher Zeit durch die Ubernahme vorderasiatischer Motive
erweitert wird. Der altiranische Lichtheld Mithras als Stier-
toter wird zum Idol der romischen Soldaten und zu einer
Variante des Kaiserkults.

Auch bei diesen gewaltsamen Ablésungsmythen wird die
Gottergenealogie pervertiert: Der junge Sonnengott Zeus,
den die indoeuropiischen Eroberer mitbrachten, macht sich
zum Vatergott, indem er die Jahrhunderte vor ihm verehrte
Gottin Athene als Tochter aus seinem Haupt hervorzieht
und Dionysos, den Sohn der Demeter, aus seinem Schenkel
gebiert. Wie Ischtar vor ihr, wird Athene auf ihre neue Funk-
tion als Kriegsgottin reduziert, was dem Kampfgeist der Er-
oberer entsprach. Eine zweite Art des Strukturwandels be-
steht darin, ehemalige grofle Gottinnen zu Gemahlinnen der

15



neuen Hochgotter zu deklarieren, wie es mit der griechi-
schen Gottin Hera geschah, deren Tempel in Olympia lange
vor dem bertthmten Zeustempel stand.

Der Chaosdrache hat aber neben seiner mythologischen
auch eine eminent politische Bedeutung. Es ist nicht zu ver-
gessen, dass der Kampf der neuen Gotter gegen das alte Got-
tergeschlecht die Unterwerfung der indigenen Volker unter
die Herrschaft der Eroberer spiegelt. Um ihre Herrschaft zu
rechtfertigen, proklamierten sich die neuen Herren als Kul-
turbringer, was allerdings die historische Realitit verleug-
net. Die vorgriechische mediterrane Grundkultur bestand
aus einer dichten, wohlgeordneten dorflichen Besiedlung
und aus Stadten auf hoher Zivilisationsstufe, wovon Zypern
mit seiner achttausendjihrigen Geschichte und das Alte
Kreta noch letzte Reste bewahren. Hingegen war im griechi-
schen Geschichtsverstindnis Kekrops der erste Konig von
Athen, der das vorher bestehende gesellschaftliche Chaos
dadurch tiberwand, dass er die patriarchale Ehe einfiihrte.

Fur unser aufgeklirtes Zeitalter, das meint, den mytholo-
gischen Aberglauben hinter sich gelassen zu haben, bt eine
andere, im klassischen Griechenland entstandene Denktra-
dition bis heute einen nicht zu unterschitzenden Einfluss
aus. Gewissermaflen als Scharnier zwischen Mythologie und
Philosophie wirkte das Gedankengebiude des Pythagoras
(580-500 v.Chr.). In seinen berithmten Gegensatzpaaren,
wie sie uns von Aristoteles tiberliefert sind, stellt er das Prin-
zip des Kosmos dem Prinzip des Chaos entgegen und nennt
den Ordnung stiftenden Geist mannlich und das ungeformte
Chaos weiblich. Dies erinnert ganz an die Zuschreibung des
Stindenfalls an die Urmutter Eva, die sich mit der Schlange
verbiindet, aber auch an den Pandora-Mythos aus der Feder
des griechischen Dichters Hesiod (um 700 v.Chr.). Demnach
brachte Pandora — deren Name die »Allgebende« heifit —
in ihrer »Biichse« alles Ubel auf die Welt, in einem Gefaf,
das urspriinglich als Fruchtbarkeitssymbol verstanden wur-
de (Ellen D. Reeder 1996).

16



So schreibt die griechische Philosophie ein dualistisches
Weltbild fest, das mit dem patriarchalen Kulturumbruch zu
Beginn unserer Schriftkultur entstanden war. Bei Par-
menides und Platon ist die duflere Wirklichkeit nur Schein
und ist der Leib der Kerker der Seele. Aristoteles sieht in der
Geistseele die mannliche Formkraft, die aus der toten Mate-
rie (lat. »mater«) die lebendige Wirklichkeit erst schafft. Bis
in die ersten nachchristlichen Jahrhunderte sind sich Philo-
sophen und Kirchenlehrer nicht sicher, ob sie auch den
Frauen eine unsterbliche Seele zubilligen sollen.

Bekanntlich fuhrte die christliche Scholastik die sexistisch
gefarbten Dualismen fort, und selbst nachdem die neuzeitli-
che Philosophie mit den kirchlichen Dogmen gebrochen
hatte, iberwand sie die mehrtausendjihrige Spaltung zwi-
schen Geist und Natur nicht. Francis Bacon (1561-1626), als
der Begriinder der experimentellen Naturwissenschaften,
hielt hartnickig an sexistischen Bildern fest. Er ist der Schop-
fer des Ausdrucks »superman«, den er den Naturforschern
als den zukiinftigen Herren tiber die Natur verlieh. Im neu
anbrechenden »mannlichen Zeitalter« sollten sie die Natur
wie eine Sklavin unterwerfen und durch ihre kiinstlichen
Werke in den Schatten stellen. Bacon sieht in der Natur noch
immer eine dimonische Macht und vergleicht die neuen ex-
perimentellen Werkzeuge mit der Hexenfolter, womit der
Natur ihre Geheimnisse zu entreifien sind.

Psychologisch gesehen ist der patriarchale Geist-Korper-
Dualismus ein ideologischer Kunstgriff, um den Tod zu
leugnen, indem man den Geist von der Sterblichkeit des Lei-
bes ausklammert und das Altern und den Tod auf den weib-
lichen Leib projiziert. So etwas scheint sich auch in der Vi-
sion einiger Kybernetiker abzuspielen, die »Geistkinder«
(mind children) schaffen wollen, indem sie versuchen, das
geistige Programm eines Menschen im Computer zu spei-
chern und den Leib iiberfliissig zu machen.

Im Mainstream von Naturwissenschaften und Medizin
geht es bis heute um den Sieg tiber die Fehler der Natur und
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eines Tages moglicherweise auch um den Sieg tiber den Tod.
Erst allmahlich bricht sich der Gedanke Bahn, dass der
Kampf um das gute Leben nur mit und nicht gegen die Na-
tur zu gewinnen ist. Aber noch immer wird von der Pharma-
industrie die Chemiekeule geschwungen, wie einst Herkules
seine todliche Waffe gegen die vermeintlichen Ungeheuer
der Natur schwang.

Es lohnt sich also aus mehreren Griinden, dem Vorbild
des Drachenkampfes bis an seine Wurzeln auf den Grund zu
gehen. Ohne dies werden wir die Hauptprobleme des 21.
Jahrhunderts nicht l6sen konnen: die zerstorte 6kologische
Balance, die Uberwindung kriegerischer Gewalt und die
einseitige Fokussierung der medizinischen Spitzenwissen-
schaft auf die Lebensverlingerung privilegierter Gesell-
schaften.

Widmet sich der erste Teil des Buches der Dekonstruktion
einer fatalen Kampf- und Kriegsideologie, so stellt der
zweite Teil die Riickbesinnung auf ein véllig anderes, noch
alteres Mannlichkeitsideal dar. Daran lasst sich zeigen, dass
der »Kampf aller gegen alle« nicht der selbstverstandliche
Naturzustand der menschlichen Gemeinschaft war, wie
Thomas Hobbes dies annahm, und dass nicht der Krieg der
»Vater aller Dinge« sei, wie man einen Ausspruch Heraklits
ubersetzt hat. Selbst unter den Wolfen, die Hobbes mit den
barbarischen Menschen vergleicht, gibt es, wie bei allen Sau-
getieren, eine Gruppenordnung, die destruktive Aggressio-
nen innerhalb der Gemeinschaft gerade verhindert oder zu-
mindest einschrinkt.

Bis heute gibt es vorpatriarchale Ethnien mit matrilinearer
oder bilateraler Verwandtschaftsrechnung, deren vorrangi-
ges Ziel in der Friedenssicherung innerhalb der Gruppe und
zwischen Nachbargruppen besteht. Dazu dienen der faire
Tausch von Waren, gegenseitige Geschenke, Heiratsabkom-
men und solidarische Sippenverantwortung im Fall von Ver-
stoflen. Von den Hopi im Siiden der USA berichtete Ruth
Benediktin den 1930er Jahren, dass sie nicht einmal ein Wort
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fur »Krieg« kannten. Auch in den iltesten jungsteinzeitli-
chen Siedlungen zwischen dem 7. und 4. Jahrtausend vor un-
serer Zeitrechnung fanden sich aufler Zeremonialdolchen
fir die Opferpraxis weder Waffen noch Verteidigungswille,
was noch fiir das Alte Kreta vor der griechischen Eroberung
gilt.

Es verhilt sich also genau umgekehrt wie von Freud an-
genommen: Am Anfang steht nicht die Barbarei, die erst
allmahlich unter Fihrung der (mannlichen) Vernunft und
Wissenschaft zu friedlicheren Verhiltnissen fithren wird.
Vielmehr ist das paradoxe Gegenteil der Fall, wenn heute
nahezu 50 Prozent der amerikanischen Wissenschaftler fur
die Entwicklung von Waffensystemen arbeiten, die immer
menschenverachtender werden. Daneben nehmen sich die
Kampfrituale der Steinzeitgesellschaften, die man ungenau
als Stammeskriege bezeichnet, geradezu idyllisch aus. Selbst
den archaischen Kopfjiagerfehden liegt nicht das blutriins-
tige Motiv zugrunde, das wir ihnen unterstellen. Sie waren
vielmehr eine Art sakraler Fehden mit einem reziproken
Opfergedanken, bei der die Minner der verschwigerten
Gruppen das eigene Leben riskierten, um damit der Frucht-
barkeit des Landes zu dienen. Die erbeuteten Kopfe standen
fiir das magische Aquivalent der Kokusnuss, welche die
Erndhrungsgrundlage ihres Landes bildete (B. Hauser-
Schiublin 1977).

Krieg als Selbstzweck eines Kriegeradels hat sich erst auf-
grund der oben genannten Volkerverschiebungen etabliert
und wurde dem gemeinen Volk als Mannlichkeitsideal auf-
oktroyiert.

Hingegen wird in den vorpatriarchalen zyklischen Religi-
onsmodellen der Ablauf Leben-Tod-Leben als rhythmi-
scher Wechsel sowohl des kosmischen als auch des mensch-
lichen Daseins begriffen, und von da aus steht nicht das
Individuum im Zentrum, sondern die Generationenfolge.
Dabei gelten die Frauen, wie ein australischer Ethnologe be-
richtet, als »von Natur aus heilig« (K.P. Koepping 1983),
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weil sie das neue Leben hervorbringen und mit threm Leib
ernihren. Deren selbstverstindliche soziale Rolle musste
sich die Mannergruppe erst schaffen, sei es durch ihren Jagd-
beitrag zur Erndhrung, sei es durch Metallgewinnung und
Verbesserung der Werkzeuge oder durch Schutz gegen Ge-
fahren von auflen. Immer aber trugen sie das ganz konkrete
Leben der Gruppe mit: als Ackerbauer neben den Biuerin-
nen, als Mitbetreuer vor allem der minnlichen Kinder oder
als Heiler im Kreis berufener SchamanInnen.

Mein Ausgangspunkt fir die Wiederentdeckung des
mannlichen Lebenstrigers ist die Christophorusfigur, die
wihrend des ganzen Mittelalters zu den hiufigsten Darstel-
lungen christlicher Heiliger gehorte. Die Geschichte ihrer
Verehrung, die eigenartige Erzahlung in der Legenda aurea
aus dem 13. Jahrhundert und nicht zuletzt die weit verbrei-
teten, heute leider oft verblassten Bildzeugnisse erdffneten
mir Verbindungslinien zu vorchristlichen Gottergestalten,
die wihrend des 4. und 5. nachchristlichen Jahrhunderts
durch die neuen Glaubensinhalte ibermalt wurden. Es ist ja
eine bekannte Tatsache, dass vielerorts in Kleinasien, Nord-
afrika und im Mittelmeerraum Kirchen auf dem Boden alter
Adonis-, Apollon- oder Aeskulapheiligtiimer errichtet und
unter das Patronat christlicher Heiliger gestellt wurden. Da-
bei tibernahmen diese in der Volksfrommigkeit hiufig Zige
ihrer heidnischen Vorginger. Parallel dazu stehen unzihlige
Marien- und Wallfahrtskirchen auf dem Boden alter Kult-
statten heidnischer Muttergottheiten oder sind christlichen
Heiligen geweiht, welche frithere Adressatinnen der Vereh-
rung Uberdecken. Wihrend aber die Hintergriinde der Ver-
ehrung weiblicher Heiliger schon mehrfach bearbeitet wur-
den, sind die kulturgeschichtlichen Wurzeln der minnlichen
Heiligen erst zum Teil erforscht.

Die Bilderfolge des zweiten Buchteils liefert uns anhand
wiederkehrender Motive — wie dem des griinenden Stabes,
der Uberquerung der Furt oder der Art der Physiognomie
und Kleidung des Heiligen — Hinweise auf alte Vegetations-
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gottheiten wie Adonis, Attis und Dionysos. Andererseits
weckt seine Riesengestalt Erinnerungen an den Wilden
Mann im Alpengebiet und an den Griinen Mann, den wir bis
hinauf nach Frankreich und England in christlichen Kathe-
dralen entdecken konnen. Allen diesen Figuren gemeinsam
ist das Motiv des Lebenstrigers, der das junge Leben tiber
den Tod hintiber trigt und damit der sterbenden Vegetation
im Frithling zu neuer Bliite verhilft. Dabei ist einmal mehr
erstaunlich und faszinierend, wie stark sich die kiinstlerische
Tradition aus uralten Quellen speist, ohne dass dies dem ein-
zelnen Kiinstler bewusst zu sein braucht.

Interessanterweise haben sich schon Pipste des Mittelal-
ters mit der Figur des Heiligen Christophorus schwer getan,
unter anderem deshalb, weil seine Legende als christlicher
Mirtyrer jeder historischen Grundlage entbehrt. Heute ist
er im katholischen Heiligenverzeichnis nicht mehr vertre-
ten. Die Schwierigkeiten beginnen damit, dass »Christo-
phorus« eigentlich kein Eigenname ist, sondern die Bezeich-
nung fir frihchristliche Missionare, die die Botschaft
Christi in andere Linder trugen. Die Bildkomposition des
Christustragers wire dann nur die allegorische Umsetzung
dieses Begriffs, was allerdings nicht die Hartnickigkeit sei-
ner Verehrung als Volksheiliger erklirt. Es ist wohl auch
kein Zufall, dass die grofite Zahl der mitteleuropiischen
Christophorusdarstellungen mit den Zeiten der Pestseuchen
zusammenfallt. Damals erschienen unter den vierzehn Not-
helfern neben Christophorus noch andere Heilige, deren
christlicher Ursprung dunkel ist. Offensichtlich griff das
Volk in grofler Not auf inoffizielle, oft magisch besetzte
Heilsfiguren zurtck.

Historisch belegt ist die erste Kirchengriindung unter
dem Patronat des Christophorus im Jahr 452 in Chalke-
don/Kleinasien. Von da aus verbreitete sich sein Kult tiber
Griechenland und Italien nach Mitteleuropa, wo seine Pas-
sion in Handschriften des 8./9. Jahrhunderts auftaucht und
in der Legenda aurea erginzt wurde. Erste bildliche Darstel-
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lungen sind aus dem 12. Jahrhundert erhalten und erreichen
den Hohepunkt ihrer Verbreitung im 14. und 15. Jahrhun-
dert.

Wihrend in der Reformationszeit der Kult des Christo-
phorus wie der anderer Heiliger als Aberglaube abgetan
wurde, kam es innerhalb der katholischen Kirche noch ein-
mal zu einer spiten Renaissance, als Christophorus im 20.
Jahrhundert zum Schutzpatron der motorisierten Verkehrs-
teilnehmerInnen wurde. Erst nach der Banalisierung seiner
Gestalt als eine Art Maskottchen auf Medaillen und Schlis-
selanhingern zog sich die Kirche endgiltig von dem um-
strittenen Heiligen zuriick.

Im Gegensatz zum Minnlichkeitsideal des Drachentéters,
das mit einer untergriindigen Frauenfeindlichkeit parallel
lauft, zeigen uns viele Christophorusdarstellungen die Ver-
bindung mit dem Weiblichen in Gestalt der Nixe, die an zen-
traler Stelle im zu tiberschreitenden Wasser prasent ist. Auch
dies erinnert an die alten Vegetationsgotter, die thre Lebens-
erneuerung aus dem Schofl grofler Mutter- und Liebesgot-
tinnen empfangen. Gleiches gilt fiir den Wilden Mann und
den Griinen Mann, die in den Volkslegenden und zum Teil
auch in bildlichen Darstellungen mit den so genannten »Sali-
gen« und anderen archaischen Gottinnen verbunden sind.

Ich mochte aber nicht bei einer Art Symbolarchiologie
verharren, sondern in die Zukunft schauen und die bis vor
kurzem vorherrschende Meinung widerlegen, dass die Ge-
schlechterpolarititen Teil einer urtiimlichen oder archetypi-
schen Symbolstruktur sind. Diese Auffassung wurde von
dem bekannten Symbolforscher Manfred Lurker noch 1990
vertreten, wenn er von einer »Metaphysik der Geschlechter«
spricht. Demnach gibe es eine kosmische Verankerung der
minnlichen Rolle im oberen Geistprinzip und derjenigen
der Frau in den erdhaften, passiven Kriften des Lebens.
Hingegen koénnen sich die modernen Emanzipationsbewe-
gungen der Frauen auf viel iltere, wenn auch vergessene
Rollenzuteilungen berufen.
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Allerdings stehen wir heute erst am Anfang vom Ende des
Geschlechterkampfes. Geht es bisher vor allem um die
Gleichberechtigung der Frauen in allen Schlisselstellungen
der Gesellschaft, so bleibt diese Anstrengung ohne die
gleichzeitige Emanzipation der Minner vergeblich. Es
gentigt nicht, dass Frauen lernen, sich ihres Verstandes und
ithrer Willenskraft zu bedienen, nun miissen die Minner ihre
Fixierung auf Macht und Machbarkeit korrigieren. Nur das
Verstehen ganzheitlicher Lebenszusammenhinge und die
Einbindung des Mannes in die konkrete Betreuung des he-
ranwachsenden Lebens konnen zum entscheidenden Para-
digmenwechsel fiir eine neue Vision von kulturellem Fort-
schritt fihren.

Immerhin gibt es Ansitze fur eine gleichgewichtige El-
ternschaft, bei denen auch Viter im Wortsinn ihre Kinder
tragen. Doch wird es bei schiichternen Anlaufen bleiben, so-
lange unsere neoliberale Theorie das Konkurrenzverhalten
und die »Winner«-Mentalitit als hochste aller Tugenden
preist. Dabei rechnet die Theorie vom »homo oeconomicus«
mit einem isolierten Menschen, den es in Wirklichkeit gar
nicht gibt. Vielleicht wird uns die demographische Uberalte-
rung bald dazu zwingen, die unverzichtbaren Tugenden der
Fursorge, ohne die weder Kinder groff werden noch ge-
brechliche Menschen leben konnen, als hochrangige Leis-
tungen in unser Bruttosozialprodukt einzubeziehen. Dazu
kommt, dass sich nicht zuletzt durch die Globalisierung die
Theorie von der unsichtbaren Hand des Marktes, welche die
Habgier des Einzelnen angeblich zum Wohlstand aller fiihrt,
als irrational entlarvt (vgl. H. Ch.Binswanger 1998).

Vor einem grundsitzlichen Paradigmenwechsel stehen
aber auch die Naturwissenschaften. Unter ihren Spitzenfor-
schern gibt es ermutigende Tendenzen zur Ablosung vom
mechanistischen Weltbild durch Theorien der Selbstorgani-
sation des Lebendigen und zu einem viel behutsameren Ein-
griff in die dynamischen Vorginge der Natur. Freilich wer-
den sie durchkreuzt durch die immer stirkere Abhingigkeit
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der Forschung von gewinnorientierten Sponsoren der Pri-
vatwirtschaft. Dies und der zunehmende Vorrang von Wirt-
schaftsinteressen vor der Politik hohlen die demokratische
Entscheidungsfreiheit aus, sodass die resignierte Meinung
um sich greift, die Anderungen unseres Kulturkurses schei-
tere an der Macht der Kapitaltriger.

Dagegen ist einzuwenden, dass auch Machtvorstellungen
keineswegs nur auf greifbaren Fakten beruhen, sondern im
Kopf entstehen. Die Demaskierung von menschengemach-
ten Ideologien als »Hirngespinste« konnte ihren Triagern die
moralische Rechtfertigung und damit auf Dauer auch ihre
Macht entziehen. Dazu miissten allerdings die Intellektuellen
ithre Aufgabe als Nebelspalter von Selbstbetrug und from-
men Ligen wahrnehmen und sich nicht als »Kopflanger«
(Robert Jungk) von der jeweiligen Machtelite missbrauchen
lassen. Vielleicht kann die vorliegende Bilddokumentation
dazu beitragen, den martialischen Denkmodellen etwas von
ihrer Suggestionskraft zu nehmen, um Raum fiir andere Per-
spektiven zu schaffen.



I Der Drachentéter
als universelles Symbol
fiir den Kampt gegen

das Bose






Das Motiv des Drachentoters
im Vorderen Orient

Auf Hunderten von sumerischen und akkadischen Rollsie-
geln taucht das Motiv des gottlichen Drachentoters schon
ab Mitte des dritten vorchristlichen Jahrtausends auf, ohne
dass wir ihn mit einem bestimmten Namen identifizieren
konnen. Erst der spater niedergeschriebene babylonische
Schopfungsmythos Enuma elish erzahlt die Geschichte vom
jungen Sonnengott Marduk, der als der Auserwihlte unter
jungen Gottern gegen die alte Muttergottin Tiamat kampft
und sie besiegt. Er fithrt den todlichen Stof8 gegen ihre Er-
scheinung als Meeres- oder Feuerdrachen, der die elemen-
tare Schopfungskraft der Mutter des Alls und aller Gotter
reprasentiert. Danach zerteilt Marduk den toten Leib und
stemmt die obere Hilfte als Himmelsgewdlbe hinauf, wah-
rend er aus dem unteren Teil die Erde bildet. Dieser Mutter-
mord wird als heldische Tat gefeiert, weil der junge Gott da-
mit das Licht auf die finstere Welt gebracht habe.

Auf Abb.1 sehen wir eine siebenkopfige Schlange, die
an die spitere griechische Hydra erinnert und aus deren

Abb. 1 Rollsiegel aus Tell Asmar, um 2300 v.Chr.
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Abb. 2 Assyrisches Siegel, 8./7. Jahrhundert v. Chr.

Ricken feurige Flammen emporlodern. Wahrend einer der
Gotter, die an threr Hornerkrone zu erkennen sind, den
Schwanz des Drachens festhilt, stofit ihm der andere seinen
Speer in einen der Kopfe.

Das wesentlich spiter entstandene assyrische Siegel auf
ADbb. 2 zeigt den gewaltigen Anlauf des Gottes (Marduk?),
der im Begriff ist, seinen Dolch in den Rachen der gehdrnten
Schlange zu stoflen. Hinter ithm applaudiert eine musizie-
rende Gefolgschaft, am rechten unteren Bildrand stehen Le-
bensbiume, aus denen die Schlange hervorzutreten scheint,
und am oberen Rand erscheinen der Mond und kleinere Ge-
stirne (?), die der Gott gegen den Drachen schleudert.

Das Motiv, durch einen minnlichen Kraftakt Licht in die
Welt zu bringen, finden wir auch in der so genannten Theolo-
gie von Heliopolis im Alten Agypten Ende des 3. vorchristli-
chen Jahrtausends. In dieser patriarchalen Gotterordnung
stellt sich Re an die Spitze des Pantheons als Schopfer des
Kosmos. Sein Sohn Schu trennt die Himmelsgottin Nut vom
Erdgott Geb, um sie als Firmament emporzustemmen. Im
Gegensatz dazu galt Nut in den Pyramidentexten und im To-
tenbuch als Himmelsgottin, die jeden Morgen die Sonne ge-
biert. Auch bei ihrer Nachfolgerin, der Himmelsgottin Ha-
thor, erscheinen Sonne, Mond und Sterne auf dem Fell ihrer
riesigen Gestalt als Himmelskuh. In diesen Bildern ist die
Nacht die Mutter des Alls und die Gebirerin der Gestirne.
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Abb. 3 Wandmalerei aus dem Tal der Konige, 18.Dynastie

Erst der neue Sonnengott Re fithrt jeden Abend und jeden
Morgen einen Kampf gegen die Unterweltsschlange Apo-
phis, die seine Sonnenbarke auf ihrer nichtlichen Fahrt zu
verschlingen droht. Er kann sie aber nicht toten, sondern je-
weils nur zuriickstoflen und durch eine Art Nadelstiche in

Schach halten.

Der Drache als gefliigelte Schlange findet sich andererseits
haufig in Grabmalereien, wo er zweifellos das Symbol fir
Auferstehung und Wiedergeburt ist (Abb. 3).

In der Bildmitte dieser Malerei steht vermutlich der Ge-
nius des Verstorbenen, der an die Fliigel des Drachens greift.
Uber ihm die Sonne und die Augen des Re, unten rechts ne-
ben dem Kopf der Schlange die Lebensschleife, das so ge-
nannte Henkelkreuz.

Dass der Drache als gefliigelte Schlange oder gefligelte
Echse nicht tiberall und nicht von jeher eine negative und be-
drohliche Bedeutung hatte, zeigt sich am deutlichsten in der
Symbolik Chinas, wo er das Hoheitszeichen der Kaiser war
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Abb. 4 Ninurta im Kampf mit dem gefliigelten Lowen.
Relief aus Nimrud, 870 v. Chr.

und wo man noch heute am groflen Drachenfest Papierdra-
chen als Gliickszeichen in den Himmel steigen lasst.

Um aber auf die Drachentéter in Mesopotamien zuriick-
zukommen, so wird dort haufig auch der Wettergott als Be-
zwinger eines gefliigelten Ungeheuers dargestellt. Auf Abb. 4
sehen wir den Gott Ninurta mit den Fliigeln des Sturms und
den dreizackigen Blitzgabeln im Kampf mit einem Lowen-
drachen. Als Stellvertreter Marduks oder Ninurtas war es
die Aufgabe der babylonischen Konige, das Bose und die
Bosen zu vernichten (U. Steffen 1984, S. 591.).

Fur welche Macht der gefliigelte Lowe steht, der als
Mischfigur an die Sphingen erinnert, lsst sich aufgrund an-
derer mythologischer Zusammenhinge vermuten. Auf ei-
nem akkadischen Siegel tritt er als Reittier der Gottin Ischtar
auf, die als nackte Figur auf ihm steht. Sie hilt Regenstrome
in thren Hinden als Zeichen der Fruchtbarkeit, wihrend sie
den Wettergott in einem Wagen hinter sich herzieht, an den
sie die Funktion des Regenbringers delegiert (Abb. 5).
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Abb. 5 Rollsiegel aus Sidmesopotamien, akkadische Periode

Dass wir die altesten Sphingen als gefliigelte Lowinnen in-
terpretieren konnen, erweist sich auf einem ebenfalls sehr
alten Bildnis der Goéttin Imdugud. Diese wird mit Adler-
korper und Lowinnenkopf dargestellt und nistet, wie das
Gilgameschepos erzahlt, auf dem Lebensbaum der Inanna
(Abb. 6).

Die Géttin Imdugud, die auch hiufig auf sumerischen Sie-
geln erscheint, wurde als Muttergottin verehrt, die ihre Jun-
gen ausbriitet und umsorgt, und gleichzeitig als Schicksals-
gottin, die den Menschen ihr Los zuteilt. So prisentieren
sich hier sowohl der Adler als auch der Lowenkopf als weib-
lich. Bei allen archaischen Tiersymbolen ist zu bedenken,
dass die Menschen der Frithkulturen sehr genaue Naturbe-
obachter waren. Sie wussten, dass bei den meisten Adler-
und Geierarten die Weibchen die groflere Fliigelspannweite
besitzen und dass unter den Raubkatzen die Muttertiere die
groflen Jagerinnen sind. Die groflen Géttinnen der alten
Hochkulturen stehen alle mit den gefihrlichsten Tieren der
Fauna in Verbindung: mit Raubvogeln, Raubkatzen, Raubfi-
schen und Krokodilen, und noch im klassischen Griechen-
land wird die Gottin Artemis als »Herrin der Tiere« verehrt.
Die vorderasiatischen Gottinnen Hepat, Kubaba und Ka-
desch stehen auf Lowinnen, die agyptische Sachmet und Tef-
nut prasentieren sich mit dem Kopf einer Lowin, und in In-
dien und China sind Tigerinnen die Reit- und Symboltiere
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Abb. 6 Kopf eines Zepters. Sumerische Votivgabe um 2600 v. Chr.

von weiblichen Gottheiten. Da es in den iltesten Religionen
immer um den Schutz der Menschen vor den Naturgewalten
geht, ist es durchaus plausibel, dass sie sich unter die Obhut
der gefihrlichsten Naturwesen stellen.

Dies gilt auch fiir eine weitere beliebte Mischfigur des
Vorderen Orients, den Greif, als eine Kombination aus Ad-
lerkopf, Adlerfliigel und Lowenkorper sowie Adlerkrallen
bzw. einer Lowentatze und einer Adlerkralle. Im alten Kreta
tritt diese Figur auf Siegeln im Umkreis von Goéttinnen auf
und ist, wie Abb. 7 zeigt, als weibliche Figur an ihren Zitzen
deutlich zu erkennen.

Welche Rolle die sitzende Figur links dabei spielt, ist nicht
bekannt. Sie konnte sich auf eine Herrschaftsfigur der grie-
chischen Eroberer beziehen, die Kreta nach dem Verfall der
alten Paldste militarisch besetzten. Deutlich wird auch bei
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Abb. 7 Mykenisches Siegel, 15. Jahrhundert v. Chr.

der Darstellung der Greifin die Dreiteilung der kosmischen
Mischfigur, wobei Adlerkopf und Adlerfligel den himmli-
schen Bereich, der Lowenkorper den irdischen und der
Schlangenschwanz die Unterwelt symbolisieren. Alle diese
Bereiche wurden urspriinglich nicht als sich ausschliefende
Gegensitze, sondern als geschlossener Kreislauf zwischen
Leben, Tod und Wiedergeburt verstanden. Ischrar als gefli-
gelte Gestalt ist nicht nur Gottin des Morgen- und Abend-
sterns, der Fruchtbarkeit und der Liebe, sondern besitzt eine
gottliche Schwester in der Unterwelt, Ereschkigal, zu der im
Winter der sterbende Vegetationsgott einkehrt, um im Frith-
ling von Ischtar wieder ausgel6st zu werden.

Erst nach der Umwandlung des matrizentrischen Pan-
theons in einen patriarchalen Gotterhimmel werden in Ba-
bylonien und Assyrien die Greife neben den Sphingen als
bosartige Ungeheuer verfolgt. Abb. 8 gibt eine der pracht-
vollen assyrischen Elfenbeinfiguren wieder. Sie zeigt einen
gefligelten Jiingling, der mit der linken Hand einen Greifen
festhilt und mit dem rechten Arm eine (abgebrochene) Waffe
gegen das Untier richtet.
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Abb. 8
Assyrische Elfen-
beinschnitzerei
aus Nimrud,
8./7.Jahrhundert
v.Chr.

Im Unterschied zu den weiblichen werden die altesten
miénnlichen Goétter in Gestalt des Stiers und anderer michti-
ger gehornter Tiere wie Hirsch, Widder und Steinbock ver-
ehrt. Sie begegnen uns als Wetter- und Mondgotter, wobei
Stier- und Mondhorn mit ihrer phallischen Symbolik inein-
ander iibergehen. Neben dem Osiris-Stier besteht in Agyp-
ten die Vorstellung, dass der Sonnengott Re seine Himmels-
bahn als Sonnenkalb und Sonnenstier durchwandert. Die
Sphingen werden in Agypten erst mit der Vergottlichung der
Pharaonen ab der 5. Dynastie vermannlicht, nachdem Konig
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Chephren der steinernen Sphinx von Gizeh seine Ziige hatte
einmeifleln lassen. Auch die von Agypten beeinflusste assy-
rische Kunst stellt riesige mannliche Sphingen neben gefli-
gelte Stiere als Wachterfiguren (Lamassu) vor Tempel und
Paliste. Hingegen bleiben in der hethitischen und nordsyri-
schen Plastik die Sphingen immer weiblich.

Wesentlichen Einfluss nahm die babylonische Mythologie
auf die alyjudische Vorstellungswelt. Nicht nur soll Abra-
ham aus dem Zweistromland nach Israel gekommen sein,
auch aus der so genannten babylonischen Gefangenschaft
brachten die Riickkehrer manches aus der Symbolwelt des
Feindeslandes mit.

Die erste Parallele ergibt sich bei der Tat des zum einzigen
Gott erhobenen Jahwe, wenn er den Leviathan totet, ein
weiblich gedachtes Meerungeheuer und die Verkérperung
der Chaosmichte. Eine zweite Parallele finden wir beim En-
gelsturz, bei dem Satan/Luzifer in den Abgrund fallt. Wie
sein Name sagt, war er ein Lichttriger, Sohn der Goéttin der
Morgenrote Eos/Aurora und der Gott des Morgen- und
Abendsterns, wie vor ihm die Gottin Ischtar. Von Luzifer
wird gesagt, er sei hochmiitig und anmaflend gewesen, wes-
halb er aus dem Himmel gestofien wurde. Es sind also auch
hier die Reprisentanten einer matrizentrischen Mythologie,
die durch den minnlichen Hochgott vernichtet werden.

Eine wichtige Rolle am Thron Jahwes spielen die Sera-
phim und Cherubim, beides Mischwesen, die sich aus der
gefliigelten Schlange und dem gefliigelten Lowen oder Greif
ableiten. Erst als sie in ihrer urspriinglichen Bedeutung nicht
mehr verstanden wurden, treten sie nun als gefliigelte Jiing-
lingsgestalten auf, die den Wagen Jahwes tragen. Sie sind es
auch, die den Garten Eden bewachen und den Zugang mit
ithren Feuerschwertern versperrten, nachdem Gott die Sa-
tansschlange am Lebensbaum verflucht und das stindige ers-
te Menschenpaar aus dem Paradies vertrieben hatte. Abb. 9
zeigt einen Cherub mit sechs Fligeln, auf den Ridern des
Jahwewagens stehend. Rings um seine Aura versammeln
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sich die Kopfe von Greif, Lowe und Stier wie als Erinnerung
an die mesopotamischen Wichterfiguren. Diese Symbole
werden dann spiter den vier Evangelisten zugeschrieben:
Der gefliigelte Lowe dem Markus, der Stier dem Lukas, der
Adler dem Johannes und der Jingling dem Matthéus.

Neben den Cherubim und Seraphim galt der Erzengel
Michael (hebr. »Wer ist wie Gott?«) als machtigster Verteidi-
ger Jahwes und seines gottlichen Richterspruchs. Sein Name
entspricht seiner Rolle beim Engelssturz, bei dem er sich
gegen den Hochmut Luzifers wendet. Spater wird er von
der christlichen Tkonographie tibernommen und dort zum
Lichthelden gegen das Prinzip des Bosen.

Machtkimpfe gab es aber nicht nur im Himmel, sondern
seit der patriarchalen Machtergreifung auch stindige Kriege
auf Erden. Lingst dienten diese nicht mehr der Landsuche,
sondern seit dem Ende des 3. vorchristlichen Jahrtausends
der Erweiterung des eigenen Herrschaftsgebiets zu so ge-
nannten Reichsgriindungen durch orientalische Konige. Hie-
rarchische Herrschaft war und ist immer Gewaltherrschaft
tiber das eigene Volk und iiber bezwungene Feinde. Sie kann
nur aufrecht erhalten werden durch die prophylaktische Ver-
breitung von Furcht und Schrecken. So gleichen sich die Sie-
gesposen der Herrscher von Agypten und ganz Vorderasiens,
von denen Abb. 10 und 11 eine Auswahl bieten.

Auf der Palette von Narmer sehen wir im oberen Segment
die Hyroglyphenzeichen seines Namens zwischen den Ha-
thorkopfen. Auf der Hauptfliche der Palette steht der Konig
mit hocherhobenem Zepter, um es gegen einen Gefangenen
oder Sklaven zu schleudern, den er mit seiner Linken am
Schopf hilt. Die beiden Kronen versinnbildlichen die siegrei-
che Vereinigung von Ober- und Unteragypten: Die Krone
Oberigyptens tragt er auf seinem Haupt, die Unteragyptens
der gegentiber dem Konig erscheinende Kopf. Interessanter-
weise nennt sich das vereinigte Konigreich das Reich der
»zwel Herrinnen«, was auf die oberdgyptische Gottin Nech-
bet und die unterdgyptische Gottin Uto anspielt. Der ersten
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Abb. 10 Palette des Konigs Narmer
1. Dynastie um 2900 v. Chr. L

Abb. 11 K6nig von Ugarit
1400-1300 v. Chr., Elfenbeinarbeit

waren der Geier und die Biene heilig, der zweiten die Schlan-
ge und die Papyrusstaude. Wir sehen Papyrusstengel hinter
dem Triger der unterigyptischen Krone. Im unteren Seg-
ment sind fliehende Feinde dargestellt, auch dies ein Motiv,
das sich im ganzen Vorderen Orient als Zeichen der Herr-
schergewalt wiederholt.

Auf der Umzeichnung einer Elfenbeinarbeit aus dem 14.
Jahrhundert v. Chr. steht der Konig von Ugarit in derselben
Pose wie der Pharao und ziickt sein Schwert gegen den zu
Fall kommenden Feind. Auch finden wir auf Hunderten von
Stelen aus Babylonien und Assyrien die Darstellung siegrei-
cher Schlachtlinien, die ihre Feinde unter sich begraben, was
sich in den Siegessdulen und Triumphbogen der Antike fort-
setzt.
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Der Drachentoéter in der griechischen
und romischen Antike

Die deutlichsten Parallelen zwischen dem babylonischen
und dem griechischen Motiv des Drachentoters finden wir
bei den Mythen von der Hydra, die Herakles zu Fall bringt,
und der dramatischen Totung der Medusa, der Perseus das
Haupt abschligt.

Auf Abb. 12 sehen wir links im Bild Herakles in seiner ty-
pischen Bekleidung mit dem Fell des Lemeischen Lowen,
den er bereits erwiirgt hat. Nun zieht er sein Schwert gegen
die vielkopfige Hydra, auch »Lerniische Schlange« genannt.
Der Kampf mit der Hydra zihlt zu den iltesten mythologi-

.I.a : 5 _..—f'--.-:_l ; A_..._‘_ i‘.&:&.r.-_-""-._.-‘(
Abb. 12 Herakles totet die vielkopfige Hydra
Korinthische Vase, 7. Jahrhundert v. Chr.
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Abb. 13 Perseus totet Medusa, Vasenbild um 600 v. Chr.

schen Stoffen Griechenlands und ist vermutlich vom baby-
lonischen Mythos beeinflusst.

Abb. 13 zeigt ein Vasenbild um 600 v. Chr., auf dem eine
vierfliglige Medusa mit Schlangenhaar und Schlangengtirtel
im Zentrum steht. Perseus, der Sohn des Zeus, sticht ihr sein
Schwert in den Hals, wihrend er sich abwendet, um nicht
vom Blick der Medusa versteinert zu werden.

Abb. 14 macht den Charakter des angeblichen Ungeheu-
ers vollends klar. Hier wird Medusa als Mischwesen zwi-
schen gefliigeltem Seedrachen und Léwin dargestellt, was sie
als Herrin iiber Himmel, Erde und Unterwelt erweist.

Dass Medusa einst eine grofle Goéttin war, geht nicht nur
daraus hervor, dass der erste griechische Steintempel auf
Korfu ihr Bild auf seinem Giebel festhilt. Noch in klassi-
scher Zeit dient das Medusenhaupt auf Tiren, Tassen und
anderen Gebrauchsgegenstinden als apotropdisches Zei-

chen, und bekanntlich tragt es Athene als Schutzzeichen auf
ihrer Agis (Ziegenfell).

40



Abb. 14 Schildverzierung aus Olympia, Mitte 6. Jahrhundert v. Chr.

Ein dhnliches Schicksal wie Medusa ereilte die mythische
Figur der Sphinx. Thr Name stammt von den griechischen
Eroberern, heifft wortlich »Wiirgerin« und stempelt sie zum
todlichen Ungeheuer. Bekanntlich befreite Odipus die Stadt
Theben von ihr, indem er als einziger ihr Ritsel [6ste und sie
damit vom Sockel stuirzte. Hier siegt symbolisch der méinn-
liche Geist iiber die Naturkraft des Weiblichen, die dimo-
nisch aufgeladen wird. Es gibt aber in der griechischen Kunst
auch Erinnerungen an ein lieblicheres Bild der kosmischen
Herrin als Mischfigur zwischen Adler, Lowin und Schlange
(Abb. 15).

Auf Abb. 15 ist der schon gelockte weibliche Kopf der
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Abb. 15 Weibliche Sphinx, Lakonische Bronzefigur aus dem Schatzhaus von
Olympia, 540-530 v. Chr.

Sphinx von einer Schale gekront, die den Fruchtkorben der
alten Vegetationsgottinnen gleicht. Thre aufrechte Haltung
auf dem Lowenleib mit den elegant geschwungenen Adler-
fliigeln verleiht dieser Figur etwas Majestatisches, wobei der
linksspiralig gedrehte Schlangenschwanz den Herrschafts-
bereich der Unterwelt symbolisiert.

Die klassischen Vasenbilder des 6. bis 4. Jahrhunderts
v.Chr. stellen mythologische Szenen in reicher Fiille dar, un-
ter ihnen besonders viele Kampfszenen unter Gottern und
Helden aus der homerischen Dichtung. Dabei begegnet uns
das Motiv des Drachentdters in immer neuen Spielarten.
Abb. 16 zeigt den Gottervater Zeus, wie er eigenhindig mit
seinem dreizackigen Blitzbiindel einen Giganten vernich-
tet, eine mannliche Figur mit riesigen Adlerfliigeln und dem
Unterleib einer Schlange. Wie die Titanen, so reprasentieren
auch die Giganten ein archaisches, vorolympisches Gotter-
geschlecht.

Als einer der bekanntesten griechischen Heroen totet
Theseus, Konig von Athen, mehrere Ungeheuer, darunter ei-
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Abb. 16 Zeus totet einen Giganten. Chalkidische Hydria, 540/530 v. Chr.

nen Kentaur mit Menschenkopf und Pferdeleib. Die Ken-
tanren galten als ein wilder Volksstamm aus den Bergwail-
dern, den die Griechen fiir heimtiickisch und gefahrlich hiel-
ten. Auf Abb. 17 sehen wir Theseus triumphierend seinen
Fufl auf das erlegte Mischwesen stellen, wobei er seine Ver-
achtung noch dadurch unterstreicht, dass er auf den Unhold
spuckt.

Dieses antike Vorbild, oder besser, die ihm zugrunde lie-
gende Mentalitit, findet eine spite Nachfolge in der Pose il-
lustrer Jager, die sich noch im 20. Jahrhundert mit dem Fuf§
auf dem erlegten Tier ablichten lieflen.

Alle diese morderischen Taten sind nur ein Teil der riesi-
gen Titanen- und Gigantenschlacht, in der die Olympier das
vorgriechische Gottergeschlecht in den Tartaros, in die Un-
terwelt, stiirzen. Medusa stammt aus der Linie der Erdmut-
ter Gaia und der alten Meeresgottheiten. Demeter und Po-
seidon, angeblich die Geschwister des Zeus, waren ebenfalls
vorolympische Gottheiten und wurden in den Olymp auf-
genommen, weil sie sich aus den kultischen Festen nicht ver-
bannen lieffen.

Die bertihmteste Heldentat des Theseus ist seine Totung
des Minotauros im Alten Kreta (Abb. 18).

Der Stierkorper des Minotauros ist fellbekleidet. Theseus
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Abb. 17 Theseus totet Kentaur. Innenbild einer Trinkschale 490/480 v. Chr.

kann sich im letzten Augenblick dem Stich seiner Horner er-
wehren, indem er thm das Schwert in die Brust stofit.
Offenbar hatten die griechischen Eroberer den alten Stier-
kult, der einem gottlichen Wesen galt und dem zu Ehren die
kretischen Stierspiele stattfanden, nicht mehr verstanden.
Die zwar duflerst riskanten, aber in der Regel unblutig ver-
laufenden Wettkdmpfe bestanden in einem »salto mortale«
tiber den Stierkdrper, woran sich auch weibliche Toreros be-
teiligten. Dabei hielten sie sich an den (abgestumpften) Stier-
hornern fest, um zum Uberschlag anzusetzen. Die Griechen
verbanden dies mit der Idee des Menschenopfers, wihrend
man in Kreta an den Altiren der Paldste nur Stiere opferte.
Die griechische Sage machte daraus ein alle 7 Jahre zu wie-
derholendes Opfer, bei dem man dem legendiren Stiermen-
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Abb. 18 Theseus totet den Minotauros. Attisches Gefif§ 550 v. Chr.

schen Minotauros angeblich sieben Jinglinge und sieben
Jungfrauen aus Athen vorwarf. Erst Theseus soll die Athe-
ner von diesem schrecklichen Brauch befreit haben.
Schliefilich stellt Herakles als Sohn des Zeus und der
sterblichen Alkmene alle anderen griechischen Helden mit
seinen Taten in den Schatten. Fiir die griechische und spater
fiir die romische Antike wurde er zum Helden und Kultur-
bringer schlechthin. Er beteiligte sich mafigeblich am Kampf
der Olympier gegen die Giganten und fiihrte seine beriihm-
ten 12 Arbeiten aus. Eine dieser Arbeiten besteht im Erwiir-
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Abb. 19

Herakles als Keulen-
schwinger, Bronze-
statuette, 2./1. Jahr-
hundert v. Chr.

gen des Nemeischen Lowen, der in der Nihe der mykeni-
schen Palaststadt Tiryns sein Unwesen getrieben und die
Hirten im umliegenden Bergland getotet haben soll. Mit an-
deren Ungeheuern wie der Chimire verwandt, hatte der
Lowe ein so undurchdringliches Fell, dass ihm weder Pfeile
noch Schwerter etwas anhaben konnten. Herakles schlug
thn mit seiner Keule bewusstlos und erwirgte ihn. Danach
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Abb. 20 Herakles entfithrt den Hollenhund.
Ausschnitt aus einer Vase aus Apulien um 300 v. Chr.

zog er ihm das Fell ab und trug es von da an um seine Schul-
tern. Abb. 19 zeigt ithn mit dem vor der Brust gekniipften
Lowentfell in seiner typischen Haltung als Keulenschwinger.
Diese Bronzestatuette ist eine der unzihligen Heraklesdar-
stellungen, die in die Kunst der gesamten hellenistischen
Welt Eingang gefunden haben.

Mit zu den wichtigsten Aufgaben des Herakles gehort die
Entfihrung des Hollenhundes Kerberos, wenngleich diese
auch nur fiir kurze Zeit gelingt. Daran wird deutlich, dass im
patriarchalen Verstindnis der Tod der grofite Feind des
Menschen ist, den schon Gilgamesch mit Hilfe des Unsterb-
lichkeitskrauts tiberwinden wollte. Abb. 20 zeigt den Aus-
schnitt aus einer apulichen Vase, wie Herakles den dreikop-
figen Hollenhund an die Kette legt und dem Hades entreif3t.

Der griechische Mythos hilt den Hollenhund fur einen
Bruder der Sphinx und der Hydra, was uns schon seine vor-
olympische Herkunft verrit. Rechts auf dem Bild steht die
Gottin Hekate, die oft dreikopfig dargestellte Herrin iber
Leben und Tod. Hier tritt sie nur noch in ithrem Aspekt als
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Todesgottin auf, ihre Fackel gegen den Eindringling haltend.
Doch Kerberos, ihr Begleittier, hat die drei (oder auch zwet)
Kopfe von ihr geerbt, die manchmal weif}, rot und schwarz
gefarbt sind. Dies ist ein Abbild der Mondphasen mit hellem
Jungmond, rétlichem Vollmond und Schwarzmond (Neu-
mond), was dem Zyklus von Jugend-Reife-Tod entspricht.

In Griechenland war Herakles einer der wenigen panhelle-
nischen Gotter neben Zeus und Athene. Sein tragischer Tod
durch Verbrennen erinnert noch an Opferkulte im Gedenken
an die alten Vegetationsgotter, und der Name Herakles an
seine urspringliche Verbindung mit der vorolympischen
Gottin Hera. Seine Apotheose durch die Aufnahme in den
Olymp stellt ein Bindeglied zwischen dem alten Wiederge-
burtsglauben und dem Auferstehungsglauben der Mysteri-
enkulte und schliefllich zu dem des Christentums dar.

Ein weiteres, sehr beliebtes Thema auf griechischen Vasen
ist der Kampf gegen die Amazonen. Dieser hat zwar nicht
unmittelbar mit dem Motiv des Drachenkampfes zu tun,
bringt aber die unterschwellige Angst des griechischen Man-
nes vor dem Weiblichen zum Ausdruck. Homers Bericht,
wonach die Amazonen den Trojanern in threm Kampf gegen
die griechischen Angreifer zu Hilfe kamen, entbehrt zwar
jeder historischen Grundlage, aber der Sieg tiber die Amazo-
nenkonigin konnte etwas mit der patriarchalen Unterwer-
fung der Frau zu tun haben. Abb. 21 gibt den Kampf des
Achilleus mit der Amazonenkonigin Penthesilea wieder.

Das meisterhafte Vasenbild auf Abb. 21 reflektiert die Le-
gende, wonach sich Achill in dem Augenblick in Penthesilea
verliebte, als sich ihre Blicke begegneten, der Held aber seine
Lanze nicht mehr zurtickziehen konnte. Dies spricht fiir die
Ambivalenz gegentiber der Frau als begehrtes und zugleich
gefahrliches Wesen.

Noch deutlicher wird die paradoxe Sicht auf die Frau an
einem anderen Vasenbild, auf dem der Held Aias in Troja die
Priesterin Kassandra todlich bedroht, um sie zu vergewalti-
gen und dem Sieger Agamemnon auszuliefern (Abb. 22).
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Abb. 21 Achilles totet die Amazonenkonigin Penthesilea
Halsamphora aus dem 6. Jahrhundert v. Chr. aus Vulci
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maler zugeschrieben

In der Mitte des Bildes sehen wir das so genannte Palla-
dium, die Statue der Athene in ihrem trojanischen Tempel.
Kassandra umfasst diese Schutz suchend, doch Aias reif3t sie
ungeachtet des heiligen Ortes fort. Rechts davon kauern die
klagenden Mitpriesterinnen. Dieser Untat entspricht die
Szene auf der Riickseite des gleichen Gefifies, das den grau-
samen Mord am greisen Konig Priamos und dessen Sohn
und Enkel im Zeustempel von Troja darstellt. Die Kampfes-
wut der Eroberer macht offensichtlich auch vor den Heilig-
timern der obersten Gétter, die Griechen und Trojaner ge-
meinsam verehren, nicht Halt. Auffallend an der Figur der
Kassandra ist ihre beriickend schone Nacktheit. Die Szene
erinnert uns daran, dass Vergewaltigungen der besiegten
Frauen in allen Eroberungskriegen das ungeschriebene
Recht der Sieger waren und zum Teil heute noch sind. In der
griechischen Mythologie wird das machistische Motiv der
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Heldensagen mehr oder weniger offen auch den olympi-
schen Gottern zugeschrieben, allen voran dem Zeus, der un-
zihligen Gottinnen, Nymphen und menschlichen Frauen
nachstellt, um sie auch gegen ithren Willen zu schwingern.
Offenbar geht die Niederwerfung anderer Kulturen mit der
Niederwerfung der Frau Hand in Hand.

Schliefllich ist unter den griechischen Drachent6tern noch
Apollon zu nennen, der als Sonnengott und Sohn des Zeus
den zweithochsten Rang im Olymp einnimmt. Er ist seiner
wahrscheinlich vorgriechischen Herkunft nach eine schil-
lernde Gestalt, deren Pfeil und Bogen aus einer viel alteren,
mit der Erdgottin Gaia verbundenen Rolle als Gott der tod-
lichen Pfeile stammt. Apollon nimmt vom uralten Orakel in
Delphi Besitz, indem er die Drachen t6tet, die als Python-
schlange und als weibliche Delphine das Heiligtum schiitz-
ten. Die urspriinglichen Orakelgéttinnen waren Gaia und
thre Tochter Themis und Phoibe, in deren Namen die Pries-
terin auf ithrem Dreifuf} weissagte. Sie behielt thren Schlan-
gennamen Pythia noch in klassischer Zeit bei, als das Orakel
langst politisch missbraucht wurde.

Ahnlich wie Herakles, der schon als Kleinkind Schlangen
erdriickt haben soll, wird dem Apollon die T6tung des Dra-
chens von Delphi bereits als Siugling zugeschrieben. Noch
konstruierter klingt das angebliche Geburtstagsgeschenk
der Orakelkonigin Phoibe (die Leuchtende), mit dem sie
Apollon ihren Namen iibergeben haben soll. Von da an
herrscht Apollon als Phoibos tiber Delphi und wird als Gott
der Weissagung, aber auch als Herr der Musen und der
Kunst verehrt.

Im Gegensatz zur griechischen Mythologie, in der die
Uberginge von einem ilteren, zyklischen Weltbild zur dualis-
tischen Trennung von Himmel und Erde noch nachvollzieh-
bar sind, prasentiert sich das romische Pantheon als eindeutig
patriarchaler Gotterhimmel. Dies schlieflt die sexistischen
Zuordnungen des Minnlichen und des Weiblichen und deren
Niederschlag in der patriarchalen Gesellschaftsstruktur ein.
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Eigentlich ist dies nicht selbstverstindlich, nachdem die
Romer ihre bedeutendsten kulturellen Anregungen von den
Etruskern tibernommen haben. Darunter die Orakellehre
der sibyllinischen Biicher und die Gottertrias Jupiter, Mi-
nerva und Juno, deren Vorbild in der etruskischen Triade
von Tinia, Menvra und Uni zu sehen ist. Doch wurde die
Erinnerung an das etruskische Kulturerbe bewusst getilgt,
nicht zuletzt wegen seiner matrizentrischen Ziige und der
hohen Stellung der etruskischen Frau, die romische Schrift-
steller als sittenlos beklagen.

Als neue Weltmacht setzten die Romer ihre Gotter mit
den griechischen gleich und verbanden Jupiter mit Zeus, die
Gottin Minerva mit Athene und die Gottin Juno mit Hera.
Auch den Géttern der eroberten Volker — wie Kelten und
Germanen — stilpten sie die antiken G6tternamen tiber und
mit ihnen die strikt patriarchale Vorstellungswelt.

In Rom und den romischen Provinzen wurden die meis-
ten Tempel fir den romischen Apollo und den romischen
Herkules erbaut. Apollo erscheint als der strahlende Fiihrer
des siegreichen Sonnenwagens und Herkules als der unbe-
siegbare Held und Vorkdmpfer fiir die politischen Interessen
Roms. Der politische Gebrauch der Religion manifestiert
sich am deutlichsten im romischen Kaiserkult seit Augustus
und in der Gleichsetzung der Gottin Venus/Aphrodite mit
der Géttin Roma.

Schon bald aber wurden solche konstruierten Gotterbil-
der durch eine Welle orientalischer Religionseinflisse zu-
riickgedriangt. Mit den so genannten Mysterienkulten wur-
den die Demeter-Dionysos-Mysterien, die Isis-Osiris-Ver-
ehrung oder der Kybele-Attis-Kult wiederentdeckt und neu
belebt, wobei nun nicht mehr die allgemeine Wiedergeburt
der Natur, sondern die personliche Unsterblichkeit erwartet
wird. Unter den romisch-hellenistischen Mysterien, zu de-
nen nur Eingeweihte Zutritt hatten, nimmt der aus Persien
stammende Mithraskult eine besondere Stellung ein. Im Ge-
gensatz zu allen anderen Mysteriengemeinden, in denen
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Frauen oft eine bedeutende Funktion innehatten, bestanden
die Mithrasanhinger aus einem reinen Mannerbund. Er traf
sich in den so genannten Mithrien, die es in Rom und ver-
streut Uiber alle romischen Provinzen zu Hunderten gab. Alle
sind sehr dhnlich als halb unterirdische Steingew6lbe gebaut,
und auf der Stirnseite des Tonnengewdlbes erscheint das
Kultbild des Stiertoters Mithras. Davon sind tber 600 in
mehr oder weniger gutem Erhaltungszustand freigelegt wor-
den.

»Mithra« hiefl der altiranische Kriegs- und Sonnengott
der arischen Eroberer (2. vorchristliches Jahrtausend), der
bei allen Eiden und Vertrigen angerufen wurde. Zarathustra
(um 600 v.Chr.) versuchte, ihn durch den monotheistischen
Lichtgott Ahura Mazda zu ersetzen, der alle Dimonen und
mit ihnen das Bose besiegt. Zugleich wandte sich Zarathu-
stra energisch gegen die blutigen Stieropfer im Namen der
alten Kriegsgotter. Dennoch hielten sich der Name Mithra
und die dazugehorigen Opfer noch bis in die romische Kai-
serzeit, und kleinasiatische Konige nannten sich Mithrada-
tes, »Gabe des Mithras«.

Wihrend der hellenistischen Zeit stand das Stieropfer mit
der Verehrung eines sterbenden und auferstehenden Vegeta-
tionsgottes in Verbindung, wie es im romischen Attis-Ky-
bele-Kult noch tatsichlich vollzogen wurde. Das so genannte
»Tauroboliume, die Stierbluttaufe, diente als Initiationsritus
fir die Einzuweihenden. Da es Mithrasbilder gibt, bei denen
aus der Halswunde des Stieres Ahren und Trauben wachsen,
schimmert auch hier der alte Vegetationsmythos hindurch.

Die Abb. 23, siehe Farbtafel I, zeigt einen Mithras in we-
hendem Mantel, bestrahlt vom Sonnengott oben links. Hier
ist er der grofle Lichtbringer, der das Dunkel und den Tod in
Gestalt des Stiers iberwindet. Dies symbolisieren auch die
beiden Fackeltriger am linken und rechten Bildrand, der
eine mit aufrecht brennender Fackel, der andere mit erlo-
schener, nach unten gehaltener Fackel. Nur die beiden Un-
terweltstiere, Hund und Schlange, die als kleine Figuren un-
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Farbtafel I
Stiertotungsszene aus dem Mithraum in Mirano in den Albaner Bergen



ten rechts am Blut der Halswunde lecken, erinnern an den
Gedanken der Tod-Leben-Erneuerung.

Wahrscheinlich haben romische Besatzungssoldaten den
Mithraskult aus den Ostprovinzen mitgebracht, wo die Ge-
stalt des Mithras sich mit der des Helios und des Apollon
verschmolzen hatte. Fiir die bunt zusammengewtrfelten Le-
gionssoldaten und ihre Offiziere bedeutete der Lichtheld
Mithras gleichzeitig die Bestirkung ihres Kampfesmutes
und die Hoffnung auf den Sieg tiber ihre Feinde. Auch das
romische Staatspersonal gehorte zu den Eingeweihten, nicht
zuletzt deshalb, weil der Mithraskult den Kaiserkult stiitzte.
Den Titel des Mithras »sol invictus«, »unbesiegbare Sonne«,
beanspruchte der Gottkaiser fiir sich selbst, und unter den
Opfergaben in den Mithrien fand man auch Loyalitits-
adressen an den Kaiser. Unter den Anhingern scheint es eine
streng geregelte Hierarchie gegeben zu haben, an deren
Spitze der »pater sacerdos« als oberster Priester stand. Die
Tatsache, dass der Geheimbund auch freigelassenen Sklaven
offen stand, bedeutete fir diese den moglichen gesellschaft-
lichen Aufstieg.

Von den Kulthandlungen, deren Einzelheiten geheim ge-
halten wurden, ist das Kultmahl erwihnenswert, das man als
irdischen Nachvollzug eines himmlischen Freudenmahls zu
Ehren des zur Unsterblichkeit aufgestiegenen Sonnenhelden
verstand. Es bestand aus Brot und Wein, in denen man die
verwandelten Substanzen von Fleisch und Blut des geopfer-
ten Stiers sah, was schon an die christliche Eucharistie erin-
nert. Das kirchliche Dogma vom Abendmahl bzw. die Lehre
von der Transsubstantiation entstand aufgrund der paulini-
schen Theologie und erhielt seine endgiiltige Fassung erst im
Hochmittelalter. Dies hinderte die Kirchenviter nicht, dem
schon Jahrhunderte vor Christus entstandenen Mithraskult
die Nachiffung der christlichen Kommunion vorzuwerfen.

Zum Stier als Verkorperung des primitiv-Naturhaften,
aber auch des Bosen, das es zu besiegen gilt, gibt es zwei Pa-
rallelen. Zum einen die schon erwihnte griechische Auffas-
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Abb. 24 Tuschzeichnung von Pablo Picasso: »Toros y Toreros«, 3.4.59

sung vom Minotauros, zum andern den altjidischen Mythos
vom Stierungeheuer Behmot, einem Landmonster als Pen-
dant zum weiblich verstandenen Meeresdrachen Leviathan.
Er soll in der Endzeit geschlachtet und den Gerechten als
himmlische Speise vorgesetzt werden.

Im Vergleich zur Drachent6tung bleibt die Stiertdtung in
Europa in ihrer moralischen Bewertung weniger klar. Im
mediterranen Stierkampf hat sich immer eine Spur des Op-
fergedankens erhalten. Auch in seiner hofischen Verfeine-
rung in Spanien blieb er ein sakrales Spiel, und noch im 20.
Jahrhundert segnete ein katholischer Priester den Beginn des
Kampfes in der Arena. Der Torero tritt dem Stier in gewis-
sem Sinn als Partner gegentiber und riskiert dabei auch die
eigene Verletzung. Jedenfalls ist der Stier hier nicht das ver-
achtete Untier, sondern wird mit grofiter Sorgfalt, ja Zunei-
gung aufgezogen. Dennoch versinnbildlicht der Stierkampf,
wie ithn Picasso in seinen Bildern verherrlicht hat, den miann-
lichen Sieg tiber die erdhafte Vitalitdt des Tieres (Abb. 24).
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Abb. 25 Byzantinisches Mosaik aus Konstantinopel, 5. Jahrhundert

Die von Picasso als geradezu schmichtige, hochaufgerich-
tet gezeichnete Figur des Toreros kontrastiert mit der von ei-
nem festen Grund aus emporschnellenden Masse des Stiers.
Er wird nicht durch Kraft, sondern durch Mut und geistige
Uberlegenheit besiegt. Dass aber dieses symbolische Ritual
auch ein Ausdruck des spanischen Machismo ist, belegt die
Tatsache, dass die erste, sehr erfolgreiche Stierkimpferin von
thren mannlichen Kollegen mit Verachtung gestraft und re-
gelrecht gemobbt wurde. Offensichtlich fithlen sich Minner
in ithrem Identititsbewusstsein beeintrichtigt, wenn auch
Frauen ithren Mut und ihre Geistesgegenwart beweisen.

Doch zuriick zum Drachenkampf aus antiker Sicht. Aus
romischer Perspektive werden Kiampfer wie Herkules oder
Lichthelden wie Apoll und Mithras viel stirker als politische
denn als mythologische Symbole verstanden. In diesem Sinn
wandelt sich auch der Adler als Himmelsbote und sakraler
Begleiter des Zeus und des Jupiter zum patriarchalen Staats-
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symbol. Es gibt antike Darstellungen des Adlers, der das
Blitzbtindel oder den Donnerkeil des Hochgottes in seinen
Krallen trigt. Als solcher verkorpert er den Kaiser und seine
Siege. Daneben sehen wir den Adler im Kampf mit der
Schlange, was ebenso eindeutig den Sieg des Guten tiber das
Primitive und das Bose symbolisiert (Abb. 25). In der Vor-
stellung von Griechen und Romern waren ja alle fremden
Volker Barbaren, die man zu Recht unterwarf.

Viele Jahrhunderte nach dem Sturz der Monarchie durch
die franzosische Revolution greift die republikanische Be-
wegung in Europa auf altromische Vorbilder zurtck, um
den Biirgern die republikanische Gesinnung und deren Tu-
genden nahezubringen. Dazu ruft man die heroischen Le-
genden in Erinnerung, mit denen romische Schriftsteller die
vorkaiserliche Zeit als vorbildliche Staatsepoche idealisiert
hatten. So setzt der Maler Jacques-Louis David im letzten
Jahrzehnt des 18. Jahrhunderts den »Schwur der Horatier«
ins Bild oder die Bewahrung der stoischen Ruhe durch Bru-
tus, als man ihm die Leichen seiner Sohne bringt. Sein Schii-
ler Girodet malt in dhnlich klassizistischem Stil die Szene,
auf der Horatius seine Schwester Camilla totet (Abb. 26).

Im Mittelpunkt des Bildes liegt Camilla entkriftet am Bo-
den, umgeben von helfenden Frauen. Von rechts stiirmt Ho-
ratius nach der Heimkehr aus gewonnener Schlacht mit er-
hobenem Schwert auf die Szene, gefolgt von seinen Soldaten.
Der siegreiche Held ist im Begriff, seine Schwester zu t6ten,
weil sie um ihren in der Schlacht gefallenen Verlobten weint.
Diese Tat des Horatius, der die Vaterlandsliebe tiber alles
stellt und die Trauer der Schwester als klagliches Versagen
racht, dient offenbar als Vorbild fiir aufrechte Staatsgesin-
nung.

Dass die Klage der Frauen die heldische Kriegsgesinnung
stort, empfanden schon die Griechen. Die Mitter mussten
zwar offiziell ihre S6hne beim Abschied zur Tapferkeit er-
mahnen, indem sie thnen den Schild mit den Worten iiber-
gaben: »Kehre mit ihm oder auf ihm, aber niemals ohne ihn
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Abb. 26 A. Louis Girodet (1767-1824),
Horatius totet seine Schwester Camilla

zurlick.« Wenn dann aber die Sohne in einem der vom Zaun
gebrochenen Kriege zwischen den rivalisierenden Stadtstaa-
ten fielen, war es den Miittern und anderen weiblichen An-
gehorigen untersagt, am ehrenvollen Begrabnis der Gefalle-
nen teilzunehmen. Offenbar stellten ihre Tranen die eigene
anerzogene Gefiihlshirte in Frage. Dieser psychologische
Hintergrund schimmert auch in Girodets Gemailde auf.
Oben rechts stehen die gepanzerten Leiber der Krieger, wie
wenn sie einen Schutzschild bilden miissten gegen die fle-
henden Gebirden der von links herbeieilenden Menschen
und wohl auch gegen das eigene Mitgefiihl des minnlichen
Helden.

Hier kiindigt sich eine nationalistische Verherrlichung des
Krieges an, die dann im Laufe des 19.und 20. Jahrhunderts
ihren Hohepunkt erreichen sollte. Was aber die Unterdri-
ckung von Gefiihlen wie das Entsetzen angesichts der Ge-
walt oder das Mitgefithl mit den Opfern anbelangt, so bilden
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sich im zeitgendssischen Krieg mit seinem immer verheeren-
deren Zerstorungspotential viel raffiniertere Methoden der
Verdringung aus. Das beginnt bei der Sprachregelung, wenn
im Kriegsvokabular von »Kollateralschiden« die Rede ist,
um nicht von verletzten oder getdteten Zivilpersonen spre-
chen zu miissen. Zudem hat sich die alte heldische Opferbe-
reitschaft der Kriegfithrenden in ihr Gegenteil verkehrt: Zur
obersten Maxime wird, die Zahl der Opfer bei der eigenen
Truppe so gering wie irgend moglich zu halten, wihrend
man bei den mit Massenvernichtungsmitteln vernichteten
Feinden auch den Tod von Frauen und Kindern in Kauf
nimmt. Dies fiihrt die traditionelle Kriegsdoktrin, wonach
der bewaffnete Kampf den Schutz von Frauen und Kindern
zum Ziel hat, vollends ad absurdum.



Die christlichen Versionen
des Drachentoters

Der christliche Heilige Michael trigt den Namen des judi-
schen Erzengels, doch hat er sich im Laufe seiner Christiani-
sierung sehr viel komplexere spirituelle Bedeutungen ange-
eignet. In der Tradition der hebriischen Bibel und der
rabbinischen Schriften war er der Bote Jahwes und der Ver-
kiinder des gottlichen Richterspruchs und als solcher der
Bewahrer der himmlischen Schliissel. Er galt aber auch als
der Hauptgegner des Satans, den man einerseits mit der
Schlange im Paradies identifizierte, andererseits mit dem ge-
stirzten Engel Luzifer. Eine spitere Vorstellung verbindet
den Satan mit dem »Firsten der Finsternis« und dessen Ge-
stalt als Chaosdrache. In der christlichen Welt des Mittelal-
ters nimmt der Teufel dann die bocksbeinige Gestalt des
Dionysos als Symbol der sexuellen Verfihrung an. Alles in
allem wird Satan oder Diabolos zum Inbegriff des Bosen
und des Chaotischen, aber auch zum Versucher der Men-
schen zur Stinde gegen Gott.

Der historische Ursprung der christlichen Michaelsvereh-
rung ist auflerst verwickelt. Erste Belege reichen bis ins 3.
Jahrhundert zurtick, in welchem es in Chomae/Kleinasien
eine Erscheinung des heiligen Michael gegeben haben soll.
Sein Zentralheiligtum entstand im 4. Jahrhundert auf dem
Monte Gargano in Stditalien, nachdem Kaiser Konstantin
ein Michaelion in Konstantinopel gegriindet und St. Michael
als Schutzengel tiber das romische Reich ausgerufen hatte.
Eine Hohle auf dem Monte Gargano war schon lange vorher
als heidnische Orakelhohle benutzt worden, ehe man St.
Michael zum Schutzherrn der Hohle erklirte. Er scheint da-
bei die Rolle des Totenbegleiters und Seelenfithrers Hermes
tibernommen zu haben, denn Hohlen galten in der Antike
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als Einginge zur Unterwelt. Darauf deutet der Name einer
franzosischen Kirche im Departement Vendée hin, die wie
viele andere Michaelskirchen bis hinauf nach Cornwall auf
heidnischen Hohlenheiligtiimern erbaut wurde. Thr Name
lautet »St. Michael-Mont Mercur«, wobei der romische Mer-
kur dem griechischen Hermes entspricht. Der christlich ver-
standene Grundgedanke war jedenfalls, dass St. Michael die
Seelen der Gliubigen retten und aus der Dunkelheit zum
Licht fihren wiirde.

Karl der Grofle, der sich als Nachfolger der romischen
Kaiser verstand, lief} 813 den kirchlichen Feiertag des Heili-
gen durch die Vermittlung des Papstes zum Reichsfest erhe-
ben, und Otto L. griindete im 10. Jahrhundert ein Benedikti-
nerkloster auf dem »Michaelsberg« nahe bei Bamberg. Dies
dokumentiert die enge Verbindung zwischen religioser und
staatlicher Bedeutung in der Michaelsverehrung.

Eine der ersten Darstellungen St. Michaels als Drachento-
ter entstand in S. Pietro, Spoleto, aus der Hand langobardi-
scher Kunstler wihrend der Regierungszeit Karls des Gro-
len (Abb. 27). Der mit machtigen Adlerfliigeln versehene
Engel stofit seine Lanze in das Maul des Schlangendrachens,
ohne ihn anzublicken (wie einst Perseus, als er der Medusa
das Haupt abtrennte!).

Auf Abb. 28 folgt der bekannte Kupferstich von Martin
Schongauer aus dem 15. Jahrhundert. Der nun deutlich mit
dem Kreuz als christlicher Heiliger Gekennzeichnete tritt
auf ein merkwiirdiges Drachenwesen, eine Art gehornte
Schlange mit Raubtierkrallen und Krebs- oder Skorpion-
scheren. Der menschenihnliche rechte Arm des Ungeheuers
greift abwehrend nach der Lanze, die ihm der Engel in den
Rachen stofit. Die michtig geschwungenen Adlerfliigel des
Engels werden durch den weit ausladenden Mantel verstirkt
und zeichnen ihn als Geistwesen gegeniiber dem tierischen
Gewiirm aus.

Die haufigste kiinstlerische Darstellung erfahrt St. Michael
auf den groflen Bilderzyklen des Jiingsten Gerichts, wo er
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Abb. 27 Langobardisches Steinrelief, S. Pietro, Spoleto, Ende 8. Jahrhundert

den Richterspruch Christi tiber die aus den Grabern Aufer-
standenen vollzieht. Auf Abb. 29/30 (siche Farbtafel II) se-
hen wir einen Ausschnitt aus dem Gemalde von Jan van Eyck
(1390-1441), auf dem Michael in der Bildmitte mit geziick-
tem Schwert steht. Uber ihm (hier nicht sichtbar) thront der
auferstandene Gekreuzigte mit dem Chor der Heiligen, un-
ter thm steht der Tod als Herr iiber den Hollenschlund.

Links und rechts des in prichtiger Ritterriistung erschei-
nenden Erzengels erheben sich die Toten aus ihren Gribern
und die Ertrunkenen aus dem Meer, doch steht hier nicht die
Himmelfahrt der Seligen im Vordergrund, sondern die Hol-
lenfahrt der Stindigen. Von den michtigen Adlerschwingen
Michaels gehen zwei pfeilartige Spruchlinien aus mit den
Worten: »Ite vos maledicti in ignem eternums, »Geht von
mir, ithr Verfluchten in das ewige Feuer«, und »Chaos mag-
num, umbra morti«, »Chaos, Todesschatten«.

Es ist unschwer, sich auszumalen, welche Schrecken von
solchen Hollenbildern auf die Gliubigen ausgingen, wenn —
wie auf diesem Beispiel — gefallene Menschen aus allen
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Farbrtafel I
Das jlingste Gericht, Jan van Eyck, 1. Hilfte 14. Jahrhundert, Ausschnitt



Abb. 28 Erzengel Michael, Kupferstich von Martin Schongauer,
15. Jahrhundert
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Schichten in den Maulern schrecklicher Drachenwesen ge-
peinigt werden. Die Details dieser makabren Phantasie erin-
nern schon an Hieronymus Bosch (1450-1516), wobei nicht
uninteressant ist, dass der gestrenge spanische Konig Philipp
I1. den letzteren hoch schitzte und einen Teil seiner Privat-
gemicher im Escorial von ihm ausgestalten lief3.

Beinahe noch erschreckender ist das hochbarocke Gemil-
de des italienischen Meisters Luca Giordano mit dem Titel
»Miles Christianus«, christlicher Soldat (Abb. 31, Farbtafel
IIT). Auf diesem Gemailde trennt schon der Farbkontrast das
Reich des Lichts vom Reich der Finsternis. Oben erscheint
der strahlend blonde Engel mit weichen, adonishaften Zii-
gen, wie er mit scheinbar eleganter Geste den unter ihm
qualvoll aufschreienden Satan ersticht. Dieser wird als ganz
gewohnlicher, dunkelhaariger Mensch wiedergegeben, der
nur noch durch die Schlange an seinem Unterkorper und am
Arm seines Leidensgenossens an einen Drachen erinnert.
Unwillkiirlich steigen die Bilder der grausamen Eroberung
und Missionierung kolonialisierter Volker auf, die zur Ent-
stehungszeit des Gemaildes in vollem Gang war.

Ein Jahrhundert frither malte Lukas Cranach der Altere
den wiederkommenden Christus in der Pose des Erzengels,
nur dass nicht eine Lanze, sondern ein Lichtstrahl den Sa-
tansdrachen durchbohrt. Auch dieser greift noch nach dem
Bein des Weltenrichters, wihrend der andere Fuff der Chris-
tusfigur auf dem am Boden liegenden Totengerippe steht.
Rechts oben dokumentiert ein vom Grabe Auferstandener
die Szene als das jingste Gericht, durch welches Stinde und
Tod fur immer besiegt sind (Abb. 32, siche Farbtafel IV).

Zweifellos war dieses symboltrichtige Bild als hoffnungs-
voller Zuspruch an die Gliubigen gedacht, aber riickblickend
16st es auch schwerwiegende Irritationen aus. Ist dies der
Jesus von Nazareth, der seinen Jiingern befahl, das Schwert
in die Scheide zu stecken? Und welche Wende hat der Glaube
an das Endgericht genommen, seit sich die Vision Jesu, kurz
vor dem Ende der Zeit zu stehen, nicht erfillt hat?
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Farbtafel I1I
Luca Giordano, St. Michael totet Luzifer, Ende 17. Jahrhundert



Farbtafel IV
Christus auf Tod und Teufel, Lukas Cranach der Altere,
Altarbild der Stadtkirche zu Weimar, 1555



Parallel zum eschatologischen Aspekt verkiinden die mi-
chaelischen Bilder den fortwihrenden historischen Kampf
des Guten gegen das Bose, was immer auch den Krieg der
Gldubigen gegen die Ungliubigen bedeutet. Aber selbst
ohne Waffen gibt es einen geistigen Bannstrahl, der nicht
weniger todlich ist, wenn er messerscharf den Weizen vom
Unkraut trennt, entgegen der Weisung Jesu, dies gerade
nicht zu tun.

Vor dem Hintergrund der Figur des HI. Michael als
Scharfrichter Gottes ist die im ganzen Mittelalter von Kirche
und Staat anerkannte und in groflem Ausmafl vollzogene
Todesstrafe zu sehen. Die geistige Fithrung der Kirche und
ithr weltlicher Arm fihlten sich als Vollstrecker eines gottli-
chen Gerichts an denjenigen, die sich gegen die Gebote
Gottes vergangen hatten. Erst als Folge der laizistischen
Staatsidee wurde in Europa aus humanitiren Griinden und
aus der Einsicht, dass die Abschreckung ihr Ziel verfehlte,
die Todesstrafe nach und nach abgeschafft. Nicht so in den
USA, wo es die religios-konservativen Kreise sind, die hart-
nackig an der Todesstrafe festhalten.

Noch bedenklicher ist die Tatsache, dass in einigen Ge-
genden der christlichen Welt noch im 18. Jahrhundert He-
xenprozesse stattfanden. Dies aus dem traditionellen Stn-
denverstindnis heraus, dass Frauen den Versuchungen des
Teufels besonders offen stehen. Dabei war die paradoxe Be-
grindung fiir die grausamen Hinrichtungen die theologi-
sche Spekulation, den Leib der Hexen den Flammen preis-
zugeben, um ihre Seele vor der ewigen Verdammnis zu
retten.

Es ist aber zu sagen, dass lingst vor der Christianisierung
der patriarchale Staat die Todesstrafe als Fundament seines
Gewaltmonopols einfithrte. Damit hat er, wie noch an den
Hinrichtungsarten abzulesen ist, das sakrale Menschenopfer
abgelost. Bevor die Romer ihre Untertanen kreuzigten,
liefen sich bei den Indoeuropiern Einzelne als Opfer an hei-
lige Biume heften oder Jahreskonige ertranken und verbren-
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nen. Selbst der verschirften Todesstrafe, dem Vierteilen,
geht der archaische Brauch voraus, Menschenopfer zu zer-
stiickeln und auf die Acker zu streuen, um damit die Frucht-
barkeit zu mehren. Ohne diese untergriindigen Zusammen-
hinge wire es nicht begreiflich, dass die Menschen des
Mittelalters zu den Richtstitten stromten und ihre Kinder
mit Blick auf den Galgen hochhielten, oder davon iiberzeugt
waren, dass unter den Gehingten die heilkriftige Alraune
wichst.

Vom 12. Jahrhundert an tritt an die Seite und oft auch an
die Stelle des Erzengels Michael der Heilige Ritter Georg als
Drachentéter. Ein Heiliger dieses Namens wurde schon im
vierten Jahrhundert in Syrien und Athiopien verehrt, doch ist
unsicher, ob der christliche Martyrer unter Kaiser Diokletian
(284-313), auf den seine Verehrung zuriickgehen soll, wirk-
lich diesen Namen trug. Laut der im 13. Jahrhundert aufge-
zeichneten Legenda aurea war Georg Offizier und stammte
aus einer vornehmen Familie in Kappadokien. Er trat zum
christlichen Glauben tiber und wurde, weil er die heidni-
schen Gotter als Dimonen beschimpfte, nach grausamsten
Folterungen hingerichtet.

Der Name »Georg« bedeutet im Griechischen »Bauer«
und weist damit auf viel ltere sakrale Vorstellungen zuriick,
die mit Vegetation und Fruchtbarkeit zu tun haben. Dieser
Zusammenhang hat sich im Volksbrauchtum und seinen
Festlichkeiten fir den »Griinen Georg« bewahrt. In Bayern
finden noch heute die Umritte auf braunen Pferden, der
Farbe des Ackers, zu Ehren des heiligen Georg statt. So liegt
es nahe, anzunehmen, dass die frithchristlichen Georgskir-
chen uiber alteren heidnischen Stitten erbaut wurden, wie das
unter dem Patronat anderer Heiliger ebenfalls geschah. Seine
zentrale Bedeutung erhielt der HI. Ritter Georg erst mit der
so genannten Reconquista in Spanien, dem Kampf der christ-
lichen Heere gegen die muslimischen Mauren und wenig spa-
ter gegen die muslimischen Araber im Heiligen Land. Nun
wurden die Reliquien St. Georgs aus dem Osten nach West-
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europa gebracht, und von
da an war er das Vorbild
aller europiischen Kreuz-
fahrer. In Ritterriistung
hoch zu Ross trigt er die
Fahne mit rotem Kreuz
auf weiflem Feld, und
mit diesem Zeichen auf ih-
ren Mainteln ziehen die
Kimpfer Christi mit dem
Schlachtruf »Gott will es«
gegen die heidnischen
Feinde (Abb. 33).

Das Charakteristische
an der Komposition auf
Abb. 34 (siehe Farbtafel
V) ist das machtige wei-
fle Pferd mit kostbarem
Zaumzeug, das mit der
schwarzen Hohle kon-
trastiert, aus welcher der
Drache  hervorkriecht.
Auflergewohnlich sind die
Hand Gottes am rechten
oberen Bildrand und die
von dort aus herabfallen-
de goldene Schnur, wel-
che die Lanze des Ritters
kreuzt. Mit dieser gottli-
chen Fithrung durchstofit

Abb.33
St. Georg, Altarbild in Freising/
Bauern um 1680
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Farbtafel V
Russische Ikone aus Nowgorod, 15. Jahrhundert



St. Georg scheinbar miihelos den Kopf der Schlange, die hier
mit Fledermausfliigeln erscheint.

Am Beispiel der kirchlichen Georgsverehrung wird aber
auch die zentrale Stellung des Martyriums deutlich, wenn in
der bildlichen Darstellung seiner Legende auf Altiren die
Marterpraktiken in allen Versionen und Details gezeigt wer-
den. Dies gilt auch fiir zahlreiche andere Heilige, sodass ge-
radezu von einer Besessenheit des Martyriumsgedankens im
Mittelalter und in der Barockkunst zu sprechen ist. Wenn es
auch vordergriindig um die durch gottliche Gnade verlie-
hene Standhaftigkeit der Mirtyrer geht, so werden gleich-
zeitig der Sadismus der Herrschenden und die Rohheit der
Folterknechte thematisiert: Bilder, die unvermeidlich Ra-
che- und Gewaltphantasien provozieren und letztlich auch
die Folterer rechtfertigen, ohne die die Glorie der Heiligen
nicht so hell erstrahlen wiirde.

Das Motiv der Drachentotung als solches stammt von ei-
nem viel dlteren Legendenstrang, der bis heute in zahllosen
Mirchen weiterlebt. Die Legenda aurea des Heiligen Georg
berichtet von einer Begebenheit in der romischen Provinz
Libyen, wo ein riesiger Drache in einem See, so groff wie ein
Meer, gehaust haben soll. Er bedrohte Vieh und Menschen
und erpresste ein tigliches Tier- oder Menschenopfer. Eines
Tages war die Rethe an der Konigstochter mit Namen Ma-
rina, und der Konig bot demjenigen, der den Drachen tiber-
waltigen wiirde, alle seine Giiter an. Georg vollbrachte die
Heldentat, nahm aber kein Geld, sondern bewog den Kaiser,
sich taufen zu lassen, und mit thm traten Tausende zum
christlichen Glauben tiber. Auch heiratete er nicht, wie sonst
im Mirchen iiblich, die Prinzessin, sondern machte sie zur
Mitstreiterin fiir den Glauben. Ein Detail des Berichts, wo-
nach der Konig eine grofie Kirche bauen lief}, aus deren Al-
tar eine heilkriftige Quelle entsprang, lisst auf ein bereits
bestehendes heidnisches Quellenheiligtum schlieffen.

Auch ist die Geschichte vom Drachentoter, der durch
seine mutige Tat eine Jungfrau aus den Fingen des Untiers
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befreit, uralt. Schon die griechischen Heldensagen erzihlen
von Perseus, er habe die an einen Felsen gekettete Andro-
meda befreit und sie damit von ihrem Schicksal, von einem
Drachen gefressen zu werden, erlost. Perseus nahm Andro-
meda zur Frau, und beide stehen fiir immer als Sternbilder
am Himmel. Auf die psychologischen Hintergriinde einer
solchen Befreiungstat wird gleich noch zurtickzukommen
sein.

Im ausgehenden Mittelalter nehmen die Michaelsdarstel-
lungen ab und die Georgsbilder immer mehr zu. Die Ge-
milde des drachentétenden Ritters schmiicken Hunderte
von Altiren in ganz Europa und haben, im Stil des Barock
und Rokoko, in zahllosen Landkirchen ihren Platz bis heute
behauptet.

Bekanntlich hat auch Albrecht Diirer dem Ritter Georg auf
einem seiner Holzschnitte ein Denkmal gesetzt (Abb. 35).

Am Boden vor dem gefliigelten Lindwurm liegen Toten-
gebeine, und vor diisterem Hintergrund stiirmt das weifle
Ross tiber das Untier hinweg. Dagegen hilt der Ritter seine
todliche Lanze in ruhiger Hand, wihrend sein Fuf§ im Steig-
bugel auf der Bestie steht und sein Blick wie traumverloren
in die Ferne gerichtet ist. Links oben erscheint die Prinzessin
nur als kleine Nebenfigur. Im Zentrum steht der tapfere
Ritter in gelassener Haltung, wie sie Diirer in seinem noch
bekannteren Werk »Ritter, Tod und Teufel« gestaltete (Abb.
36).

Dirers Kupferstich reflektiert das Lebensgefiihl einer be-
reits im Abstieg befindlichen europiischen Elite. Hoch oben
ist eine Ritterburg zu erkennen, darunter ein dunkler Wald,
durch den der Ritter reitet: voriiber an der Fratze des Todes
auf seiner Mihre, hinter sich den eberkopfigen Teufel mit
Pferdefuf. Todesverachtend wiirdigt der edle Ritter die dro-
henden Gestalten keines Blickes und zieht unbeirrt seines
Weges.

Eine in jeder Hinsicht auflergewohnliche Darstellung des
ritterlichen Drachentéters finden wir auf einem Gemailde
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Holzschnitt 1502/03

Abb.35 Albrecht Diirer, St. Georg,
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Abb. 36 Albrecht Diirer, Ritter, Tod und Teufel, Kupferstich 1513

71



des italienischen Malers Paolo Ucello auf Abb. 37, Farbtafel
VL

Schon auf den ersten Blick wirkt dieses Bild in seiner for-
malen und farblichen Gestaltung fiir seine Entstehungszeit
Anfang des 15. Jahrhunderts verbliiffend modern. Der rie-
sige Drache mit seinen Fledermausfliigeln in der Mitte wird
links von einer vornehm wirkenden Dame und rechts vom
herbeistiirmenden St. Georg flankiert. Beide Figuren, die je
auf ihre Art iber das Ungeheuer triumphieren, treten als
einander ebenbiirtig auf, wobei die weifle Biiste und die
weiflen Hinde der Dame mit dem Weif§ des Schimmels kor-
respondieren.

Vermutlich kniipft Ucello an die Legende der HI. Martha
an, wenn er den Drachen von der Jungfrau an einem feinen
Band fuhren lisst. Nach der Legenda anrea handelt es sich
bei dieser Figur um die aus der Bibel bekannte Martha, die
Gastgeberin Jesu. Sie soll nach dessen Tod auf wunderbare
Weise auf einem steuerlosen Schiff in Marseille gelandet sein
und dort viele Menschen zum christlichen Glauben bekehrt
haben. Damals trieb im Rhonetal ein schrecklicher Drache
sein Unwesen, indem er alle, die den Fluss tiberqueren woll-
ten, und alle Schiffe, die auf ihm fuhren, verschlang. Sein
Name war Tarasconus, und die Sage ging, er sei ein Nach-
fahre des Leviathan und tibers Meer aus Kleinasien gekom-
men. Nun bat das Volk die heilige Martha, ihm gegen den
Drachen beizustehen, und sie suchte und fand das Monster
in einem Waldstiick. Wie durch ein Wunder konnte sie den
Drachen zihmen, indem sie thm das Kreuz entgegenhielt
und ihn mit Weihwasser besprengte. Daraufhin lief} er sich
mit dem Gtirtel Marthas binden und dem Volk tibergeben,
das ihn totete. Zur Erinnerung nannte man die spater an die-
ser Stelle erbaute Stadt »Tarasconx.

Offenbar verbindet Ucello auf seinem Gemilde diese Er-
zdhlung mit der Legende von Georg und Marina, wenn er
den Drachen am Lanzenstich des Ritters verbluten ldsst.
Auffallend an dieser Darstellung ist das raumliche Zusam-
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Farbtafel VI
Paolo Ucello (1397-1475), St. Georg und der Drache



menriicken von Jungfrau und Drache, die beide vor der rie-
sigen schwarzen Offnung einer bizarren Berghohle stehen,
wihrend tiber einem dunklen Wolkengebirge hinter St. Ge-
org die Sonne durchschimmert.

Die psychologische Deutung der Erlosungsfunktion des
Ritters ist ebenso umstritten wie das Motiv der drachen-
zahmenden Jungfrau, doch scheinen sie aus ganz verschiede-
nen Mythenschichten zu stammen. Dabei stellt die nahe Ver-
bindung zwischen Jungfrau und Drache vermutlich die
iltere Schicht dar, wihrend das minnliche Heldenmotiv, die
junge Frau aus den Fingen des Drachen zu retten, jinge-
ren Datums ist. Offensichtlich steht das Letztere im Wider-
spruch zur weiblichen Symbolik, wonach die Frau mit ihrer
erotischen Kraft (Giirtel!) die kosmischen Machte zusam-
menhailt und besinftigt. Das Heldenmotiv lasst sich sowohl
auf der ideologischen als auch auf der tiefenpsychologischen
Ebene interpretieren. Ideologiegeschichtlich symbolisiert die
Drachentotung die Ablosung eines matrizentrischen Welt-
und Menschenbildes durch patriarchale Herrschaft. Biogra-
phisch-psychoanalytisch gesehen steht der weibliche Drache
mit einer starken Mutterbindung im Zusammenhang, die
das autonome Ich gefangen hilt, und zwar bei beiden Ge-
schlechtern. Die junge Frau muss, um erwachsen zu werden,
sich der eigenstindigen Begegnung mit dem Minnlichen
stellen. Der junge Mann hat seinerseits mit dem Schatten der
eigenen Mutterbindung zu kimpfen, den er auf die ihm be-
gegnenden Frauen projiziert. In der Sprache der analyti-
schen Psychologie Jungs muss sich die Anima als selbsttra-
gende Figur aus der unbewussten Verschmelzung mit dem
groflen Weiblichen der Mutter 16sen. Der minnliche Kampf
um Autonomie erhilt allerdings einen patriarchalen Akzent,
wenn der Held als Befreier der hilflosen Jungfrau auftritt, die
sich aus Dankbarkeit an thren Ehemann anschmiegt. Damit
begibt er sich als Mann der eigenstindigen Begegnung mit
der Frau und projiziert seine weiblichen Seelenanteile auf die
Partnerin als sein Erganzungsmodell.
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In jedem Fall hat der Drachenkampf mit dem Geschlech-
terkampf zu tun, der nur die andere Seite der dualistischen
Weltsicht mit ihrer Trennung zwischen dem Geistigen und
dem Leiblichen darstellt.

Dass das Drachensymbol auch im alten Europa urspriing-
lich nicht negativ als Sinnbild des Bosen stigmatisiert war,
daftir spricht die Gestalt der Heiligen Margaretha. Sie soll
zwar eine christliche Mirtyrerin aus Antiochia gewesen
sein, die mit dem Tod buifite, weil sie die Zwangsheirat mit
einem unglaubigen Mann zuriickwies. In Mitteleuropa wur-
de sie aber als eine der Drei Heiligen Jungfrauen, zusammen
mit der Heiligen Barbara und der Heiligen Katharina, ver-
ehrt. Es ist nachweisbar, dass es sich dabei um die Christiani-
sierung einer viel dlteren Gottinnen-Trinitat handelt (E. Kut-
ter 1977). Auf die Heilige Margaretha bezogen legen daftir
das rhitoromanische Liedgut (Sontga Margarita) und Bei-
spiele der Volkskunst in Graubtinden/ Schweiz Zeugnis ab.
So hilt auf Abb. 38 (Farbtafel VII) die Heilige Margaretha
den Drachen wie ein vertrautes Wesen auf ihren Armen.

Das Tafelbild der Heiligen Margaretha bildet die rechte
Seite eines spatgotischen Fligelaltars, dessen zentrales Feld
als Halbrelief mit der Gottesmutter Maria, flankiert von Ma-
ria Magdalena und der HI. Katharina, gestaltet ist. Als Pen-
dant zur Heiligen Margaretha gibt das linke Tafelbild die
Heilige Barbara wieder. Die Heiligen Jungfrauen tragen so
genannte Jungfrauenkronen, die mit der Krone der Ma-
donna nahezu identisch sind. Schon dieser Umstand hebt
den Rang der drei Frauen hervor. Wie Christophorus zihlen
sie zu den 14 Nothelfern, von denen uns die Heilige Marga-
retha besonders interessiert.

Auf Abb. 38 (Farbtafel VII) hilt die bekronte Margaretha
in der Rechten einen Stab mit Kreuz und trigt auf dem linken
Arm unter threm Mantel eine Drachenschlange. Diese Dar-
stellung unterscheidet sich wesentlich von der Szene, die uns
die Legenda aurea von der Hl. Margaretha aus Antiochia
schildert. Thr zufolge war der Martyrerin im Kerker der Teu-
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Farbtafel VII

St. Margaretha in der St. Georgskapelle, Obersaxen/Schweiz,
Tafelbild um 1480 von Yvo Strigel und seinem Sohn Bernhard Strigel



fel als Versucher in Drachengestalt erschienen, den sie mit
dem Kreuzzeichen niederkimpfte und mit Fiflen auf ihn trat.

Auf unserem Bild hingegen besteht eine friedliche Balance
zwischen Margaretha und dem Drachen. Sie hilt ihn beinahe
wie ein Kind in den Armen, wobei schon die Farbihnlich-
keit zwischen dem Tier und ihrem Mantel auf die Affinitit
der beiden Wesen hindeutet. Die ganze Bildkomposition
spricht fir das Einvernehmen mit der Natur und deren Heil-
kraften, was an die »Griinkraft« erinnert, von der die Heilige
Hildegard von Bingen sprach. Auch windet sich der Schlan-
genschwanz um den Kreuzesstab dhnlich wie die Schlange
um den Aeskulapstab, der bis heute das Heilszeichen unse-
rer Apotheken ist.

Eigenartigerweise wird vom Martyrium der Heiligen
Margaretha berichtet, dass sie als letzten Wunsch Gott an-
rief, den Mittern zu einer gliicklichen Geburt zu verhelfen,
wenn sie zu ihr, der Mirtyrerin, beten. Diese Verheiflung
scheint viel besser zu einer der alten Muttergottinnen zu
passen als zur Jungfrau aus Antiochia, die so beharrlich die
Ehe verweigerte.

Zum positiven Aspekt des Schlangendrachens gehoren die
vielen Drachenmotive auf den Sgrafitti der alten Biindner-
hauser und auf Stickereien.

Abb. 39 zeigt eine traditionelle Stickerei aus Graubtinden
mit dem Motiv des Drachens als Beschiitzer des Lebensbau-
mes. Dieses Motiv lag urspriinglich wohl auch dem Bild
vom Paradiesesbaum und der Schlange zugrunde. In ganz
Palistina galt ja die Schlange als Lebens- und Heilszeichen,
bevor sie die judische Lehre mit dem Teufel assoziierte. Zum
Teil hat die altere Symbolik noch in der Marienverehrung
uberlebt, wenn Maria mit der Sophia identifiziert wird. Auf
Abb. 40 sehen wir den Sitz der Weisheit mit Spiegel und
Schlange als marianische Symbole. Offenbar vertrigt sich
hier das Buch der Weisheit mit dem Spiegel der propheti-
schen Gottesschau und der Schlange als Symbol von Heil-
kraft und Lebenserneuerung.
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Drache und
Lebensbaum,
Motiv auf
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Abb. 40

Sitz der Weisheit,
Deckenbild der
Wallfahrtskirche
Mariazell

b. Sursee/Schweiz,
18. Jahrhundert(?)

1851 erneuert
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Die nationale Vereinnahmung
des Drachenkampf-Motivs

Mit der Kaiserkronung Karls des Groffen im Jahr 800 in
Rom war der Grundstein zum ersten europaischen Impe-
rium gelegt, das mit der Bezeichnung »Heiliges Romisches
Reich deutscher Nation« bewusst an das antike Vorbild an-
kniipfte. Gleichzeitig tibernahm der deutsche Kaiser das
Erbe des ostromischen Herrschers Konstantin, indem er die
weltliche Fihrung der Christenheit fiir sich beanspruchte.
Wihrend der nichsten tausend Jahre nannten europiische
Kaiser und Konige ihre Herrschaft »von Gottes Gnaden«.
Im Zusammenhang damit steht die schon erwihnte Ernen-
nung des Heiligen Michael zum Nationalheiligen der deut-
schen Nation. Diese enge Verquickung zwischen weltlichem
und geistlichem Herrschaftsanspruch schuf von Beginn an
die Voraussetzung fir den Kampf gegen die Heiden und fur
die spiteren Kreuzziige.

Auch der Adler als Wappentier so vieler Herrscherge-
schlechter war urspriinglich mit dem religiés motivierten
Drachenkampf assoziiert. Dies zeigt uns ein Medaillon aus
dem Besitz des Staufferkaisers Friedrich I1., wenn darauf der
Kaiseradler eine Schlange mit ihren Krallen zertritt (Abb. 41).

Hier geht das Symbol des Geistadlers, der im Kampf fiir
das Gute die dimonische Gestalt der Chaosschlange totet,
nahtlos in das Wahrzeichen imperialer Macht tiber und gibt
damit der Herrschaft iiber andere Volker, besonders iiber
die Heiden, ihre sakrale Weihe.

Wenn vom 12. Jahrhundert an die Leitfigur des Heiligen
Georg diejenige des Heiligen Michael iibernimmt, so symbo-
lisiert er mit seiner Ritterrlistung eindeutig den weltli-
chen Arm der geistigen Gewalt. 1348 griindete Eduard II.
seine bertihmte ritterliche Ordensgemeinschaft unter dem
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Abb. 41 Adler-Kamée um 1250 aus dem siiditalienischen Besitz Friedrich II.

Patronat St. Georgs. Bekannt ist sie vor allem durch den
»Hosenbandorden« als Teil der Ordenstracht, einem blauen
Knieband mit dem Georgsanhinger, das man zusammen
mit einem purpurnen Mantel und einem Georgsmedaillon als
Halskette trug. Mitglieder dieses nobelsten aller Ritterorden
waren nur eine kleine Schar Adeliger, die der englische Konig
eigenhindig im Namen St. Georgs zum Ritter schlug. Abb.
42 und 43 geben zwei dieser Auszeichnungen wieder.

79



Abb.42 Hosenbandorden aus dem 18. Jahrhundert mit dem roten Kreuz auf
weiflem Grund und der Umschrift: »Honi soi qui mal y pense«

Die urspriingliche Bedeutung des etwas ritselhaften
Spruchs auf dem Hosenbandorden soll iibersetzbar sein mit
»Boses dem, der Boses denkt« (Sanct Georg 2001, S.217).
Was auch immer hinter dieser Losung steht, so klingt sie je-
denfalls nicht sehr christlich.

Die Medaille auf Abb. 43 zeigt die klassische Darstellung
des Ritters Georg als Drachentoter. Ob Karl X1. als absolutis-
tischer Herrscher Schwedens wirklich dem »Wohle der Vol-
ker« gerecht wurde, ist allerdings zweifelhaft. Das Groteske
an der nationalen Vereinnahmung religioser Vorbilder ist ja
die Tatsache, dass die europiischen Nationalstaaten bis und

80



Abb. 43 Georgsmedaille fiir Karl XI. von Schweden 1671 mit der Aufschrift
»Salus Populorum«

mit dem Ersten Weltkrieg ihre gegenseitigen Kriege unter
dem Schutz des gleichen Heiligen antraten. Neben den engli-
schen Ko6nigen griindeten auch die russischen Zaren, deutsche
Fursten, italienische, osterreichische und ungarische Herr-
scher eigene Georgsvereinigungen und verteilten Georgsor-
den an ihre tapferen oder zumindest loyalen Untertanen.
Eine Renaissance erfuhr die Idee des Heiligen Krieges zur
Zeit der romantischen Bewegung in Europa, besonders in
Deutschland, als man historische Heldenfiguren zur Befesti-
gung der nationalen Identitit erneut beschwor. Ein Beispiel
dafiir liefert der Bildzyklus fir Karl den Groflen im Aache-
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ner Rathaus, der unter anderem auch den Kampf des deut-
schen Kaisers gegen die Mauren (Sarazenen) auf einem hoch-
dramatischen Gemailde festhilt (Abb. 44, Farbtafel VIII).

Die angeblich historische Darstellung gibt die Fakten
nicht korrekt wieder, sondern schliefit sich an die Rolands-
sage an. Karl der Grofle war an der Schlacht von Cordoba
nicht beteiligt, sondern zog sich auf seinem Feldzug nach
Nordspanien bald wieder zuriick.

Das Gemilde Rethels, das noch von den Kunstkritikern
des 20. Jahrhunderts hoch geschitzt war, kann als ein Hohe-
punkt von nationalistischer und fundamentalistischer Ge-
sinnung gelten. Der in gotisierender Form gehaltene Bild-
ausschnitt gliedert sich in zwei gegeneinander gerichtete
Halften: Die rechte Seite zeigt den Sturz des Kalifen von
Cordoba, wihrend die linke Karl den GrofSen als den siegrei-
chen Helden der Schlacht in den Vordergrund riickt. Auf
dem von vier Stieren gezogenen Wagen des Sultans wichst
aus dem Arm eines Mohren die teuflische Gestalt eines To-
desengels heraus, der mit grasslicher Fratze die Bedrohung
durch die Ungldubigen symbolisiert. Der Sultan selbst um-
klammert in verzweifelter Pose den Stumpf seiner Fahnen-
stange, die Karl der Grofle ihm entzweischlug.

Die ganze rechte Bildhilfte zeugt von einem ignoranten
Rassismus, wenn auf ithr der — in Wirklichkeit hochkulti-
vierte — Sultan als halbnackter Wilder auf primitivem Ge-
fahrt erscheint, wihrend der christliche Kaiser in vollem Or-
nat auf edlem Pferd reitet. Wie Michael oder St. Georg
schwingt er sein Schwert gegen die heidnischen Barbaren,
wobei hinter ihm die Georgsfahne sichtbar wird und der
christliche Bischof das Kreuz hoch emporhilt.

GrofSe Schlachtenbilder gab es allerdings schon seit der
Renaissance aus der Hand grofler Meister wie das der Ale-
xanderschlacht von A. Altdorfer (1529) und die anderer his-
torischer Schlachten von Michelangelo und Leonardo da
Vinci. Spiegelten diese das neue Machtbewusstsein der Re-
naissancefiirsten, so die spateren barocken Schlachtenbilder
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Abb. 45 Siegfried, der Drachentoter. Illustration aus den Volksbiichern von
Gustav Schwab, 1836

das der absoluten Monarchie bis hin zur Verklirung des
Feldherrn und Kaisers Napoleon.

Erst die Romantik verbindet die Gewaltverherrlichung
mit ethnisch-nationalistischen Ideologien. In den gleichen
romantischen Kontext gehort die Wiederbelebung der ger-
manischen Heldensagen. Abb. 45 ist den illustrierten deut-
schen Volksbtichern von Gustav Schwab entnommen.

Die junglingshafte Siegfried-Figur mit dem weitausholen-
den Schwert und dem wehenden Mantel reiht sich in die
viertausendjihrige Geschichte des Drachentoters ein. In der
Siegfriedsage mischen sich alte mythische Elemente mit dem
Ehrenkodex germanischer Fiirsten im Nibelungenlied. Zum
einen klingt der kosmische Kampf des Sonnengottes Baldur
gegen die Midgardschlange als Sinnbild der verschlingenden
Finsternis an. Zum anderen steht Siegfried fiir die »Nibe-
lungentreue« und den Glauben an das siegreiche, eigene
Volk. In diesem zweiten Sinn fanden die Deutschnationalen
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schon vor dem Nationalsozialismus in Siegfried ihre Iden-
titatsfigur.

Weniger bekannt ist, dass sich der »Mythos des 20. Jahr-
hunderts« auch der religiésen Tradition und der christlichen
Heiligen bediente. So schrieb der junge Josef Goebbels noch
vor der Machtergreifung Hitlers einen autobiographischen
Roman mit dem Titel »Michael« (1929). Darin identifiziert
sich Goebbels mit einem Studenten namens Michael, dem er
das ganze Arsenal seiner Judenhetze in den Mund legt. Mit
Hilfe der Bilder aus der Apokalypse des Johannes bezeichnet
er »den« Juden als Antichrist und Weltfeind, dem das deut-
sche Volk »den Dolch mitten ins Herz stoflen« soll. Im Sinn
einer gottlichen Berufung wiirden die Deutschen mit threm
Kampf gegen das Bose »ein Stiick Erlosung« sein fir »ein
Reich, das kommt«. Spiter interpretiert Goebbels Hitler als
gottgesandtes Genie, das den apokalyptischen Sieg vollbrin-
gen wird, und zwar dadurch, dass er die Juden einem ver-
dienten Strafgericht ausliefert und sie ausloscht (C. E. Barsch
1988). Nimmt man den nationalsozialistischen Jargon hinzu,
wonach die Juden »wie Ungeziefer« auszurotten seien, so
entspricht dies der alten Vorstellung vom nichtswiirdigen
Gewlirm, welches der Drachentoter niederstreckt.

Vergessen ist auch, dass sich Hitler selbst 1937 als neuer
Ritter Georg in silberner Riistung portritieren liefS. Abb. 46
zeigt dies in einem kleinen Ausschnitt.

Waihrend man aber in Deutschland seit Jahrzehnten daran
arbeitet, die unselige Verbindung zwischen religios-nationa-
lem Fundamentalismus und rassistischer Politik aufzuarbei-
ten, scheinen breite Bevolkerungsschichten in den USA sich
nie mit den Hintergriinden des eigenen Fundamentalismus
befasst zu haben. Nur einzelne Intellektuelle in den USA
und Europa legten geistesgeschichtliche Analysen vor, die
das amerikanische Selbstverstindnis bis zu seinen Anfingen
bei den Pilgervitern rekonstruieren. Als erste Siedler woll-
ten sie einen Gottesstaat in der Neuen Welt griinden, ein
»Neues Israel«, das den Einwanderern aus ganz Europa ver-
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Abb. 46 Hitler als
Held in silberner

Riistung

sprach, sie aus den Fesseln der absoluten Monarchie und der
Staatskirchen zu befreien.

Noch heute ist »Fretheit« der Zentralbegriff der amerika-
nischen Werte, und neuerdings hat George W. Bush beteuert,
dass sein Land von Gott dazu berufen sei, diese Freiheit in
alle Welt zu tragen. In jiingster Zeit machte er mit seinem per-
sonlichen Bekenntnis, ein »reborne, ein im Rahmen christ-
licher Missionsgemeinden »Wiedererweckter« zu sein, den
Zusammenhang zwischen seiner politischen Haltung und
christlich fundamentalistischen Bewegungen publik. Neu ist
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dieser Zusammenhang nicht. Schon Ronald Reagan sprach in
missionarischem Eifer vom Kommunismus als dem Bosen
schlechthin, das es weltweit zu bekimpfen gelte. Nach dem
Zusammenbruch der Sowjetunion hat sich die »Achse des
Bosen« hin zur muslimischen Welt verschoben, und Prisi-
dent Bush jun. nimmt fiir sich die Definitionsmacht in An-
spruch, wer in aller Welt zu den »Schurkenstaaten« zu zihlen
ist. Wenn er allen Ernstes von einem »Kreuzzug« gegen die
Michte des Bosen spricht, so macht er seinem Vornamen
George alle Ehre. Er rechtfertigt den Praventivkrieg mit dem
Argument: » Angriffe und bose Absichten diirfen nicht igno-
riert oder beschwichtigt werden, man muss sich ihnen frith
und entschieden entgegenstellen« (Mai 2003 in Krakau). Er-
innert das nicht an den anachronistischen Wahlspruch des
Hosenbandordens?

Gleichzeitig bemtiht Bush im Kampf gegen den Terroris-
mus Metaphern aus der Wildwestromantik und kniipft damit
an eine andere Pioniertradition an: am heldisch verklirten
Kampf des Sheriffs gegen die Schurken, nur dass diese mora-
lisch begriindete, autonome Strafjustiz keine allgemeingiil-
tige Rechtsgrundlage besafl. Auf die internationale Ebene
tbertragen, fuhlt sich die amerikanische Regierung nicht an
das Volkerrecht gebunden, weil ihr moralisches Sendungsbe-
wusstsein, legitime Kampferin fiir eine neue Weltordnung zu
sein, keiner anderen Rechtfertigung bedarf.

Auch europiische Politiker scheinen noch nicht voll zu
realisieren, welch beingstigende Ideologie sich hinter dem
Hegenomieanspruch der gewaltigsten Militairmacht der Ge-
schichte verbirgt. Hier geht es nicht um Freundschaft oder
Feindschaft, nicht um Pro- oder Antiamerikanismus, son-
dern um ein nachzuholendes Kapitel der Aufklirung. Dies
betrifft allerdings auch die Europder selbst, die zwar den
ideologisch begriindeten Fanatismus abgelegt haben, nicht
aber die egoistische Parteinahme fiir ihre jeweiligen nationa-
len Interessen. Damit werden die Bemtihungen der UNO um
eine internationale Friedensordnung ebenfalls boykottiert.
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Noch komplexer ist die Verquickung von religiéser und
staatlicher Macht im Zslam. Seit seiner Griindung durch den
Propheten Muhammad bildete die religiose und die staatli-
che Gemeinschaft immer eine Einheit, was jedoch nicht un-
bedingt eine Kampfesideologie einschliefft. Muhammad
wollte nur die Araber zum Monotheismus bekehren, nicht
aber gegen die Juden, Christen und andere Schriftgliubige
kampfen. Wortlich bedeutet »dschihad« das Sich-Bemiihen
um den rechten Glauben. Doch wurde in gewisser Weise der
Keim zum Glaubenskrieg schon vom Propheten selbst ge-
legt, als dieser im Jahr 630 mit einer kleinen Schar bewaffne-
ter Glaubiger seine Heimatstadt Mekka eroberte.

Wihrend aber der Prophet seinen Sieg nicht ausniitzte,
brachten seine Nachfolger, die Kalifen, bald die ganze arabi-
sche Halbinsel unter ihre Kontrolle. Der entscheidende
Schritt zum kdmpferischen Islam war der Mord am vierten
Kalifen Al;, dem Schwiegersohn Muhammads und Mann
seiner Tochter Fatima. 680 versuchte dann Husain, der Sohn
Alis und Enkel des Propheten, die Macht zuriickzugewin-
nen, doch wurde auch er von den Regierungstruppen in
Kerbela ermordet.

Seitdem halten das Schisma und die Rivalitit zwischen
den Schiiten und den Sunniten an, obschon ihre theologi-
schen Streitigkeiten nicht sehr bedeutend sind. Es handelt
sich vielmehr um einen Machtkampf um die wahre Nach-
folge des Propheten, welche die Sunniten in ihren Kalifen,
die Schiiten in ihren »Imanen« (Vorbeter in den Moscheen)
sehen. Da beide Gruppen keine zentrale Fihrung anerken-
nen, ist schwer zu entscheiden, welche von ihnen stirker
zum Fundamentalismus bzw. zur Gewaltaustibung neigt. Je-
denfalls spielen dabei auch mannliche Rivalititskimpfe eine
nicht unwesentliche Rolle, wie sich im heutigen Irak erneut
zeigt.

Allen islamischen Glaubensrichtungen gemeinsam ist die
Verehrung des Mirtyrertums, das sich infolge des muslimi-
schen Bilderverbots nicht in Heiligenbildern niederschligt,
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sondern an ganz bestimmte Erinnerungsorte wie Kerbela
oder Nedjef gebunden ist. Die heutige Form des islamisti-
schen Fundamentalismus mit seinen Selbstmordattentaten
kntipft zwar an die Verherrlichung der Mirtyrer an, wider-
spricht aber der religiosen Lehre des Islam, die sowohl Mord
als auch Selbstmord verurteilt. Hier werden verzweifelte
junge Menschen ohne Zukunft mithilfe pseudoreligioser
Ideen fanatisiert und instrumentalisiert.

So genannte »heilige Kriege« widersprechen jeder ur-
sprunglichen Bedeutung vom Heiligen, im Namen welcher
Religion auch immer sie gefiihrt werden. Auch »gerechte
Kriege«, sofern sie sich iberhaupt rechtfertigen lassen, wa-
ren zu allen Zeiten die Ausnahmen, nicht die Regel. Deshalb
bleibt als die einzig menschenwiirdige Utopie die Bildung
eines internationalen Schiedsgerichts, das im duflersten Fall
eine glaubwiirdige multinationale Truppe zur Friedenssi-
cherung einsetzen kann. Nur die schrittweise internationale
Achtung von Kriegen und die Verfolgung von Kriegsverbre-
chern kann die jahrtausendealte Verherrlichung des Krieges
ablosen.
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Die moderne Wissenschaft
im Kampf gegen Tod und Teufel

Die moderne Naturwissenschaft beginnt mit Francis Bacon
(1561-1626), der die mittelalterliche Naturphilosophie hin-
ter sich lieff, um mit Hilfe des Experiments endlich zu gesi-
cherten Tatsachen vorzustoffen. Aber so sehr er sich von der
Vergangenheit absetzt, so bleibt er ihr doch in einer wesentli-
chen Hinsicht verhaftet. Auch er geht von einem dualisti-
schen Weltbild und der dazugehorigen sexistischen Polaritit
aus. So verurteilt er die kontemplative Naturschau vor seiner
Zeit als »weibisch« und kiindigt ein neues, mannliches Zeit-
alter an, das sich anschickt, die Herrschaft iber die Natur an-
zutreten. Auch Bacon vermutet in der Natur noch immer
eine Art Drachen mit unvorhersehbaren und »bosen« Aus-
wirkungen, weshalb sie »wie eine Sklavin« unterworfen wer-
den muss. In diesem Sinn nennt er den Forscher der neuen
Aera »Superman« — und wir trauen unseren Ohren kaum,
dass dieser Begriff schon vor beinahe 400 Jahren aufkam.
Seitdem durchzieht die heldische Figur des »Superman« die
Kulturgeschichte der Neuzeit in immer neuen literarischen
und bildhaften Versionen.

Bacon selbst entwirft in seiner Zukunftsvision den Ideal-
staat »Atlantis«, in welchem seine Supermen eine Art Wis-
senschaftspriester darstellen, die in geheimen Entscheidun-
gen die Geschicke des Volkes lenken. Auch das kommt uns
irgendwie bekannt vor: die Elite der scientific communiry, die
mit oder ohne Segen der demokratischen Regierungen unser
aller Zukunft bestimmen will. Der Anspruch auf eine solche
Fuhrungsrolle wird mit dem Besitz von »objektiven« Wahr-
heiten begriindet und zudem mit dem Sendungsbewusstsein
der Wissenschaft, die Ubel dieser Welt an den Wurzeln zu
packen und zum Wohl der Menschheit auszuschalten.
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Allerdings erheben die ernsthaften Erkenntnistheoretiker
unter den Naturwissenschaftlern diesen Anspruch nicht
mehr und betrachten jedes Forschungsergebnis als ein blof§
vorlaufiges.

Als zweite Grundlage fiir die moderne Weltsicht schuf
Thomas Hobbes (1588—1679) seine Staatstheorie, die bis heu-
te fur die Politologie mafigebend blieb. Hobbes, nicht un-
beeinflusst von der christlichen Stindenlehre und bestirkt
durch die damaligen Schrecken des englischen Biirgerkrieges
sieht den Menschen von Natur aus als Raubtier. Deshalb ist
fur ihn der Kampf aller gegen alle der Naturzustand der
Menschheit, welcher immer wieder durch die Oberfliche der
gesitteten Gesellschaften dringt. Nur die menschliche Ver-
nunft im Sinn einer eigenniitzigen Rationalitit hilt Hobbes
fiir einen ordnungspolitischen Faktor: Menschen garantieren
sich den Schutz vor der gegenseitigen Gewaltanwendung da-
durch, dass sie das Gewaltmonopol an den Staat delegieren.
Unter diesen Voraussetzungen ist der Gesellschaftsvertrag
die einzig mogliche Rettung aus bestindiger Furcht vor den
Mitmenschen und muss immer neu befestigt werden.

Angesichts der heute weltweit zu beobachtenden Anarchie
ist Hobbes’ Theorie bedenkenswert, doch ist nicht zu iiber-
sehen, dass sie die wirklichen Voraussetzungen fiir chaoti-
sche gesellschaftliche Verhiltnisse nicht analysiert. Diese sind
viel eher das Ergebnis willkiirlicher Herrschaft, der Entwur-
zelung und des Verlustes solidarischer Gemeinschaften als
ein (hypothetischer) Urzustand.

Spater machte Adam Smith (1723-1790) in seiner liberalen
Wirtschaftstheorie den »homo oeconomicus«, d.h. das Stre-
ben nach materiellem Erfolg, zum Grundmotiv menschli-
chen Handelns. Die neoliberale Wirtschaftsdoktrin hilt das
Profitstreben fiir den einzig rationalen und verlisslichen An-
trieb, woftr durch die Politik Anreize geschaffen werden
missen.

Bei der heutigen Abhingigkeit der technologischen Wis-
senschaften von den Geldgebern der Wirtschaft bedeutet dies
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auch die Gefahr, dass einseitig diejenigen Forschungszweige
gefordert werden, die von privatwirtschaftlichem Interesse
sind, in der Folge aber die Lebensformen aller BiirgerInnen
bestimmen. Dennoch hilt sich die Wissenschaftsgemein-
schaft in threm Mainstream fiir die eigentliche Bewahrerin
der menschlichen Freiheit und fir die Garantin des huma-
nen Fortschritts, ohne die eigenen philosophischen Wurzeln
zu hinterfragen. Nur die Texte mancher wissenschaftlicher
Publikationen verraten mit ihren sprachlichen Metaphern
etwas vom Welt- und Menschenbild der scheinbar voraus-
setzungslosen Wissenschaft. Bevor dafiir einige Beispiele fol-
gen, soll eine ausgewihlte Illustration des »Superman« die
Hintergriinde der wissenschaftlichen Metaphorik veran-
schaulichen (Abb. 47).

Der muskulse junge Mann mit der brutal wirkenden
Kinnpartie scheint sich mit seinem wehenden Mantel in einer
kosmischen Dimension zu bewegen. Dabei sprengt er mit
gewaltiger Kraftanstrengung seine Ketten und schreitet tiber
die Grofibuchstaben »KRYPTONITE NEVER MORE«
hinweg. Vermutlich bezieht sich dieser Spruch auf den le-
gendiren Planeten Krypton, den der Held zur Explosion
gebracht hat. Wie alle Comic-Helden oder Star-war-Pro-
tagonisten befindet sich der Superman im Kampf mit ir-
gendwelchen phantastischen Gegnern, wobei man sich die
Monster aus der mythologischen Trickkiste holt: Riesen-
schlangen, Riesenkraken, Drachen und Basilisken (Drachen
mit Hahnenkopfen).

Das Charakteristische am Superman ist sein unbindiger
Autonomiewille, mit dem der Held alle Behinderungen und
alle Grenzen sprengt. In den USA ist er sehr viel mehr als eine
Comic-Figur, er ist eine Art Nationalheld, der die Freiheit
und den Fortschritt personifiziert. So verwundert es auch
nicht, dass es Prasident Bush nicht ungern sieht, wenn ihn
Karikaturisten als Superman zeichnen (Ch. Gasser 2003).

Auch die zeitgendssischen Naturwissenschaften bleiben
weitgehend der Vision Bacons vom Forscher als Superman
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treu. Noch immer wird Forschung mit aggressiven Bildern
beschrieben, die gegen eine geheimnisvolle und widerspens-
tige Natur antritt. So schreibt Carlo Ginzberg 1976 in ei-
nem Aufsatz: »Die Geheimnisse der Natur sind nicht linger
Geheimnisse; die intellektuelle Kihnheit bzw. Dreistigkeit
(bolness) der Wissenschaftler wird uns die Gaben der Natur
zu Fiflen legen« (zit. n. E. Fox Keller, 1992,58).

Dass die zu entschleiernde Natur weiblich gedacht ist,
geht recht unverbliimt aus dem Inserat einer Gentech-Firma
aus den spiten 90er Jahren hervor, in dem es heisst: »It is
nice, to fool mother nature« — »es macht Spaf}, Mutter Natur
hereinzulegen«. Klingt dies wie die Phantasie eines Puber-
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tierenden, so driickt sich J. Watson als einer der Entdecker
der Doppelhelix deutlicher aus, wenn er von einer bewuss-
ten Vergewaltigung bzw. einem bésartigen Angriff auf das
Geheimnis des Lebens spricht: »calculated assault on the
secret of life«. (zit.n.E. Fox Keller 1992,42)

Was aber machen die Geheimnisse der Natur fir den
mannlichen Forscher so herausfordernd und/oder bedroh-
lich? Wenn wir die Sprache der Reproduktionstechnologie
verfolgen, so gibt es darauf zumindest eine Teilantwort. Von
jeher war fiir den Mann die Gebarmutter der Frau ein hochst
geheimnisvoller Ort, aus dem er selbst hervorgegangen ist
und seine Kinder hervorgehen werden, und dies ohne vo-
raussehbare Garantie fiir die Giite des »Produkts«. Im Zu-
sammenhang mit der kiinstlichen Befruchtung im Reagenz-
glas und der so genannten Praimplantationsdiagnostik, also
der genetischen Kontrolle des Embryo vor dessen Einpflan-
zung, fasst der amerikanische Bioethiker Joseph Fletscher
seine Auffassung mit den Worten zusammen: »Wir kommen
zu der Erkenntnis, dass die Gebirmutter ein diister driuen-
der Ort ist, eine lebensgefihrliche Umgebung. Wir sollten
unseren moglichen Kindern einen Platz wiinschen, an dem
sie unter bestméglicher Aufsicht und bestméglichem Schutz
sind« (zit.n.Gena Corea 1986,230). Schliellich setzt sich das
Projekt des Klonens die Erzeugung eines Kindes im Rea-
genzglas ohne konkrete Frau zum Ziel und damit die voll-
kommene mannliche Kontrolle iiber den Vorgang der Re-
produktion.

Abb. 48 veranschaulicht, wie man sich in Amerika die
Herstellung des perfekten Menschen durch die Methode des
Klonierens vorstellte. Wie selbstverstandlich ist der perfekte
Mensch ein Mann, und zwar der Superman mit seinen unbe-
grenzten Moglichkeiten.

Im Vordergrund jeder Form von Naturbeherrschung
steht der Kampf gegen die Ubel der Natur, seien sie physika-
lischer oder biologischer Art. Genetisch bedingte Gebre-
chen, Krankheiten, verursacht durch Bakterien oder Viren,
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und auch Unkrauter und Schiadlinge der Landwirtschaft er-
scheinen als teuflische Gegenspieler der Menschen, die man
mit den Waffen der Wissenschaft zur Strecke bringen muss.
So gehort es in der Gentechnologie zur tiblichen Ausdrucks-
weise, dass man »mit Genkanonen« auf Pflanzenembryonen
»schieft«, um sie genetisch zu verandern.

Letztlich steht tiber jedem natiirlichen Werden und Verge-
hen das Damoklesschwert des Todes, dem die medizinische
Forschung zuvorkommen bzw. den Endkampf so lange wie
irgend moglich hinauszdgern will. Am deutlichsten fiir die-
se Option spricht sich Michael Fossel in seinem Buch »Das
Unsterblichkeitsenzym« (1996) aus. Von ganz anderen Vo-
raussetzungen ausgehend, glauben einige Computerwissen-
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schaftler, diesem Ziel bereits niherzukommen: Die nahtlose
Verbindung zwischen Lebewesen und Maschine (Cyborg)
soll das inakzeptable Ubel des Lebendigen, sterblich zu sein,
tiberlisten.

In merkwiirdigem Kontrast zum Kampf gegen Tod und
Teufel im Dienst eines vollkommenen Lebens steht die
wissenschaftliche Perfektionierung todbringender Waffen.
Nimmt man den Jargon der Atomwaffenforscher ernst, so
tritt in ihren Metaphern der zu besiegende Feind in den Hin-
tergrund. Die Waffe als solche wird zum Selbstzweck und
mit derben machistischen Spriichen gefeiert. Sowohl die li-
bidinds besetzte Vorstellung von ithrer maximalen Penetrati-
onskraft als auch die Metapher von der erfolgreichen Geburt
des »little boy« bei der Explosion der ersten Atombombe in
Hiroshima machen den androzentrischen Narzissmus die-
ser Phantasie klar. Hier bertihrt sich auf unheimliche Weise
die Vision von der grofitmoglichen Zerstorungskraft mit
dem Traum einer minnlichen Zeugung von »Geistkindern«.
Und beides ist gleich weit von der konkreten Welt des Le-
bendigen entfernt.

Wenn neben feministischen Wissenschaftskritikerinnen
auch ein Computerspezialist wie Joseph Weizenbaum (2001)
davon spricht, dass er sich den Ehrgeiz der Minner, kiinstli-
che Kinder zu erzeugen, nur mit deren verdringtem Gebir-
neid erkliren kann, so schliefit sich der Kreis. Schon der erste
historisch bekannte Drachentoter neidete der Muttergottin
Tiamat ihre Schopfungskraft und entriss ihr diese Gabe, in-
dem er sie totete und sich aus ithrem Material seine Welt
schuf. Nicht unihnlich klingt die oben zitierte Hoffnung:
»Die intellektuelle Kiihnheit der Wissenschaftler wird uns
die Gaben der Natur zu Fiflen legen.«

Die bange Frage bleibt allerdings, wie lange dieses Spiel
noch weitergehen kann, bevor die Ressourcen der Natur er-
schopft sind. Oder wie lange es dauern wird, bis die Frauen
miide werden, ihre »Gaben« in die Welt zu setzen, nach-
dem Kinder zu einem Armutsrisiko geworden sind. Das ein-
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zig Unauthaltsame scheint die Spirale der Massenvernich-
tungswaffen zu sein, und dies umso mehr, als sie sich im Na-
men des Kampfes des Guten gegen das Bose nach oben
schraubt.

Hochste Zeit also, uns vom Idol des Drachentodters zu
verabschieden.



II Der Lebenstrager
als Gegenbild

zum patriarchalen
Heldenideal






Die ritselhafte Gestalt
des Heiligen Christophorus

Was uns die Heiligenlegende erzahlt, ist ziemlich verwir-
rend. Christophorus soll ein Kanaaniter von riesiger Gestalt
und schrecklichem Aussehen gewesen sein, der vor seiner
Taufe »Reprobus«, der Verworfene, hiefl. Auf der Suche
nach dem grofiten Konig, dem er dienen wollte, gelangte er
zu einem Einsiedler, der thm von Christus sprach und ihn
zum Glauben bekehren wollte. Da der wilde Geselle aber
weder beten noch fasten mochte, bat thn der Monch um
seine Fahrmannsdienste. So trug er denn tiglich Menschen
tiber den gefahrlichen Fluss, bis zuletzt ein Knabe um seine
Dienste bat. Der wurde so schwer, dass der Riese fast unter-
ging, und als er ithn mit letzter Kraft am anderen Ufer ab-
setzte, offenbarte er sich als Christus und michtiger Welten-
herrscher. Als solcher wirkte er das Wunder, dass der eiserne
Stab des Riesen ergrinte und blithte. Da lief§ sich Reprobus
taufen und verkiindete den Glauben in Lykien, wo er einen
schrecklichen Mirtyrertod erlitt.

Historisch ist diese Figur nicht fassbar, zumal »Christo-
phorus« kein Eigenname ist, vielmehr die Bezeichnung fiir
Missionare, die den Glauben an Christus in andere Linder
trugen. Bekannt ist nur, dass 452 in Chaldekon/Kleinasien
eine Kirche auf diesen Namen geweiht wurde und dass ab
dem 6. Jahrhundert vor allem koptische Christen den Heili-
gen Christophorus verehrten. Auf griechischen Ikonen er-
schien er noch bis in die spate Neuzeit als hundskopfige Ge-
stalt.

Die orthodoxe Darstellung wie auf Abb. 49 missfiel den
Pipsten und wurde innerhalb der rémischen Kirche verbo-
ten. Uns aber gibt das »schreckliche Aussehen« des Riesen,
von dem die Legenda aurea (13. Jahrhundert) spricht, den
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Abb. 49
Griechische Ikone,
Anfang 18. Jahr-
hundert, rechts
Erzdiakon
Stephanos, links
Christophorus mit
Schild und Lanze
als Streiter Christi

Hinweis auf zugrundeliegende heidnische Vorstellungen.
Mit Sicherheit war den Kopten der dgyptische Kult des Anu-
bis bekannt, jenes Totenbegleiters, der hunds- bzw. schakal-
kopfig erscheint. Dem Mythos zufolge soll er den Horus-
knaben tber den Nil getragen haben. Es gibt aber auch
griechische Parallelen zu dieser Mischfigur, nimlich den
Fihrmann Charon, der die Toten zum Hades tibersetzt. Ur-
sprunglich war auch er hundskopfig gedacht und hatte spa-
ter nur noch den »Hollenhund« Kerberos zum Begleiter.

Im 10. Jahrhundert brachte man die angeblichen Reli-
quien des Heiligen Christophorus nach Kéln, von wo aus
sich sein Kult nach Frankreich, Stiddeutschland und in die
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Schweiz ausbreitete. Wenig spiter finden wir ithn in Nord-
italien, Sudtirol und Kirnten. Die Bildkomposition des
Christophorus mit dem Christuskind auf Arm oder Schulter
ist seit der Mitte des 12. Jahrhunderts bekannnt. Sie wird von
kirchlicher Seite als rein allegorische Darstellung des Na-
mens Christophorus = Christustriger erklart, doch werden
wir sehen, dass dies keineswegs ausreicht, um die typischen
Bildelemente des griinenden Stabs oder der Flussiiberque-
rung zu begriinden. Zur eigentlichen Hochzeit der Christo-
phorusverehrung wurde erst das 14. und 15. Jahrhundert, als
der Heilige der beliebteste unter den so genannten »14 Not-
helfern« war. Eine ganze Reihe dieser zu den Pestzeiten po-
pulidren Heiligen besitzt eine zweifelhafte christliche Le-
gende und war wahrscheinlich heidnischer Herkunft. Es
wire dies nicht das erste Mal, dass der Volksglaube auf den
tief verwurzelten »Aberglauben« in besonderen Notzeiten
zurtckgriff.

Im Ubrigen war den hochmittelalterlichen Pipsten der
Heilige immer suspekt, und Pius I1. (1458-64) wollte ihn aus
dem Brevier streichen. Die Popularitit des Heiligen Chris-
tophorus rettete jedoch sein Andenken bis ins 20. Jahrhun-
dert, wo ihn die Kirche als Beschiitzer des motorisierten Ver-
kehrs duldete. Von da an setzte eine Banalisierung des
Schutzpatrons zum bloflen Maskottchen ein, und heute ist er
aus der offiziellen Kirche verschwunden. Umso wichtiger
scheint es mir, seine verblassenden Fresken in Kirchen und an
Auflenfassaden zu dokumentieren, damit der tiefere Symbol-
zusammenhang dieser Gestalt nicht in Vergessenheit gerit.

Auf Abb.50 (Farbtafel IX), sehen wir ein besonders gut
erhaltenes Fresko mit der typischen Riesengestalt des Heili-
gen. Auf seiner rechten Schulter trigt er den Jesusknaben
mit der Weltkugel, in seiner Linken den griinenden Baum.
Auffallend sind der griine Giirtel und die griinen »Shorts«,
welche die starken nackten Beine freilassen. Rechts auf dem
Felsen erscheint sehr klein der Monch, im Wasser unten se-
hen wir Fischwesen, in der Mitte eine bekronte Nixe.
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Farbtafel IX
Christophorus von St.Nikolaus in Kastelruth, Stidtirol, 1791



Solche Monumentaldarstellungen an der Fassade einer
Kirche sollen den Reisenden schon von weitem die Zuver-
sicht verleihen, dass der Heilige sie vor Unglick und Krank-
heit beschiitzt. Von den Bauern wurde er auch fiir giinstiges
Erntewetter und Schutz gegen Hagel und Missernten ange-
rufen.

Im Folgenden befassen wir uns zunichst mit der Haltung
des Kindtragers, die schon in der Antike ihren kunstleri-
schen Ausdruck fand, sowie mit der Symbolik des griinen-
den Stabes, die sich ebenfalls als ein altes Erbe erweist.



Der »Kourotrophos«
und der griinende Stab

Kourotrophos, wortlich »Knabentriger«, war in der Antike
der Beiname fiir eine Gottin oder einen Gott, die ein Kind
auf ihren Armen trugen. Im tUbertragenen Sinn bezeichnete
man damit auch Padagogen.

Abb. 51 zeigt einen Ausschnitt der berithmten Plastik des
Bildhauers Praxiteles, wie Hermes den Dionysosknaben auf
dem linken Arm trigt, wihrend seine Rechte (hier nicht
sichtbar) dem Kind eine Traube entgegenhilt. Hermes ist
eine der komplexesten Figuren in der griechischen Mytholo-
gie. Seine Verehrung in Gestalt so genannter »Hermen« —
Steinsiulen mit erigiertem Penis — weisen auf einen vorgrie-
chischen Vegetationsgott zuriick, und die Sage vom »Herma-
phroditen« auf seine enge Verbindung zur Gottin Aphrodite.
Als Erfinder der Lyra und Schutzpatron der Musik haften
thm Ziige von Orpheus an, und lange bevor er zum olympi-
schen Gotterboten mit Fliigelschuhen und Heroldsstab mu-
tierte, war sein »Caduceus« ein schlangenumwundener Stab,
dhnlich dem des Heilgottes Aeskulap (siche Abb. 62).

Die Griechen nannten Hermes » Psychopompos«, den See-
lenfiihrer, der die Verstorbenen dem Fihrmann Charon
tibergab und der der Frihlingsgottin Kore zu threm Auf-
stieg aus dem Hades verhalf. Wenn ihn seine berithmte Sta-
tue mit dem Dionysosknaben zeigt, so ist dies eine Anspie-
lung auf sein nahes Verhaltnis zu Zeus, der Dionysos mit der
Gottin Demeter gezeugt haben soll. Demeter selbst wird
haufig in enger Verbindung mit ihrer Tochter Kore/Perse-
phone dargestellt, auf Abb. 52 mit der Tochter auf ihrer
Schulter.

Charakteristisch fiir das Verhaltnis von Demeter und Ko-
re als der verjingten, im Frithling wiederkehrenden Erdgot-
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Abb. 51 Der Hermes des Praxiteles, Heratempel in Olympia, 340 v. Chr.

tin ist die Tatsache, dass sie immer als erwachsene junge Frau
erscheint und nie als Kind gedacht wird wie der Sohn »Bri-
mos«, der Starke, der in Eleusis als Dionysos oder Iakchos
gefeiert wurde.

Auf den Christophorusbildern sehen wir beide Varianten
der Traghaltung, das Kind im Arm oder auf der Schulter des
Riesen. Die frithen Darstellungen im byzantinischen Stil be-
vorzugen die Haltung auf dem Arm wie auf den Abbildun-
gen 53 und 54.
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Abb. 52

Demeter Kourotrophos,
Tonstatuette in attischem Stil,
um 430 v. Chr.

Die byzantinisch beeinflussten Bilder zeigen den Heiligen
als reifen Mann in kostbarer Kleidung und in strenger Fron-
talansicht. Auf Abb.53 schen wir eine kleine erwachsene
Christusfigur, noch nicht das Kind. Der griinende Stab ist
ein Baumstamm mit Wurzeln und mit einer Art Pinienzap-
fen an der Spitze.

Auf Abb. 54 trigt Christophorus einen hermelinbesetzten
Mantel, im linken Arm das ernst blickende Kind mit der
Weltkugel in Hianden und in seiner Rechten den griinenden
Stab mit Wurzelwerk. Offensichtlich handelt es sich auch
hier nicht, wie die Legende erzihlt, um einen Eisenstab, son-

105



Wandgemilde in der

Cyriacuskirche
Niedermending,
13. Jahrhundert

Abb. 53
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Abb. 54

Innenfresko in St.Peter,
Mistail/Schweiz,
Beginn 14. Jahrhundert
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Abb. 56 St. Valentin in Villanders, Eisacktal
Fresko Beginn 15. Jahrhundert

dern um einen jungen Baum. Die Henne auf dem Kopf des
Heiligen ist eine spatere Erganzung (vgl. Abb. 65).

In viel bewegterer Haltung und mit jugendlichem Gesicht
tritt uns Christophorus auf den nichsten beiden Abbildun-
gen vom Anfang des 15. Jahrhunderts entgegen.

Auf Abb. 55, Farbtafel X, ist der Christustriager mit wei-
chen Ziigen gezeichnet, der Knabe kleinkindhaft. Auch farb-
lich sind die beiden aufeinander abgestimmt, wenn das griine
Kleidchen des Knaben mit dem griinen, mit einem Rosenor-
nament versehenen Girtel des Heiligen korrespondiert.

Noch stirker treten die adonishaften, beinahe weiblichen
Ziige auf Abb. 56 hervor. Der kleinkindhafte Ausdruck des
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Farbtafel X
Fresko St. Valentin in Pardell, Villnoss



Abb. 57 Adonis und Aphrodite, Bronzespiegel aus Neapel
Ende 4. Jahrhundert v. Chr.

Kindergesichts wird noch verstirkt durch die Haltung der
Hindchen, die sich im Haar des Heiligen festkrallen.

Hier in Stdtirol scheint ein italienischer Stil die Maler zu
beeinflussen. Auf dem Boden Italiens hat sich bis in die friih-
christliche Zeit die Erinnerung an die stlichen Vegetations-
gotter wie Adonis und Attis lebhaft erhalten. Im ganzen
Mittelmeerraum wurden die Adonismysterien mit einem
Trauerzug, begleitet von Klagegesingen, fiir den sterben-
den Gott begangen, um kurz darauf die Auferstehung des
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Abb.58 Dionysos mit Thyrsosstab
Wein-Pelike um 430 v. Chr.
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»Herrn« (so die hebriische Bedeutung von »adonai«) zu fei-
ern. Uberall pflanzten die Frauen so genannte » Adonisgir-
ten«, indem sie Kornsamen in grofie Tontopfe legten und im
Frithling auf den Dichern spriefien lieffen. Auch trigt eine
Frihlingsblume, das » Adonisroschen, das aus dem Blut des
gewaltsam zu Tode gekommenen Gottes entstanden sein
soll, dessen Namen.

Abb. 57 zeigt einen Bronzespiegel aus Neapel, auf dem die
Gottin Aphrodite dem jungen Adonis als ihrem Sohngelieb-
ten einen Myrtenzweig ibergibt. Der bekranzte Adonis sitzt
mit nacktem Oberkorper und seinem holzernen Stab in
Hinden vor der Gottin, rechts daneben eine gefliigelte Fi-
gur, wahrscheinlich die allegorische Darstellung des Eros.
Die Ubergabe des griinen Zweigs macht deutlich, dass die
lebenserneuernde Kraft von der Grofen Géttin ausgeht.

Auch die beiden anderen vorgriechischen Vegetations-
gotter, Dionysos und Artis, tragen den griinenden Stab, so
der Gott der Reben den mit einem Pinienzapfen bekronten
» Thyrsosstab«, umwunden von Weinlaub und Efeu. Das Va-
senbild auf Abb. 58 zeigt Dionysos bekranzt, mit dem Thyr-
sos in der einen und dem Kantharos, einem Weingefafi, in
der anderen Hand. Rechts von ihm sehen wir einen Satyr im
Tanz mit einer Minade, links Hephaistos, den Dionysos in
den Olymp zuriickfiihrt. Dionysos und der Satyr tragen das
Fell eines Rehbocks, dem typischen dionysischen Opfertier.

Noch prisenter war im Rom der ersten christlichen Jahr-
hunderte der Attis-Kybele-Kult aus Kleinasien, welcher das
Pendant zum Adonis-Aphrodite-Mythos darstellt. Die zum
Teil blutigen Geheimriten, bei denen sich die Gliubigen
Wunden zuftigten oder in hochster Ekstase sogar selbst ent-
mannten, erinnerten jahrlich im Mirz an den gewaltsamen
Tod und die Wiedererweckung des Attis. Der Sohngeliebte
der Gottin Kybele soll sich unter einer Pinie selbst entmannt
haben, und aus seinem Blut erwuchsen Blumen und Biume.
Besonders die Fichte oder Pinie waren ihm heilig.

Auf Abb.59 steht in der Bildmitte Attis in phrygischer
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Abb.59 Attis und Kybele. Marmorrelief, Mitte 3. Jahrhundert v. Chr.

Tracht (phrygische Miitze) mit einem knorrigen Stab. Links
die Gottin Kybele mit Tamburin und Stab, begleitet von ei-
nem Lowen. Rechts im Bild zwei fromme Verehrerinnen.

Wir sehen also, dass der griinende Stab ein sehr altes Mo-
tiv ist, das in die Christophoruslegende eingefiigt wurde.
Erstin der Legenda aurea (13. Jahrhundert) wird er zu einem
Eisenstab, der durch ein Wunder des Christengottes zum
Griinen kam. Dennoch gestalten die Kiinstler aller Jahrhun-
derte den Christophorus-Stab als einen hélzernen Stab.

Wenig bekannt ist hingegen, dass sich auch der Heilgott
Askleipios, lateinisch Aeskulap, in die Tradition der Vegetati-
onsgotter einreiht. Wihrend er meist als greiser Arzt und
Begriinder der Heilkunst erscheint, zeigt ihn Abb. 60 als ju-
gendlichen Gott mit knorrigem, schlangenumwundenem
Stab.

Karl Kerényi (1975) zieht Parallelen zu alten mythologi-
schen Vorstellungen, wonach Asklepios in enger Beziehung
zur Gottin Hygieia stand (vgl. unser Wort Hygiene!) und
die Heilkunst von Cheiron erlernte. Letzterer gehort der ar-
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Abb. 60

Asklepios, Skulptur
aus dem National-
museum in Athen,
140 n. Chr.

chaischen Gottergeneration der Kentauren an, die im klas-
sisch griechischen Verstindnis verabscheuungswiirdige Da-
monen waren. Cheiron als Gott der Jagd und der Heilkunst
bildet davon eine Ausnahme, wenngleich er auf den Vasen-
bildern die Mischgestalt von Pferd und Mensch beibehalt
(Abb. 61).

Wir sehen hier Cheiron in seiner typischen Haltung mit
geschulterter Fichte, an der seine Jagdbeute hingt. Mit der
rechten Hand weist er seinem Hund den Weg. Als dunkler
Gott kennt Cheiron die Fihrten des Todes, aber auch die
Heilswege, auf denen man der Krankheit entgehen kann.
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Abb. 61 Cheiron, der Kentaur, Attische Amphora 500 v. Chr.

Sein Schiiler Asklepios wirkte in den berithmten Heilstdtten
wie Epidaurus, wo die Kranken durch einen todesihnlichen
Schlaf die Gesundheit wiedergewannen. Dort galten Schlan-
gen als heilkraftige Wesen.

Der Gestus der geschulterten Fichte wird uns beim
»Wilden Mann« wieder begegnen, wihrend der Schlangen-
stab des Asklepios auch bei Hermes/Merkur anzutreffen ist.
Der Heroldsstab des Gotterboten, sein » Caduceus«, war ein
magischer Stab, umwunden von zwei Schlangen. Sie deuten
die Doppelrolle des Hermes als Seelenbegleiter in Krankheit
und Tod, aber auch zur Heilung und Wiedergeburt an (Abb.
62).

Wenn wir uns nach der symbolischen Gemeinsamkeit von
grinendem Stab, Fichte oder Pinie und dem schlangenum-
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Abb. 62
Der Caduceus des Hermes

wundenen Stab fragen, so stellen sie alle eine Botschaft fiir
Leben, Fruchtbarkeit und Heilkraft dar. Thre Trager fithlen
sich fiir das Leben verantwortlich, ohne dem Tod auszuwei-
chen. Sie geben den Stab vielmehr weiter an die kommende
Generation.



Christophorus, der Wilde Mann

und der Grine Mann

Neben der hoheitlichen Darstellung im byzantinischen Stil
und neben der weichen, adonishaften Gestalt treffen wir be-
sonders im Hochgebirge auf einen ganz anderen Typus des
Heiligen Christophorus. Mit seinen kantigen Gesichtsziigen
und seinem muskulosen Korper erinnert er an die Figur des
Wilden Mannes.

Auf Abb. 63 (Farbtafel XI) kniet das Jesuskind auf der
breiten Schulter des Riesen, und offenbar kann der bartige
Mann diese Last miihelos tragen. Neben dem griinenden
Stab sind seine Attribute der Knoblauch und andere Heil-
pflanzen, hier in der umgiirteten Tasche des Heiligen.

Eine noch weit michtigere und schon beinahe Furcht erre-
gende Gestalt begegnet uns auf Abb. 64 (siehe Farbtafel XII).

Am stark verblassten Bild fallen die nackten, breit gestell-
ten Unterschenkel ins Auge und dazwischen eine immer
wiederkehrende Figur auf Christophorusdarstellungen: Im
Wasser des Flusses oder der Furt erscheint eine doppel-
schwinzige Nixe, meist bekront. Darauf wird im nichsten
Kapitel noch zurtickzukommen sein.

In Tirol, im Engadin und in Stiddeutschland ist der Wilde
Mann eine bekannte Figur auf Hausfassaden, Wappen oder
auf Wirtshausschildern, nur sind wir uns nicht mehr be-
wusst, dass es sich dabei um eine vorchristliche sakrale Figur
handelt.

Abb. 65 zeigt ein zeitgendssisches Sgraffito des Wilden
Mannes. Der gutmitig blickende Mann ist nur mit einem
Laubschurz und einer Laubkrone bekleidet, in der sich eine
Henne niedergelassen hat. Im Volksglauben ist diese ein
Symbol fiir die Erd- und Muttergdttin, welche die Frucht-
barkeit und Wiedergeburt der Natur hervorbringt (U.Vital
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Farbtafel X1
Fresko von St. Lorenzen im Pustertal, um 1530



Farbtafel X1I
Fresko in St. Jakob im Joch, bei Villnéss im Eisacktal, 17. Jahrhundert



Abb. 65

Hausfassade in Guarda,
Unterengadin, Sgraffito
von Steivan Liun Konz

1997). Im Einklang damit steht der maichtige griinende
Baum in der Linken des Wilden Mannes.

Damit ist bereits angedeutet, dass der Wilde Mann, wie
alle Vegetationsgotter vor und neben ithm, mit weiblichen
Gottheiten in Verbindung steht. In Graubitinden sind es die
»Saligen Frauen«, und in Tirol und Bayern blieb in Gestalt
der heiligen drei Jungfrauen Ambett, Gwerbett und Wild-
bett bzw. deren christlicher Ersatz durch die drei Heiligen
Barbara, Katharina und Margaretha die Erinnerung an die
dreigestaltige Gottin erhalten.

In diesem Zusammenhang ist eine dreikopfige Skulptur
des Wilden Mannes bemerkenswert, wie sie in Brixen hoch
oben an einer Hausfassade steht (Abb. 66).

Auch hier ist der Wilde Mann nur mit Blittern bekleidet,
und in dieser Gestalt fand er noch bis in die Neuzeit Wider-
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Abb. 66

Der Wilde Mann,
Holzplastik in
Brixen, Ende
16.Jahrhundert

hall in Volkslegenden und Bauernregeln. Als Schutzgeist
von Wildern, Weiden und Ackern soll er jeweils den Bauern
zugerufen haben, wann es Zeit war, die Acker zu bestellen
(E.Kutter 1997, S. 52 ff).

Die Dreikopfigkeit kennen wir bereits vom Kerberos als
dem Begleittier der Gottin Hekate und von dieser selbst, die
eine Herrin iber Leben und Tod gewesen ist, bevor sie auf
die Gottin des Todes reduziert wurde.

Das alte Symbol fur die kosmische Dreiheit wurde in eini-
gen Fillen auf Christus als Symbol der gottlichen Dreifaltig-
keit ibertragen. So auf einem Fresko in Lavin, Unterengadin

(Abb. 67).
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Abb. 67 Der dreigesichtige Christus, Fresko des Chorgewdlbes der Kirche
in Lavin, Unterengadin, um 1500

Abb. 68 zeigt eine auflergewohnliche Darstellung des
Wilden Mannes innerhalb eines Kirchenraumes. In Ru-
schein/Surselva finden wir ihn als Holzrelief an der Kanzel
zwischen den vier Evangelisten.

Schon im 8. Jahrhundert wurde auf dem Frundsberg
(Frauenberg) eine kleine Kirche auf dem Boden eines bron-
zezeitlichen heidnischen Kultortes gebaut. Im 15. Jahrhun-
dert entstand die heutige, spatgotische Kirche unter dem Pa-
tronat St. Georgs. Hier prisentiert sich der bartige Wilde
Mann mit nacktem Oberkorper, der in einen stilisierten
Baum (Saule) tibergeht und darunter nur noch die Fifie her-
vortreten lisst. Neben dem Engadin ist der »Surselva« ge-
nannte Teil am Oberrhein die Region Graubtindens, wo der
Wilde Mann in Sagen und Brauchtum am lebendigsten blieb.
So war er noch bis ins 19. Jahrhundert im Wappen des so
genannten Zehngerichtebundes zu sehen, und jedem neu ge-
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Abb. 68

Der Wilde Mann auf
der Kanzel von
Ruschein, Surselva,
Schweiz , Ende

15. Jahrhundert

wihlten Ammann (Gemeindevorstand) wurde eine Baum-
krone auf den Dachfirst gestellt, die man im nahen Wald
holte. Baume galten als belebte Wesen und der Wilde Mann
sowohl als Spender des Holzes wie auch als Verursacher
von Stirmen und Gerdllniedergiangen. Fir seine Identitit
als Vegetationsgottheit, oder christlich formuliert, als Ve-
getationsdamon, sprechen auch Briuche der symbolischen
Hinrichtung und Wiedererweckung des Wilden Mannes
(C.Castinada 1961, S.175f.).

Merkwiirdig bleibt allerdings die Armhaltung der Skulp-
tur auf Abb. 68. Die verschrinkten Arme des nackten Ober-
korpers finden sich sonst nur bei indischen Gottheiten, wie
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Abb. 69

»Die kreisende
Zeit« aus einem
Chorbuch des
Klosters Zwie-
falten, 1. Hilfte
12. Jahrhundert

sie durch die Zigeuner im Europa des 14. und 15. Jahrhun-
derts bekannt wurden. Dass hier ein Zusammenhang be-
stehen konnte, wirkt weniger weit hergeholt, wenn wir be-
denken, dass im Gegensatz zum Flachland die Schweizer
Bergbevolkerung die Zigeuner mit groffem Wohlwollen auf-
nahm. Die naturnahe Lebensweise als Berghirten machte sie
empfinglich fiir das magisch-mythische Weltbild der No-
maden aus Indien: so auch fiir die archetypischen Bilder der
Tarotkarten, auf die sich die Wahrsagekunst der Zigeuner
stiitzt (S. Golowin 1981). Einige Ausgaben dieser Karten,
die seit dem 15. Jahrhundert in ganz Europa auftauchen, zei-
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Abb. 70 Wilder Mann auf seiner jahrlichen Rheinfahrt

gen auf der Bildtafel »Die Entscheidung« (oder die Lieben-
den) die zentrale Figur mit gekreuzten Armen (Bauer/Dii-
motz/Golowin 1985).

In einem in den Klostern Stiddeutschlands zirkulierenden
Chorbuch aus dem 12. Jahrhundert ist der Wilde Mann un-
ter dem Namen » Annus« zu erkennen. Auf Abb. 69 ist er in-
mitten eines Jahreskreises in Hockstellung zu sehen. Gewis-
sermaflen als Jahres- und Kalenderkonig halt er Sonne und
Mond in Hinden und ist von Tierkreiszeichen und jahres-
zeitlichen Symbolen umgeben.

Wir sehen eine stark behaarte, fast nackte Gestalt, nur mit
einem von der Schulter herabhingenden Tuch diirftig be-
kleidet. Rechts oben im Bild erscheint sie noch einmal als
Personifikation der Abendkiihle, des Frostes (»Pruina«) im
Gegensatz zur » Aurora« links oben. Hier erinnert das stop-
pelige Haupt noch stirker an den Wilden Mann.

Im Schweizer Volksbrauch lebt der Wilde Mann noch
heute, wenn er auf seiner jahrlichen Reise im Januar bei Ba-
sel den Rhein hinunterfihrt. Wenn auch nicht mehr nackt, so
trigt auch er die Laubkrone und den Laubschurz und hilt
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Abb. 71

»Jack in the Green«
mit Gefolge,
Hastings Castle,
Mai 1990

eine Fichte geschultert wie lange vor ihm Cheiron oder At-
tis. Im tibrigen wird er beim anschlieffenden Umzug von ei-
ner Wilden Frau begleitet (Abb. 70).

Eng verwandt mit dem Wilden Mann ist der »Griine
Mann«<: in Bayern bekannt als »Pfingstl«, dem die jungen
Burschen den Maibaum aufrichten oder, wie schon erwihnt,
als »Griiner Georg«, zu dessen Ehren Umritte auf braunen
Ackerpferden stattfinden.

In England trigt er die Namen Robin Hood (eigentlich
»Robin of the Wood«) oder »Jack in the Green«, und in
Frankreich und England ist er in romanischen und gotischen
Kathedralen als so genannter »Pflanzenspeier« prisent. Bis
heute feiert man an der siidenglischen Kiiste ein grofles
Volksfest, bei dem »Jack in the Green« die Hauptrolle spielt
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Abb.72 Blattspeier aus Poitiers, um 400

(Abb. 71). Wie der Wilde Mann ist auch der Griine Mann ein
Riese und wird von einem Mann auf Stelzen dargestellt,
vollstindig in griine Blatter eingehiillt und mit einer Bliiten-
krone an der Spitze des Blatterturms. Er fihrt eine Prozes-
sion an, welche junge Minner in Blitterkostiimen begleiten
und dabei eine Art Moriskentinze vollfithren. Hohepunkt
ist der »Steckentanz«, bei dem der »Jack« mit Holzstiben
umgestoflen wird und »tot« umfillt. Nun brechen sich die
Festteilnehmer Blatter von ihm ab und nehmen sie als
Gliicksbringer mit nach Hause.

Hinter diesem heiteren Treiben schimmert noch das alte
Opferritual hindurch, bei dem der Vegetationsgott bzw. sein
Stellvertreter sterben muss, damit die neue Saat ihre volle
Fruchtbarkeit erreicht. Auch eine weibliche Bezugsperson
zum Griinen Mann fehlt nicht. In seiner Begleitung tritt
ein besonders schones Midchen in schwarzer Kleidung auf
(Todesaspekt der Gottin?), das eine lange Bliitenrispe tragt.

Eine nahezu identische wandelnde Baumpyramide wird
jeweils im Mai durch das Dorf Ragaz/Schweiz gefiihrt. Sie
trigt den Decknamen »Maibidr« und wird zuletzt in das
Flusschen Tamina geworfen (R.Weiss 1984, Abb. 131).
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Abb.73 Dachschlussstein aus der ehemaligen Chapelle Bauffrement in
Burgund, 13. Jahrhundert, Museum Dijon

Es braucht kaum angemerkt zu werden, dass solche Er-
innerungen an eine archaische Menschenopferpraxis jede
Vorbildfunktion eingebtfit haben, weil der heidnische Op-
fergedanke mit einer ethisch-humanistischen Religionsauf-
fassung nicht vereinbar ist. Das gilt im brigen auch fur die
bis heute in der Theologie vertretene Uberhéhung der Hin-
richtung Jesu als eine gottgewollte Stihnetat. Davon hat sich
vor allem die feministische Theologie kritisch distanziert
(vgl. C. Meier-Seethaler 1997).

Die ilteste Darstellung des Blattspeiers in einem christ-
lich-sakralen Zusammenhang befindet sich in Poitiers am
Grab der Heiligen Abre, Tochter des Heiligen Hilarius,
Apostel Galliens (Abb. 72).

In franzosischen und siidenglischen Kathedralen, aber
auch in stiddeutschen und italienischen Kirchen sind die
Kopfe von griinen Minnern zu Hunderten in den gotischen
Blattornamenten von Kapitellen, Kanzeln und Kreuzgewdl-
ben versteckt. Ab und zu haben sich auch die Architekten in
Dach- oder anderen Schlusssteinen selbst ein Denkmal ge-
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Abb.74
Dionysos-Maske,
Attische Malerei
auf Amphora

mit Deckel,

5. Jahrhundert
v.Chr.

setzt, wie dies von Lichfield bekannt ist. Das Beispiel auf
Abb. 73 zeigt einen solchen Kopf mit individuell gestalteten
Ziigen.

Wir sehen den Kopf des Griinen Mannes ganz ins Laub-
werk eingebettet und aus seinem Mund Weinlaub und Trau-
ben wachsen. Solche Laubkopfe erinnern an antike Diony-
sos-Masken, wie sie Abb. 74 zeigt. Bei diesem Vergleich gilt
es zu bedenken, dass die Dionysosmysterien in den ersten
christlichen Jahrhunderten im ganzen Mittelmeerraum po-
puldr waren. Wie tiblich ist hier die Maske des Wein- und Ve-
getationsgottes auf einer bekleideten Siule angebracht, auf
unserer Amphora als Kulisse vor einem Tisch mit Wein-
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Abb.75

Jungfrau mit Kind.
Schlussstein des
Kreuzgewdolbes iiber
dem Hochaltar der
Lady Chapel in der
Kathedrale von Ely

schopferinnen. Aus dem bekrinzten Kopf des Gottes wach-
sen strahlenformig Rebblitter hervor.

Interessanterweise finden wir in englischen Kathedralen
neben einer groflen Anzahl »Griner Minner« auch verein-
zelt »Griine Frauen«. Auch im Ulmer Miinster ist eine sol-
che zu entdecken. Bei dem Beispiel auf Abb. 75 ist es eine
Frau mit Kind, die wie eine Madonna wirkt.

Sehr viel archaischer mutet eine andere Frauenfigur in der
Kathedrale St. Bernhard in den Pyrenden an (Abb. 76). Die
gotische Kirche mit threm prichtigen Renaissance-Chorge-
stihl birgt eine Fille christlicher und allegorischer Figuren.
In der Mitte des Chorgestiihls ist eine Holzfigur angebracht,
eine nackte Frau mit Fligeln und Froschfiiflen, was sie als
kosmische Mischfigur ausweist. Das Bemerkenswerteste
aber sind ithre Gebirstellung und der Kopf des Griinen Man-
nes, der aus threm Schoff hervortritt. Das macht sie zu einer
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Abb. 76 Holzplastik am Chorgestiihl der Kathedrale St. Bernhard,
Cominges in den Pyrenden, um 1550

gebirenden Gottin, die an sehr alte, vorpatriarchale Tkono-
graphien erinnert. Dass sie ihren Platz in einer Kirche hat, ist
umso erstaunlicher, als seit der klassischen griechischen
Epoche das Gebarmotiv aus der direkten Darstellung in der
Kunst verbannt war. Wir werden es in der verdeckten Form
der Nixe auf den Christophorusbildern wiederfinden.

Alles in allem legen die Gestalten des Heiligen Christo-
phorus, des Wilden und des Griinen Mannes Zeugnis fiir die
Langlebigkeit vorchristlicher Motive ab. Neben dem Volks-
brauchtum, das seit jeher ein Reservoir fiir uralte mythische
Vorstellungen bildete, gelang es christlichen Kinstlern, sie
in die Ideenwelt des mittelalterlichen Glaubens zu integrie-
ren. Auch verstand es die katholische Kirche zu allen Zeiten,
den Bediirfnissen der Volksfrommigkeit entgegenzukom-
men, nicht zuletzt bei den groflen Kirchenfesten. Das gilt
nicht nur fir Ostern und Weihnachten, sondern auch fir
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Fronleichnam. Seit dem 13. Jahrhundert wird dieses Fest an
einem Donnerstag im Mai als Tag des »Corpus Christi« be-
gangen. Offiziell dient es der Erinnerung an den Griindon-
nerstag, an dem Jesus das Altarsakrament einsetzte. Aufler-
lich jedoch nahm es die Elemente heidnischer Maifeiern auf,
wenn die Kinder an der Fronleichnamsprozession Blumen-
straufle tragen und frisch geschnittene Birken die im Freien
errichteten Altire schmucken. Hier tritt der auferstandene
Christus an die Stelle des wiedergeborenen Vegetations-
gottes.



Christophorus und die Nixe

Schon auf Abb. 50 (Farbtafel IX) und Abb. 64 (Farbtafel XIT)
begegneten wir auf dem unteren Bildteil den verblassten
Unmrissen einer doppelschwinzigen Nixe, die ihre beiden
Schwanzenden mit den Hinden seitlich in die Hohe halt. Thr
deutlich weiblicher Oberkorper ist nackt, ihr Kopf bekront.
Neben Fischen und anderen maritimen Phantasiefiguren, die
den Fluss oder die Furt zu Fiflen des Heiligen bevolkern,
zeichnet sich die Nixe dadurch aus, dass sie stets in der Mitte
zwischen den Unterschenkeln des Riesen platziert ist und
durch ihre Bekronung eine besondere Aussagekraft erhilt.

Abb. 77 (Farbtafel XIII), stellt die vollstindige Szenerie
vor: den Christustrager in griinem Kleid und mit dem grii-
nenden Stab zwischen zwei Ufern. Rechts der alte Monch
vor seiner Klause, links das bewaldete Stiick Land, zu dem
Christophorus den Jesusknaben hiniibertragt. Und genau in
der Mitte zwischen den Beinen des Schreitenden erscheint
die Nixe, deren Schwinze nur noch schwach zu erkennen
sind und deren Oberkorper hier in der Art mittelalterlicher
Burgfriulein bekleidet ist. Auch trigt sie die so genannte
Jungfrauenkrone auf ihrem Haupt.

Bedauerlicherweise duflern sich KunsthistorikerInnen so
gut wie nie zu dieser so haufig auftretenden Figur. Sie bleibt
unverstanden. Nur von Luther wird die Vermutung tiberlie-
fert, es handle sich dabei um die Gestalt weiblicher Ver-
fihrung, der Christophorus widerstehen muss. Offenbar
empfanden Theologen die Korperhaltung der Nixe mit weit
auseinandergezogenen »Beinen« als obszon, und tatsichlich
erinnert sie in manchen Beispielen, wie auf Abb. 78, an die
antike Fruchtbarkeitsgottin Baubo.

Hier, an der Fassade des Vorplatzes zur Kirche, ist auf un-
serem Ausschnitt nur noch ein Teil vom linken Unterschen-
kel des Riesen erkennbar. Links im Vordergrund kniet der
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Farbtafel XIII
Christophorus auf Hausfassade in Villngss, Stdtirol



Abb.78

Pfarrkirche zum

HI. Jakobus,
Meransen, Pustertal,
15. Jahrhundert

betende Ménch, und dariiber »thront« die nackte Nixe in ei-
nem Getimmel von Fischen und Seesternen. Thr Kérper ist
auf die wohlgeformten Briiste und die Schenkel bzw. Fisch-
beine reduziert, doch sprechen das ernste Gesicht der
»Fischprinzessin« mit der sorgfaltigen Frisur und der Lilien-
krone alles andere als eine obszone Sprache.

Welcher Verehrung sich dieses riesige Fresko erfreute, das
zeigen die vielen Inschriften der Pilger am unteren Bildrand.

Wie ich an anderer Stelle anhand vorderasiatischem, medi-
terranem und afrikanischem Bildmaterial zeigen konnte
(C.Meier-Seethaler 1993), haben wir es bei der Figur der
doppelschwinzigen Nixe mit der Gebarhaltung alter Mut-
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Abb. 79 Schauhenkel am Krater (Mischkrug) von Vix, Tarent, 550 v. Chr.

tergottinnen zu tun, nur dass die seitlich gespreizten Beine
durch Fischschwinze ersetzt sind. Die maritime Form der
Gebarhaltung nehmen vor allem afrikanische Meeres- und
Flussgottinnen ein, weil Meer und Flisse als die Lebensadern
und die miitterlich-schopferischen Urgriinde gelten. Von da
aus brachten westafrikanische Sklaven ihr Bild nach Brasi-
lien mit, wo sie noch heute als Meerjungfrau und Muttergot-
tin Yemanija ein zentrales Motiv fiir die afrikanisch-christli-
chen Mischkulte des Voodoo und des Candomblée bildet.

Abb. 79 gibt ein seltenes Beispiel aus der griechischen
Kunst wieder, wo die Gottin Medusa auf dem Schauhenkel
eines groflen Gefifles als doppelschwinzige Nixe dargestellt
ist. Auch sie greift mit ihren Hinden nach den gespreizten
Fischschwinzen.

Wenn wir das schon auf Abb. 54 gezeigte Christophorus-
Fresko aus der Kirche Mistail niher betrachten, so finden
wir auch hier im unteren Bildteil eine doppelschwinzige
Nixe (Abb. 80). Wihrend ihr bekleideter Oberkorper und
das bekronte Haupt deutlich und die Enden der Fisch-
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Abb. 80

Ausschnitt aus

dem Fresko des
Christophorus in
der Johanneskirche
von Mistail, Anfang
14. Jahrhundert

schwinze in ihren Hinden noch schwach zu erkennen sind,
ist der Unterkorper weitgehend zerstort. Ob er durch die
hiufige Berithrung von Hilfesuchenden abgewetzt oder ab-
sichtlich abgekratzt wurde, um den als obsz6n empfunde-
nen Aspekt zu tilgen, muss offen bleiben.

Dass es sich jedoch um eine sakrale Figur handelt, darauf
kann die benachbarte Madonnendarstellung ein Hinweis
sein. Ganz in der Nihe des Christophorusbildes befinden
sich die ebenfalls Anfang des 14. Jahrhunderts entstandenen
gotischen Malereien in der Apsis der Kirche von Mistail. Wir
sehen dort eine Madonna mit Kind und die Anbetung der
Heiligen Drei Konige (Abb. 81).

Die Gottesmutter ist mit einer Lilienkrone bekront, die
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Abb. 81

Madonna mit Kind,
Ausschnitt aus
Fresko in

St. Johann, Mistail,
Schweiz, Anfang
14. Jahrhundert

derjenigen der Nixe sehr dhnlich sieht. Kann dies ein Zufall
sein, oder ist es eine Auszeichnung, welche neben ihr die
Drei Heiligen Jungfrauen erfuhren (vgl. Abb. 38)? Wie so oft
sind ja die Attribute alter Gottinnen auf die Madonna tiber-
gegangen.

Auch ohne Gegenwart der Nixe tritt der Heilige Christo-
phorus haufig im Umbkreis der Gottesmutter auf. Besonders
eindrucksvoll ist dies auf den Fresken im Kreuzgang von St.
Johann in Brixen zu sehen (Abb. 82, Farbtafel XIV). Uber
dem Bild der Maria Lactans, die den Jesusknaben an ihre
Brust halt, erscheint die Auferstehung des Gekreuzigten aus
dem Grab, und links davon der Heilige Christophorus, der
einen jugendlich wirkenden Christus auf seiner Schulter
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Farbtafel XTIV
Christophorus und Maria Lactans, St. Johann, Brixen, um 1400
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Abb. 83 Sgraffito an der alten Mithle von Sent, Unterengadin

tragt. Dies kann als Hinweis auf das Motiv gedeutet werden,
das Leben durch den Todesfluss hindurch ans Ufer der Auf-
erstehung zu retten.

Eine ganz andere Frage ist, wie das Motiv der doppel-
schwinzigen Nixe in die Schweiz und insbesondere nach
Graubiinden kam. Aller Wahrscheinlichkeit nach ist sie eine
symbolische Figur, welche die Etrusker auf ihrem Riickzug
vor den Rémern nach Norden bis in die Stdtiler der Alpen
brachten. Fiir dieses seekundige Volk waren die Sirenen ver-
traute mythische Wesen, die noch heute auf den Felsfassaden
ithrer Nekropolen zu besichtigen sind. Dort bewachen sie
die Griber in Gestalt nackter Meermiddchen mit Fisch-
schwinzen, die in Schlangen tbergehen.

Im Volksglauben Graubtindens figuriert die doppel-
schwinzige Nixe als Herrin des Wassers und seiner Schitze
an Fischen und Gold. So ziert ihr Bild die Wand einer alten
Miihle in Sent (Abb. 83). Thr langes Haar erinnert an die sa-
genhaften Undinen (weibliche Wassergeister).

Ein dhnliches Wesen an einer Hausfassade in Chinuos-
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Abb. 84 Sgraffito am Haus Andrea Capon in Chinuos-Chel, 1659

Abb. 85 Spitromanisches Kapitell aus der Stadtkirche in Biiren an der Aare
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Chel zeigt uns die mythischen Verkniipfungen — hier im
Wortsinn — von Nixe, Schlange und Drachen (Abb. 84).

Die Nixen gelten im Volksglauben als Beschiitzerinnen
des Kindersegens und gleichzeitig als Seelenfithrerinnen,
welche die Seelen der Verstorbenen durch das Wasser tragen.

Die urspriinglich sakrale Bedeutung der doppelschwinzi-
gen Nixe geht aus der Tatsache hervor, dass wir sie sowohl in
Norditalien als auch in der Schweiz und in Frankreich in
spatromanischen und frihgotischen Kirchen an Kanzeln
und Siulenkapitellen vorfinden. Abb. 85 ist dafiir nur ein
Beispiel von vielen.



Der Fahrmann Christophorus

Das Motiv des Fahrmanns, wie es die Legenda aurea fir die
Bekehrung des Christophorus aufnimmt, ist viel ilter als das
Christentum. Im klassischen Griechenland gehort der Fahr-

Abb. 86
Attischer Lekytos (Salbolkanne),
Mitte 5.Jahrhundert v. Chr.
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mann Charon zu den selbstver-
staindlichen mythischen Tradi-
tionen. Eine weiflgrundige Va-
senmalerei zeigt ihn in seinem
Boot mit einem Stab als Ruder,
wie er einen Toten iiber den
Unterweltfluss Styx in den Ha-
des begleitet. Links von ihm
der Seelenfithrer Hermes (Abb.
86).

In vorklassischer Zeit war
Charon, wie so viele altorien-
talische und agyptische Got-
ter, eine tierisch-menschliche
Mischfigur und als solcher
hundskopfig gedacht. Spater
wurde der zwei- oder drei-
kopfige Hollenhund Kerberos
zu seinem Begleiter. Wie wir
schon am Beispiel einer Iko-
ne (Abb. 49) sahen, gibt es ei-
ne untergriindige Verbindung
zwischen dem griechischen
Fihrmann der Toten und dem
hundskopfigen Christophorus
in der orthodoxen Ikonogra-
phie.

Eine Ahnung von der Ver-
bindung zwischen Christopho-



rus und Charon scheinen noch namhafte Kiinstler aus dem
15. Jahrhundert bewahrt zu haben. Vielleicht nicht ganz un-
abhingig voneinander entstanden die Gemilde des niederlan-
dischen Meisters Joachim Patinir (1485-1524) und des in Ba-
sel tatigen Malers Konrad Witz (1400-1445). Obwohl nicht
nachzuweisen ist, ob der Hollander Patinir, der mythologi-
sche Motive mit Landschaftsmalerei verband, das Pionier-
werk des in Basel titigen Konrad Witz kannte, ist die Ahn-
lichkeit in der Komposition beider Bilder frappant. Hier
zuerst die spiter entstandene Arbeit von Patinir (Abb. 87,
Farbtafel XV).

Auf diesem Ausschnitt ist nur ein Teil der grofiziigigen
Seen- und Hiigellandschaft sichtbar. Links im Vordergrund
steht ein (Todes?)Engel, im Zentrum der halbnackte, bartige
Charon in seinem Boot, in welchem er die nackte Figur eines
oder einer Toten Uiber den Styx rudert. Am rechten Flussufer
erheben sich der von unheimlichen Tiergestalten bewachte
Eingang zum Hades und dahinter brennende und rauchende
Gebiude am finsteren Waldabhang.

Mebhr als ein halbes Jahrhundert frither entstand das Chris-
tophorusbild von Konrad Witz, das er unter dem Eindruck
des Ausbruchs der Pest in Basel malte (Abb. 88, Farbtafel
XVI).

Die Szenerie der Flusslandschaft wird beim Basler Kiinst-
ler von wilden Felsen gesaumt, und das Wasser, durch das der
Heilige watet, ist tief dunkel gefarbt, was die Bedrohlichkeit
der Situation unterstreicht. Auf dem links im Hintergrund
vorspringenden Ufer steht auf einer Anhohe die zur Kirche
erweiterte Klause des Einsiedlers, er selbst in der Monchs-
kutte am Ufer. An der Richtung des miithsam schreitenden
Christophorus ist nicht klar abzulesen, woher er aufgebro-
chen ist. Hinter ihm ragt eine schroffe Felswand empor, sein
Holzstab ist bereits angebrochen unter der schweren Last des
heiligen Kindes, das auf seinen Schultern steht. Dennoch
trifft ein Lichtstrahl auf das Ufer im linken Vordergrund
bzw. auf die Pflanze, die auf dem winzigen Rasenstiick auf-
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Farbtafel XV
Joachim Patinir, Uberfahrt iiber den Styx, um 1500, Ausschnitt



Farbtafel XVI
Konrad Witz, Der Heilige Christophorus, 1439



leuchtet. Es ist ein Rohrkolbengewichs und kann als Anspie-
lung auf die Passion Christi verstanden werden: auf die
Geiflelungsszene, bei der ihm seine Peiniger zum Hohn auf
den »Konig der Juden« die Dornenkrone und ein Rohr als
Zepter aufzwingen.

Vergegenwirtigen die kiinstlerischen Darstellungen des
Heiligen Christophorus das vielfiltige Thema des Lebens-
trigers in mythisch-symbolischer Form, so kennt das christ-
liche Mittelalter eine historische Figur, welche sich die Hin-
wendung zum konkreten irdischen Leben zum personlichen
Lebensprogramm machte: den populiren und doch selten
wirklich verstandenen Franz von Assisi.



Franz von Assisi

Als Sohn eines reichen Kaufmanns war Franz von Assisi in
der prunkvollen Umgebung der herrschenden Oberschicht
aufgewachsen und teilte in jungen Jahren das Leben des Rit-
teradels. Zur Enttiuschung seines Vaters wandte er sich je-
doch immer stirker dem Leben der einfachen Menschen zu,
vor allem den Armen, bis er sich schliefflich aufgrund einer
religiosen Eingebung ganz aus dem biirgerlichen Leben
zurtickzog.

Obwohl Franz von Assisi schon zwei Jahre nach seinem
Tod heilig gesprochen wurde — wozu seine kurz zuvor emp-
fangenen Wundmale Christi und seine grofle Verehrung im
Volk Anlass gaben —, war er einem Teil der offiziellen Kirche
suspekt. Zu radikal hatte er jeden Anspruch auf Macht, Pre-
stige und Geld zurtickgewiesen und sich dem Leben der Ar-
mut und der Fiirsorge fiir die Armen verschrieben. Dies war
in Anbetracht der revolutiondren Stromungen im 12. Jahr-
hundert und des Entstehens von radikalen Reformbewegun-
gen gegen die Verweltlichung der Kirche — wie die der Ka-
tharer, Waldenser oder Albingenser — fiir die romische Kurie
eine reale Bedrohung. Deshalb stimmte Papst Innozenz III.
der Ordensgriindung der »Minderen Briider« (Minoriten)
nur halbherzig zu.

Franz von Assisi lief} sich jedoch nicht beirren. Er lehnte
einen festen Ordenssitz ebenso ab wie eine streng festgelegte
Ordensregel. Jeder Hierarchie und allen theologischen Spitz-
findigkeiten stand er mit grofiter Skepsis gegentber. Er und
zunichst wenige Mitbriider zogen in einfachster Kleidung als
Wanderprediger durch ganz Italien und verdienten sich ihren
Lebensunterhalt mit Gelegenheitsarbeiten bei Bauern und
Handwerkern, ohne je Geld anzunehmen.

Man konnte die franziskanische Lebensweise geradezu als
Kontrastprogramm zu jedem patriarchalen Lebensstil be-
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zeichnen. Franzikus’ Abneigung gegen jegliche Herrschafts-
form mag unter anderem mit seiner Herkunft und dem Zer-
wiirfnis mit seinem reichen Vater zu tun haben, doch war es
nicht Kleinmut, aus der heraus er die Mentalitit der Domi-
nanz verwarf. Er filhrte im Gegenteil in seiner Jugend ein
ausgesprochen grofiziigiges Leben und schitzte als gebore-
ner Asthet den Glanz der Feste und alles Schone. Davon ist
ihm die Liebe zur provenzialischen Sprache der Minnesin-
ger geblieben, die thm den Ubernamen »Francesco« — klei-
ner Franzose — einbrachte. Auch war er nicht Asket aus
Prinzip, und die manichiistische Verachtung des Leibes im
Namen des Geistes lag ihm fern. Seine extreme Bescheiden-
heit und grenzenlose Opferbereitschaft waren einzig der
Ausdruck seiner Nachfolge Christi.

Als sich seine Ordensidee ungeheuer rasch in beinahe ganz
Europa ausbreitete, musste Franz von Assisi erkennen, dass
ihn die Wenigsten seiner Mitbriider wirklich verstanden hat-
ten. Nach seinem Tod passte sich die Mehrzahl der Franzis-
kaner den Regeln anderer katholischer Orden an und tat sich
neben den Dominikanermonchen auf den Lehrstihlen der
hochmittelalterlichen Theologenschulen hervor. Franziskus
selbst war es darum gegangen, die christliche Praxis turm-
hoch tiber die theologische Theorie zu stellen, eine Rang-
ordnung, die erst die Arbeiterpriester und die Befreiungs-
theologInnen des 20. Jahrhunderts von Grund auf begriffen.
Ganz im franziskanischen Sinn geben sie der »Orthopraxie«
(rechte Praxis) den Vorrang vor jeder »Orthodoxie« (rechte
Lehre).

Im Gegensatz zur latenten Frauenfeindlichkeit der katho-
lischen Kirche, die sich bis heute im Zolibat und im Aus-
schluss der Frauen vom Priesteramt manifestiert, begriin-
dete Franz von Assisi in vollig egalitirer Weise mit Klara von
Assisi den Klarissenorden. Spiter initiierte er den so genann-
ten »Dritten Orden« fiir Laien, zu denen ausdriicklich auch
verheiratete Paare zihlten. Seine Mitbriider hielt er dazu an,
sich »wie eine Mutter« gegenseitig zu unterstiitzen und sich
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einander in die personliche Empfindungswelt einzufiihlen
(A.Rotzetter/E.Hug 1999).

Der Primat des Getiihls als Kern der christlichen Liebe
war fir Franziskus selbstverstindlich und bedurfte keiner
Begriindung. Jede einseitige Verstandesbildung erschien ihm
lebensfremd, und von daher dehnte er sein Verbundenheits-
gefiihl auf alle Kreaturen aus. Das hat mit Romantik und
Sentimentalitat nichts zu tun, denn sein Riickzug aus einer
korrupten Welt war keine romantische Zuflucht in eine
»heile Natur«. Es war vielmehr die Konsequenz der von thm
entdeckten »Demut Gottes«, die er darin sah, dass der
Schopfer sich in seinen Geschopfen auf der Erde verstromte.
Das lateinische Wort fiir Demut, die Tugend der »humili-
tas«, fuhrt in ithrem Wortstamm den Begriff der Erde
(A.Rotzetter 1999), wofiir erst Jahrhunderte spater feminis-
tische Theologinnen mit ihrer Rede »den Himmel erden« in
deutscher Sprache einen Ausdruck fanden.

Auch das, was Albert Schweitzer nach langem theologi-
schem Suchen die »Ehrfurcht vor dem Leben« nannte, war
fir Franziskus ein fragloses Grunderlebnis. Wie seine Bio-
graphen tbereinstimmend berichten, redete er ohne jede
Kinstlichkeit mit allen Tieren, die ihm begegneten, weil er
die Vogel — besonders Lerchen und Nachtigallen — als seine
»Schwestern« und alle Waldtiere und sogar die Fische als
seine Briider betrachtete. Dies aber nicht in dem Sinn, wie es
spatere Darstellungen verstanden, die ihn zeigen, wie er den
Vogeln und Fischen »predigt« (Abb. 89).

Das franziskanische Lebensgeftihl kontrastiert in jeder
Weise mit der patriarchalen Selbstidentitit, die sich im rei-
nen Geist verankern will und im Kampf gegen das Barbari-
sche und das Bose ihre Bestimmung sucht. Auch die Polari-
sierung von Minnlichem und Weiblichem, die traditionell
mit Uber- und Unterordnung verbunden ist, setzt Franzis-
kus aufler Kraft. In seinem berithmtesten Gedicht, dem
»Sonnengesang«, driickt er sich zwar in den herkommlichen
Geschlechtsmetaphern aus, was im Italienischen das mannli-
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che Geschlecht fir die Sonne und das weibliche fir den
Mond bedeutet. Aber er spricht die kosmischen Erscheinun-
gen nicht als »Vater« oder »Mutter« an, sondern mit »Bruder
Sonne«, »Schwester Mond« und sogar »Schwester Mutter
Erde« (sora nostra matre terre). Was in den deutschen Uber-
setzungen oft verloren geht, ist die weibliche Form des To-
des in den romanischen Sprachen. Demzufolge begrufit
Franziskus den Tod als »unsere Schwester, den leiblichen
Tod« (sora nostra morte corporale) (O.Karrer 1945). Damit
macht er sich die Sterblichkeit zur Freundin, nicht zum
Feind.

In allen seinen Schriften wird der Heilige nicht miide, die
Friedenssuche als hochste Christenpflicht zu beschworen,
und deshalb erhob er auch Einspruch gegen den Aufruf In-
nozenz III. zum Dritten Kreuzzug im Jahr 1215. Was fiir ein
fundamentaler Gegensatz zum »Miles Christianus«!

Selbst wenn Franz von Assisi der Mission das Wort redet,
meint er nicht den Kampf gegen die Ungldubigen oder die
theologische Beweisfiihrung fiir den Glauben, sondern die
Uberzeugung durch christliche Praxis nach dem Vorbild
Jesu. Erkenntnis ohne Liebe hilt er geradezu fiir ein Ubel,
und den Vertretern der Wissenschaft wirft er eitle Selbstge-
falligkeit vor, wenn sie mit abstrakten Formulierungen ein-
ander tibertrumpfen und sich vom konkreten Leben entfer-
nen. Von den Predigern verlangt er eine schlichte, knappe
Sprache, und doch vermochte er selbst seine ZuhorerInnen
in einem Maf§ zu fesseln, das sich seine Mitbriider nicht er-
kliren konnten. Verantwortlich daftir miissen die unbe-
dingte Ubereinstimmung von innerer Haltung und gespro-
chenem Wort gewesen sein sowie seine Leidenschaftlichkeit
ohne eine Spur von Hass. Auf solche Weise ist Franziskus
ein echter Lebenstriger, nicht in dem unmittelbar vitalen
Sinn wie Christophorus, aber im psychisch-geistigen Sinn,
in dem er Religion und ethisches Handeln untrennbar an das
konkrete Leben bindet. Damit hat er das Mannlichkeitsideal
seiner Zeit durch das der Menschlichkeit ersetzt.
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Die Abbildung 89 gibt die Radierung des italienischen
Malers Giacomo Franco (1550-1620) wieder, die Franziskus
im oberen Teil inmitten von Végeln, im unteren Teil von Fi-
schen umringt, zeigt. Dass seine Person, umstrahlt von der
Glorie des Heiligenscheins, im Zentrum steht und hinter
thm der demiitige Ruderer sitzt, hitte der »Poverello« mit
Sicherheit nicht gut geheiflen.

Dennoch ist diese Radierung, die Franz von Assisi inmit-
ten von Vogeln #nd Fischen zeigt, eines der eher seltenen
Bilder. Viel hiufiger sehen wir ihn als Prediger zu den Vo-
geln, was der patriarchalen Bevorzugung der »Geistvogel«
vor den »unteren Tieren« entspricht. Die adiquate Rezep-
tion der franziskanischen Visionen ist wahrscheinlich erst
aufgrund einer postpatriarchalen Geisteshaltung moglich,
deren zogerlichen Beginn wir gerade erst erleben.

Das heifit allerdings nicht, die Personlichkeit und das Le-
ben des Franz von Assisi kritiklos zu idealisieren. Er selbst
wusste, dass sein Charakter von Extremen gepragt war und
dass es ihn die duflerste Anstrengung kostete, diese auf ein
erstrebenswertes Lebensziel hin zu btindeln. Er machte sein
eigenes Leben zu einem spirituellen Experiment mit bedin-
gungslosem Einsatz, ohne es als Aufforderung zur Kopie zu
verstehen. Aus heutiger Sicht stehen wir seiner iibergrofien
Leidensbereitschaft, die sich im Zeichen der Nachfolge
Christi zur Leidenssehnsucht steigern konnte, fremd ge-
gentiber.

Hingegen ist das Grofle und Bleibende an Franziskus,
dass er auf jedes Feindbild verzichtete. So zuwider ithm Ty-
rannei, Hochmut und Gewalt auch waren, so verwarf er nie
den einzelnen Triger von Herrschaft, so wenig wie er je zum
Klassenkampf aufrief. Seine unerschiitterliche Uberzeugung
war, dass nur die Kraft der Mitmenschlichkeit und der unbe-
stechlichen Gerechtigkeit Verinderungen zum Besseren be-
wirken.

Auch sein Verhiltnis zu den Tieren war ein echt briderli-
ches und entbehrte jeder Herablassung. So gibt es in den
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Abb. 89 Fischpredigt, Giacomo Franco, Rom, Ende 16. Jahrhundert
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Biographien tiiber Franz von Assisi die Notiz, dass der Hei-
lige das Reiten aus zwei Grinden verwart: weil es das Tier
zum Sklaven macht und weil sich der Reiter tiber die zu Fuf§
Gehenden erhoht. Aus eigener Anschauung hatte Franzis-
kus in jungen Jahren das hochmiitige Gebaren des Ritter-
adels kennen gelernt.

Ohne so weit zu gehen, das Reiten als solches fir hoch-
mutig zu halten, bleibt die franziskanische Wahrnehmung in
mancher Hinsicht bemerkenswert. Heute erst realisieren wir
im Verhiltnis der Ersten zur Dritten Welt, wie anmaflend
und herablassend Almosen sein konnen, wenn sie nicht den
Ursachen von Armut und Elend auf den Grund gehen. Nur
die Begegnung auf Augenhohe wird einer anderen Kultur
gerecht.



Der emanzipierte Mann
auf der Suche nach neuer Identitat

Neben der breit gefithrten Gleichstellungsdebatte wird tiber
die Differenz der Geschlechter immer noch zu wenig unbe-
fangen diskutiert. Dies scheint stets in die Sackgassen der
alten, patriarchal konzipierten Geschlechterpolarititen zu
fuhren, was neue Einseitigkeiten hervorbringt. Auf der ei-
nen Seite werden alle »substantiellen«, auch biologischen
Unterschiede geleugnet, auf der anderen Seite erneut biolo-
gistische oder psychologistische Unterschiede formuliert.
Findet sich das erste Extrem unter feministischen Positio-
nen, so das zweite unter Soziologen und Psychologen. Die
biologistische Theorie beruft sich auf die angeborene Ge-
waltbereitschaft des Mannes und gipfelt in der These, der
mannliche Vergewaltigungstrieb habe die Evolution der Ar-
ten vorangetrieben. Es gibt aber auch den psychologischen
Ansatz, wonach die grundsitzlich verschiedenen seelisch-
geistigen Veranlagungen der Geschlechter uniiberbriickbar
seien (A.Guggenbthl 1994). Tatsichlich lasst sich beobach-
ten, dass die Verunsicherung der Knaben und der jungen
Minner hinsichtlich ihres Selbstbildes weit grofier ist als die
der jungen Frauen. Im Zuge ihrer Emanzipation haben
Frauen ein facettenreiches Bild ihrer Identitit entwickelt,
bei dem bisher getrennte Lebensbereiche wie Partnerschaft,
Beruf und Mutterschaft als prinzipiell vereinbar empfunden
werden, wenn die dufleren Rahmenbedingungen die Mog-
lichkeit dazu schaffen. Dagegen wirkt die mannliche Selbst-
suche ausgesprochen ambivalent und noch wenig kontu-
riert. Einerseits ist das Macho-Ideal nicht mehr akzeptiert,
andererseits vermochte der »Softy« in seiner iiberbemiihten
oder passiv-langweiligen Form weder den Mann selbst noch
seine Partnerinnen zu tiberzeugen. Neu entstandene Min-
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nergemeinschaften sind auf der Suche nach ihren verdring-
ten Gefiihlen oder rekonstruieren ihre angeblich originale
»wilde« Natur im Extremsport oder bei inszenierten Grup-
penkdmpfen.

Auch die Entdeckung, dass Manner »Mythen« brauchen
und eine ziindende kollektive Ideologie, wihrend sich
Frauen mit personlichen Aufgaben und bei Auseinanderset-
zungen mit »psychologischen« Schlichtungen begniigen, ist
wenig iberzeugend. Alle Menschen und menschlichen Kol-
lektive haben sich immer Mythen geformt, die ihrem Dasein
mit allen seinen Gefahrdungen Sinn verleihen sollten. Das ist
die unausbleibliche Folge des menschlichen Reflexionsbe-
wusstseins und wiére nur dann eine ausschlieflich mannliche
Domine, wenn man den Frauen das geistige Bewusstsein ab-
sprechen wiirde. Tatsichlich hatte dies die patriarchale Ideo-
logie in philosophischer oder theologischer Version getan.

Fruchtbarer wire es, sich Klarheit dartiber zu verschaffen,
was der Begriff Emanzipation eigentlich bedeutet: zum ei-
nen das Unabhingigkeitsstreben aus einseitigen Machtver-
haltnissen und intellektuellen Dogmen jeder Art, wie es die
Aufklirung forderte; zum zweiten die Befreiung aus Rollen-
zwingen, seien sie klassen- oder geschlechtsbedingt. Wie
stark die Zwinge der Geschlechterrollen mit den herrschen-
den Denkstrukturen zusammenhingen und es daher auch
um die »Entideologisierung« des patriarchalen Weltbilds
geht, das wurde bisher nur von weiblichen, kaum aber von
minnlichen Emanzipationsbewegungen wahrgenommen.
Das vielzitierte Wort, dass man nicht als Frau geboren, son-
dern zur Frau gemacht wird (Simone de Beauvoir), ist im
Parallelfall, als Mann nicht geboren, sondern dazu gemacht
zu werden, noch nicht gentigend analysiert. Dazu wiirde die
Entideologisierung der gingigen Zielvorstellungen und Mo-
tivationen fiir minnliche Lebensentwiirfe gehoren.

Das heif3t nicht, die Geschlechtsunterschiede ginzlich zu
verwischen, wie dies bei der heutigen »Genderforschung«
bisweilen der Fall zu sein scheint. Die biologischen Ge-
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schlechtsunterschiede, die sich an anatomischen und physio-
logischen Besonderheiten festmachen lassen, sind ja nicht zu
leugnen. Doch sagen sie weniger tiber das durchschnittliche,
psychisch gesteuerte Verhalten aus, als uns eine biologisti-
sche —und oft bereits ideologisch eingefirbte — Wissenschaft
beweisen will.

Wenn etwa die groflere Aggressionsbereitschaft des Man-
nes unmittelbar aus seinem Hormonhaushalt oder seiner
Muskelkraft hergeleitet wird, so bleiben dabei die grund-
satzlichen Unterschiede zwischen Aggression, Gewalt und
Destruktivitit unberticksichtigt. Diese ergeben sich zwangs-
laufig daraus, dass die menschliche Evolution immer auch
eine kulturelle Evolution darstellt, sobald sie an das bewuss-
te Selbstverstindnis des homo sapiens gebunden ist.

Rein biologisch gesehen ist das durchschnittliche Aggressi-
onspotential bei unseren nichsten tierischen Verwandten
starker an die Mannchen gebunden, wenn es um die Rang-
ordnung und die Rivalitit um Weibchen geht. Doch be-
haupten in manchen Tiergemeinschaften die Weibchen zwar
weniger drastisch, aber nicht weniger zielstrebig ihre Fiih-
rungsrolle (etwa die Wolfinnen, die andere gebarfahige Weib-
chen vertreiben) oder verteidigen Muttertiere ihre Jungen mit
groflter Aggressionskraft. Die Verwirrung entsteht, wenn wir
menschliche Motivationen in die Interpretation des tieri-
schen Verhaltens unbewusst hineinnehmen und darin das
menschlich-minnliche Streben nach Herrschaft und Gran-
diositit zu erkennen glauben.

Der Anspruch auf »Grandiositit«, ohne den die »mannli-
che Seele« angeblich nicht leben kann (A.Guggenbiihl 1994),
wire nicht aus evolutionirer, sondern aus entwicklungspsy-
chologischer Sicht zu interpretieren. Bekanntlich sprach
Freud vom »Allmachtsanspruch« des Kindes, der sich im
Laufe des Reifungsprozesses vom Realitdtsanspruch korri-
gieren lassen miisse. Dabei sind die Groflenanspriiche in-
haltlich von den kulturbedingten Geschlechtsbildern ge-
pragt, sodass sich pubertierende Knaben eher als Entdecker
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und als Triager militarischer oder wissenschaftlicher Orden
sehen, wihrend sich Midchen bevorzugt eine Starrolle auf
kiinstlerischem oder koniglichem Parkett ertraumen.

Meist konnen es sich junge Manner linger leisten, ihren
pubertiren Groflenphantasien nachzuhingen, weil fur sie
eine lange Ausbildungszeit unter Beanspruchung der miit-
terlichen Infrastruktur immer noch selbstverstindlicher ist
als fir junge Frauen. Dazu kommt die oft mit Selbstge-
filligkeit vorgetragene Rede vom »Kind im Mann« oder die
— weniger rihmliche — Aussage des Dichters: »Wir alle blei-
ben kleine Buben. Nur die Madchen werden erwachsen«
(J- Anouilh 1956).

Vom Streben nach »Grandiositit« oder Ruhm ist aller-
dings das Streben nach einem Sinnhorizont fiir das eigene
Leben und fiir das der Weltgemeinschaft abzugrenzen. Sinn-
volle Titigkeit braucht jeder erwachsene Mensch, wenn er
nicht seine Selbstachtung, seine soziale Identitit und seine
Lebensfreude verlieren will. Aber sinnvolle Tatigkeiten mit
einem weiten kulturellen Horizont sind auch ohne gran-
diose Spekulationen und ohne den Bonus von »unsterbli-
chem«Ruhm erstrebenswert.

Wie schon erwihnt, stellen nicht nur kulturkritische
Feministinnen fest, dass das mannliche Streben nach beson-
deren Leistungen und nach Prestige zum Teil als Kompensa-
tion eines tief verdringten Neids auf die weibliche Lebens-
kreativitit zu interpretieren ist (J.Weizenbaum 2001). Dies
wire der bewussten Wahrnehmung des Siugetiererbes zu-
zuschreiben, wonach die enge und lange Mutter-Kind-Bin-
dung eine zentrale Rolle im Sozialverband darstellt. Aller-
dings ist darauf hinzuweisen, dass gerade die menschliche
Fotal- und Siuglingszeit vom animalen Schema prinzipiell
abweicht, weil die 9-monatige »Tragzeit« nur einen »zu frith
geborenen Fotus« erlaubt. Der grofle Gehirn- bzw. Schidel-
umfang konnte spiter den Geburtskanal nicht mehr passie-
ren, und daher ist das Menschenkind auf eine ca. 10-mona-
tige »extrauterine Schwangerschaft« (A.Portmann 1973)
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angewiesen, bis es sich selbststindig fortbewegen kann. Wie
emanzipierte Viter demonstrieren, kénnen auch Minner
diese zweite Hilfte der »Tragzeit« ibernehmen, sodass El-
ternschaft von der Geburt des Kindes an nahezu gleichge-
wichtig erfillbar ist. Und nicht nur dies. In jingster Zeit
haufen sich die Aussagen von Minnern unter 40 Jahren,
Kinder seien das Beste in ithrem Leben.

Weibliche und miannliche Emanzipation bedingen sich ge-
genseitig. Ohne die Bereitschaft der Minner, ihren Part in
der hiuslichen Pflege zu iibernehmen, konnen sich Frauen
beruflich nicht entfalten, noch konnen sich Manner konkret
tur ihre Kinder engagieren, wenn Frauen ihre Mutterdomi-
nanz nicht loslassen.

Die oft geduflerte Befiirchtung, dass bei reziproker Ar-
beitsteilung und immer groflerer Durchlassigkeit zwischen
»mannlichen« und »weiblichen« Berufen die geschlechts-
spezifische Ausstrahlung und damit die erotische Anzie-
hungskraft verloren gingen, ist wenig stichhaltig. Die mann-
liche Ausstrahlung leidet mit Sicherheit nicht, wenn die
personliche Lebensenergie sich nicht mehr nur abstrakten
Themen, sondern auch vitalen und emotionalen Aufgaben
zuwendet. Und sobald Frauen in Fihrungspositionen keine
Einzelkimpferinnen mehr sind, die sich dem minnlichen
Machtgehabe anpassen miissen, werden sie miihelos ihre
weibliche Lebenserfahrung und ihren Kommunikationsstil
praktizieren.

Es ist aber noch einmal auf das Problem der Aggressivitit
zurickzukommen, das seit langem auf der Agenda aller so-
zialpolitischen Debatten steht. Dabei wiederholen sich im-
mer dieselben Argumentationsmuster und Blindheiten im
toten Winkel einseitiger Perspektiven. Dazu gehort die hart-
nickige Leugnung der empirisch belegten Tatsache, dass Ge-
waltvideos oft Ausloser gewalttitigen Verhaltens sind. Viele
Psychologieexperten gehen davon aus, dass Gewaltbilder
auch der Aggressionsabfuhr dienen, und ibersehen dabei,
dass vitale Abreaktionen nur real, nicht blof§ virtuell ihre
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Wirkung erzielen. Dazu kommt, dass die Wahrnehmung ge-
walttdtiger Szenen bei allen KonsumentInnen eine abstump-
fende Wirkung auf das spontane Mitgefithl haben und die
Bereitschaft zum Schutz des Opfers verringern. Generell
werden die kulturellen Hintergriinde fiir destruktives Ver-
halten vernachlissigt und nur die familidr bedingten Kind-
heitstraumata ins Visier genommen.

Meines Erachtens wire auf die Schere zwischen dem stan-
dig hoher »gestyltem« Anspruchsniveau und dem mangeln-
den Durchhaltevermogen unter Jugendlichen aufmerksam
zu machen. Wenn sie dauernd zu hoheren materiellen An-
sprichen und dem dazugehorigen Sozialprestige angesta-
chelt werden, aber zugleich nicht tiber die notige Begabung
und/oder uiber die notige Leistungskraft verfigen, so blei-
ben sie bei der Realisierung ihrer Selbstideale auf der
Strecke. Solche existentiellen Frustrationen lassen sich auf
verschiedenen (Ab-)Wegen kompensieren: als Flucht in die
Depression, in die Welt der Drogen und anderer Siichte oder
durch die nach auflen ausbrechende Destruktivitit.

Die jiingsten Beispicle jugendlicher oder auch ilterer
Amokliufer verdeutlichen, wie eng die Aggression gegen
sich selbst bis hin zum Selbstmord und die Zerstérungswut
nach auflen bis hin zum Mord miteinander zusammenhan-
gen. Am erschreckendsten zeigt sich das, was Erich Neu-
mann die »Verzweiflungsaggression« genannt hat, an den
Selbstmordattentaten, die immer hiufiger auch von Frauen
begangen werden. Vorwiegend miannlich ist hingegen (bis
jetzt) die Gruppendestruktivitit jugendlicher Gangs, bei de-
nen die individuelle Aggressionshemmung dem Gruppen-
druck weicht. Dies hat auch mit der kollektiven Erziehung
der Knaben zu tun, sich in minnliche Hierarchien einzuord-
nen.

Jedentalls bedeutet Destruktivitit das pure Gegenteil von
Kreativitdt. Sie ist vielmehr als blinde Panikhandlung zu
werten, die gegentiber der depressiven Resignation immer-
hin noch den Vorteil der Eigenaktivitit zu bieten scheint.
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Auch haben individuelle Destruktivitit und »Terrorismus«
mit Krieg wenig zu tun. Kriege werden aus imperialem
Machtanspruch und kiihler Berechnung inszeniert und mit
kollektiven Idealen nur notdurftig kaschiert. Dennoch wa-
ren die Gestalten, welche die Geschichtsschreibung als
leuchtende Kriegshelden feierte, zum grofien Teil pathologi-
sche Individuen. Das fingt bei Alexander dem Groflen an
und reicht iiber Napoleon bis zu den eindeutig grofen-
wahnsinnigen »Fithrern« Hitler und Stalin und ihren Nach-
ahmern in der Dritten Welt. Leider ist diese Reihe vermut-
lich noch nicht abgeschlossen.

Fir den individuellen Mann, der freiwillig oder gezwun-
gen in den Krieg zicht, hat die Bestimmung des Kriegers
immer ein Janusgesicht: Einerseits soll er kimpfen wie ein
Rambo und seine Totungshemmung im Kampfesrausch ver-
gessen, andererseits soll er seine »Pflicht« tun und sein Le-
ben notigenfalls »auf dem Altar des Vaterlandes« opfern.
Damit wird er, psychologisch gesehen, in eine Art Sadoma-
sochismus verstrickt, der ihn gleichzeitig zum Schlichter
und zum Mairtyrer macht, in Wirklichkeit aber in eine tiefe
psychische Verwirrung stiirzt. Noch aber gibt es keine um-
fassenden Studien zu den psychischen Kriegsschiden von
Veteranen.

Die Ablehnung einer kollektiven Anstachelung zum Mir-
tyrertum heiflt jedoch nicht, die konsequente Haltung von
Menschen im Widerstand gegen unmenschliche Diktaturen
gering zu achten. Es gab immer Menschen und wird sie hof-
fentlich auch kinftig geben, die sich weigerten, einen un-
menschlichen Befehl auszufiihren, auch wenn sie damit das
eigene Leben riskieren. Dies entspringt aber nicht irgendei-
nem »abstrakten Enthusiasmus«, sondern der konkreten
Liebe zum Leben und der Verantwortung fiir dessen Schutz
(Agnes Heller 1981).

Auch im zivilen Bereich ist davon die Rede, dass sich
Menschen einem hohen Ziel verschreiben oder »weihen,
wobei in dieser Wortwahl ebenfalls sakrale Opfervorstel-
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lungen mitschwingen. Niichterner, doch nicht mit weniger
Engagement sollten wir vom Einsatz fiir humane Ziele aus-
gehen, welcher den eigenen Neigungen und Fahigkeiten ent-
spricht. Wenn Idealismus und Altruismus Talente zur Basis
haben, stehen sie der eigenen Personlichkeitsentwicklung
nicht entgegen. Die ganze Egoismus-Altruismus-Diskus-
sion wird muflig, sobald wir die Personen oder die Aufga-
ben, fiir die wir uns engagieren, so ernst nehmen und lieben,
dass wir uns mit ihnen identifizieren. Von daher werden per-
sonliche Auszeichnungen mindestens ebenso als ein Pla-
doyer fir die gute Sache wie als Selbstbestatigung wahrge-
nommen.



Eine emanzipierte Wissenschaft
als Mittrigerin des Lebens

Wihrend in den patriarchalen Hochreligionen und philo-
sophischen Systemen die minnliche Selbsterhohung relativ
offen zutage tritt, bleibt sie in den Naturwissenschaften
weitgehend unsichtbar. Meist bedienen sich offizielle For-
schungsberichte eines objektivistischen, vorsichtig beschei-
denen Stils, und machen sich Grandiosititsvorstellungen
cher in privaten oder populiren Aussagen bemerkbar. Es
gehort aber zur Selbstdarstellung wissenschaftlicher Gesell-
schaften, ihre Forschungen mit den gréfiten Zukunftshoft-
nungen fiir die Menschheit zu verbinden und die Gefahren
neuer Technologien zu unterschitzen oder bewusst in Kauf
zu nehmen. Selbst ein so kritischer Denker wie Karl Popper
lief sich zu der Aussage hinreiflen, »das grandiose Aben-
teuer Wissenschaft« gehore zu den hochsten menschlichen
Werten und diirfe deshalb in keiner Weise beschnitten wer-
den (K.Popper 1973).

Schon seit threm Beginn bei Francis Bacon gibt es den
»Mythos« Wissenschaft, von dem wir uns erst langsam zu
losen beginnen. Noch immer fillt es vielen Forschern
schwer, thren Wissens- und Wahrheitsanspruch zu relativie-
ren und sich dem ethischen Konsens der »Laiengesellschaft«
zu unterziehen. Dahinter verbirgt sich ein doppeltes Miss-
verstindnis: Zum einen ist die Vorstellung einer »wert-
freien« Wissenschaft prinzipiell irrefiihrend, weil es keine
menschliche Titigkeit gibt, die nicht von Zielen, Erwartun-
gen und Wiinschen motiviert wird. Und dabei handelt es
sich um qualitative Wertentscheidungen, die sich rein ra-
tional nicht begriinden lassen. Zum andern gibt es in Sachen
Moral und dem, was man fiir das gute Leben hilt, keine ei-
gentlichen Experten, und zwar weder in der Wissenschaft
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noch in der philosophischen Ethik. So genannte Ethikkom-
missionen konnen die Werthaltigkeit von Problemen und
deren moégliche Konsequenzen nur prizise beschreiben und
offen legen, nicht jedoch einen strikt zu befolgenden Kurs
fur die Gesellschaft festlegen.

Besonders diejenigen Disziplinen, die sich selbst » Lebens-
wissenschaften« nennen, miussen sich kritisch befragen las-
sen, wie sie es mit dem Leben halten. Seit sich die Spitzen-
technologien der Biowissenschaften in beschleunigtem
Tempo entwickeln, werden sie fiir den Laien immer un-
durchschaubarer. Dabei bestiinde grofler Bedarf an grund-
sitzlichen Uberlegungen:

Was fiir eine Medizin wollen wir iiberhaupt? Begriifien
wir die Lebensverlingerung um jeden Preis? Halten wir die
immer umfangreicheren Organtransplantationen fir wiin-
schenswert, wenn voraussichtlich nie gentigend freiwillig
gespendete Organe vorhanden sein werden? Wollen wir
wirklich, dass Sterbende so rasch wie moglich von ithren An-
gehorigen getrennt werden, um ithnen simtliche inneren Or-
gane, Augen und bald auch Gliedmaflen zu entnehmen?
Dass keine Zeit mehr bleibt fiir den emotionalen Abschied
und eine wiirdige Bestattung, fiir die immer weniger vom to-
ten Leib tibrig sein wird?

Manche Forscher scheinen sich dartiber keine Gedanken
zu machen. In den USA wird seit lingerem daran gearbeitet,
das Gesicht eines Verstorbenen einem Kopfverletzten zu
transplantieren oder ganze Kopfe von Korpergelihmten an
die intakten Korper von Hirntoten anzunihen. Wie miissen
sich die nichsten Bezugspersonen fiihlen, wenn ihnen das
Gesicht des Betrauerten an einer fremden Person begegnet
oder sie den vertrauten Kopf mit einem fremden Korper
zurlickerhalten?

Noch mehr Vorstellungskraft fordern die Probleme der
modernen Reproduktionstechnologie und der Forschung
mit den Grundsubstanzen des beginnenden Lebens. Auf
diesem Gebiet schreitet die Forschung derart schnell voran,
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dass jeder Parlamentsbeschluss schon tiberholt ist, bevor er
tberhaupt in Kraft tritt. So gibt es plotzlich »iiberzihlige«
Embryonen, obwohl es gesetzlich vorgeschrieben war, nur
so viele Embryonen in Vitro zu erzeugen, als einer Frau ein-
gepflanzt werden konnen. Und kaum wird die Erlaubnis er-
wogen, von den verwaisten Embryonen Stammzellen zu
entnehmen, statt sie zu vernichten, tiberschlagen sich die
Ambitionen der Forscher, die Quellen des Lebens ihren ehr-
geizigen Zielen nutzbar zu machen. Bis vor kurzem wurde
als erstrebenswertes Ziel die Gewinnung von Stammzellkul-
turen genannt, um Ersatzgewebe fir erkrankte Organe zu
zlichten. Nun tritt bereits die Gewinnung von Ei- und Sa-
menzellen aus embryonalen Stammzellen in den Bereich des
Moglichen, sodass die kiinstliche Herstellung von Embryo-
nen und deren Manipulation zur Routine werden konnte.

Ahnlich aggressiv verliuft die Entwicklung der auflerhu-
manen Gentechnologie zur Verinderung pflanzlichen und
tierischen Erbguts, wobei es offiziell um die Behebung des
Hungers in der Welt geht, in Wirklichkeit um neue Produkte
und neue Absatzmirkte fiir den unstillbaren Hunger der ka-
pitalistischen Wachstums- und Profitmaschinerie. Daran
scheiden sich die Geister unter den WissenschaftlerInnen in
Beftirworter und Kritiker. Stellten die Letzteren bis vor
kurzem eine kleine Minderheit dar, so mehrt sich die Zahl
der Kollegen, die den optimistisch-bedenkenlosen Fort-
schrittsglauben nicht mehr teilen.

So ist in jingster Zeit von einer »grinen Chemie« die
Rede, die sich um unschidliche Abbaumethoden und um-
weltgerechte Abbauprodukte bemiiht. Besonders fir die
biologische Landwirtschaft gibt es ermutigende Beispiele,
von denen eines der glinzendsten das Projekt »Biovision«
von H.R. Herren, dem Direktor des Internationalen Insek-
tenforschungsinstituts (ICIPE) in Nairobi ist. Was hier in
Afrika mit rein biologischen Mitteln fiir die Erndhrung einer
ganzen Region erreicht wurde, konnte ein Schliissel zur
weltweiten Bekimpfung des Hungers sein.
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So zeichnet sich ein Paradigmenwechsel innerhalb der Le-
benswissenschaften ab, bei dem iiberholt geglaubte Metho-
den zu neuen Ehren gelangen: die exakte Beschreibung und
die umfassende Beobachtung simtlicher Lebewesen einer
Region. Damit werden die wechselseitigen Beeinflussungen
zwischen den Pflanzenarten, zwischen Pflanzen und Tieren
und zwischen einzelnen Tierarten erforscht sowie die Ein-
wirkungen des Klimas und der menschlichen Eingriffe auf
das gesamte Biotop. Diese ganzheitliche, im eigentlichen
Sinn 6kologische Methode wurde lange der Unwissen-
schaftlichkeit verdachtigt und daher vernachlissigt. Heute
zeigt sich immer deutlicher, dass neben den nach wie vor
wichtigen Spezialforschungen die Zusammenschau aller bio-
logischer Faktoren fiir eine nachhaltige Entwicklung ent-
scheidend ist. Zum Teil findet ein Paradigmenwechsel auch
bei den Ingenieurwissenschaften statt, wenn man anstelle der
bisherigen Grofprojekte einer Vielzahl von kleineren sich er-
ganzenden Kraftwerken den Vorzug gibt.

All dies bedeutet einen Emanzipationsprozess aus dem
Machbarkeitsmythos der Naturwissenschaften. Man be-
ginnt zu begreifen, dass die klassische Einteilung der Welt in
die Subjekte der Forschenden und in die letztlich toten Ob-
jekte der Natur der Wirklichkeit nicht gerecht wird. Auch
unserer Mitwelt — jedenfalls einem groflen Ausschnitt der
Tierwelt — ist ein Subjektstatus nicht abzusprechen. Und
selbst die kleinsten Einheiten des pflanzlichen und tierischen
Lebens besitzen ein Minimum an Aktivitit und Selbststeue-
rung.

Emanzipation der Wissenschaft vom hausgemachten Fort-
schrittszwang wirde allerdings auch die Distanz gegentiber
wirtschaftspolitischen Zwingen bedeuten. Die vielzitierten
Schlagworte vom »Wissenschaftsstandort« und dessen Ein-
fluss auf den Wirtschaftsstandort eignen sich weder als wis-
senschaftliche noch als ethische Auswahlkriterien. Leider be-
harren immer noch prestigehungrige Auftraggeber auf der
Ausfihrung offensichtlich umwelt- und sozialschadlicher
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Mammutprojekte, wofiir der Drei-Schluchten-Staudamm in
China ein unrithmliches Beispiel ist. Selten zeigt sich die
Menschenverachtung eines grandiosen Vorhabens so deut-
lich wie hier, wenn die Verelendung von anderthalb Millio-
nen Menschen (zu deren »Umsiedlung« gar keine Boden
vorhanden sind) und unabsehbare Umweltschiden in Kauf
genommen werden.

Auf stillere Weise scheint sich auf dem weltweiten Ar-
beitsmarkt die pessimistische Prognose von der » Antiquiert-
heit des Menschen« (Giinter Anders 1960/1980) zu erfiillen,
nachdem Arbeiter und Angestellte immer weitgehender
durch Computerprogramme zu ersetzen sind. Zudem ist der
enorme Zeitdruck in Richtung Innovation und Rentabilitit
mit einer demokratischen Entscheidungsfindung immer we-
niger kompatibel. Bald konnten sich auch unsere hart errun-
gene demokratische Staatsform und mit ihr der Begriff des
»Citoyen« als antiquiert erweisen. An diesem Punkt sind die
VertreterInnen aller wissenschaftlichen Disziplinen dazu
aufgerufen, die zivile Freiheit zu verteidigen, wenn sie den
Anspruch, die intellektuelle Elite zu sein, nicht verlieren
wollen.
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Schlussgedanken

Die Quintessenz aus dem ersten Teil des Buches, bei dem es
um die Verherrlichung von Gewalt geht, ist in dem Satz
zusammenzufassen: Das Base gibt es nicht. Destruktiviat
kann weder als Naturgegebenheit noch als Urzustand der
menschlichen Gesellschaft verstanden werden. Tiere verhal-
ten sich zwar beim Schlagen ihrer Beute oder bei Rivalitits-
kiampfen innerhalb der sozialen Gruppe mitunter brutal,
aber nicht grausam. Destruktive Gewalt und Sadismus set-
zen das menschliche Bewusstsein voraus, weshalb wir sie
weder bestialisch nennen noch unseren Genen anlasten kon-
nen.

Nur der Mensch hasst sich selbst und Seinesgleichen,
wenn er fur sein Leben keinen Sinn und fir seine Identitat
keinen sinnvollen Platz in der menschlichen Gemeinschaft
findet. Auch die Ausdrucksformen von Destruktivitat sind
nicht spontan, sondern reaktiv und oft von langer Hand ge-
plant. Doch konnen die Motivationen fiir destruktive Reak-
tionen sehr unterschiedlich sein: Sie sind im Erlebnis von
personlichen Demiitigungen und deren Rache zu suchen, in
Selbstzweifeln bis hin zu existentieller Verzweiflung, die in
blinde Selbst- oder Fremdzerstorung miindet, oder in der
Identifikation mit einer allgemeinen Gewaltideologie.

Unter den Gewaltideologien sind verschiedene Grade der
Gefihrlichkeit zu unterscheiden, je nachdem, ob sie rational
oder irrational begriindet werden. Rational durchschaubar
ist der Machiavellismus, der von etablierten und unvermeid-
lichen Herrschaftsverhiltnissen ausgeht und sich darin mog-
lichst vorteilhaft bewegen will. Dabei sind Gewalt und Krieg
Mittel zu einem scheinbar von auflen aufgezwungenen
Zweck. Aus dieser politischen Perspektive gibt es nur die
Wahl, entweder Hammer oder Amboss zu sein, doch fiihrt
die jingste Entwicklung von Massenvernichtungswaffen
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diese Logik ad absurdum. Das globale Vernichtungspoten-
zial hebt die Unterscheidung zwischen Siegern und Besieg-
ten letztlich auf.

Der Aufbau militirischer Macht diente von jeher ent-
weder der Eroberung anderer Linder und der Aufrecht-
erhaltung ungerechter Herrschaft im Inneren oder der Pra-
vention gegeniiber realen oder auch nur befiirchteten
Bedrohungen. Bei der Priventionsidee schwingen oft irra-
tionale Angste mit, die sich auf die vorweggenommenen Ra-
chegefiihle der Unterdriickten oder Benachteiligten bezie-
hen.

Um aber die Untertanen zum Kampfeswillen zu bewegen,
braucht es neben realen auch ideelle Griinde. Soldaten set-
zen ihr Leben nur bei guter »Kampfmoral« ein, das heiflt,
wenn sie davon tiberzeugt sind, fiir eine gute Sache zu kimp-
fen. Die Kriegsherren aller Zeiten haben sich fiir diese mora-
lische Rechtfertigung auf einen gottlichen Auftrag berufen.
Sie nannten sich Konige und Kaiser von Gottes Gnaden, die
Vollstrecker eines gottlichen Gerichts oder die Vollzieher ei-
ner weltgeschichtlichen Notwendigkeit. Ob im Namen
(nicht im Sinn!) der jidischen, der christlichen oder der
muslimischen Religion, im Namen des »deutschen Wesens«,
an dem die Welt genesen soll, als Kimpfer fir die kommu-
nistische Weltrevolution oder als Kulturbringer der weiflen
Zivilisation — immer ist es der irrationale Glaube an die ei-
gene, sakral aufgeladene Mission, welcher die mitmenschli-
chen Gefiihle und die Totungshemmung aufler Kraft setzt.
Wenn das eigene Schwert von Gott oder dem Weltgeist ge-
fithrt wird, so ist es ein Verdienst, den Feind als das Bose zu
hassen und zu vernichten.

In der christlichen Tradition ist der priesterliche Segen der
Waftfen der prignanteste und zugleich absurdeste Ausdruck
fir die Heiligsprechung des Krieges. Denn wenn dies auf
beiden Seiten der sich bekimpfenden Truppen geschieht, so
ist Napoleons zynische Bemerkung angebracht, Gott halte es
mit den stirkeren Bataillonen. Das eigentlich Paradoxe liegt
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aber darin, dass sich Zynismus und ideologische Verblen-
dung nicht ausschlieflen, jedenfalls wenn man Ideologien
nicht mit Idealismus verwechselt. Im Idealismus hat der Zy-
nismus keinen Platz; Idealismus steht hochstens in span-
nungsvollem Gegensatz zum Realismus, was zu einer immer
neuen Gratwanderung fir verantwortliche Politiker wird.
Dagegen hat Ideologie im Vorhinein nichts mit Realismus zu
tun, sondern vielmehr mit einem grundsitzlichen Realitits-
verlust. Unter dem Schleier einer irrationalen Ideologie, die
sich als Idealismus tarnt, sind zynische Machtspiele sehr
wohl méglich.

Die politologische Analyse Robert Kagans greift m.E. zu
kurz, wenn er das amerikanisch-europiische Verhiltnis nur
unter dem Gesichtspunkt von Macht und Ohnmacht sieht
bzw. den europdischen Idealismus als einen Luxus, den man
sich nur unter der Schirmherrschaft amerikanischer Macht-
politik leisten kann. Diese Analyse trifft zwar zum Teil auf
Europa zu, nicht aber auf Amerika, das seinen Idealismus
angeblich mit einem realistischen Machtinstinkt verbindet.
Die Politik Amerikas ist von Anbeginn nur verstiandlich vor
dem Hintergrund der religiosen Idee, in der Neuen Welt ein
Neues Israel (Reich Gottes) aufzurichten.

Die Wortwahl von Prisident George Bush jun., mit der er
den » American way of life« fiir den besten aller Zeiten hilt,
unterscheidet sich nur wenig von derjenigen der Pilgerviter.
Auch die Bushregierung konnte Volk und Parlament nicht
fur die »Kriege« gegen den Terrorismus oder die einseitige
Aufkindigung des Atomsperrvertrags gewinnen, wenn nicht
in der Bevolkerung das Bewusstsein von der religios-morali-
schen Sendung Amerikas verwurzelt wire. Heute sprechen
Kritiker von der »Pax Americana« in Anlehnung an die zy-
nisch verstandene »Pax Romana«, doch auch dabei ist da-
ran zu erinnern, dass die romischen Herrscher neben ithrem
Zynismus auch der Ideologie von der »Roma aeterna«, der
»Gottin Rom« huldigten.

Das einzige Mittel gegen den sakral aufgeladenen Mythos
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von Gewalt und damit auch zur Unterscheidung zwischen
Idealismus und Ideologie ist eine fortgesetzte Aufklirung.
Aufklirung hier nicht nur als Sieg der Vernunft iber den
Aberglauben verstanden, sondern als eine fortwihrende geis-
tige Reflexion im Sinn der kritischen Riickschau auf die eige-
nen Kopfgeburten.

Heute wissen wir, dass die Leistungen unseres Gehirns
tber die Abrufung gespeicherter Bilder funktionieren. Jeder
Denkakt ruft Vorstellungen ab, zusammengesetzt aus Erin-
nerungen und assoziativen Verkettungen, denen optische
Bilder, Klang- und Wortbilder, Raum-, Tast- und kinastheti-
sche Sensationen zugrundeliegen. Zugleich zeigt die Neuro-
physiologie, dass unser Denken zwar im Gehirn beginnt,
dass aber der ganze Korper mit seinem nervosen Gedichtnis
an unseren inneren Bildern beteiligt ist. »Reines Denken«
ohne Empfindungen und Emotionen ist eine Illusion.

Aus diesen Griinden konnen wir kein aufklirendes Licht
in unsere Ideologien bringen, ohne die Bilder kritisch zu be-
trachten, welche unsere Ideologik (von »eidos-Bild« und
»logos-Sprache«) formen. Dabei ist Aufklirung im Sinn von
Bilderhellung schon deshalb ein nie abgeschlossener Pro-
zess, weil wir uns sprachlich nur tber Metaphern verstindi-
gen konnen, sobald wir iiber abwesende oder nicht greifbare
Dinge sprechen. Dies ist gleichsam die geistige Sisyphos-Ar-
beit, die uns als sinnsuchenden und reflexionsfihigen Wesen
zufillt.

Sigmund Frend hatte noch gehofft, dass sich der von Tho-
mas Hobbes postulierte Urzustand des Kampfes aller gegen
alle mit dem zivilisatorischen Fortschritt eindimmen liefe.
Er setzte auf die rationalen Wissenschaften und die gleich-
zeitige Entfernung von unserer Triebstruktur, die unseren
angeborenen »Todestrieb« schwichen wirde. Doch be-
kanntlich war das Gegenteil der Fall: Unsere technischen
Kopfgeburten haben seither das destruktive Potenzial tau-
sendfach erhoht.

Dagegen kann eine Aufklirung, welche die emotionale
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Vernunft einbezieht, auf einige Erfolge hinweisen. Im Ge-
gensatz zur Antike und zur Kolonialzeit halten wir heute
Sklaverei fur unmenschlich, wenn sie auch in weniger sicht-
baren Formen weltweit noch immer nicht iiberwunden ist.
Ahnliches gilt fiir die Todesstrafe, die in den meisten zivili-
sierten Staaten abgeschafft wurde und nur dort weiterbe-
steht, wo sie einen religios-ideologischen Hintergrund hat.
Vielleicht hitte man vor 100 Jahren die Tatsache als idealisti-
schen Wunschtraum verlacht, dass sich die europiischen
Volker nicht mehr als Todfeinde bekriegen oder dass sich die
verschiedenfarbigen Volker nicht mehr als getrennte »Ras-
sen« missverstehen, sondern als verschiedene Auspriagungen
der einen Menschenart mit der gleichen Wiirde und der glei-
chen Fahigkeit zur Vernunft.

Deshalb sollte es auch moglich sein, die patriarchalen
Ideologien mit ithren Gewaltbildern zu dekonstruieren und
ithnen damit ihre irrationale Triebkraft zu entziehen. Wie wir
gesehen haben, ist das Idolbild des Drachenkampfes die
Rechtfertigung fur patriarchale Dominanz und zugleich fir
die Unterwerfung der Natur. Dies entpuppt sich als ein
Phantasma des minnlichen Geistes, den wir allzulange mit
dem gottlichen Geist verwechselt haben.

Wenn die Quintessenz aus dem zweiten Teil des Buches
gezogen werden soll, so besteht sie im Plidoyer fiir ein alter-
natives Minnlichkeitsideal. Die darin vorgestellten Bilder
gerieten zwar in Vergessenheit oder wurden nicht mehr ver-
standen, doch kann ihre Wiederbelebung dazu dienen, ein
altes Erbe ins Bewusstsein zu heben und es mit neuen Ein-
sichten zu verbinden. Im Bild des Lebenstrigers kann sich
auch der moderne Mann wiederfinden.

Mit den Bildern scheint es sich zu verhalten wie mit den
Affekten. In seinem grofien ethischen Werk hielt Spinoza mit
Blick auf die menschlichen Gefiihle fest, dass Affekte nur
durch Affekte besiegt werden konnen. Es liefle sich auch sa-
gen: Starke Motive sind nur durch ebenso starke zu ersetzen.
Da wir aber unsere emotionalen Motive nur tiber Metaphern
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mitteilen konnen, tragen wir immer, wenn auch unbewusst,
Leitbilder mit uns herum. Diese konnen mit demagogischer
Absicht jederzeit wachgerufen werden, was die moderne
Werbung vorziiglich auszuniitzen versteht.

Gegen Demagogie — und das heifit gegen den Missbrauch
von Ideen und Bildern - sind wir nur gefeit, wenn wir sie
gleichzeitig mit scharfem Verstand und mit hellwachem Ge-
fuhl prifen. Ein Verstand, der sich als der alleinige Herr im
Hause wihnt, lisst sich iiber das Unbewusste umso leichter
manipulieren. Nur diejenigen, die sich auf differenzierte
Weise iiber thre Gefiihle im Klaren sind, konnen wahrneh-
men, auf welcher Gefiihlsklaviatur die Demagoglnnen spie-
len (A.Heller 1981).

Deshalb ist auch bei der Herausbildung neuer Leitbilder
kritische Wachsamkeit am Platz. Gegenwirtig ist die Farbe
Griin eine machtige Metapher, die sich Umweltbewegungen
und sogar Parteien zum Wahrzeichen erkoren. Der »Grline
Mann« und die »Griine Frau« sind aus ithrem folkloristi-
schen Schlummer zu veritablen StaatsbiirgerInnen erwacht.
Dabei setzt sich die heutige Verantwortlichkeit fir den Er-
halt der Umwelt einerseits aus rationalen Erkenntnissen und
andererseits aus einem neuen, spirituellen Verhiltnis zur
Mitwelt zusammen. Aus der zweiten Komponente erklirt
sich das grofle Interesse fiir indigene Kulturen und sogar fir
die mittelalterliche Naturmystik. Das muss aber nicht zur
Schwirmerei und schon gar nicht zu einer Art Blut- und Bo-
den-Romantik fihren. Hinter diesen verbergen sich stets
narzisstische Motive auf individueller oder kollektiver Ebe-
ne. Hingegen losen tiefe, mitweltbezogene Einsichten im-
mer auch Begeisterung aus, und das ist die tragende Kraft bei
der Realisierung gesellschaftlicher Verainderungen.

Wenn dann zur lebensbejahenden Metapher »Griin« noch
die von »Greenpeace« tritt, so ergibt dies vor der Kulisse der
patriarchalen Symbolik einen geradezu revolutioniren Me-
taphernwechsel. Sicher verdankt die Organisation Green-
peace ihre Beliebtheit bei der jungen Generation zum Teil
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dem Motiv der Abenteuerlust, doch bildet die Idee des ge-
waltlosen Widerstands als Mittel zur Durchsetzung huma-
ner Ziele eine wirklich neue Errungenschaft. Nach den
groflen Vorbildern Gandhis und Luther Kings bildet sie die
Basis aller regierungsunabhingiger Organisationen, deren
Zahl sich heute auf viele Hunderte belduft. Dies weckt die
Hoffnung, dass eine globale Zivilgesellschaft auf lange Sicht
moglich sein wird.

Noch bestimmen freilich die »Militirgesellschaften« und
die nicht weniger aggressive neoliberale Marktgesellschaft
die globale Politik, doch konnen sie dies nur so lange, als
sich Menschen von deren Ideologien iiberzeugen lassen. So-
bald sich die Ehrfurcht vor dem Leben als Leitbild vor das
Streben nach Macht und nach Erfolg um jeden Preis schiebt
—und dies bei beiden Geschlechtern —, so verlieren die Bilder
der Destruktivitit ihre Anziehungskraft. Friede ist moglich,
weil Kriege zu unseren selbstverschuldeten Leiden gehoren.

Hingegen muss die Verringerung der naturbedingten Lei-
den immer ein humanes Ziel bleiben, was aber nur im Zu-
sammenspiel mit der Natur und nicht im Kampf gegen sie
gelingen kann. Auch dann gibt es immer noch einen tragi-
schen Rest, weil das perfekte Leben einen Widerspruch in
sich selbst darstellt. »Perfekt«, das heiflt »zu Ende ge-
bracht«, wire nur der Tod zu nennen, wihrend die Evolu-
tion des Lebendigen gerade aufgrund ihrer Fehlerspielriume
voranschreitet. Dies zu akzeptieren und durch eine mit-
fuhlende Solidargemeinschaft ertriglicher zu machen, ist
zwar eine bescheidene, aber realisierbare Fortschrittsvision.
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