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Vorwort

Die vorliegende Publikation ist die leicht erweiterte Version meiner Dis-
sertation, die 2004 von der Philosophischen Fakultdt der Westfdlischen
Wilhelms-Universitit Miinster unter dem Titel »Verkdrperungen des
Waldes. Dominante gesellschaftliche Naturbeziehungen in historisch
wechselnden Bedeutungsrdumen« angenommen wurde.

Mein erster Dank geht an Prof. Dr. Hanns Wienold vom Institut fiir
Soziologie fiir die Betreuung und Erstellung des Erstgutachtens in einer
besonderen Situation. Sehr dankbar bin ich auch Prof. Dr. Hans-Jiirgen
Krysmanski fiir die kurzfristige Ubernahme des Zweitgutachtens.

Ohne das fachliche Know-how und das technische Equipment von
Matthias Z6lle hitte es keine Abbildungen gegeben. Herzlichen Dank.

Meiner Mutter Margot Khodaverdi Ourmieh und meinem Vater
Klaus Termeer bin ich iiberaus dankbar fiir die jeweilige Unterstiitzung,
die sie mir gegeben haben.

Simone Kannengieser hat mein Projekt von Anfang bis Ende be-
gleitet, inhaltliche Fragen diskutiert, Korrektur gelesen und war bei
computertechnischen Problemen eine unerldssliche Hilfe. Ihr, die mir so
vieles erst ermoglicht hat, ist dieses Buch gewidmet.

Miinster, im Mai 2005 Marcus Termeer






Einleitung

»Die Soziologie hat sich im Kern als Wissenschaft der modernen Industriege-
sellschaft diszipliniert, womit praktische wie normative Pramissen und Basis-
gewibBheiten des gesellschaftlichen Modernisierungsprozesses in das fachliche
Selbstverstiandnis tibernommen wurden. Natur — gedeutet als gesellschaftlich
unberiihrte Au3en- oder naturalisierte Innenwelt, als Reservoire und Ressource
— blieb in den Bezugsrahmen soziologischer Theoriebildung weitgehend aus-
gespart bzw. als unhinterfragte Selbstverstindlichkeit vorausgesetzt.«"

Angelika Poferl spricht von der Wichtigkeit einer Suche nach neuen
»Zugéngen, neuen Unterscheidungen und Verkniipfungen, mithilfe derer
es erst gelingen kann, Leerstellen und >blinde Flecken« zu erhellen sowie
nicht Wahrgenommenes sichtbar und Unverstandenes begreifbar zu
machen«.” Matthias GroB untersucht die Scheu der Mainstream-Sozio-
logie der letzten flinfzig Jahre gegeniiber der materiellen Umwelt unter
dem Diktum des Antinaturalismus. Thm geht es darum nachzuweisen,
dass in der klassischen Soziologie diese »Naturvergessenheit< nicht be-
stand, so verweist er auf Marx’ Begriff der Natur als unorganischem
Kérper des Menschen, Emile Durkheims Auffassung der Dinge als so-
ziale Gegenstinde oder Max Webers Uberlegungen zum Zusammen-
hang von protestantischer Ethik und Naturausbeutung.’

1 Poferl, Angelika: Doing Gender, Doing Nature? Einfithrende Bemerkun-
gen zur Intention des Bandes, in: Nebelung, Andreas et al. (Hg.): Ge-
schlechterverhiltnisse — Naturverhdltnisse Feministische Auseinanderset-
zungen und Perspektiven der Umweltsoziologie. Opladen: Leske + Bu-
drich 2001, S. 14.

2  Ebda.,S.10f.

3 Vgl. GroB3, Matthias: Die Natur der Gesellschaft. Eine Geschichte der
Umweltsoziologie. Weinheim, Miinchen: Juventa 2001.



VERKORPERUNGEN DES WALDES

Der Anspruch, Soziales mit Sozialem zu erklédren, widerspricht einer
Untersuchung der belebten und unbelebten Dinge in der Natur tat-
sdchlich nicht. So sollen im Folgenden mit einer Soziologie des Waldes
gesellschaftliche Einschreibungen in den Natur-Dingen aufgespiirt wer-
den. Naturorte und ihr Inventar sind soziale Orte. Sie umfassen soziale
Projektionen und Riickprojektionen. Dass dabei die Zurichtungen der
rinneren Natur< des Menschen den Umgang mit >dullerer Natur< pragen,
ist in unterschiedlicher Weise in den letzten dreiflig Jahren untersucht
und nachgewiesen worden, so hat etwa Rudolf zur Lippe den frithneu-
zeitlich beginnenden Prozess gezeigt, in dem »die duBlere Natur zum
Projektionsfeld der Unterdriickung von innerer« wird.* Desgleichen aber
wirkt diese duBere Natur auf die innere zuriick. »In Wahrheit wird das
Naturbild der gesellschaftlich bedingten Auffassung des Menschen
nachgebildet und diese letztere dann, im Zirkel, wiederum aus dem Na-
turbild erschlossen«, wie schon Franz Borkenau 1934 schreibt.’

Ich untersuche gesellschaftliche Naturverhiltnisse als — um es mit
Norbert Elias zu sagen — »Interdependenzgeflechte«,” und damit auch
die »duBere Natur« als historischen Prozess. Anders als die Zivilisations-
theorie von Elias fasse ich den Prozess allerdings als qualitativen, dia-
lektischen auf, nicht als strikt lineare »grofe Zivilisationskurve«, verlau-
fend von weitgehender Unbefangenheit — und desgleichen Desintegra-
tion — hin zu weitgehender Befangenheit — und Integration (s.u.).

Das bedeutet fiir mich genauer, die Zu- und Einschreibungen von
»Geschlecht¢ in ihren historisch je unterschiedlichen Ausprigungen zu
verfolgen. Naturorte werden damit abgebildet als »Topographien der
Geschlechter« (Sigrid Weigel),” etwa in der Konstruktion »weiblicher
Wildnis« (Sabine Schiilting)® als der »Anderen¢, der Bedrohung bzw. In-

4 Lippe, Rudolf zur: Naturbeherrschung am Menschen II. Geometrisierung
des Menschen und Représentation des Privaten im franzosischen Absolu-
tismus. Frankfurt/M: Syndikat 1979 (1914), S. 436 f.

5 Borkenau, Franz: Der Ubergang vom feudalen zum biirgerlichen Welt-
bild, S. 304; zit. n. Lippe, a.a.O., S. 210f.

6 Vgl. Elias, Norbert: Uber den Prozess der Zivilisation. Soziogenetische
und psychogenetische Untersuchungen. Bd. 1: Wandlungen des Verhal-
tens in der weltlichen Oberschicht des Abendlandes. Bd. 2: Wandlungen
der Gesellschaft. Entwurf einer Theorie der Zivilisation. Frankfurt/M:
Suhrkamp 1995'® (Basel 1939). Im Folgenden zit. als PDZ 1 bzw. 2.

7 Vgl Weigel, Sigrid: Topographien der Geschlechter. Kulturgeschichtliche
Studien zur Literatur. Reinbek: Rowohlt 1990.

8. Schiilting, Sabine: Wilde Frauen, fremde Welten. Kolonisierungsge-
schichten aus Amerika. Reinbek: Rowohlt 1997

10
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version ménnlich definierter Ordnung (Monika Wehrheim-Peuker),’
aber auch kontrér in der Konstruktion »ménnlicher Wildnis< als >Eige-
ner< innerhalb eines Musters, dieser médnnlichen Ordnung eine >kdmpfe-
rische Ewiggiiltigkeit< zu verleihen.

Den menschlichen Korper als historisch-sozialen Prozess zu begrei-
fen, bedeutet ebenso zu versuchen, Wahrnehmungen und Zuschreibun-
gen von Korper-Formierungen bzw. unférmiger Leiblichkeit des Waldes
aufzuspiiren. Es besteht ein enger Zusammenhang zwischen den Trans-
formationen des Korpers — vom Besitzer je eigener stdndischer »Natur¢
in vorbiirgerlichen Gesellschaften hin zum physisch demokratisierten
»Ausdrucksmedium« (Gunter Gebauer)'® und zugleich zu zwei biolo-
gisch begriindeten und derart hierarchisierten Geschlechtern (Claudia
Honegger; Thomas Laqueur; Londa Schiebinger)'' in der biirgerlichen
Gesellschaft — und einer semantischen Verknappung. In vorbiirgerlichen
Gesellschaften gibt es offenbar, folgt man Peter Czerwinski und Michael
Sonntag, eine Vielzahl von aggregativ, parataktisch angeordneten Be-
deutungs-Raumen, wihrend in der biirgerlichen Gesellschaft ein Raum
besteht, in dem Bedeutung generativ aufgebaut ist.'” Daraus ergeben
sich Konsequenzen, was den Umgang mit und die Wahrnehmung von
Natur-Orten betrifft.

9  Wehrheim-Peuker, Monika: Der Kannibale — die Kannibalin. Zum Zu-
sammenspiel von kolonialem und misogynem Diskurs, in Hanau, Ka-
tharina et al. (Hg.): GeschlechterDifferenzen. Beitrige zum 14. Nach-
wuchskolloquium der Romanistik (Greifswald, 4.-6. Juni 1998). Bonn:
Romanistischer Verlag 1999.

10 Gebauer, Gunter: Ausdruck und Einbildung. Zur symbolischen Funktion
des Korpers, in Kamper, Dietmar/Wulf, Christoph (Hg.): Die Wiederkehr
des Korpers. Frankfurt/M: Suhrkamp 1982.

11 Vgl Honegger, Claudia: Die Ordnung der Geschlechter. Die Wissenschaft
vom Menschen und das Weib 1750-1850. Frankfurt/M, New York:
Campus 1991; Laqueur, Thomas: Auf den Leib geschrieben. Die Insze-
nierung der Geschlechter von der Antike bis Freud. Frankfurt/M, New
York 1992; Schiebinger, Londa: Schone Geister. Frauen in den Anfangen
der modernen Wissenschaft. Stuttgart: Klett-Cotta 1993 (Cambridge/Mass
1989).

12 Vgl. Czerwinski, Peter: Der Glanz der Abstraktion. Frithe Formen von
Reflexivitdt im Mittelalter. Exempel einer Geschichte der Wahrnehmung
1. Frankfurt/M, New York: Campus 1989; Ders.: Gegenwirtigkeit. Simul-
tane Rdume und zyklische Zeiten, Formen von Regeneration und Genea-
logie im Mittelalter. Exempel einer Geschichte der Wahrnehmung II.
Miinchen: Wilhelm Fink Verlag 1993; Sonntag, Michael: »Das Verbor-
gene des Herzens«. Zur Geschichte der Individualitit. Reinbek: Rowohlt
1999.
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Dass Wildnis, Wald, Natur immer einer sozialen Konstruktion unterlie-
gen, zeigt etwa Astrid E. Schwarz am Beispiel der Okologie im ausge-
henden 19. Jahrhundert, in der liberale, konservative und funktionale
Gesellschaftsmodelle die jeweilige Matrix von »Okosystemen bilden."
Diese soziale Konstruktion, besser Produktion, deren >Inhalt¢ die in his-
torischen Prozessen sich dndernden bzw. verdnderten Weisen der sinn-
lichen Wahrnehmungen sind, schlie3t die belebten und unbelebten Din-
ge in der Natur ein. Diese »Dinge« sprechen, sind »praktischer Diskurs«
insofern, als dass das in sie »eingeflossene< Denken und Fiihlen sich in
»verdinglichter Form« duBert (Martin Burckhardt). Es gibt demnach ei-
ne sich historisch wandelnde »Psycho-Logik« der Dinge (Friedrich W.
Heubach)."* Wahrnehmung erzeugt Wahrnehmung.

In der vorliegenden Studie neu ist eine systematische historische
Spurensuche nach sozialen Einschreibungen und Riickprojektionen in
den Natur-Dingen selbst. Baumarten, Okosysteme und Tiere sowie Er-
scheinungsbilder von Wildern werden unter der Fragestellung beschrie-
ben, welche Funktionen ihnen in unterschiedlich konnotierten Gegen-
welten (Unorten oder Idyllen) und Berufungsinstanzen zukommen.

Daher musste ich u.a. auf kulturgeschichtliche, dltere ethnobotani-
sche, auch populdrwissenschaftliche Kompendien zuriickgreifen, was
sich nicht immer als unproblematisch erwiesen hat, da hier oft Vermen-
gungen unterschiedlicher historisch-semantischer Ebenen aufgelost wer-
den mussten. Der Ansatz der Arbeit ist notwendigerweise ein interdiszi-
plinérer; soziologische, historische, philosophische, ethnologische, lite-
raturwissenschaftliche, kunstwissenschaftliche Studien wurden genauso
herangezogen wie Quellen aus der Botanik, der Forstwissenschaft, der
Evolutionsbiologie, aus Religion und Mythologie, Literatur und bilden-
der Kunst, um die wichtigsten zu nennen.

Die Notwendigkeit einer soziologischen Beschiftigung mit der Um-
welt wird begriindet mit nach wie vor massiver weltweiter Umweltzer-
storung. Die Aneignung und Zerstorung natiirlicher Lebensrdume aus
6konomischen Motivpriferenzen bzw. Zwéngen ldsst sich — auch in his-
torischer Betrachtung — nicht in Frage stellen. Nun hat schon Friedrich
Engels darauf hingewiesen, dass nach »materialistischer Geschichtsauf-
fassung [...] das in letzter Instanz bestimmende Moment in der Ge-

13 Vgl. Schwarz, Astrid E.: Wasserwiiste — Mikrokosmos — Okosystem. Eine
Geschichte der »Eroberung« des Wasserraums. Freiburg/Br: Rombach
2003.

14 Burckhardt, Martin: Metamorphosen von Raum und Zeit. Eine Geschichte
der Wahrnehmung. Frankfurt/M, New York: Campus 1994; Heubach,
Friedrich W.: Das bedingte Leben. Theorie der psycho-logischen Gegen-
standlichkeit der Dinge. Miinchen: Wilhelm Fink Verlag 1996.

12
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schichte die Produktion und Reproduktion des wirklichen Lebens« sei,
aber: »Wenn nun jemand das dahin verdreht, das 6konomische Moment
sei das einzig bestimmende, so verwandelt er jenen Satz in eine nichts-
sagende, absurde Phrase.«'® »Die Ideologie jeder gesellschaftlichen For-
mation hat nicht nur die Funktion, den 6konomischen Prozef} dieser Ge-
sellschaft zu spiegeln« — schreibt Wilhelm Reich 1933 —, »sondern viel-
mehr auch die, ihn in den psychischen Strukturen dieser Gesellschaft zu
verankern«.'® Hier soll es aber nicht um eine verkiirzte Repressionshy-
pothese, um die Umweltzerstorung als »>AuBenpolitik< innerer Repres-
sion gehen, sondern, mit Michel Foucault argumentiert, um Re-Produk-
tion, genauer, die Verwandlung vitaler Bediirfnisse in Herrschaftstech-
niken, um Ausiibung und Einschreibungen von Macht, um verwandeln-
de Zugriffe, in denen eine >duBere Naturc entsteht, die dem »Haushalt
des Begehrens« (Dietmar Kamper) entspricht.17

Ich grenze den Untersuchungsgegenstand in zweifacher Weise ab. Zum
einen befasse ich mich mit Entwicklungen, die Landschaftsbilder her-
vorrufen, wie sie im 19. Jahrhundert anzutreffen sind. Begriindet ist das
in aktuellen >Zielkonzepten< in Naturschutz und >Umweltplanungs, die
sich an »>Biotopausstattungen«, wie sie Anfang des 20. Jahrhunderts exi-
stiert haben sollen, orientieren, bzw. daran, dass die extensiv bewirt-
schafteten Kulturlandschaften des 18. und 19. Jahrhunderts besonders
den >dsthetischen Anspriichen< an die Umwelt gerecht wiirden und daher
die bevorzugten Naherholungslandschaften seien. Okologisch wird diese
Auffassung gestiitzt mit der Begriindung, dass im 19. Jahrhundert die
grofite Artenvielfalt anzutreffen sei.'®

Zum anderen beschiftige ich mich mit Dominanzverhidltnissen, mit
Einschreibungen von Macht bzw. Wahrnehmung von Bedrohung dersel-
ben, d.h. dass oppositionelle Konzepte hier nur teilweise gestreift oder
aber als Argumentationsbasis verwendet werden, ansonsten aber nicht in
den Rahmen meiner Untersuchung gehoren.

15 Engels, Friedrich: Brief an J. Bloch (1890), in: MEW 37. Berlin (O):
Dietz 1968, S. 463f.

16 Reich, Wilhelm: Die Massenpsychologie des Faschismus. Kdln: Kiepen-
heuer & Witsch 1986 (Kopenhagen 1933/Maine 1942), S. 39.

17 Kamper, Dietmar: Unmogliche Gegenwart. Zur Theorie der Phantasie.
Miinchen: Wilhelm Fink Verlag 1995, S. 73.

18 Vgl. Ausleitung.
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>Wildnis< hat eine Geschichte

Die géngigen Dichotomien von Kultur und Natur, Zivilisation und Wild-
nis behaupten eine wechselseitige Abgegrenztheit und Unverbundenheit.
Bereits am Wald der mitteleuropéischen Steinzeit ldsst sich aber zeigen,
dass Durchdringungen der »Wildnis«, gesellschaftliche Transformationen
der Wildnis — und seien sie weder bewusst noch geplant noch direkt —
stattgefunden haben.

Das Bild eines >unberiihrtens, eines »vollig natiirliche[n]« Waldes in
Mitteleuropa ist bekannt. Der in Naturschutz und Forstwissenschaft da-
fiir gdngige Begriff ist der der »potentiellen natiirlichen Vegetation, die
— von »Sonderstandorten abgesehen — dominiert werde von Buchenwiél-
dern. Hansjorg Kiister hat anhand von Pollenanalysen dargestellt, dass
die Auffassung doppelt unhaltbar ist. Illusorisch sei schon die mit der
»potentiellen natiirlichen Vegetation« implizierte Entwicklung »ein[es]
vollig natiirliche[n] Bild[es]« bei sich selbst iiberlassenen Wildern. Be-
reits »etwa 7000 Jahre lang« sei die mitteleuropdische Umwelt anthro-
pogen beeinflusst, und damit deutlich ldnger »als allgemein angenom-
men«. Ein »wirklich natiirlich zu nennender Wald« sei an menschlichen
Siedlungsorten infolge von Rodungen und Ackerbau nirgendwo mehr
entstanden.

»Prahistorisches [...] Siedelwesen hielt sich {iber Jahrtausende. Die Zusam-
mensetzung der Wélder dnderte sich dadurch tiefgreifend; immer wieder wa-
ren neue Waldparzellen gerodet worden, und die Wélder hatten sich nach eini-
gen Jahrzehnten der Nutzung immer wieder geschlossen. Der jungfrauliche
Urwald kam nie wieder zuriick; Verdnderungen des Waldbildes, die sich viel-
leicht auch ohne EinfluB3 des Menschen abgespielt hitten, liefen nun auf jeden
Fall beschleunigt ab. Nach einigen Jahrtausenden hatte sich das Aussehen des
Waldes in Mitteleuropa vollstdndig gewandelt; er war schon damals nur noch
Teil einer Natur aus zweiter Hand.«'’

Buchenwilder beginnen »in vielen Gegenden Mitteleuropas genau in der
Zeit haufiger zu werden [...], in der die Besiedlung durch den vorge-

19 Kiister, Hansjorg: Geschichte des Waldes. Von der Urzeit bis zur Gegen-
wart. Miinchen: C.H. Beck 1998, S. 90ff. Vergleichbares findet sich bei
Joachim Radkau und Ingrid Schéfer beziiglich tropischer Wilder. Dem-
nach sei schon in den 60er Jahren darauf hingewiesen worden, dass es
sich bei derartigen >Urwildern< »héufig um Sekunddrwilder, die im Ge-
folge von Brandrodungen entstanden sind«, handele; vgl. Radkau, Jo-
achim/Schéfer, Ingrid: Holz. Ein Naturstoftf in der Technikgeschichte.
Reinbek: Rowohlt 1987, S. 31

14



EINLEITUNG

schichtlichen Ackerbauern begonnen hatte«, wenn auch »nur allméh-
lich«.”® Hingegen habe der »echt natiirliche« Wald vor der Siedlungs-
griindung« aus vielen »Ulmen, Eichen und Haselbiischen« bestanden.
Dieser habe sich aber, trotz wiederkehrender volliger Aufgabe von Sied-
lungsflichen, nie mehr eingestellt. Im »Wald, der Natur aus zweiter
Hand war, gab es kaum noch Ulmen, aber viele Buchen«. Mit Beginn
der Zyklen von »Rodungen, Aufgeben von Siedlungen und Neubildun-
gen von Wildern« sei in der Jungsteinzeit die Ausbreitung der Buchen
zundchst im siidlichen Mitteleuropa begiinstigt worden. Buchen seien zu
dieser Zeit bereits in »einigen hoheren Mittelgebirgen Siiddeutschlands«
vorgekommen. Von dort seien die Friichte offenbar von Tieren in die
ehemaligen Rodungsflichen der Niederungen gebracht worden, wo sich
Buchen allméhlich ausbreiten konnten und »den generellen Charakter
des Waldes mit der Zeit verdnderten«, insbesondere wegen des
Schattens, den sie werfen.”!

Dass sich eine urspriingliche Wildnis nie mehr eingestellt hat, erklart
Kiister so: »Jeder Fleck in der Landschaft wird nicht nur durch die mo-
mentan herrschenden Gegebenheiten geprégt, sondern auch durch das,
was sich frither auf ihm abgespielt hat; man kann sagen, die Landschaft
hat ein »Gedichtnis« fiir das, was sich friiher in ihr ereignet hat und auch
fur das, was die Kultur des Menschen mit sich brachte.« So kénne man
chemalige Viehrastpldtze am Bewuchs von stickstoffliebenden Gewéch-
sen wie dem schwarzen Holunder identifizieren.*

In ilteren Darstellungen der Okologiegeschichte setzt die anthropo-
gene Verdnderung der Umwelt erst im Mittelalter ein, so ist nach
Charles R. Bowlus Europa um das Jahr 1000 »ein Meer von Wiéldern
mit nur einzelnen Inseln menschlicher Besiedlung«. Dreihundert Jahre
spater »jedoch gab es demgegeniiber fast {iberall Dorfer und fast nir-
gendwo Wilder«.” Rolf-Jiirgen Gleitsmann hat in dieser Weise sechs
Phasen der Waldnutzung beschrieben, darunter die abwechselnden grof3-
flachigen Rodungen seit dem Hochmittelalter und die mehrfache Riick-
kehr des Waldes als »Wiistungen« infolge der Pest des 14. Jahrhunderts
und spéter des Dreifigjédhrigen Kriegs. Danach ist der Wald erst seit der
friihen Neuzeit anthropogen geprégt, in seiner Baumartenzusammenset-

20 Kiister, a.a.0., S. 87f. Vgl. Kap. >Heilige Hallen« I.

21 Ebda., S. 88ff.

22 Ebda., S. 90f.

23 Bowlus, Charles R.: Die Umweltkrise im Europa des 14. Jahrhunderts, in:
Sieferle, Rolf Peter (Hg.): Fortschritte der Naturzerstorung. Frankfurt/M:
Suhrkamp 1988, S. 15.
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zung zum Teil bewusst oder aufgrund iibernutzter und ausgelaugter B6-
den stark veréndert.**

Selbst im praktischen Sinn ldsst sich unter Riickgriff auf Kiister
zeigen, dass eine Landschaft, die als Wildnis wahrgenommen wird,
menschliche Einschreibungen >speichert«. Auffassungen vermeintlicher
Unberiihrtheit geraten damit ebenso ins Rutschen wie solche, dass bis
zum Ende des Mittelalters Menschen einseitig unter der Herrschaft der
Natur existiert hitten.

In Wildbeutergesellschaften, schreibt der Ethnologe Klaus E.
Miiller, leben die Menschen »gewissermaflen von der Hand in den
Mund. Sie bedienen sich wie nach Belieben am reich gedeckten Tisch —
so jedenfalls kénnte es scheinen«.” Einschriinkend werden hier klimati-
sche und territoriale Griinde genannt. Im geméBigten Klima Europas der
»Steinzeit« (ebenso in den Subtropen und Tropen) aber scheint die Er-
ndhrung — tiberwiegend »Sammelkost«, in sehr viel geringerem Mal3
Fleisch und Fisch®® — grundsitzlich mindestens ausreichend gewesen zu
sein. Der Vorteil einer »unspezialisierten Wild- und Feldbeuterei« ist
hier ein doppelter. Es wird gegessen, was die Umgebung hergibt: Pflan-
zen, Wurzeln, Friichte, Pilze, Honig, kleine und groBere Tiere, Fisch. Da
diese »sich in rdumlicher wie in artenspezifischer Hinsicht zumeist in
bestimmter Weise verteilt« finden, »nétigt« das die Menschen zu einer
»gewissermallen »nomadischen< Lebensfithrung«. Was aber dazu befa-
higt, bei erschopften Nahrungsquellen in andere Gebiete zu wandern. So
ist »das Leben dieser Menschen tatsichlich weitgehend krisenfest«.”’
Wenn auch offenbar nur in den fest definierten Grenzen der jeweiligen
eigenen Territorien einzelner »Familien, Lokalgruppen oder iibergeord-
nete[r] Einheiten«.*® Die >Natur< — im je eigenen Territorium — scheint
hier demnach nicht als bedrohliche wahrgenommen worden zu sein.”

24 Vgl. Gleitsmann, Rolf-Jiirgen: Und immer wieder starben die Wilder.
Waldnutzung und Energiewirtschaft in der Geschichte, in: CallieB3, Jorg et
al. (Hg.): Mensch und Umwelt in der Geschichte. Pfaffenweiler: Centau-
rus 1989.

25 Miiller, Klaus E.: Die bessere und die schlechtere Hélfte. Ethnologie des
Geschlechterkonflikts. Frankfurt/M, New York: Campus, S. 37.

26 Ebda., S. 36.

27 Ebda., S. 27f.

28 Ebda., S. 37. Nach Miiller ist das Betreten oder Durchqueren fremder Ter-
ritorien nur nach vorhergehender Erlaubnis der Besitzer moglich. Andern-
falls komme es sofort zu Waffengewalt. »Die meisten quasi >kriege-
rischen< Auseinandersetzungen unter Wildbeutern hatten in derartigen
Grenzkonflikten ihren AnlaB3. Sie bedeuteten eben eine Bedrohung der
Existenzfahigkeit; denn die Sammel- und Jagdgriinde einer wildbeuteri-
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Das éndert sich in den folgenden, agrikulturellen Gesellschaften —
erstmals ca. 8000 v.u.Z. in Vorderasien gegriindet, aber auch in den
folgenden Jahrtausenden noch kaum verbreitet —, deren zwingende Basis
die Sesshaftigkeit ist. Diese »Emanzipation< aus der Abhéngigkeit von
der Natur verschdrft andererseits spezifisch die Abhéngigkeit; ein Aus-
weichen in andere Territorien ist ohne Weiteres nicht mehr moglich
bzw. stark eingeschrinkt. Der >Ausstieg< aus den Vorgaben der Natur
per Aufgabe des »Nomadischen« ldsst die »Kréfte der Natur< bedrohlich
werden (zumindest die Bedrohung deutlich steigen), da nun der Natur
als Immobilie abgerungen werden muss, was zuvor um den >Preis< der
Mobilitét einfacher zu haben war, und die Immobilie als solche zur stets
durch Naturkrifte gefihrdeten wird. Wo Nahrungsmittel menschlicher
Produktion entspringen, erhalten sie tendenziell einen vorher so nicht
gehabten Wert. Der »perennierende[] Proze[8], der Natur zu Stoff und
Materie machte«’® — wie Max Horkheimer und Theodor W. Adorno for-
mulieren — zu handhab-, verdnder-, steuerbaren Dingen, bringt einerseits
eine Verfeinerung und Ausweitung des Speiseplans. Andererseits aber
wird in gleichem Mall die >Eigenregung« der Natur, zuvor noch
unerldssliche Voraussetzung der Subsistenzsicherung, nun als Kampfan-
sage ans menschlich Produzierte wahrgenommen.

So entsteht ein »Keim« zivilisatorischer Dialektik. Die Progression
durch Arbeitsteilung — hier zunéchst zwischen Méannern und Frauen — ist
zugleich Regression, weil unbestreitbare Einengung von Frauen aufs
blo Reproduzierende, ins hdusliche Umfeld. Diese — zumindest — er-
hebliche VergroBerung des hierarchischen Geschlechter-Gefilles hat
eindeutige Tendenzen: Ménner werden nun um so mehr zu Eroberern
der Welt auBerhalb der unmittelbaren Lebenswelt. Sesshaftigkeit als
Zuriickbleiben wird zum kennzeichnenden Prinzip des Weiblichen, ein-
gehegt wie die Gérten, in denen sie arbeiten. Die Herrschaft iiber die Na-
tur wird damit eine umfénglich ménnliche.

»Jeder Versuch, den Naturzwang zu brechen, indem Natur gebro-
chen wird, gerét nur um so tiefer in den Naturzwang hinein. So ist die
Bahn der européischen Zivilisation verlaufen«, fassen das im Zeitraffer

schen Gesellschaft bilden praktisch die alleinige Basis ihres Unterhalts-
erwerbs, ihr Produktionsmittel schlechthin.«

29 Miiller spricht sehr wohl von bedngstigend wahrgenommenen Exospha-
ren, von vegetationslosen Orten, wo »Unheilsméchte« regieren (ebda., S.
349). Aber das scheint mir nicht dasselbe zu sein wie die spitere Bedro-
hung der sesshaften Produktionsprozesse.

30 Horkheimer, Max/Adorno, Theodor W.: Dialektik der Aufkldrung. Philo-
sophische Fragmente. Frankfurt/M: Fischer 1993 (1969/Los Angeles
1944), S. 248.
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Horkheimer/Adorno zusammen.”' Aber noch handelt es sich um sehr
frithe Geschichte. Noch wird iiber Jahrhunderte die &duBere Natur nicht
als beherrschte gelten, wird damit — im »Abendland< zumal — eine >Gar-
tenkultur< jenseits bloBer Nutzflichen, wird der Garten als Verkdrpe-
rung der Beherrschung noch auf sich warten lassen.

In Pflanzergesellschaften sind »neben den Pflanzungen weiter drau-
Ben« bereits Gérten »direkt beim Haus oder in der unmittelbaren Umge-
bung des Dorfes« angelegt worden, »die sich also noch im engeren Té-
tigkeitsbereich der Frauen befinden und daher auch ausschlieBlich von
ihnen betreut werden«. Hier wird schon relativ intensiv angebaut — Ge-
miise, Krauter, Gewlirze —, »verschiedentlich gediingt« und durchaus
mit »Sorgfalt« gepflegt.”> Mit dem Aufkommen béuerlicher Gesell-
schaften gewinnt die Gartenarbeit wesentlich an Bedeutung. Das hier
von Frauen »angebaute Gemiise und Obst deckt in der Regel einen nicht
unerheblichen Teil des familidren Eigenbedarfs. Und hdufig [...] werden
auch Blumen gezogen, deren Pflege natiirlich ebenfalls Sache der
Frauen ist«. »Bauernkulturen« — kennzeichnend sind »extensive[r] Dau-
erfeldbau mit regelmiBigen, gezielten Bodenverbesserungsmalinahmen
(insbesondere mittels Diingung)«, Bodenbearbeitung mit dem Pflug —
betreiben Viehhaltung und Ackerbau, hauptsédchlich von Getreide und
Hackfriichten. Die bauerliche Okonomie »bildete sich mit den archai-
schen Hochkulturen Altvorderasien[s] heraus«. Als Uberschusswirt-
schaft ermdglicht sie die Existenz anderer, von ihr abhéngiger Bevolke-
rungsgruppen, mithin die Entstehung stidtischer Gesellschaften.*

Neueste Funde legen nahe, dass es nicht >Lebensnot« war, die zur
bauerlichen Kultur, zur Sesshaftigkeit zwang, sondern dass es der Kult,
die Religion war, die Siedlungs- bzw. Stadtebau hervorgerufen hat. Das
zumindest schlieft das Deutsche Archéologische Institut Berlin aus den
Ausgrabungen der Siedlung Gorekli-Tepe in Ost-Anatolien. Der Ort aus
steinernen Hausern und Kultstétten sei rund 9000 v.u.Z. errichtet wor-
den, zu Zeiten noch wildbeuterischer Gesellschaften.

31 Ebda, S. 19.
32 Miiller, a. a. O., S. 44.
33 Ebda., S. 58f.
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Naturverhaltnisse als Geschlechterverhidltnisse

»Die Interpretation und Verortung von Weiblichkeit in den komplementér und
hierarchisch gedachten Restkategorien von Privatheit/Natur/Irrationalitit im
Gegensatz zu ménnlich codierter Offentlichkeit/Kultur/Rationalitit weist diese
als »gesellschaftsabgewandte« Seite der Geschlechterdifferenz sowie im kon-
kreten Fall weiblicher Zuwendung, Tétigkeit und Arbeit als »Naturressource«
aus. Auch wenn Grenzen der Ubertragbarkeit bestehen, so sind beide The-
menfelder von einer systematisch erkldrbaren theoriepolitischen und wissen-
schaftshistorischen Randstindigkeit geprigt.«**

Wahrnehmung und Zuschreibung der Weiblichkeit von zu erobernden
Landschaften, einer ndhrenden Miitterlichkeit der Natur usw. sind be-
reits haufiger untersucht und dargestellt worden. Landschaften wird eine
»Jungfraulichkeit« zugeschrieben, sie erscheinen als noch nicht Beses-
sene, die daher auf ihre Entdeckung warte — das »Unentdeckte enthilt
schon im Begriff das Ziel der Entdeckung, zur Vorstellung wird es iiber-
haupt erst iiber deren Antizipation«’> —, auf ihre Eroberung und Be-
fruchtung/Kultivierung. Andererseits werden Landschaften zum »Mut-
ter-Land« allegorisiert, als in rechtmaBigem Besitz Befindliche.*® >Un-
beriihrtheit< und >Jungfriaulichkeitc fiir Landschaften und Wilder sind
Begriffe, die die Wahrnehmung von (vorgeblich) wilder »duBerer Natur«
als >weiblich« deutlich machen. Derartige Orte haben keinen Besitzer,
konnen bzw. miissen >erobert, »penetrierts, »befruchtet« und >kultiviert<
werden.”” Das heiBt auch, sie miissen aus einer Situation des >wu-
chernden Stillstands< befreit, und in einen Zustand des »geordneten Fort-
schritts« iiberfiihrt werden.*®

Daran werde ich ankniipfen, dariiber hinaus aber zu zeigen versu-
chen, dass geschlechtliche Konnotationen bzw. Kategorien auch in ande-
rer Weise wirksam sind. Zum einen darin, dass einzelne Dinge weibliche
Eigenschaften haben konnen, so z.B. bestimmte Bdume und ihre Um-
gebung. Das gilt insbesondere fiir von Wasser oder Sumpf geprégte
Wailder und die dort vorkommenden Tier- und Pflanzenarten. Hiermit
werden in der frithen Neuzeit immer wieder ddmonische Krifte, Hexen

34 Poferl, a.a.0., S. 14.

35 Weigel, a.a.0., S. 124.

36 Vgl. Kap. Die weibliche Wildnis der »neuen Welt«.

37 Vgl. ebda.

38 Vgl. Kap. Das Verschwinden von Werden und Vergehen.
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in Verbindung gebracht (Claudia Honegger, Silvia Bovenschen, Carlo
Ginzburg).”’

Zum anderen kann »Wildnis< einen strikt ménnlichen Charakter zu-
geschrieben bekommen, so, wenn Wiélder als soldatische Formationen
konstruiert werden. Gerade die Konstruktionen des »>Kadmpferischeng,
des >Trutzigen< usw. bendtigen dann eine vorgebliche »Urlandschafts,
auch, um >ménnliche Tugenden< und eine >Ewiggiiltigkeit< patriarchaler
Gesellschaftsstrukturen zu behaupten. Derartige Zuschreibungen sind
vor allem historisch verdnderlich, konnen aber auch innergesellschaft-
lich flieBend sein. Wenn Elias Canetti den Wald als grundlegendes
»Massensymbol« vorstellt, wobei er ein unverriickbares, stehendes Heer
beschreibt, das sich lieber »in Stiicke hauen 14Bt« als zu weichen oder
flichen, bzw. als >Kathedrale«, die sich iiber den Menschen wt')lbe,40
dann sind hiermit schon Probleme der historischen Einordnung ange-
sprochen. Der Wald als >kirchlicher< oder »soldatischer< Ort lésst sich
seit dem ausgehenden 18. Jahrhundert nachweisen; wobei im Riickgriff
auf antike Zeugnisse >Kontinuitdten< gebildet werden. Derartige Ge-
schichtskonstruktionen, die an Landschaft, an Wald gebunden werden,
gibt es bereits im »deutschen Humanismus«< des 16. Jahrhunderts, wobei
allerdings in spezifischer Weise die antike >germanische Wildnis< als
sbarbarisch« anerkannt wird (Gernot Michael Miiller),*' zugleich aber in
einer diaphanen Konstruktion der zeitgendssischen Kulturlandschaft Be-
zugsgrofe bleibt. Bruchlose Konstruktionen dieser »germanischen Wild-
nis< entstehen erst im 19. Jahrhundert.*

In dieser Zeit kommt es systematisch zur Inversion der Ortszu-
schreibung von >Wildnis<«. In dem MaBe, in dem GroBstddte nun als
»Treibhduser¢, als bedrohliche, weiblich konnotierte »Dschungel« wahr-

39 Vgl. Honegger, Claudia: Die Hexen der Neuzeit, in: Dies. (Hg.): Die He-
xen der Neuzeit. Studien zur Sozialgeschichte eines kulturellen Deutungs-
musters. Frankfurt/M: Suhrkamp 1977; Bovenschen, Silvia: Die aktuelle
Hexe, die historische Hexe und der Hexenmythos, in: Becker, Gabriele et
al. (Hg.): Aus der Zeit der Verzweiflung. Zur Genese und Aktualitéit des
Hexenbildes. Frankfurt/M: Suhrkamp 1977; Ginzburg, Carlo: Hexensab-
bat. Entzifferung einer nichtlichen Geschichte. Berlin: Wagenbach 1990
(Turin 1989). Vgl. Kap. Schwankender Untergrund und Geilwuchs —
feuchte Wilder als Gegenwelten.

40 Vgl. Canetti, Elias: Masse und Macht. Frankfurt/M: Fischer 1992 (1960),
S. 92f.

41 Vgl. Miiller, Gernot Michael: Die »Germania generalis« des Conrad Cel-
tis. Studien mit Edition, Ubersetzung und Kommentar. Tiibingen: Nie-
meyer 2001.

42 Vgl. Kap. Wildnis und Kultur als diaphane Konstruktion u. Kap. Organis-
mus versus Mechanismus?.
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genommen bzw. beschrieben werden (Walter Benjamin; Sigrid Weigel;
Lutz Musner),” werden Landschaft und Wald nun zu Orten der Harmo-
nie, des gesellschaftlichen Friedens und iliberwiegend der hierarchischen
Ordnung.*

Auch in der Naturwissenschaft lassen sich Zuordnungen von Ge-
schlechterkategorien nachweisen. Geschieht das vorbiirgerlich nach den
Kategorien der »Ahnlichkeit, so ist in den Klassifizierungen und Taxo-
nomien der Naturgeschichte eine Sexualisierung der Pflanzen grund-
sétzlich bis heute wirksam durch Carl von Linné (Frangois Delaporte;
Londa Schiebinger).” Da Geschlechtergeschichte Kérpergeschichte be-
inhaltet, werde ich im néchsten Abschnitt weitere Beispiele ansprechen.

Korpertransformationen

Zur Korpergeschichte und den historisch-sozialen Funktionen des »Kor-
pers< hat Maren Lorenz eine Einfiihrung vorgelegt, um einen Uberblick
iiber die inzwischen »uniibersehbare Flut von Arbeiten« zu geben.*® Im
Folgenden gebe ich einen Uberblick iiber diesbeziigliche historische
Transformationen.

Herrschaft ist in der mittelalterlichen Gesellschaft »polyzentrisch«
und »aggregativ« aufgebaut, aus vielen unterschiedlichen Einzelrechten
und Gewalten, die »von Land zu Land und von Herr zu Herr« differie-
ren, bei Abwesenheit von »Souveranitit staatlicher Gewalt«.’ Dement-
sprechend »aggregativ« ist auch die Abhdngigkeit: »Ein und dieselbe
Person kann von verschiedenen Herren in unterschiedlicher Weise ab-

43 Vgl. Benjamin, Walter: Charles Baudelaire. Ein Lyriker im Zeitalter des
Hochkapitalismus Hg. von Rolf Tiedemann. Frankfurt/M: Suhrkamp 1974
(1937/39); Weigel, a.a.0.; Musner, Lutz: Stadt. Masse. Weib. Metropo-
lenwandel, Massenphobie und Misogynie im Fin-de-Siécle, in: Hodl,
Giinther et al. (Hg.): Frauen in der Stadt. Linz: Osterreichischer Arbeits-
kreis fiir Stadtgeschichtsforschung 2003.

44 Vgl. Exkurs II: Die (lasterhafte) Stadt als Frau und Wildnis und Kap.
»Wildnis< als Wurzel der Volksgemeinschaft.

45 Vgl. Delaporte, Frangois: Das zweite Naturreich. Uber Fragen des Vege-
tabilischen im XVIII. Jahrhundert Frankfurt/M, Berlin, Wien: Ullstein
1983 (Paris 1979); Schiebinger, Londa: Am Busen der Natur. Erkenntnis
und Geschlecht in den Anféangen der Wissenschaft. Stuttgart: Klett-Cotta
1995 (Boston 1993). Vgl. Kap. Sexualisierung als Taxonomie.

46 Vgl. Lorenz, Maren: Leibhaftige Geschichte. Einfiihrung in die Korperge-
schichte. Tiibingen: Edition Diskord 2000, S. 9.

47 Sonntag, a.a.0., S. 55f.
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hingig sein, Leibeigener des einen, zinspflichtiger Bodenbewirtschafter
eines anderen, gerichtspflichtig einem dritten.«*®

Nach Ernst H. Kantorowicz ist der Herrscherkorper konstruiert als
»zwei Korper«, der »natiirliche« und der »politische«, der alle »Gebre-
chen« des ersten aufhebt, so Krankheiten, Kindheit oder >falsches< Ge-
schlecht.” Regina Schulte et al. fithren das insbesondere am Beispiel
von Queen Elizabeth 1. aus.*

In einer Gesellschaft, in der die menschlichen K&rper Besitzer von
Eigenschaften sind, je nach Standeszugehorigkeit von unterschiedlicher
»Natur¢,” in der die soziale »Synthesis in unmittelbar erfahrbaren Di-
mensionen erfolgt, liegt die Identitdt der Mitglieder einer sozialen Grup-
pe noch ganz im Sinnlichen, in den Kérpern und Dingen. Im Funk-
tionieren ihrer Korper sind die Menschen »voll< und vollstdndig da, in
deren Signalen allein mitteilsam«.”> Die hier vorherrschende »Wahr-
nehmungsstruktur« ldsst »Sinnlichkeit und Abstraktion als ihre Aggre-
gatzustinde unverbunden nebeneinander erscheinen«, »frithe[] Abstrak-
tionsleistungen« zeigen sich als »parataktisches Verhiltnis von Konkre-
tem und Allgemeinem, von Korperlich-Dinglichem und Abstraktem,
von Handeln und Denken«.”® DemgemiB folgt die mwparataktischec
Struktur des Psychischen« einer Ordnung, in der eine Trennung von in-
nerpsychischer und duflerlicher Generierung, von »psychischen und so-
zialen Ordnungsmustern« sinnlos ist, da »sozialer Status und Gruppen-
zugehorigkeit den jeweiligen Verhaltenskanon und Tugendkatalog be-
stimmen«.**

Gunter Gebauer zeichnet die Transformation des menschlichen Kéor-
pers vom Besitzer »gegebene[r] Eigenschaften« in ein Medium des sym-
bolischen Ausdrucks von Eigenschaften im 19. Jahrhundert (und seit-

48 Ebda., S. 42f.

49 Vgl. Kantorowicz, Ernst H.: Die zwei Korper des Konigs. Eine Studie zur
politischen Theologie des Mittelalters. Miinchen: dtv 1990 (Princeton
1957).

50 Vgl. Schulte, Regina (Hg.): Der Korper der Konigin. Geschlecht und
Herrschaft in der hofischen Welt seit 1500. Frankfurt/M, New York:
Campus 2002.

51 Vgl. Gebauer, Gunter: Ausdruck und Einbildung. Zur symbolischen Funk-
tion des Korpers, in: Kamper/Wulf (Hg.): Die Wiederkehr des Korpers.
Frankfurt/M: Suhrkamp 1982, S. 313f. Vgl. Kap. Zu erobernde Jung-
frauen und Kap. Forst I: Der Wald als Korper des Konigs.

52 Czerwinski: Der Glanz der Abstraktion, S. 34., Fn. 19. Den Ausdruck des
»vollen« Korpers tibernimmt Czwerwinski von Karl Marx (Grundrisse, S.
80).

53 Ebda., S. 23.

54 Sonntag, a.a.0., S. 75f.
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dem) nach als »politische[n] ProzeB« einer biirgerlich gepragten »phy
sische[n] Demokratisierung«.”> Noch das »politische Denken des 16.
Jahrhunderts verankert die soziale Ungleichheit zwischen Adeligen und
Nicht-Adeligen in angeborenen und vererblichen Eigenschaften des
menschlichen Korpers«. Jeder Mensch wird mit vom Vater per »Samen«
iibertragenen Eigenschaften ausgestattet. »Oben und Unten der Person
im sozialen Kosmos wird aufgrund koérperlicher Eigenschaften determi-
niert.« Bauern, die Erde bearbeiten miissen, sind daher auch »schwerfal-
lig«, wohingegen die adligen Korper aufrecht, tugendhaft und hdheren
Geistes sind, da sie nicht durch Arbeit beschwert und beschmutzt wer-
den.” Der Besitz von Kérpereigenschaften kann friihneuzeitlich auch
spezifisch »ansteckend« sein. Von Werner Danckert stammt die schon
klassische Untersuchung zu den gesellschaftlich notwendigen, aber »un-
ehrlichen Berufen« wie etwa dem des Henkers, deren »Unehrlichkeit«
bei Berithrung iibertragen wird.”” Seit dem 18. Jahrhundert kommt es zu
verstirkten (wissenschaftlich fundierten) Bemiihungen der Bourgeoisie,
die Unhaltbarkeit der Ungleichheit der Kdrper nachzuweisen, steht sie
doch dem sozialen Aufstieg im Weg.”® Allerdings entstehen, wie etwa
Richard Sennett zeigt, solche Argumentationen als Reaktionen auf
langst eingesetzte Prozesse, in denen die 6konomische Zeit die »Natur¢
des alten Korpers qua nicht mehr zyklischer Produktionsweise obsolet
werden lisst.”” Die neue lineare Zeit im Zeichen der »mechanischen
Uhr« beginnt grundsitzlich schon im Spétmittelalter, markiert hier zu-
nichst aber eine philosophische »Zeit-Revolution«, schreibt Martin
Burckhardt.®” »Maf und Zahl< werden frithneuzeitlich zu gemeinsamen
Kennzeichen von Askese und Friihkapitalismus und somit zur Grund-
lage neuer biirgerlicher Ehekonzepte (Stephan Wyss).%' Mit der »Demo-
kratisierung der Korper« werden diese, da untere Schichten auf Distanz
gehalten werden miissen, zum »bevorzugte[n] Distinktionsmittel«,”* mit
dem per Habitus und Kleidung »Geschmacksdistanzen« zwischen den

55 Gebauer, Gunter, a.a.0., S. 313.

56 Ebda., S. 314ff.

57 Vgl. Danckert, Werner: Unehrliche Leute. Die verfemten Berufe. Bern,
Miinchen: Francke 1963

58 Vgl. Gebauer, a.a.0., 316f.

59 Sennett, Richard: Fleisch und Stein. Der Korper und die Stadt in der west-
lichen Zivilisation. Frankfurt/M: Suhrkamp 1997 (New York 1994), S.
251ff.

60 Burckhardt, Martin: Metamorphosen von Raum und Zeit, S. 63.

61 Vgl. Wyss, Stephan: AskeSe. Ein Essay zum Selbstverstiandnis des herr-
schenden Mannes. Fribourg/Brig: Exodus 1989, S. 184ff.

62 Gebauer, a.a.0., S. 326f.
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Schichten inszeniert und anerkannt werden. Gebauer beruft sich hier auf
Pierre Bourdieu und dessen Untersuchungen, wonach in dieser Weise
die Korper zu »gesellschaftlichen Produkten« geformt werden, »Klas-
sen-Korper«, deren Bestandteile »unmittelbar als Indiz[ie] fiir eine ge-
sellschaftlich gekennzeichnete >moralische« Physiognomie gelesen«
werden.*

Ein wesentliches Resultat dieses Prozesses hat Gebauer allerdings
nicht im Blick. Die physische Egalisierung der Korper fiihrt zu einer
qualitativ neuen >natiirlichen Differenz¢, der der Geschlechter. Anato-
mische Darstellungen des Innenlebens des weiblichen Unterleibs der
Renaissance-Medizin bzw. -Gynikologie stellen dieses als inkorporier-
tes Negativ der mannlichen Genitalien dar. Besonders einflussreich und
oft kopiert ist die Vagina als »Penis< mit dem ldngs angeordneten Dop-
pelkammer-Uterus als yHoden< aus Vesalius’ »Fabricia« von 1492.% Die
Abbildung in Georg Bartischs »Kunstbuch« von 1575 kdnnte sowohl
einen Penis mit Blase und Testikeln, als auch die weiblichen Organe
zeigen. Das Ritsel 16st sich erst im nebenstehenden Bild. Hier ist die
Vorderseite des Uterus entfernt und prisentiert ein Kind.* Die Se-
zierung von Menschen ist ldngst gelibte Praxis. Nichtsdestotrotz werden
die weiblichen Genitalstrukturen mit den ménnlichen als isomorph dar-
gestellt: »hier werden sie geradewegs als solche gesehen«.*® Schon
Esther Fischer-Homberger hat die antiken Auffassungen bei Hippokrates
und Aristoteles »der Frau als Missbildung bzw. Mindergeburt« und den
jahrhundertelangen Werdegang derartiger humoralpathologischer Zu-
schreibugen gezeigt.®’

Am Ende des 18. Jahrhunderts, schreibt Londa Schiebinger, entwi-
ckeln Europas Anatomen »die Vorstellung eines mannlichen und eines
weiblichen Korpers, von denen beide ihr spezifisches Telos hatten«.
Hier physische und intellektuelle Kraft, da Miitterlichkeit. »Ménner und
Frauen« werden nun »als zwar verschieden, doch je vollkommen ge-
dacht«. Schiebinger sieht hier ein Paradox: »Auch nach dem revolu-
tiondren Wandel im Verstdndnis der Geschlechterdifferenz blieb die
jahrhundertealte Dominanz des Mannes iiber die Frau erhalten — obwohl
dies der grundlegenden Voraussetzung dieser Revolution widersprach:

63 Bourdieu, Pierre: Die feinen Unterschiede. Kritik der gesellschaftlichen
Urteilskraft. Frankfurt/M: Suhrkamp 19947 (Paris 1979), S. 310f.

64 Vgl. Laqueur, a.a.0., S. 100, Abb. 20 u. S. 102, Abb. 23.

65 Vgl. ebda., S. 106, Abb. 30, 31.

66 Ebda., S. 100.

67 Fischer-Homberger, Esther: Krankheit Frau (und andere Arbeiten zur Me-
dizingeschichte der Frau). Bern: Huber 1979 (1969), S. 52.

24



EINLEITUNG

daB Kérperlichkeit nicht geschlechtsneutral zu denken sei.«®® Aber: Vor
»dieser Revolution« ist die (differente) Anatomie Signum des sozialen
Geschlechts, seither umgekehrt die soziale Position Signum des biolo-
gischen Geschlechts. Beiden gemein ist die Einteilung in Wesen su-
periorer und inferiorer Art. Da das biologische Geschlecht ein »Kind«
des sozialen ist, lasst die »Entdeckung« zweier verschiedener und »je
vollkommener« Geschlechter die hierarchisierende Differenz eben nicht
obsolet erscheinen. Claudia Honegger hat beschrieben, wie sich die Ent-
wicklung und Stabilisierung der »weiblichen Sonderanthropologie«, des
»modernen Deutungsmusters] >Geschlechterdifferenz«« vollzogen hat
aus einem Geflecht »von mannigfaltigen Handlungsproblemen, alltags-
weltlichen Interpretationen, tradierten und erodierenden Wissensbestin-
den und wissenschaftlichen Systematisierungen, letztere in einem kom-
plexen Prozess der Szientifizierung von >Differenz.%

Allerdings ist nicht zu {ibersehen, dass die alte Einkorpertheorie
nicht génzlich verschwunden ist. In den zentralen Theorien Sigmund
Freuds spielt sie in gewisser Weise die Rolle eines Wiedergéngers, den
es regelméfig zu bannen und auszuschalten gilt. Hier muss beim >Wei-
be« in der Pubertdt das »homologe Lustzentrum«, der »verkiimmerte[]
Penis«, muss die »ménnlich-phallische Befriedigung« an der Klitoris
aufgegeben werden zugunsten »der als Herberge des Penis geschitz-
t[en]« Vagina.”

Werner Kutschmann zeichnet die (wissenschaftliche) Distanzierung
vom Korper nach. So werde in der Renaissance in der bildenden Kunst
(bei Diirer etwa) und in der Philosophie begonnen, nach einem »unbe-
teiligten und unversehrten Korper«, einem »reinen< Kérper, der sich aus
den Prozessen der Natur heraushélt«, zu verlangen. Die Forderung nach
einem w»enthaltsamen Korper« unterstelle einen »Zusammenhang von
»Natur und Natur¢, der des Erkenntnisobjekts und -subjekts«, einen Zu-
sammenhang, der »stillgestellt und suspendiert« werden soll.

Kutschmann geht es hier um die Transformation der Mimesis von ei-
ner der Gewalt in eine der Rationalitdt. Noch im ausgehenden Mittelalter
werde »Hand an die Natur« gelegt, die als zu bekdmpfendes oder zu

68 Schiebinger, Londa: Schone Geister, S. 270.

69 Honegger, Claudia: Die Ordnung der Geschlechter, S. 213f.

70 Zu diesem Thema ausfiihrlich gearbeitet hat Renate Schlesier: Konstruk-
tionen der Weiblichkeit bei Sigmund Freud. Zum Problem von Entmy-
thologisierung und Remythologisierung in der psychoanalytischen Theo-
rie. Frankfurt/M: Européische Verlagsanstalt 1981. Schlesier bezieht sich
bei ihrer Darstellung (ebda., S. 36ff.) u.a. auf Freuds »Uber infantile Se-
xualtheorien« (1908), »Neue Folge der Vorlesungen zur Einfithrung in die
Psychoanalyse« (1933) und »Das Ich und das Es« (1923).
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iiberlistendes »beseeltes Wesen« gelte. »Der Bergmann des Mittelalters,
der in den Berg einfuhr [...], legte damit gleichsam Hand an den
(weiblichen) Koérper der Erde an; er hatte Geliibde der Keuschheit und
der lauteren Absicht abzulegen [...]. Allgemein galt der Eingriff in den
Berg als [...] kaum rechtfertigbarer Frevel am >Korper< der Natur«.”

Kutschmann beruft sich hier auf Carolyn Merchant und ihre Aussa-
gen zur »Weiblichkeit der Natur«. Danach hat das »Bild von der Erde
als einem lebendigen Organismus und einer nahrungsspendenden Mut-
ter« vorneuzeitlich »als kulturelle Handlungshemmung« gegen tibermé-
Bige Ausbeutung gewirkt. »Man schlachtet nicht mir nichts dir nichts
seine Mutter, wiihlt in ihren Eingeweiden nach Gold oder verstiimmelt
ihren Leib«.”” Kathrin Braun und Elisabeth Kremer, die zeigen, wie
Francis Bacon die wissenschaftliche Erkenntnis als quasi ersehnten
Sexualakt charakterisiert, »um endlich einmal aus den Vorhallen der
Natur, welche schon von einer Unzahl von Besuchern erfiillt sind, in ihr
innerstes Heiligtum vorzudringen,” und dann in diesem innersten Hei-
ligtum der Natur auf Maschinen zu stofien,” kritisieren Merchants Re-
klamation des miitterlich nihrenden Leibs und verweisen auf hierar-
chischen Dualismus, der dieses »weibliche Prinzip«< lediglich den vom
»méannlichen Geist« noch zu formenden Rohstoff liefern ldsst, so bei
Aristoteles.”

Fiir die Projektion auf die duflere Natur sind Transformationen von
»wuchernden Leibern< in >formierte Korper< historisch zu beobachten.
Das bezieht sich ebenso auf die Ebene der Wahrnehmung, wie auch auf
die der titigen Umgestaltung.”® In den frithen Bannforsten, die als ex-
klusive Rdume zur herrschaftlichen Jagd okkupiert werden, ldsst sich der
Wald als »Korper des Konigs« nachvollziehen, in den sich die Herrscher
rituell »einschreiben¢, dessen >Wildnis< Voraussetzung einer rituellen
Wiederholung der Unterwerfung ist.”” Mit dem Beginn der Genese des
absolutistischen »Maschinen-Staats< werden Forsten zu Korper-Forma-
tionen, die ykomponiert« werden als aufmarschierende Stindeversamm-

71 Kutschmann, Werner: Der Naturwissenschaftler und sein Korper. Die Ro-
lle der »inneren Natur« in der experimentellen Naturwissenschaft der frii-
hen Neuzeit. Frankfurt/M: Suhrkamp 1986, S. 110ff.

72 Merchant, Carolyn: Der Tod der Natur. Okologie, Frauen und neuzeitliche
Naturwissenschaft. Miinchen: C.H. Beck 1987 (Berkeley 1980), S. 20f.

73 Braun, Kathrin/Kremer, Elisabeth: Asketischer Eros und die Rekonstruk-
tion der Natur zur Maschine. Oldenburg: BIS 1987, S. 25.

74 Vgl. ebda., S. 1.

75 Vgl. ebda., S. 8.

76 Vgl. Kap. Monstrose Leiber zu idealschonen Korpern.

77 Vgl. Kap. Forst .
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lungen oder Soldaten.”® In Wahrnehmungen und Aneignungen des Wal-
des, die pseudo-organische Entwiirfe gegen den Mechanismus, Indus-
trialisierung und entfremdende Strukturen der Modernisierung darstel-
len, in volkisch nationalen Konstruktionen vor allem, gerdt der Wald
zum >wilden Recken¢, Ort einer >kdmpferischen Symbiose« von Natur
und Gemeinschaft.”

Von aggregativen zu generativen
Bedeutungsstrukturen

»Wie also die Moglichkeit einer Wahrnehmung von (rein quantitativ) Unbe-
kanntem allein der historischen Mdglichkeit einer Denkform des immer schon
Bekannten, der Logik des systematischen Raumes entspringt, erwéchst in einer
noch aggregativen Raum-, Denk- und Weltstruktur die bestéindige Konstatie-
rung des Bekannten aus der Realitit des (qualitativ) Unbekannten.«*

Dass in dieser Weise die »neue Welt« von den ersten »Entdeckern< mit
bekannten Figuren bevolkert wird, zeigt Christian Kiening.®' Erst mit
den Entdeckungsfahrten des 15. und 16. Jahrhunderts beginnt eine »Lo-
gik der Einheit der Welt, ihrer grundsétzlichen Bekanntheit, ihrer tota-
len, lediglich temporér noch ans Ende zu bringenden rationalen Erfahr-
barkeit«.*> Die Anordnung einer Vielzahl semantischer Raume in vor-
biirgerlichen Gesellschaften beschreibt Czerwinski so: »Die selbsténdi-
gen, nebeneinander liegenden Blocke aggregativ organisierter Rédume
[...] nehmen sich, anders als die vertikalen, nur mehr reflexiv vermittel-
ten Schichten des einen, systematischen generativen Raumes« — in der
biirgerlichen Gesellschaft — »wechselseitig nicht ihr soziales Recht, ma-
chen einander nicht zum Schein. Aggregative Rdume sind also noch eine
Summe von konkreten, qualitativen Orten, erzeugen kein in seiner Ab-
straktion hoher geltendes System reiner Vermittlung, lediglich quantita-
tiver Differenz«.*

78 Vgl. Kap. Forst II: Der Wald als absolutistische Staatsmaschine.

79 Vgl. Kap. Der Wald als Ort des »Daseinskampfes«.

80 Czerwinski, Peter: Gegenwirtigkeit, S. 92.

81 Vgl. Kiening, Christian: Ordnung der Fremde. Brasilien und die theoreti-
sche Neugierde im 16. Jahrhundert, in: Kriiger, Klaus (Hg.): Curiositas.
Welterfahrung und &sthetische Neugierde in Mittelalter und frither Neu-
zeit. Gottingen: Wallstein 2002. Vgl. Kap. Die totale Inversion ménnli-
cher Herrschaft: Kannibalinnen.

82 Czerwinski, a.a.0.

83 Ebda., S. 86.
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Vergleichbar zeigt Michel Foucault die noch im 16. Jahrhundert be-
stehenden Wahrnehmungsmuster nach »Formen der Ahnlichkeit«.®
»Der Raum der unmittelbaren Ahnlichkeit wird zu einem groBen offe-
nen Buch. Es starrt von Schriftzeichen. [...] Man mul} sie nur noch ent-
ziffern.« Denn es herrscht ein »Gewimmel von Ahnlichkeiten« und die-
se sind zunéchst unsichtbar. Um sie sichtbar zu machen, gibt es die »Si-
gnaturen«. Denn: »Um zu wissen, daf der Eisenhut unsere Augenkrank-
heiten heilt, oder da3 die im Mdorser zerstampfte Nufl mit Weingeist un-
sere Kopfschmerzen heilt, mu8 man durch ein Zeichen darauf aufmerk-
sam gemacht werden.«*

Belege fiir solche aggregativen Wahrnehmungs- und Handlungs-
strukturen finden sich etwa in Joachim Allmanns Mentalitéts- und Sozi-
algeschichte frithneuzeitlicher biuerlicher Waldnutzung im Konflikt mit
obrigkeitlichen Ordnungsvorstellungen,® ebenso in den parataktischen
Bedeutungen von Siimpfen, Auen und Briichen und der dort vorkom-
menden Flora und Fauna. Weiden etwa sind yHexenbdume«, werden ma-
gisch gegen das >Bose« genutzt, desgleichen Skonomisch.*” Damalige
Naturgeschichten, wie Konrad von Megenbergs »Buch der Natur« (14.
Jahrhundert) oder der »Physiologus« fiihren neben >realen< Tieren auch
Geschopfe wie »arpen«, gefraBlige Vogel mit menschlichen Gesichtern
oder »Basilisken«, schlangenartige Monster an.*® Die in der Moderne
»so evidente Trennung« zwischen Uberliefertem, Legenden, Dokumen-
ten und Beobachtungen existiert in dieser Weise noch nicht.*

»Vermittlungsformen aber, unter denen sich die selbstindigen Teile einer ag-
gregativ organisierten Welt bewegen, gibt es manche. Eine davon, die im mit-
telalterlichen Epos dominiert, ist beispielsweise jener Sprung, der den Heroen
an die ihm >objektiv< bestimmten, doch nur parataktisch zusammenhédngenden
und einer subjektiven, intentionalen Vermittlung nicht zuginglichen Punkte
bringt: der Sturm, das Meer, der Wilde Wald, das Zauberpferd, der ziellose
Ritt etc.; eine andere Form der Aggregation, bestimmend fiir die Darstel-
lungsweisen des Schwankhaften, Karnevalesken, ist die Verkehrung, die Ge-

84 Foucault, Michel: Die Ordnung der Dinge. Frankfurt/M: Suhrkamp 1974
(Paris 1966).

85 Ebda., S. 56f.

86 Vgl. Allmann, Joachim: Der Wald in der frithen Neuzeit. Eine mentalitéts-
und sozialgeschichtliche Untersuchung am Beispiel des Pfilzer Raumes
1500-1800. Berlin: Duncker & Humblot 1989; vgl. Kap. Das Ver-
schwinden von Werden und Vergehen.

87 Vgl. Kap. Hexenbdume und Katzen und Kap. Ungeziigelte Pflanzen und
Reptilien.

88 Vgl. Wyss, Stephan: AskeSe, S. 85.

89 Vgl. Foucault, a.a.0., S, 169f.

28



EINLEITUNG

genbildlichkeit (die folglich besser und weniger mifiverstdndlich »Nebenbild-
lichkeit< hiefie).«’

Der Wald als Gegenwelt ist demnach eigentlich eine Nebenwelt, die
betreten und verlassen werden kann. Dass in den aggregativ angeordne-
ten Réumen die jeweiligen Bedeutungen gleichwertig nebeneinander
stehen, besagt keine Unantastbarkeit. Die »Beseeltheit« der Wilder steht
demnach in keinem Widerspruch dazu, dass sie gepliindert, gerodet wer-
den. Auch das gehort zur aggregativen Struktur, die auf »keine innere
Einheit der Person zentriert« ist und deren »Bestandteile« ebenso wenig
whierarchisch z.B. >nach den Regeln der Vernunft« geordnet« sind.”'

Der Wandel von aggregativen zu generativen Bedeutungen korres-
pondiert mit Verdnderungen innerer, psychischer Strukturen mit sich, es
entsteht »Unterbewusstsein«, d.h., auch die Bedeutungen bekommen
Untergriinde, >unterirdisch« wirksame Kanéle. Diese Transformationen
sollen in den einzelnen Kapiteln im jeweiligen Kontext entfaltet wer-
den.”

>Innen< und >AuBenc«

»Der Mensch soll seiner hoheren Bestimmung geméfl immer mehr und mehr
zum Siege {liber die materielle Natur gelangen, der einzelne Mensch zur Herr-
schaft liber seine eigene Natur, die Menschheit im Ganzen zur Herrschaft iiber
die Natur im Grofien.«”*

Die Kategorien von >Innen< und >Auflenc< in den gesellschaftlichen Na-
turverhéltnissen bezeichnen einander iliberlagernde, sich ebenso wech-
selseitig bedingende Dimensionen, wobei desgleichen Diskontinuitéten
zu beobachten sind. Zum einen geht es um die Endo- und Exosphére der
Gesellschaft. Diese Aufteilung in Sphéren von >Innen< (Haus, Dorf) —
die Orte, an die Frauen verwiesen werden, in denen Ménner aber die do-
minante soziale Position besitzen — und »AuBlen< (Wald, fremde Territo-
rien) — Orte, die weitgehend exklusiv von Ménnern aufgesucht werden —
entstehen historisch schon sehr friih, grundsétzlich in sesshaften, agrari-

90 Czerwinski: Gegenwartigkeit, S. 479f.

91 Sonntag, a.a.O., 73.

92 Vgl. insbesondere Kap. Entgrenzungen — Begrenzungen: Der Herkynische
Wald als Reterritorialisierung.

93 Schreber, Daniel Gottlob Moritz; zit. n. Makowski, Henry/Buderath,
Bernhard: Die Natur dem Menschen Untertan. Okologie im Spiegel der
Landschaftsmalerei. Miinchen: Kindler 1983, S. 37.
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schen Gesellschaften. Eine Trennung, die auch fiirs Mittelalter beschrie-
ben wird, bis hin zu streng unterschiedlichen »>Sprachen« der Geschlech-
ter (Bernd-Ulrich Hergemdller). Auch wenn eine Verstindigung der Ge-
schlechter zwangsldufig stattfindet — im Herrschaftsbereich, in Handel,
Handwerk, Landwirtschaft —, sei diese Kommunikation jedoch je »aprio-
ri aufgrund der unterschiedlichen Sozialisation von essentiellen Unter-
schieden geprigt, die sich vor allem im Wortschatz, in der Wortwahl,
der Grammatik und der Fremdsprachenkenntnisse manifestiert haben
werden«.” Sprachkompetenz im gesamten Mittelalter sei androzen-
trisch.”® Auf der einen Seite also ist die Frau »inneng, zugleich wird sie,
als von der ménnlich besetzten Norm Abweichende, als »drauflenc, als
die »Andere« wahrgenommen.

Zum anderen, aber damit verbunden, geht es also um das >Innenc als
einem beherrschten, sich ausdehnenden Raum und das >Auflenc als ei-
nem unbeherrschten Raum. Dass die Aufspaltung in »Innen< und >Au-
Ben< — und damit zugleich die wechselseitige Bedingung von >Innenc¢
und >AuBlen< — im heutigen Sinn in der frithen Neuzeit entstanden ist, ist
hiufig gezeigt worden. Geht man von aggregativen Strukturen zuvor
aus, ldsst sich das weiter stiitzen, da dort offenbar eher von »Nebenein-
andery, als von Innen und AuBen gesprochen werden kann.”® Die Land-
schaft als &sthetisch erfahrbarer und gestaltbarer Ort, als Raum >drau-
Ben¢, in dem mdglicherweise positiv konnotierte »Gegenwelten< vermu-
tet werden konnen, entsteht frithneuzeitlich erst mit der Genese des
stidtischen biirgerlichen Subjekts.””

»Aufklérung ist radikal gewordene, mythische Angst. Die reine Immanenz des
Positivismus, ihr letztes Produkt, ist nichts anderes als ein gleichsam univer-
selles Tabu. Es darf iiberhaupt nichts mehr drauflen sein, weil die bloe Vor-
stellung des DrauBen die eigentliche Quelle der Angst ist.«’®

94 Hergemoller, Bernd-Ulrich: Masculus et femina: Systematische Grundli-
nien einer medidvistischen Geschlechtergeschichte. Hamburg: HHL-Ver-
lag 2001, S. 76.

95 Vgl. dazu Lorenz, Maren, a.a.O., S. 129 (mit weiterfiihrenden Literaturan-
gaben) und Rivera Garretas, Maria-Milagros: Orte und Worte von Frauen.
Eine Spurensuche im europdischen Mittelalter. Miinchen: dtv 1997 (Bar-
celona 1990), S. 103ff. Zum Absondern, Eingrenzen und strikten Uber-
wachen der Frauen als »Eckstein des Wertesystems« im adligen Haushalt
vgl. Duby, Georges: Das Gefahrliche: die Frauen und die Toten, in: Ari¢s,
Philippe/Ders. (Hg.): Geschichte des privaten Lebens 2. Vom Feudalzeit-
alter zur Renaissance. Augsburg: Bechtermiinz 2000 (Paris 1985), S. 87ff.

96 Vgl. Sonntag, a.a.0., S. 67ff.

97 Vgl. Kap. Das neue biirgerliche Subjekt entdeckt die Landschaft.

98 Sonntag, a.a.O., S. 22.
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Das beriihmte Diktum von Horkheimer/Adorno, das sich kurz in »was
auflen ist, soll innen werden< ausdriicken lédsst, bezeichnet allerdings
keine Einbahnstrale. Die soziale Inkorporation des »>Aufleng, die Verge-
sellschaftung der >duBeren Natur< kann nur nach den Bedingtheiten des
»Inneng, der »inneren Natur< erfolgen. Klaus Theweleit: »Uber das Ver-
héltnis zum eigenen Korper und zu anderen menschlichen Koérpern
entwickelt sich die Beziehung jedes menschlichen Kdrpers zur iibrigen
Objektwelt und aus dieser die Sprechweise dieser Korper von sich, den
Objekten, den Beziehungen zu den Objekten.«’’ Mit Theweleit werde
ich vor allem die Konstruktion von j>soldatischen Wéldern<, »Wildnis-
seng, die >Innen« sind, und die Béndigung des >weiblichen< Wassers un-
tersuchen.'”

Seit dem Beginn der Moderne sind die Grenzen nach auflen immer
weiter ausgedehnt worden. G6tz GroB3klaus spricht von »kognitiv-sym-
bolischen Karten«, die »Grundmuster raum-analoger, soziokultureller
Orientierung und Bewegung« festlegen und die sich aus Texten eu-
ropéischer Literatur rekonstruieren lassen. Sie »geben die unterschied-
lichen Routen an, auf denen wir die Grenzen [...] unserer Innenrdume
iiberschreiten kdnnen: nach oben (in die Hohe), nach unten (in die Tiefe)
— nach auflen (ins Weglose, Ungeordnet-Dichte von Wildnis/Dschungel
— ins Weglos-Ungeordnet-Offene des Meeres). Es sind Routen, die aus
den jeweils geschichtlichen kulturellen Binnen- und Eigenrdumen hin-
ausfiihren«, aber ebenso zuriick.'”’ Wo die Grenzen zwischen »Eige-
nem« und »Fremdem« verlaufen, und wie offen sie sind, »ist mit dem
[...] ZivilisationsprozeB im ganzen verkniipft« und duflert sich »deutlich
seit dem Anfang des 18. Jahrhunderts« in aufeinanderfolgenden »Peri-
oden massiver Eingrenzung (Aneignung, Befriedung) des Natur-Frem-
den« und solchen »revoltierende[r] Entgrenzungen«, der Reklamationen
»auf den Aufbruch in die Fremde, den Gang in die Wildnis, das
Uberschreiten der jeweiligen Grenze«. Und diese »Grenzen zwischen
Eigenem und Fremdem verlaufen >innen< wie »auBen<. Innen riegeln uns
die erlernten psychischen Mechanismen der »>Affektddmpfung< und der
Triebregulierung bzw. -modellierung vom Fremden und Wilden in uns
selbst ab. Nach aulen versperren uns insbesondere die erlernten Codes
der Wahrnehmung den Blick auf das Fremde und Andere aulerhalb un-

99 Theweleit, Klaus: Mannerphantasien Bd. 1: Frauen, Fluten, Kérper, Ge-
schichte. Frankfurt/M: Verlag Roter Stern 1977, S. 40.

100 Vgl. Kap. Der Aufmarsch der Soldaten, Kap. Der Wald als kdmpferische
Volksgemeinschaft und Kap. Von der endgiiltigen Abschaffung des »Ma-
triarchats<.

101 GroBklaus, Gotz: Natur — Raum. Von der Utopie zur Simulation. Miin-
chen: Judicium 1993, S. 20f.
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ser«. Wobei diese Grenzen immer weiter nach » vorne< verschoben«
worden seien, Wildnis immer weiter verschwunden sei.'” GroBklaus
iibersieht allerdings, dass dieses »Fremde< und »Wilde« in »uns< gesell-
schaftlicher Produktion entspringt; desgleichen das >Fremde«/>Wilde«
auBlerhalb, wie die Konstruktionen der Anderen¢, der Inversion méannli-
cher Ordnung und Herrschaft in der Figur der »Kannibalin< (in Analogie
zur europdischen Hexe) und der damit korrespondierenden Landschaft,
wie sich das aus Reiseberichten friihneuzeitlicher Kolonisatoren in Bra-
silien rekonstruieren lasst.'”

Fiir die Moderne skizziert Astrid E. Schwarz die >Innen-AuBenc<-
Perspektive fiir den »Raum« (mittelbare und abstrakte Natur, Binnen-
land, bearbeitetes Land, Ndhe versus unmittelbare, konkrete Natur,
Ubersee, Land als Ressource, Ferne), fiir die »Gesellschaft« (das >Eine,
Mann, Kapital, Vernunft, modern, industriell, Nation, Begrenztheit ver-
sus das »Andere«, Frau, Natur, Gefiihl, fremd, exotisch, antimodern, aus-
gedehnt), fiir das »Subjekt« (Beherrschung, Verfiigbarkeit von (mate-
rieller) Natur, Maschine, Korper, imperiale Beziehung versus Genuss
der (idealen) Natur, Unterwerfung unter sie, arkadische, kontemplative
Beziehung). »Innen< aus der modernen Subjektperspektive sei zudem die
»auflere, physische Erscheinung der Natur«, »auflen< demgegeniiber die
»innere, psychische Erscheinung der Natur«. Das modernde Subjekt ver-
duflere »sich selbst in der Natur metaphysisch« und mache sich dort
sichtbar, »wo es sich physisch (noch) nicht gedufiert hat. Die konkrete
und unmittelbare Natur, also >Landschaft¢, wird zum Symbol jener Na-
tur, die in der stddtisch industriellen Welt nicht mehr vorkommen kann.
»Landschaft< ist dann der »symbolische Kristallisationspunkt des moder-
nen Unbehagens an der Moderne««.'®

Eine Studie, die gesellschaftliche Naturverhiltnisse aus einer Perspekti-
ve der langen Sicht untersucht, kommt um eine Auseinandersetzung mit
der Zivilisationstheorie von Norbert Elias nicht herum. Schon weil Elias,
anders als Horkheimer/Adorno, keinen Prozess der Aufkldrung unter-
sucht hat, der sich weitgehend im philosophischen Uberbau abspielt,
sondern versucht hat, Mentalitdtsgeschichte zu begriinden, die Trans-
formationen von Fiihlen, Denken und Handeln >wirklicher<« Menschen
im historisch-sozialen Prozess nachzuzeichnen, das Wirken der Macht in
den wechselseitigen Verflechtungen von Individuum und Gesellschaft.

102 Ebda., S. 83f.

103 Vgl. Kap. Kannibalinnen.

104 Schwarz, a.a.O., S. 112ff. Binnenzitat von Hard, Gerhard: Selbstmord und
Wetter — Selbstmord und Gesellschaft. Stuttgart 1988, S. 263.
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Man kann ihn zugleich als einen »fondateur de discusivité« bezeichnen,
der nicht nur sein Werk geschaffen, sondern andere »ermdglicht< hat, der
einen Diskurs begriindet hat, an dem es kein Vorbei mehr gibt (wie des-
gleichen Marx, Freud, Foucault selbst).'®

Fiir Norbert Elias stellt die Wald-Wildnis ein Bedrohungspotential
ersten Ranges dar und mit der »zunehmenden Pazifizierung« der Land-
schaft »andert sich zugleich auch die Sensibilitdt der Menschen fiir ihr
Verhalten im Verkehr miteinander«:

»Die Art, wie langsam im Anstieg des Mittelalters und dann beschleunigt vom
16. Jahrhundert ab die >Natur< erlebt wird, ist dadurch gekennzeichnet, daf3
immer grofere Menschenrdume immer entschiedener befriedet werden; erst
damit horen Wilder, Wiesen und Berge allméhlich auf Gefahrenzonen erster
Ordnung zu sein, aus denen bestindig Unruhe und Furcht in das Leben des
Einzelnen einbricht; und nun, wenn das Wegnetz, wie die Verflechtung dichter
wird, wenn Raubritter und Raubtiere langsam verschwinden, wenn Wald und
Feld aufhoren, der Schauplatz ungeddampfter Leidenschaften, wilder Jagden
auf Menschen und Tiere, wilder Lust und wilder Angst zu sein, wenn sie statt
dessen mehr und mehr durch friedliche Tatigkeiten [...] modelliert werden,
nun wird den befriedeten Menschen die entsprechend befriedete Natur in einer

s 1
neuen Weise sichtbar.«'%

Die Minimierung duBlerer Angstquellen wird zur Bedingung der Trieb-
ddmpfung. Bei »Primitiveren«, schreibt er, »ist auch der Naturraum
noch in weit hoherem MaBe eine Gefahrenzone; er ist von Angsten er-
fiillt, die der zivilisierte Mensch nicht mehr kennt«.'”” Er nimmt diese
Angste der »Primitiven« rein aus einer groBeren Umweltunsicherheit an,
zugleich sieht er Angste moderner Menschen vor >Wildnis< offenbar als
inexistent an.

Das Elias-Konzept ist in verschiedener Hinsicht eindimensional. So
verlduft der Zivilisationsprozess bruchlos in einer groflen linearen Kur-
ve. Dass Elias hier und da von Briichen und Riickwirtsbewegungen
spricht, hat eher den Charakter eines Einrdumens. Und es verlduft prak-
tisch ausnahmslos gesellschaftlich von >oben< nach >unten<.'” Zugleich
wird das Leben seit dem Ende des Mittelalters bestindig friedlicher.
Phianomene wie die Hexenverfolgung existieren in dieser Theorie

105 Foucault, Michel: Qu’est-ce qu’un auteur?, in: Bulletin de la Société fran-
caise de Philosophie 63 (1969), Nr. 3, S. 89.

106 Elias, Norbert: PDZ 2 , S. 405f.

107 Ebda., S. 405.

108 Vgl. ebda., S. 3411t
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1% Die Geschlechterhierarchie erscheint bei ihm noch im Mittelal-

ter als bloB auf physische minnliche Uberlegenheit gegriindet, weshalb
der Zivilisationsprozess auch als sozialer Machtzuwachs von Frauen
verlaufe.""” Das Ansteigen von Scham und Peinlichkeit beschreibt blofie
Quantitdten. Qualitative Verdnderungen werden hier ebenso wenig an-
genommen, wie die Moglichkeit, dass aus Gefithlen von Scham und
Peinlichkeit Aggressionen entstehen, diese seien vielmehr Instanzen, die
die Affekte umlagern und in Schach halten.'"' Zwar iibernimmt er die
Terminologie von »Es«, »Ich« und »Uber-Ich« von Freud,'"? er fundiert
sie aber lerntheoretisch. Daher werden die Menschen stets auf die gesell-
schaftlich erwiinschten Verhaltensweisen hin »konditioniert«. »Gesell-
schaftlich unerwiinschte Trieb- und Lustduerungen werden mit Mal-
nahmen bedroht und bestraft, die Unlust erzeugen oder dominant werden
lassen«. Permanentes Bestrafen verbinde dann das Verhalten »zwangs-
laufig« mit der »Unlustdominante«.'"” Unerwiinschte Verhaltensweisen
hingegen entstammen ungeniigenden Konditionierungsleistungen und
sind keine sozialen Produkte.'"* Diese Grundsitze sind auch vor dem
Hintergrund seiner Ablehnung jeglicher Dialektik zu sehen.'"

Obwohl er dem Leser abverlangt, umzudenken, wie er das selbst
getan habe,''® bewegt er sich historisch-semantisch vollig im einen biir-
gerlichen Raum. Er kennt keine qualitativ anderen Gesellschaften, so
werden Menschen auf »fritheren Zivilisationsstufen< zu Miangelausgaben
der »hoher Zivilisierten<. »Beides, Lust und Unlust entlud sich hier
offener und freier nach auBien. Aber das Individuum war ihr Gefangener;
der Einzelne wurde oft genug von seinen eigenen Empfindungen, wie
von Naturgewalten, hin und her geworfen. Er beherrschte seine Leiden-
schaften weniger; er war stirker von ihnen beherrscht.«''” Dafiir gibt es
zwel wesentliche Voraussetzungen: Die Bindung der wechselseitigen
Vernetzungen an einen zentralistischen Staat. Wo dieser weitgehend
fehle, herrsche weitgehende Desintegration, kaum »Selbstzwang« und

nicht.

109 Das ist auch Klaus Theweleit — neben anderen Punkten — aufgefallen; vgl.
Maénnerphantasien Bd. 1, S. 386.

110 Vgl. PDZ 2, S. 109ff.

111 Vgl. ebda., S. 398f.

112 Vgl. ebda., S. 400.

113 PDZ 1, S. 282f.

114 Vgl. ebda., S. 329.

115 Vgl. Elias, Norbert/Lepenies, Wolf: Zwei Reden anlidBlich der Verleihung
des Theodor W. Adorno-Preises 1977. Frankfurt/M: Suhrkamp 1977.

116 Vgl. PDZ 1, S. LXXXI.

117 PDZ 2, S. 329f.
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bestenfalls sporadisch »Fremdzwang«.'"® Das »soziogenetische Grund-
gesetz«, das Elias vom »phylogenetischen Grundgesetz« Ernst Haeckels
iibernimmt,'"” besagt, dass die Soziogenese in jeder Psychogenese aufs
Neue durchlaufen wird. Daraus leitet er aber im Umkehrschluss eine
vergleichsweise geringe Differenz zwischen Erwachsenen und Kindern
auf >niedrigeren Zivilisationsstufen< ab.'*’

Es muss in diesem Rahmen bei einem Anreilen der kritisierten
Punkte bleiben.'”' Ich werde in einigen Kapiteln niher auf bestimmte
Aspekte eingehen.'*

118 PDZ 1, S. 278f.

119 Ebda., S. 330.

120 Vgl. ebda., S. 192 u. 277.

121 Zur (unterschiedlich vorgebrachten) Kritik an Elias vgl. insbesondere
Baumann, Zygmunt: Dialektik der Ordnung. Die Moderne und der Holo-
caust. Hamburg: Europédische Verlags-Anstalt 1992 (Oxford 1989); Breu-
er, Stefan: Die Gesellschaft des Verschwindens. Von der Selbstzerstérung
der technischen Zivilisation. Hamburg: Junius 1992; Duerr, Hans Peter:
Der Mythos vom Zivilisationsproze. 5 Bde. Frankfurt/M: Suhrkamp
1988-2002; Modelmog, Ilse: Die zwei Ordnungen. Industrielles Bewuf3t-
sein und Subjektanarchie. Opladen: Westdeutscher Verlag 1989; Oester-
diekhoff, Georg W.: Zivilisation und Strukturgenese. Norbert Elias und
Jean Piaget im Vergleich. Frankfurt/M: Suhrkamp 2000; Sonntag, Micha-
el, a.a.0. Auch diese Ansitze kann ich hier nicht ndher diskutieren.

122 Vgl. Kap. Hexenbdume und Katzen und Kap. Verflechtungen.
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Verkorperungen — Bilder:

theoretische Begriffsbestimmungen

»Es mag irritierend anmuten, von einem jpraktischen Diskurs< oder von einer
»Sprache der Dinge« reden zu horen — gleichwohl ist damit nichts anderes ge-
meint als jenes Denken, das in die Dinge einflieBt und hier sich in verding-
lichter Form &ufert. Tatsdchlich stimmt es ja nicht, daf3 die Dinge stumm sind,
sondern es liegt, wenn wir von einem >Sachzwang« reden, in Wahrheit ein
Denkzwang vor, der nur die Gestalt einer Sache angenommen hat. Dieses ver-
dinglichte, in den Artefakten eingeschlossene, oder eigentlich: in die Wirk-
lichkeit hinausgelegte Denken ist dem, was sich selbst als Denken definiert,
deutlich voraus — und zwar so, da} das, was wir Denken nennen, zum Nach-
denken verdammt ist (oder schlimmstenfalls, wie im Falle der spatmittelalter-
lichen Philosophie: zum Gegen-die-Dinge-Andenken, zur systematisierten
Wahrnehmungsstorung). Descartes, vor dem Hintergrund der mechanischen
Uhr, und damit: vor dem Prospekt seiner Megametapher betrachtet, ist kein
Neuerer, sondern ein Nachziigler des Denkens.«'

Burckhardt spricht nur vom »Denken, das einflieBe in die Dinge. Es
muss allerdings »Wahrnehmen« heilen, da das auch >Fiihlen< beinhaltet
(das Denken, die Ideologie kommt spéter). Die Erfahrung der Unord-
nung des Primédrwaldes, oder dessen, was dafiir gehalten wird, des Cha-
os’ der Dinge ist »Gefiihl¢, ein >Gefiihl¢, das in der Weise historischen
Prozessen unterliegt, wie auch der Leib nicht Essenzielles sein kann,
sondern historischen Prozessen unterliegt.” Umgekehrt trifft das ebenso
auf die Wahrnehmung von >gefestigten Strukturen< im Wald zu, der

1 Burckhardt, Martin: Metamorphosen von Raum und Zeit, S. 15.
2 Vgl Kap. Biirgerliche Naturmystik.
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etwa als »stehendes Heer< oder als GroBkirche empfunden, konstruiert,
propagiert wird.

Mit Friedrich W. Heubach ist von einer »materiale[n] Repridsentanz,
die dem Psychischen in den Dingen gegeben ist« auszugehen.® Die »Ge-
genstindlichkeit der Dinge« stellt demnach »keine den Dingen inhédrente
Qualitdt, kein objektives Datum dar, sondern ein (psycho-logisches)
Konzept«. Die Dinge sind nicht nur Ausdruck von Psychischem,
vielmehr erfahrt dieses in ihnen »auch eine gegenstindliche Modellie-
rung«. Heubach entwickelt seine Thesen im Hinblick auf die Ontoge-
nese in der Moderne. Auf vormoderne Gesellschaften ist das, wie ge-
zeigt, nicht anwendbar. Dass die Dinge dort sprechen, ist mit Foucaults
»Formen der Ahnlichkeit« und »Signaturen« bereits erwéhnt worden.

Von einer Sprache der Dinge auszugehen heif3t, die Dinge der duf3e-
ren Natur als historische »Kulturgegenstinde« aufzufassen, die soziale
Funktionen erfiillen. Diese Funktion ist vor allem eine der Sinnproduk-
tion. Die soziale Produktion der Naturdinge weist ihnen mimetische Ei-
genschaften zu, »weibliche« oder »minnliche« Eigenschaften, die des-
gleichen historischen Prozessen unterliegen.

Die Dinge sprechen. Thre Sprache besteht aus Verkdorperungen. Die
lebendigen Dinge der »dufleren< Natur symbolisieren also nicht, sondern
sie verkorpern — abhédngig von den historisch unterschiedlichen Gesell-
schaftsstrukturen, vom menschlichen Korper als historischem Prozess —
jeweils etwas: Das, was >innen«< gefiihlt wird, dabei gefiirchtet und/oder
ersehnt, wird ebenso >auflen< erfahren. Es geht also um Korresponden-
zen von inner- und auBerleiblichen (bzw. -korperlichen) >Erfahrungs-
rdumen<. Die Existenz dieser Korrespondenzen hat bereits Marx mit
dem Begriff des »unorganische[n] Leib[s] des Menschen«’ angedeutet,
mit dem dieser im permanenten Prozess des »Stoffwechsels« bleiben
miisse, wobei mittels Arbeit ein permanent interdependentes Aus-
tauschverhiltnis in der Interaktion von Gesellschaft und Natur bestehe.’
»Arbeit ist« bei Marx »das prigende Mittel in diesem sozial-okologi-
schen Verfahren. Mit ihr veréndert der Mensch« in geschichtlich jeweils
eigener Art »nicht nur die duere, sondern auch seine innere Natur«.®
Derselbe Marx hat aber rund 30 Jahre spéter in seiner »Kritik des
Gothaer Programms den Lassalleanern« vorgehalten, »nicht die Arbeit

3 Heubach, Friedrich W.: Das bedingte Leben, S. 103

4 Marx, Karl: Okonomisch-philosophische Manuskripte, in: MEW Ergin-

zungsband 1 Berlin (O): Dietz 1981 (1844), S. 516.

Ebda., S. 573f.

6  Kropp, Cordula: »Natur«. Soziologische Konzepte, politische Konsequen-
zen. Opladen: Leske + Budrich 2002, S. 154f.

W
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allein sei, wie unter Vulgérsozialisten herzubeten {iblich war, die Quelle
gesellschaftlichen Reichtums«.” Ebenso wire zu erginzen, dass >Arbeitc
in den gesellschaftlichen Naturverhiltnissen nicht das einzige Moment
ist, wollte man nicht auch hier einer »Hypostasis« das Wort reden, die
»die Illusion von der Vormacht des erzeugenden Prinzips nur fort-
[setzt]«.® Matthias Eberle hat gezeigt, dass die von Marx angefiihrte
(aber historisch nicht datierte) »urspriingliche Akkumulation« einherge-
he mit einer dsthetischen Aneignung der »duBleren Natur<: einem Gegen-
ibertreten und &dsthetischen Umformen, das erst dem stddtisch sich von
der Landschaft sich separierenden und (proto-)kapitalistisch produzie-
renden biirgerlichen Subjekt seit der friihen Neuzeit méglich sei.’”

Es geht also um die unterschiedlichen Weisen der sinnlichen und 4s-
thetischen Wahrnehmung, der Kérpererfahrung im historischen Prozess
und die Verkdrperungen dieser Erfahrungen in der »dufleren Natur<. Und
wenn Sennett »argumentiert, dal urbane Rdume weithin durch die Wei-
se Gestalt annehmen, wie die Menschen ihren eigenen Koérper erfah-
ren«,10 dann trifft das eben nicht nur auf urbane, sondern ebenfalls auf
die Rdume in der »dufleren Natur< zu. Rdume, die hier wie da in spezi-
fischer Weise als Bilder erscheinen.

Burckhardt merkt an, dass in den Parks des Absolutismus eine Bild-
Grammatik zur direkten Erfahrung werde. »Bildraum« und »Erfah-
rungsraum« gingen untrennbar ineinander iiber, da der Bildbetrachter in
diesem Bild sei und gleichzeitig ein Selbst-Bewusstsein als Betrachter
habe."" Das ist ergénzungsbediirftig. Diese Bilder und ihre »Grammatik«
sind weder auf geometrisierte Barockgérten, noch auf Gérten und Parks
iiberhaupt beschrankt. Die Gleichzeitigkeit von Bild- und Erfah-
rungsraum betrifft desgleichen Wilder, die »freie Landschaft<, und zwar
nicht erst dann, wenn sie ihrerseits (um-)gestaltet werden, sondern be-
reits mit dem Augenblick ihrer Beméchtigung. Zwar verweist »Gram-
matik< auf regelhafte Gestaltung. Und der Unterschied zwischen Garten
und >freier Natur¢ ist die bewusste Gestaltung des ersteren. Aber das,
was in der »freien Natur< angetroffen wird, ist als »Bild« bereits gesell-
schaftlich vorgeformt und wird demgeméaf wahrgenommen (was sowohl

7  Adorno, Theodor W.: Negative Dialektik. Frankfurt/M: Suhrkamp 1975

(1966), S. 179.

Ebda.

9  Eberle, Matthias: Individuum und Landschaft. Zur Entstehung und Ent-
wicklung der Landschaftsmalerei. Gielen: Anabas-Verlag 1980, S. 8f. u.
44fF.

10 Sennett: Fleisch und Stein, S. 456.

11 Burckhardt, a.a.O., S. 205f.

[e e}

39



VERKORPERUNGEN DES WALDES

von affirmativem als auch pejorativem Bewusstsein dieser formenden
Gesellschaft sprechen kann).

Die Erfahrungsrdume sind Bilder, weil sie gesellschaftlich vermit-
telt, weil sie, mehr noch: in komplexer Weise erzeugt werden. In ihnen
werden ebenso (gesellschaftlich vermittelte) Erfahrungen erzeugt. Fiir
Girten und Parks scheint das naheliegend. Hier werden bewusst Lebe-
wesen architektonisch zugerichtet, nach wissenschaftlichen und &stheti-
schen Prinzipien so prisentiert, dass Bedeutungen, dass >Stimmungenc
erzeugt werden.'? >Stimmungen« und Bedeutungen, die im konstitutiven
Prozess zwischen Gesellschaft, Individuum und >duflerer Natur< entste-
hen. »Schénheit¢, »Asthetik¢ ist dabei Resultat des ordnenden Zugriffs,
der Herrschaftsausiibung, aber auch des Widerspruchs dagegen, der al-
lerdings seinerseits neue Formen des ordnenden Zugriffs hervorbringt.

Zu Girten und Parks zdhlen kategoriell auch Naturschutzgebiete,
Renaturierungsareale (und in der Praxis die Prinzipien des Waldschut-
zes, des Landschaftsbaus usw.). Dariiber hinaus stellt sich die Frage
nach dem Inhalt von Schutzgebieten, Reservaten, »unberiihrten< Rest-
landschaften (auch ohne Schutzstatus). Dass sich hier die Natur >frei
entfalten< kann, ist nicht Eigenregung, sondern Erzeugnis. Auch »Ur-
wald¢ ist etwas Erzeugtes, wird erst mit seiner diesbeziiglichen Wahr-
nehmung zu solchem; in doppelter Weise. Zum einen als »Wildnis«, die
aus seit langem ungenutzten, >verwilderten< Wirtschaftswildern ent-
standen ist. Die géngige These, dass die Beseitigung von Naturwildern
schon vor Jahrhunderten ein logisches Nichtwissen iiber ihr reales Aus-
sehen hervorruft,”® weshalb »filschlich< andere Vor-Bilder — alte Stiche,
die ebensolche Hute- oder Niederwélder zeigen, friihromantische Defi-
nitionen, die derartige Orte kurzerhand zu Ur-Orten erkléren —, herhalten
miissten, greift zu kurz. Dass solche Orte, insbesondere im Kontrast zu
geregelten Forsten, als Wildnis sinnlich wahrgenommen werden, ver-
langt ihr Funktionieren im »Haushalt des Begehrens«. Zum anderen
bekommen etwa Wilder mit ihrer »Entdeckung« und >Eroberung< die
bekannten >Grammatiken< der >Jungfraulichkeit< zu- bzw. eingeschrie-
ben, wird erneut andererseits der »Herkynische Wald« im »Germanien«
des deutschen Humanismus des 16. Jahrhunderts zur diaphanen Kon-

12 Wie das zu geschehen hat, ist von Gartentheoretikern und -praktikern wie
Friedrich Ludwig von Sckell (Beitrdge zur bildenden Gartenkunst fiir
angehende Gartenkiinstler und Gartenliebhaber. Worms: Werner 1982
[Reprint von Miinchen 1825]) und Hermann Fiirst von Piickler-Muskau
(Andeutungen iiber Landschaftsgértnerei verbunden mit ihrer praktischen
Anwendung in Muskau. Hg. v. Giinter J. Vaupel. Frankfurt/M, Leipzig:
Insel 1996 [Stuttgart 1834]) immer wieder thematisiert worden.

13 Vgl. Kap. »Heilige Hallen« 1.
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struktion zeitgendssischer Zivilisation und gleichzeitig zum Urort der
»Ahnenc.

In der, wie Orvar Lofgren das nennt, »neue[n] biirgerliche[n] Natur-
mystik«'* seit dem 19. Jahrhundert wird >Wildnis< dann zu etwas >hei-
mischem¢, die heimische Landschaft, der Wald zu etwas, was in Rela-
tion zu Walter Benjamins »Bildersprache des 19. Jahrhunderts«'> und
dessen »Hauptstadt« zu setzen ist. Im Passagen-Werk (1927-1940)
spricht Benjamin von der »gelobten Stadt des Flaneurs, der »Landschaft
aus lauter Leben gebaut¢, wie Hoffmannsthal sie einmal nannte«; denn:

»Landschaft, das wird sie in der Tat dem Flanierenden. Oder genauer, ihm tritt
die Stadt in ihren dialektischen Polen scharf auseinander: sie eroffnet sich ihm
als Landschaft, sie umschlieBt ihn als Stube. — Noch eines: jener amnestische
Rausch, in dem der Flaneur durch die Stadt zieht, zieht nicht nur Nahrung aus
dem, was ihm sinnlich vor Augen kommt, sondern vermag des bloBen Wis-
sens, ja toter Daten wie eines Erfahrenen und Gelebten sich zu beméchtigen.
Dieses gefiihlte Wissen geht, wie sich von selbst versteht, vor allem als miind-
liche Kunde vom einen zum andern. Aber es hat sich im Laufe des 19*" Jahr-
hunderts doch auch in einer fast uniibersehbaren Literatur niedergeschla-

gen.«'®

Benjamin geht es um >Traumbilder¢, genauer darum, sich der »Bild-
sprache des neunzehnten Jahrhunderts« als »Traumdeuter«'” zu nihern,
sei doch der Kapitalismus »eine Naturerscheinung, mit der ein neuer
Traumschlaf iiber Europa kam und in ihm eine Reaktivierung der my-
thischen Krifte«.'® Das 19. Jahrhundert sei

»ein Zeitraum (ein Zeit-traum), in dem das IndividualbewuBtsein sich reflek-
tierend immer mehr erhélt, wogegen das KollektivbewufBtsein in immer tiefe-
rem Schlafe versinkt. Wie nun der Schlidfer — darin dem Irren gleich — durch
seinen Leib die makrokosmische Reise antritt und die Gerdusche und Gefiihle
des eigenen Innern, die dem Gesunden, Wachen sich zur Brandung der Ge-
sundheit zusammenfiigen, Blutdruck, Bewegungen der Eingeweide, Herz-

14 Lofgren, Orvar: Natur, Tiere und Moral. Zur Entwicklung der biirgerli-
chen Naturauffassung, in: Jeggle, Utz et al. (Hg.): Volkskultur in der Mo-
derne. Reinbek: Rowohlt 1986, S. 135. Vgl. Kap. Biirgerliche Naturmys-
tik u. Ausleitung.

15 Tiedemann, Rolf: Einleitung des Herausgebers, in: Benjamin, Walter: Ge-
sammelte Schriften V.1. Frankfurt/M: Suhrkamp 1982, S. 19.

16 Benjamin, Walter: Das Passagen-Werk, in: Gesammelte Schriften V.2.
Frankfurt/M: Suhrkamp 1982, S. 1053f.

17 Tiedemann, a.a.O., S. 18f.

18 Benjamin: Das Passagen-Werk, in: Gesammelte Schriften V.1, S. 494.
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schlag und Muskelempfinden in seinen unerhdrt geschérften innern Sinnen
Wahn oder Traumbild, die sie iibersetzen und erkldren, zeugen, so geht es
auch dem traumenden Kollektivum, das in Passagen in sein Inneres sich ver-
tieft«."”

Benjamins Methode besteht in einer »Auflosung der »Mythologie< in
den Geschichtsraum«,?® mit dem Ziel des »dialektischen Umschlagens,
dem »Versuch [...] zu erwachen«.”’ Die »Architektur« sei »wichtigstes
Zeugnis der latenten »Mythologie« (die Passage dabei die »wichtigste
Architektur«),”” die »Hiuser die Traumgebilde [der] am tiefsten
schlummernden Schicht« des 19. Jahrhunderts, jede »Kollektivarchitek-
tur« dieser Zeit stelle »das Haus des triumenden Kollektivs«.”

Zu der von Benjamin angefiihrten Flut zeitgendssischer Literatur
iiber die Grof3stadt zéhlt nicht nur die Thematisierung einer Kulturland-
schaft, wie in Aragons »Paysan de Paris«, sondern weit hdufiger die des
Urbanen als bedrohliche Wildnis, als GroBstadtdschungel.”* Die »freie
Landschaft¢, darin Wilder etwa als >heilige Hallen<,” gilt demgegeniiber
zeitgendssisch in der realen Aneignung wie im literarischen und
kiinstlerischen Mainstream als Hort tradierter, fest verwurzelter Ord-
nung. Auch dies eine Art der »Kollektivarchitektur« in Benjamins Sinn.
Zwei wesentliche Momente bei Benjamin lassen sich daher desgleichen
in diesen sentimental-romantisch aufgeladenen biirgerlichen »Freizeit-
landschaft{en]«* dieser Zeit (und seither) ausmachen: Zum einen die
»dialektischen Pole« der — geschaffenen — Landschaft und der um-
schlieBenden »Stube«, in der der Biirger — im Gegensatz zu seiner

19 Ebda., S. 491f.

20 Das Passagen-Werk, in: Gesammelte Schriften V.2, S. 1014. »Mytholo-
gie« bezieht sich hier auch konkret auf Louis Aragons »Paysan de Paris«
und dessen bloes Verharren »im Traumbereiche«, dem »impressionisti-
sche[n] Element«, der »Mythologie«, die es aufzulosen gelte (ebda.).

21 Ebda, S. 1002.

22 Ebda.

23 Ebda, S. 1012.

24 Vgl. Exkurs II. Benjamin selbst — unter Berufung auf Friedrich Riickerts
»Urwilder im Kleinen«, eigentlich aber im cartesianischen Duktus — ver-
wendet als Bild fiir seine Methode die Urbarmachung von Gebieten, »auf
denen bisher nur der Wahnsinn wuchert. Vordringen mit der geschliffenen
Axt der Vernunft und ohne rechts noch links zu sehen, um nicht dem
Grauen anheimzufallen, das aus der Tiefe des Urwalds lockt. Aber aller
Boden mufite einmal von der Vernunft untergemischt, vom Gestriipp des
Wahns und des Mythos gereinigt werden. Dies soll fiir den des 19'" Jahr-
hunderts hier geleistet werden; a.a.O., S. 1010.

25 Vgl. Kap. »Heilige Hallen< I u. II.

26 Lofgren, a.a.0., S. 125.
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Selbstwahrnehmung innerhalb der (industrialisierten) »Produktionsland-
schaft«’’ — sich >ganz bei sich selbst« wihnt. Zum anderen das »gefiihlte
Wissen«. Vergleichbar mit dem des Flaneurs, erlebt auch der Spa-
ziergidnger, Wanderer, Urlauber neben seiner sinnlichen Wahrnehmung
bloBBe Wissensdaten, die miindlichen, literarischen, bildnerischen Quel-
len entstammen. Mehr noch, das >unmittelbare< Erleben in der >freien
Natur« ist gespeist aus derartigen Vor-Bildern. Wie sich zeigen wird, ist
dieses 19. Jahrhundert wiederum Bild- und Erfahrungsraum, der dem
Natur-Begehren der gegenwértigen Gesellschaft am ehesten entsprechen
soll.

Der Begriff des Bildes, wie ich ihn verwende, soll eine wesentliche Di-
mension in den historisch verénderlichen interdependenten Prozessen
gesellschaftlicher Naturverhéltnisse sichtbar machen. Hierzu soll zu-
nichst das von Thomas Jahn/Peter Wehling ausgearbeitete Konzept dis-
kutiert werden. Es kniipft zwar in dem Bestreben einer »kritische[n]
Theorie der gesellschaftlichen Naturverhiltnisse«”® an Marx, die sozial-
konstruktivistische Position Serge Moscovicis® oder die iltere kritische
Theorie an. So kdnne Natur »nicht »an sich¢, d.h. unabhéngig von den
jeweiligen Formen ihrer gesellschaftlichen Bearbeitung, Wahrnehmung
und Symbolisierung erfahren oder erkannt werden«, da weder sie, noch
die Gesellschaft »als separate Entitdten auBlerhalb eines Vermittlungs-
verhéltnisses« existierten; vielmehr stellten sie »die aufeinander bezoge-
nen Pole einer Differenz dar«.*® yNatur< bezeichne so in zweifacher Hin-
sicht »eine Grenzbestimmung gesellschaftlicher Bearbeitung und Wahr-
nehmung«, als Bedingung fiir »vermittelnde gesellschaftliche Aktivita-
ten« und als sozial form-, aber nicht vollig kontrollierbare Entitit:

»Dariiber konstituiert sich die Erfahrung der Unabhéngigkeit und Eigenstén-
digkeit von Natur. Es ist aber von entscheidender Bedeutung, daf3 diese Eigen-
stindigkeit gerade nicht getrennt von gesellschaftlicher Wahrnehmung und
Bearbeitung existiert, sondern dadurch iiberhaupt erst zuginglich wird. Vor

27 Ebda.

28 Jahn, Thomas: Krise als gesellschaftliche Erfahrungsform Umrisse eines
sozialokologischen Gesellschaftskonzeptes. Frankfurt/M: IKO — Verlag
fur interkulturelle Kommunikation 1991, S. 119.

29 Moscovici, Serge: Versuch iiber die menschliche Geschichte der Natur.
Frankfurt/M: Suhrkamp 1982 (Paris 1977).

30 Jahn, Thomas/Wehling, Peter: Gesellschaftliche Naturverhaltnisse — Kon-
turen eines theoretischen Konzepts, in: Brand, Karl-Werner (Hg.): Sozio-
logie und Natur. Theoretische Perspektiven. Opladen: Leske + Budrich
1998, S. 82f.
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diesem Hintergrund grenzen Gesellschaften Natur als eine »>nicht-gesell-
schaftliche« Realitdt von sich ab — und beziehen sie als solche gleichzeitig in
gesellschaftliche Prozesse mit ein. Was von (und in) den Gesellschaften histo-
risch und kulturell jeweils als »Natur< wahrgenommen, symbolisiert und von
Gesellschaft abgegrenzt wird, ist offensichtlich variabel; die Unterscheidung
als solche ist jedoch nicht kontingent. Daran orientieren sich sowohl alltagli-
che, lebensweltliche Wissensformen, die zwischen gesellschaftlichen und na-
tiirlichen Phdnomenen unterscheiden, als auch die ausdifferenzierten Wissen-
schaftskulturen der Natur- und Sozialwissenschaften.«’'

Daraus folge, dass Gesellschaft und Natur »nicht als »ganzes, als homo-
gene und undifferenzierte GroB-Entititen miteinander in Beziehung tre-
ten, sondern dass unterschiedliche soziale und naturale Elemente pro-
zesshaft miteinander verkniipft werden. Gesellschaft ist in dieser Pers-
pektive ebenso in sich differenziert wie Natur. Unterschiedliche Akteure
fungieren in/auf ebensolchen sozialen Bereichen und Handlungsebenen,
wobei komplette Landschaften wie kleinste Teilchen in intendierte oder
nicht-intendierte soziale Prozesse eingebunden werden konnen.

Jahn/Wehling entwerfen also ein »>pluralisiertes< Konzept der Na-
turverhéltnisse und fokussieren »die vielfdltigen Formen der 6konomi-
schen, wissenschaftlich-technischen, politischen etc. Regulierung« die-
ser Verhéltnisse — was allerdings nicht negiere, »da} bestimmte Formen
des materialen Umgangs mit [...] oder [...] kulturelle Deutungen von Na-
tur gesellschaftlich hegemonial werden kénnen«.”” Sie verneinen einen
»mholistische[n]< Naturbegriff« und betonen die »zentrale[] Bedeutung«
der naturwissenschaftlich erfolgten » Auflosung von >Natur< in Prozesse
und Relationen auf unterschiedlichen raumlichen und zeitlichen Skalen«
fiir ihr Konzept als die wesentliche Differenz zur Kritischen Theorie und
deren »iiberwiegend philosophisch und psychoanalytisch geprigten«
Natur-Begriff.*

Letzteres erscheint mir nicht unproblematisch. Naturwissenschaftli-
che Auflosungen von Natur treffen historisch nicht auf alle Gesell-
schaften zu und dort, wo sie dominieren, befinden sie sich nach

31 Ebda,, S. 83.

32 Ebda,, S. 83f.

33 Ebda., S. 84, Fn. 9. Zugleich setzen sie sich von konstruktivistischen Posi-
tionen ab, da in diesen meist die Diskrepanz zwischen der symbolischen,
diskursiven Konstruktion von 6kologischen Problemen und deren mate-
riellem Gehalt betont werde, was oft libersehe, wie enorm priagend. die
diskursive Konstruktion von Problemen fiir deren institutionelle und so-
ziale materielle Bearbeitung sei. Daher sei es entscheidend, Differenz und
Zusammenhinge zwischen materieller und symbolischer Dimension der
Regulierung von Naturverhéltnissen zu analysieren. Ebda., S. 86.
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Jahns/Wehlings eigener Grundlegung innerhalb einer Pluralitdt der Na-
turverhéltnisse. Vor allem aber droht dabei die gesellschaftlich produ-
zierte/reproduzierte »direkte« sinnliche Wahrnehmung aus dem Blickfeld
zu verschwinden. Die Prozesse naturwissenschaftlicher Distanzierung
innerer< wie >dullerer Natur¢, die »Aufldsung« von »Natur« zu fo-
kussieren, birgt die Gefahr der Hypostasierung, zugleich die Gefahr des
Verschiittens der Transformationen »innerer Natur< und ihrer Beziehun-
gen zur »dufleren<. Das Moment des »Vermittelten< steckt eben nicht nur
im »Abstrakten¢, Zeichenhaften usw., sondern ebenso im »Konkretenc.

Horkheimer/Adorno bescheinigen der Aufklirung, sie sei »totalitdr
wie nur irgendein System«, wobei ihre »Unwahrheit« nicht, wie der
stete Vorwurf ihrer »romantischen Feinde« laute, »analytische Methode,
Riickgang auf Elemente, Zersetzung durch Reflexion« sei, »sondern daf3
fiir sie der Prozefl von vornherein entschieden ist«. Die »klassische For-
derung, das Denken zu denken«, sei damit suspendiert. Vielmehr ver-
dingliche sich das Denken »zu einem selbsttétig ablaufenden, automati-
schen Prozef3, der Maschine nacheifernd, die er selbst hervorbringt, da-
mit sie ihn schlieBlich ersetzen kann«. Mathematik und Denken seien so
gleichgesetzt, Natur »das mathematisch zu Erfassende«, seit Galilei
»selbst unter der Leitung der neuen Mathematik idealisiert«. Sie werde,
mit Edmund Husserl gesprochen, »selbst zu einer mathematischen Man-
nigfaltigkeit«.**

Das Ganze bedeutet nun explizit nicht, dass Horkheimer/Adorno »ei-
nen Technikdeterminismus« kritisieren, sondern vielmehr die sozialen
Verhiltnisse als Grundlage der Technik-Produktion und -Anwendung,
den »Zusammenhang von Herrschaft, Vernunft und gesellschaftlicher
Arbeitsteilung«, wie Christoph Gorg verdeutlicht,”® dem es darum geht,
mit Horkheimer/Adorno die dominant postulierte Alternative »zwischen
Unterordnung unter oder Beherrschung der Natur« als falsche zu de-
konstruieren.*®

Gerade »dem soziologischen Denken« werfen Horkheimer/Adorno
vor, mit dem Versuch, eine entfesselte Technik mittels »Sozialtechnolo-
gie« zu bandigen, »selbst nur ein Motiv der Naturbeherrschung zu wie-
derholen«’®” — Folge des »gesellschaftliche[n] Verblendungszusammen-
hang[s]«.”® Das in der gesellschaftlichen Herrschaft enthaltene Potential

34 Dialektik der Aufkldrung, S. 31.

35 Gorg, Christoph: Regulation der Naturverhiltnisse. Zu einer kritischen
Theorie der 6kologischen Krise. Miinster: Westfalisches Dampfboot 2003,
S. 37.

36 Ebda., S. 27.

37 Ebda,, S. 37.

38 Horkheimer/Adorno, a.a.O., S. 48.
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zur Natur-Distanzierung generiere »die Ideologie der beliebigen Ver-
fligbarkeit von Natur« und ihrer kompletten »Beherrschbarkeit [...] als
Abstraktion von allen besonderen Qualititen«. In dieser Prigung des
Naturverhéltnisses »durch soziale Herrschaftsbeziechungen« sei »die so-
ziale Herrschaft, obwohl ihrerseits eine Voraussetzung des naturbeherr-
schenden Denkens, selbst durch das Naturverhiltnis vermittelt«.*

Im Bemiihen um einen erst noch zu findenden »positiven Begriff«
der Aufkldrung, um sie mittels Kritik »aus ihrer Verstrickung in blinder
Herrschaft« zu 16sen,”’ und jenseits der »falschen Alternative« Naturbe-
herrschung versus Unterjochung unter sie,* ist bei Horkheimer/Adorno
das Verhéltnis zur »inneren Natur¢, zum Korper iiber weite Strecken nur
angedeutet. So, wenn sie vom »biirgerliche[n] Ideal der Natiirlichkeit«
sprechen, das »nicht die amorphe Natur« meine, »sondern die Tugend
der Mitte. Promiskuitit und Askese, Uberflul und Hunger sind trotz der
Gegensitzlichkeit unmittelbar identisch als Michte der Aufldsung.
Durch die Unterstellung des gesamten Lebens unter die Erfordernisse
seiner Erhaltung garantiert die befehlende Minoritdt mit ihrer eigenen
Sicherheit auch den Fortbestand des Ganzen«.** Erst am Ende, in der
Skizze zum »Interesse am Korper«, geht es dann etwas ndher um die
»unterirdische« Geschichte, die »[u]nter der bekannten Geschichte Eu-
ropas lauft«, um die »durch Zivilisation verdringten und entstellten
menschlichen Instinkte und Leidenschaften«. Und um das Verhéltnis des
Individuums zum eigenen wie fremden Korper, in dem als »Grausam-
keit« die »lrrationalitit und Ungerechtigkeit der Herrschaft« wieder-
kehre.

»Die Hal3liebe gegen den Korper férbt alle neuere Kultur. Der Korper wird als
Unterlegenes, Versklavtes noch einmal verhohnt und gestofen und zugleich
als das Verbotene, Verdinglichte, Entfremdete begehrt. Erst Kultur kennt den
Korper als Ding, das man besitzen kann, erst in ihr hat er sich vom Geist, dem
Inbegriff der Macht und des Kommandos, als der Gegenstand, das tote Ding,
corpus¢, unterschieden. In der Selbsterniedrigung des Menschen zum corpus
racht sich die Natur dafiir, da der Mensch sie zum Gegenstand der Herr-
schaft, zum Rohmaterial erniedrigt hat. Der Zwang zur Grausamkeit und De-
struktion entspringt aus organischer Verdringung der Nahe zum Korper, dhn-

39 Gorg, a.a.0., S. 36. »Die Distanz des Subjekts zum Objekt, Voraus-
setzung der Abstraktion, griindet in der Distanz zur Sache, die der Herr
durch den Beherrschten gewinnt«, heift es dann auch in der »Dialektik
der Aufklarung. Horkheimer/Adorno, a.a.O., S. 19.

40 Horkheimer/Adorno, a.a.O., S. 6.

41 Vgl. ebda., S. 38.

42 Ebda., S. 37f.
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lich wie nach Freuds genialer Ahnung der Ekel entsprang, als mit dem auf-
rechten Gang, der Entfernung von der Erde, der Geruchssinn, der das ménnli-
che Tier zum menstruierenden Weibchen zog, organischer Verdrangung an-
heimfiel. In der abendlédndischen, wahrscheinlich in jeder Zivilisation ist das
Korperliche tabuiert, Gegenstand von Anziehung und Widerwillen.«*

Geschrieben ist das Mitte der 1940er Jahre ausdriicklich vor dem Hin-
tergrund »der faschistischen Gegenwart«.** Aber, dass die »Selbsternie-
drigung« auch in gewisser Weise produktiv wirkt, wird hier durchaus
gesehen. »Der Korper ist nicht wieder zuriickzuverwandeln in den
Leib.« Er bleibe »die Leiche«, selbst »wenn er noch so sehr ertiichtigt
wird«. Diese mit der Bezeichnung »Korper¢, »corpus< angezeigte » Trans-
formation ins Tote sei — vollends seit der historischen Transformation
»der Herrschaft in die durch Handel [...] vermittelte biirgerliche Form« —
Teil des fortlaufenden Prozesses, »Natur zu Stoff und Materie« zu ma-
chen. Die zivilisatorischen Leistungen seien »Produkt der Sublimierung,
jener erworbenen HaBliebe gegen Korper und Erde, von denen die
Herrschaft alle Menschen losrifl. In der Medizin wird die seelische Re-
aktion auf die Verkorperlichung des Menschen, in der Technik die auf
Verdinglichung der ganzen Natur produktiv«.* Aller Zivilisationsfort-
schritt »hat mit der Herrschaft auch jene Perspektive auf deren Be-
schwichtigung erneuert«. Wo aber »die reale Geschichte aus dem realen
Leiden gewoben ist, das keineswegs proportional mit dem Anwachsen
der Mittel zu seiner Abschaffung geringer wird«, sei »die Erfiillung der
Perspektive auf den Begriff angewiesen«. Was als Wissenschaft die
Menschen von der Natur distanziere, ermdgliche jedoch zugleich »als
Selbstbesinnung des Denkens [...] die das Unrecht verewigende Dis-
tanz« zu verstehen. In diesem »Eingedenken der Natur im Subjekt, in
dessen Vollzug die verkannte Wahrheit aller Kultur beschlossen liegt, ist
Aufklarung der Herrschaft tiberhaupt entgegengesetzt«.46

Das »Eingedenken« — und das ist hier wichtig — bezieht sich nicht
allein auf die vergesellschaftete >innere Natur¢, sondern ebenso »in er-
kenntniskritischer Hinsicht [...] auf die subjektiven Konstruktionspro-
zesse »auBerer« Natur«.*” Gorg erkennt »drei Ebenen« auf denen sich der
basale » Vermittlungszusammenhang« — Individuum, Gesellschaft, Natur
— ebenso reflektiere, wie »die drei Dimensionen der Naturbeherrschung
[...]: die Vermittlung von Natur und Individuum, von Natur und Gesell-

43 Ebda., S. 246f.
44 Ebda., S. 246.
45 Ebda., S. 248f.
46 Ebda., S. 46f.
47 Gorg, a.a.0., S. 48.
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schaft und von Individuum und Gesellschaft« — was zugleich die »Fo-
lie« fiir die historisch je unterschiedliche konkrete »Selbststandigkeit der
Relate Individuum und Natur« liefere. Mit dem Begriff der »zweiten
Natur«,” den Gorg bezieht auf die »ihrer selbst unbewuBte Gesell-
schaft«, als die Adorno »das transzendentale Subjekt« dechiffriert,”
geht es also um eine »Kritik von Naturalisierungen«, die »Zuriickfiih-
rung verselbststindigter Verhiltnisse auf einen »sozialen Grund««.”
Gerade Adorno, so Gorg, habe »Motive des poststrukturalistischen
Denkens vorweggenommen und sich mit Motiven einer »Dekonstruk-
tion¢ der Kategorien beschaftigt«, wobei er allerdings abziele auf einen
»erneuerten Materialismus« — der nicht verharre in der Feststellung der
Relativitdt begrifflicher und praktischer Konstruktionen und zugleich
auf einen »mit dem Begriff nicht-identischen Gehalt« hinauswolle. Eine
rkritische Negation begrifflicher Konstruktionen«, die die Erkenntnis
befordere, dass Natur zwar stets »ein kulturell-sprachliches wie techni-
sches Konstrukt« sei, aber »in seinen gesellschaftlichen Konstruktionen
nicht aufgeht«.”’ Das Moment des »Nicht-Identischen« ist seinerseits
nicht etwas jenseits der Konstruktion Entdeckbares, ihr Entzogenes: real
»unberiihrte Natur<. Es kann nicht anders als abhidngig von sozialen Ver-
mittlungen und »kulturellen Bedeutungen aufgezeigt werden«.”> Wenn
Adorno vom »Etwas als denknotwendiges Substrat des Begriffs«’®
spricht, dann — sagt Gorg — bezeichne das keine spezifische Eigenschaft
des Dings, »sondern es sind im Erkenntnisprozess und seinen begriff-
lichen Konstruktionen zum Vorschein kommende nichtidentische Mo-
mente, die ein »Substrat« konstituieren«. Und der Begriff konne »immer
nur ein noch in seiner gesellschaftlichen Aneignung und Konstruktion
nicht-identisches Moment dieser Konstruktion >erinnern««. Es gehe also
nicht um »ein unverriickbares »An-sich«« der Dinge, sondern um ihre
»unaufhebbare Mehrdeutigkeit«. »Jede einzelne Konstruktion« koénne
den Dingen »nicht gerecht werden, da sie stets partikular bleiben miiss-
te und »eine kontingente Perspektive an ihnen zum Vorschein bringt«.
Kontingenz ernst zu nehmen, erfordere, ein Ding oder Phdnomen auch
als Singuldres in seinem Kontext »und als Zusammenfassung vieler
Maoglichkeiten« zu sehen. Die prinzipielle Verdnderbarkeit gesellschaft-
licher Verhaltnisse bedeute, dass, das, was »auch anders sein kann, [...]

48 Ebda., S. 48f.

49 Adorno: Negative Dialektik, S. 179.
50 Gorg, a.a.0., S. 44.

51 Ebda., S. 45.

52 Ebda., S. 46.

53 Negative Dialektik, S. 139.
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als es selbst als Anderes erkannt werden« miisse, um nicht doch »eine
unverriickbare Identitit« zu behaupten.™

Da noch »die Kategorie der Nicht-Identitit« dem Verstindnispro-
blem unterliegen konne, sie als endgiiltigen »Rest« bzw. »Identitét jen-
seits der Konstruktion«® zu erkliren, sucht Adorno, kontrir zum prin-
zipiell nicht erkennbaren Kantschen »Ding-an-sich¢, nach einer spezifi-
schen »Bestimmtheit der Objekte an sich«,” die nicht ausschlieBlich auf
ein erkennendes Subjekt bezogen sei und »der Erfahrung und Reflexion
zuginglich«.’” Es geht ihm um »[d]as, worin die Gegenstinde kommu-
nizieren,”® ihren Zusammenhang. »Mit der Formulierung einer >Kom-
munikation der Gegensténde« ist aber nicht eine Angleichung an einen
sprachlichen Kommunikationszusammenhang gemeint, sondern ein den
Gegenstidnden immanenter Zusammenhang, der sich erst der Reflexion
erschlieft, wie er umgekehrt der Erkenntnis auch einen >Malistab< vor-
gibt.« Dies mit der Intention einer »Selbstkritik des subjektivistischen
Konstruktivismus« und einer materialistischen »unreglementierten Er-
fahrung der Gegenstinde«.”

Festzuhalten bleibt zundchst: Der einem Dualismus von Gesellschaft
und Natur widersprechende kritisch-theoretische Begriff der >zweiten
Natur< umfasst >innere< wie »dullere Natur< und ermdglicht es daher, alle
beteiligten Dimensionen zu erfassen.

Nach Jahn/Wehling lassen sich zwei zwar analytisch trennbare, sich
aber real permanent wechselseitig durchdringende und veréndernde Di-
mensionen gesellschaftlicher Naturverhdltnisse und ihrer Regulierungen
ausmachen: Materialitdt — die »mit wirkungsabhéngigen Folgen« kor-
respondierenden, in »Stoffwechseln« regulierten »stofflich-energeti-
schen Aspekte von Phanomenen« — und Symbolisierung — bezogen auf
»den Aspekt der Zeichenhaftigkeit von Phédnomenen«, die korrespon-
dieren »mit deutungsabhéngigen Folgen von Ereignissen«, reguliert in
»kulturellen Deutungen von Natur und Naturverhdltnissen«. Dazu zihl-
ten »religiose, dsthetische oder ethische Bilder und Entwiirfe von Natur«
und besonders wissenschaftlich-technische Deutungen, Erklérungen und
Konstruktionen« bzw. »Modellierungen« oder »Leitbilder«. Letztere do-
minierten zunehmend die »materielle Regulierung von Naturverhaltnis-

54 Gorg, a.a.0., S. 46.

55 Ebda, S. 47.

56 Negative Dialektik, S. 36
57 Gorg, a.a.0.

58 Adorno, a.a.O.

59 Gorg, a.a.0.

49



VERKORPERUNGEN DES WALDES

sen«, wobei sie »keine rein normativen Ideen darstellen«, vielmehr auch
selbst gepréigt wiirden vom jeweiligen wissenschaftlich-technischen Po-
tential zur Naturgestaltung, das Gesellschaften oder einzelne Gruppen
haben.*

Die Autoren gehen zudem abweichend von »gingigen« sozialwis-
senschaftlichen Zugriffen auf die okologische Problematik auch von
»basalen, fiir die gesellschaftliche Reproduktion unverzichtbaren Natur-
verhéltnissen (wie Erndhrung, Fortpflanzung, Gesundheitssicherung
etc.)« aus, um »eine neue heuristische und analytische Perspektive auf
die Formen, Prozesse und Praktiken« materieller und symbolischer so-
zialer Regulierung zu bilden, »eine problemorientierte Querschnittsper-
spektive, die zu neuen Verkniipfungen gesellschaftlicher Akteure, tech-
nischer Infrastrukturen, kultureller Deutungsmuster, wissenschaftlicher
Aussagensysteme und natiirlicher Elemente und Ressourcen fiihrt«.®' Sie
reflektieren, dass die »Regulierung gesellschaftlicher Naturverhéltnisse
»keineswegs immer intentional« erfolge, vielmehr, inklusive ihrer dko-
logischen und sozialen Aus- und Riickwirkungen, oft »das (nicht-inten-
dierte) Resultat sozialer Praktiken, die unmittelbar ganz anderen Interes-
sen und symbolischen Orientierungen folgen konne, seien. Dabei spiel-
ten auch »explizite Naturbilder der beteiligten Akteure nicht selten nur
eine sehr geringe und indirekte Rolle«, existierten »aber auch Kon-
fliktfelder, wie sie etwa um die Gentechnik oder die Reproduktionsme-
dizin herum entstanden sind« und die Grenzen zwischen Natur und Ge-

60 Jahn/Wehling, a.a.O., S. 84ff. »Der Begriff der Regulierung der gesell-
schaftlichen Naturverhiltnisse verweist zunichst auf eine zwar schwache,
aber doch bewufBite Analogie zur 6konomischen Regulationstheorie (Agli-
etta, Lipietz u.a.)«. Deren Stirke liege in einer neuen Perspektive auf ka-
pitalistische Produktions- und Reproduktionsverhiltnisse, weil hier kein
»(liber-)méchtiger zentraler Akteur [...] eine unverdnderliche Kernstruktur
der kapitalistischen Produktion gewissermafen hinter dem Riicken der
Gesellschaft immer wieder stabilisiert. Vielmehr bilden sich in einem
komplexen, konflikthaften Geflecht sozialer Auseinandersetzungen und
Definitionskdmpfe, institutioneller Praktiken, kultureller Normen etc.
historisch verénderliche« Reproduktionsformen kapitalistischer Produk-
tionsverhdltnisse heraus. Die Regulierungstheorie gesellschaftlicher Na-
turverhéltnisse teile diese Perspektive und sehe zwar »einen praformie-
renden EinfluB« der »Regulierungen der Produktions- und Geschlechter-
verhéltnisse«. Abweichend gehe es hier aber nicht um die Konzentration
auf eine »dkonomische Kern-Struktur« und deren bloe Erweiterung, son-
dern — trotz einer unbestreitbar hohen Prigung — um die ebenso notwen-
dige Einbeziehung von Wissenschaft, Technik, Politik, kulturellen Sym-
boliken. Ebda., S. 87

61 Ebda., S. 86f.
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sellschaft, Leben und Tod zur Disposition stellten und neu verhandel-
ten.”?

Dem ist an sich nicht zu widersprechen. Ebensowenig der Auffas-
sung, dass materielle Phdnomene »symbolische Bedeutungen« erhalten
und »symbolische Deutungen [...] in materielle Prozesse und Praktiken
eingebunden« sind, wobei zugleich die Differenz zwischen beiden »As-
pekten weder deckungsgleich ist mit der Differenz von Gesellschaft und
Natur noch mit der Gegeniiberstellung von Realitdt und (sozialer) Kons-
truktion«.”” Aber: Naturverhiltnisse bestehen nicht nur aus Materialitit
und Symbolisierung, genauer: nicht nur aus stofflicher Nutz- bzw.
Formbarkeit der »Natur< und Zeichenhaftigkeit, sondern ebenso aus ver-
dnderlichen Formen des Erlebens, damit auch der affektiven, emotio-
nalen und vegetativen Reaktionen von Menschen. Zudem lésst sich unter
»energetischem Aspekt« — weiter, als Jahn/Wehling — auch das verste-
hen, was klassisch freudianisch »Libido« heif3t, was Gilles Deleuze und
Félix Guattari kontrdr zu Freuds Fixierung auf einen jeweiligen Ziel-
punkt den »Wunsch zu Wiinschen« genannt haben.** Wenn also etwa
von zunehmend hegemonialen naturwissenschaftlich-technischen Deu-
tungsmustern die Rede ist, muss das auch die Frage implizieren, wie in
derartigen gesellschaftlichen Verhiltnissen »Natur< erlebt wird. Das ist
fiir das »Zielkonzept« einer Landschaft des 19. Jahrhunderts, wie es land-
schaftsplanerisch und anscheinend breit gesellschaftlich praferiert wird,
von einiger Bedeutung.®®

Die Gesellschaft »konstituiert sich [...] in einem Prozef und als ein
ProzefB3, worin naturale und soziale Handlungselemente miteinander ver-
kniipft und zugleich als solche >erzeugt« werden«.®® »Naturale« Hand-
lungselemente werden erzeugt: Die Bild- und Erfahrungsrdume, die ich
thematisiere, werden betreten, erlebt, sinnlich wahrgenommen, erfahren,
sie rufen — und darauf wird es immer wieder hinauslaufen — Gefiihle her-
vor: Enthusiasmus, Ausgeliefertsein, Abscheu, Ekel, Geborgenheit usw.,
Erfahrungen zwischen >Abwehr und Verlangen<. Diese sind selbst-
verstindlich Diskursen, epistemischen Briichen, Dispositiven unterwor-
fen. Aber, es geht mir dezidiert um Materialitit und Phénomenalitdit der
Dinge und nicht nur um deren Vermittlungen. Diese Dinge sind, wie der
Korper und das Koérpergefiihl, die deren Materialitdten historisch und

62 Ebda., S. 88.

63 Ebda., S. 85.

64 Deleuze, Gilles/Guattari, Félix: Anti-Odipus. Kapitalismus und Schizo-
phrenie I. Frankfurt/M: Suhrkamp 1992° (Paris 1972), S. 68ff.

65 Ich komme in der Auseinandersetzung mit Donna Haraways >Hybrid«-Be-
griff weiter unten darauf zuriick.

66 Jahn/Wehling, a.a.0., S. 82.
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gesellschaftlich je unterschiedlich auf sich einwirken lassen, historische
Prozesse (s.0.). Diese Einwirkungen — die Furcht vor einem Phédnomen,
die Anziehung durch es — sind nie anders, als gesellschaftlich vermittelt
moglich, nichtsdestotrotz reale und direkte Erfahrungen. So koénnen
Wilder, Flora und Fauna (Dinge iiberhaupt) in vorbiirgerlichen Gesell-
schaften neben den ihnen auch biirgerlich zugebilligten Nutzen andere —
spiirbare — Qualitdten haben: »magische«. So erfahren mittelalterliche
Pilger und Eremiten weite dichte Wélder als »Wiistens, >leere Einddenc.
So schildert viel spéter der Comte de Buffon seinen Ekel angesichts von
Stimpfen und krummen, ungeregelten Wildern, wird in dieser Zeit die
»Erhabenheit« angesichts >gewaltiger« Gebirge oder Wélder nicht nur
reflektiert, sondern eben auch gespiirt. All das entspringt Diskursen und
kann sich auf neue Diskurse auswirken. »Schnittpunkte« aber sind Affek-
te, Emotionen etc., wie »verschobenc sie sich auch immer duflern sollten.
Und schlieBlich konnen Gefiihle und Diskurse, historisch variabel, eben-
so antagonistisch sein (und sind das héufig); dialektische Pole auch sie.

Es geht um Konstruktionen (bewusst oder unbewusst), Anordnungen
von Dingen, die so mit Bedeutungen aufgeladen werden. Zugleich ist
damit untrennbar verbunden das Wissen um die Lebendigkeit dieser
Dinge. Konstruktionen, die Unlust oder Lust, Anziehung oder Schrecken
erzeugen, oft numinos erscheinen — was in besonderer Weise mit der Le-
bendigkeit zusammenhéngt. Dietmar Kampers »Idylle« (s.0.), das ins
»Bildchen« transformierte, gebannte Unertrégliche, spricht davon in ei-
ner Hinsicht, Walter Benjamins »gefiihltes Wissen, das sich-Einfiihlen
in bloBe Daten, als sei das darin Enthaltene sinnlich wahrgenommen
worden, in einer anderen.

Der von mir verwendete Bild-Begriff ist mehrschichtig. Die Be-
schaftigung mit der Transformation der »duBeren Natur< ins Bild umfasst
auch »orichtige« Bilder, Quellen aus der bildenden Kunst, in denen
jeweilige gesellschaftliche Naturverhiltnisse sichtbar gemacht, abgebil-
det werden und die historisch spéter etwa zu Vor-Bildern werden (kon-
nen). Vor-Bilder, aus denen erlebbare >Reetablierungen< ihrer selbst
werden. In diesen fungiert die »Natur< als Platzhalterin ihrer selbst. Bil-
dende Kunst oder Architektur sind, wie gesagt, selbst Abbilder gesell-
schaftlicher Naturverhéltnisse. Sie miissen nicht »zwischengeschaltet<
sein, um jene Bild- und Erfahrungsrdume entstehen zu lassen, in denen
die »Natur< als Platzhalterin ihrer selbst fungiert, etwa »>Wilder, die
»minnliche« oder »weibliche« Eigenschaften verkdrpern. Genauer: unter-
schiedliche »Wiélder« fungieren entweder als »amorphe Leiber¢, als >be-
drohlich weibliche«, noch zu unterwerfende, noch nicht vergesellschaf-
tete Gebilde — Au-, Bruch-, Sumpfwélder — oder als ihre Opposition, als
iiberwundene Leiber, formierte Korper — geregelte Forsten, >heroischex,
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»soldatische« Walder, »Waldesdome<. Neben diesen »ménnlichen< Kor-
pern existieren historisch seit den Anfangen des Naturschutzes auch
weibliche — analog zum Garten — in denen eine >zweite Natur¢, der »Kor-
per¢ letztlich geschiitzt werden muss vor den Angriffen einer vermeint-
lich »ersteng, des »Leibes¢, der sich im »Kd&rper< noch immer verborgen
halt.’

Das alles ist nie zu trennen von Diskursen, den Aussagen, die ihre
Objekte formieren und transformieren, von den Aussagen und ihren Be-
ziehungen zueinander. Das Bild als Verkorperung ist aber nicht einfach
deckungsgleich mit den Bildern, die von ihm gemacht werden, seiner
jeweiligen Menge von Zeichenfolgen innerhalb eines Aussagesystems.
Es handelt sich um Vorgéinge, die in der Phidnomenologie mit dem
»Nachvollzug« der >dufleren Natur< durchs jleibliche Ich« beschrieben
werden. Wobei aber klar sein muss, dass dieses »>leibliche Ich< und seine
»Befindlichkeiten«, aus deren yModifikationen< Wahrnehmungen bestiin-
den, historisch-gesellschaftlichen Verinderungen unterliegen.®®

Bild — Abbildung — Formation — Kérper. Im Bild wird das Leben-
dige als Objekt »von Anziehung und Widerwillen« gebannt. Dieses Ban-
nen funktioniert in kategoriellen Zuordnungen wie Alterisierung oder
Entalterisierung. So konnen in Bildern Wuchern, Untiefen etc. erzeugt
werden, um die Notwendigkeit der Domestikation, Subsumption zu be-
weisen. Im Gegensatz dazu kann in anderen Bildern das bedrohliche
Wuchern, der Wildwuchs stillgestellt werden, bleibt aber sozusagen am
Leben, um Harmonie, Ordnung zu erzeugen. »Erzeugen< und >Beweisen<
ist hier gleichzusetzen mit »Wahrnehmen< und »Empfinden<. Denn die
Bild- und Erfahrungsrdume sind der jeweilige Rahmen, in der Natur als
Verkorperung fungiert. Raum und Korper des Wahrnehmenden sind
dabei jeweils untrennbar verbunden. Erst durch den Koérper erhédlt der
Raum Bedeutung, wird zur Verkorperung von Identitit oder Wider-
spruch.

Mit den Weisen von Verkdrperungen und den sozialen Prozessen der
Konstruktion von Natur hat sich Donna Haraway beschéftigt. yNatur<, so
fasst Cordula Kropp Haraways Position zusammen, stelle »keine von
unserem Wissen und Handeln unabhéngige objektive Wirklichkeit oder
anzueignende Ressource dar, sondern muss als eine Welt der Verkorpe-
rungen gedacht werden, die eine eigene Aktivitit besitzt und eine
gemeinsame Konstruktionsleistung einer Vielzahl unterschiedlicher
menschlicher, organischer und technischer Akteurinnen ist«.® Im Fol-

67 Vgl. Kap. Arkadischer Imperialismus, insbesondere den Schluss.
68 Vgl. das Ende von Kap. Biirgerliche Naturmystik.
69 Kropp, Cordula: »Natur«, S. 183.
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genden sollen daher die Grundannahmen Haraways zu einer »sozio-
kulturellen Kontextualisierung« der Objekte,” die sie zwar beziiglich
der Konstruktionsprozesse in der Wissenschaft aufgestellt hat, die aber
gesamtgesellschaftlich iibertragbar sind, diskutiert werden.

Haraway hat den Begriff des »situierten Wissen[s]«”' geprigt. Die-
ses situierte Wissen entstehe in einem »Interaktionsprozefl materiell-se-
miotischer AkteurInnen«, deren Korper » Apparate der korperlichen Pro-
duktion« seien.”? Das heiit zunichst: Es gebe keine pradiskursive Natur,
keine passiven Objekte, die von korperlosen, rein geistigen Subjekten
rentdecktq, »erkannt« bzw. schlicht konstruiert werden. Das heif3t fiir eine
»Sprache der Dinge«:

»Die Welt spricht weder selbst, noch verschwindet sie zugunsten eines Mei-
ster-Dekodierers. Die Kodierungen der Welt stehen nicht still, sie warten nicht
etwa darauf, gelesen zu werden. [...] In einem kritischen Sinn, auf den die un-
beholfene Kategorie des Sozialen oder der Handlungsfahigkeit grob hinweist,
ist die in den Wissensprojekten erforschte Welt eine aktive Entitiit.«”

Die Kategorie der »Handlungsfahigkeit« der »AkteurInnen« zielt be-
grifflich gegen einen korperlosen bzw. -verleugnenden Konstruktivis-
mus, will »Darstellungen einer >wirklichen< Welt die Treue halteng,
trotz aller Vermitteltheit und Widerspriichlichkeit dieser »Welt«, was
explizit unessentialistisch gemeint ist. Die »Aktivitit im wissenschaftli-
chen Konstruktionsprozess« kénne nicht reduziert werden »auf sprach-
lich vermittelte Handlungen und Praktiken«, weshalb eine Reformulie-
rung des Verhéltnisses »von Diskurs, Sprache, Korper und Referenzia-
litdt« notwendig sei. So miisse Wissen stets als situiertes, »als Verkniip-
fung von Korpern und Bedeutung gedacht« werden. Hierbei ist auch die
»duBere Natur¢, sind etwa Tiere in der Forschung, aktiv beteiligt, »>so-
ziale« Teilnehmer im wissenschaftlichen Erkenntnisprozess. Das hier ge-
nerierte Wissen ist welterschlieBend und handlungsorientierend«, stecke
daher »den Rahmen fiir mogliche Verhdltnisse« ab und stelle »be-
stimmte Selbst- und Fremdwahrnehmungen« her.”*
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Haraways dezidiert linke, feministische Position ist ein Versuch,
mittels eines letztlich subjektkritischen Ansatzes die neuzeitliche Natur-
beherrschung, die »hierarchische Trennung von Natur und Kultur bzw.
Gesellschaft« zu »unterlaufen«.” Einer der Ausgangspunkte der gelern-
ten Biologin ist dabei der (eigene) »Frauenkorper als Objekt« einer unter
dem Anspruch von Objektivitdt operierenden »patriarchalen< und >kapi-
talistischen< Wissenschaft«. Subjektkritik heif3t fiir sie, die »jedes Wis-
sen als einen verdichteten Knoten in einem antagonistischem Macht-
feld« erachtet, auch, »die marxistisch-feministische und insbesondere
6kofeministische Reaktion nicht ldnger [zu] teilen, die eigene wissen-
schaftliche Tatigkeit als privilegierteren und >besseren< Wirklichkeits-
zugang aus unterworfenem Standpunkt zu betrachten«.”® Haraway er-
kennt die enorme politisch-gesellschaftliche Bedeutung von »Natur< als
»Konstruktions- und Projektionsfliche« an, verlangt, »sich auch in die
semiotischen Konstruktionen von >Natur«< einzumischen, auch sie nicht
allein den >Herrschenden« zu iiberlassen«, ohne allerdings »den Diskurs
iiber »Natur< [...] mit seinem Gegenstand zu reifizieren«. >Natur< liege
dabei den Projektionen »weder als Objekt noch als Text«, als determi-
nierende Entitdt zugrunde, sei vielmehr stets Artefakt, »als Faktum wie
als Fiktion, gemacht«.”

»Natur¢, so Haraway in »Monstrése Versprechungen«, gehdre zu den
»unmdglichen Dinge[n], die wir [...] nicht begehren kdnnen«. Sie sei
zwar immer wieder als »Andere« »diskursiv konstituiert« worden »in den
Geschichten des Kolonialismus, Rassismus, Sexismus und der viel-
gestaltigen Klassenherrschaft«. Trotzdem sei im Begriff >Natur< etwas
zu finden, »das wir zwar nicht >haben¢, ohne das wir aber auch nicht
auskommen koénnen. Jenseits von Verdinglichung und Besitzergreifung
miissen wir zur Natur ein anderes Verhéltnis finden«. Sie sei weder ein
besuchbarer »physikalischer Ort«, noch ein umfriedeter oder gehorteter
»Schatz«, nichts zu ent-deckendes Verborgenes, kein wissenschaftlich
dekodierbarer »Text«, nichts urspriingliches oder dienstbares »Ande-
re[s]«, sie ist »weder Mutter noch Amme noch Sklavin und insofern
weder Matrix noch Ressource noch Werkzeug fiir die Reproduktion des
Menschen/Mannes«.” Vielmehr sei sie
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»ein topos [...]; im strengen Sinne ist die Natur ein Gemeinplatz, dem wir uns
(als Thema oder Topik) zuwenden, um unseren Diskurs zu ordnen, unser Ge-
déchtnis zu sortieren. Wenn wir Natur in diesem Sinne als Topik verstehen,
erinnern wir uns auch daran, daf3 die englische Sprache im 17. Jahrhundert als
topick gods die lokalen Hausgotter bezeichnete. Wir brauchen diese Geister,
zumindest rhetorisch, wenn es gar nicht anders geht. Wir brauchen sie zur
Wiederbelebung genau jener allgemeinen Plidtze — Lokalitdten, die allen offen
stehen, die unwiderruflich lokal, weltlich, be-geistert, also topisch sind. In die-
sem Sinne ist die Natur der Ort, wo die O6ffentliche Kultur neu zu errichten
ist«.””

Sie sei desgleichen

»ein tropos, eine Trope. Sie ist Figur, Konstruktion, Artefakt, Bewegung, Ver-
schiebung. Die Natur kann nicht vor ihrer Konstruktion existieren. Diese Kon-
struktion beruht auf einer bestimmten Art von Bewegung — auf einem trdpos,
einer Wendung. Getreu dem griechischen Wortsinn geht es bei der als trdpos
verstandenen Natur um Wendungen und Windungen. Die Trope vollziehend
wenden wir uns der Natur zu, als wire es die Erde, der Urstoff. Wir sind
geotrop, physiotrop. Topisch reisen wir der Erde, einem Gemeinplatz entge-
gen«.

Der so gefiihrte Diskurs iiber Natur sei ein sich Abwenden »von Plato
und dem Blendstern seines heliothropen Sohnes«, um eine »andere
Gestalt« zu sehen. Mithin kein grundsitzliches sich Abwenden vom
»Sehen, der Vision«, sondern die Suche nach etwas anderem »als Auf-
kldrung« im »Sichten der >science studies< als »cultural studies<«.*
Haraways Sicht bietet hier durchaus zwei weitere Hinweise fiir eine
These iiber Bilder als Verkérperungen: Die Rede von »topick gods«
lasst sich lesen als Thematisierung lokaler >Be-Geisterungen, also
klassen- und schichtenspezifische (Neu-)Errichtungen 6ffentlicher Kul-
tur, was auch die >Gleichzeitigkeit des Ungleichzeitigen< beinhaltet — so
etwa im Konflikt zwischen traditionellem béuerlichen und kameralis-
tischem Verstindnis von Wald und seiner Nutzung im 18. Jahrhundert.*'
Sie ist zugleich Thematisierung des Gemeinplatzes, dass von allen so-
zialen Gruppen das selbe gemeint sei. Und Konstruktion ist hier nicht re-
duziert auf >Text¢, auf Textualisierung von Dingen und Phanomenen,
sondern es geht um ihre Materialitdt: Konstruktion als Resultat von Be-
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wegung — was den Doppelsinn des Begriffs der »Wendungg, sprachliche
und kdrperliche Vermittlung, beriicksichtigt.

Die >Naturc als Artefakt, permanent erneuertes Resultat verschie-
denster AkteurInnen. Haraway beschéftigt sich schlieBlich konkret mit
»Mischwesen«, mit »Cyborgs«, in denen Subjekt und Objekt, Mannli-
ches und Weibliches, Abstraktes und Konkretes, Organismus und Ky-
bernetik, Kreatur und Technologie, Lokales und Globales miteinander
verschmelzen, was zur Implosion der fiir die Moderne so wesentlichen
bindren Strukturen, der Antagonismen, der scheinbar so strikt getrennten
Kategorien fiihre. Sie differenziert hierbei historisch/sozial zwischen der
Moderne, fiir die »eines der bestimmenden Merkmale« der »Glaube an
die stabile Trennung von Subjekten und Objekten in der experimentellen
Lebensweise« sei, und dem »Ende des Zweiten Jahrtausends«, in dem
die »Implosion« dieser Trennung in den es »bevolkern[den]« Wesen das
Charakteristikum »einer neuen historischen Konfiguration« sei.** IThr
hier hiufig genanntes Beispiel ist die gentechnisch manipulierte, Brust-
krebs herausbildende »OncoMouse™«, die Technologie und Metapher
gleichzeitig sei, medizinisches Experiment, systematisches Krankheits-
modell und »Waffe« gegen diese Krankheit sowie patentierter Privatbe-
sitz.®

Was bei Haraway die »cyborgs«, sind in Bruno Latours »Versuch ei-
ner symmetrischen Anthropologie« mit dem programmatischen Titel
»Wir sind nie modern gewesen« (1995) »Hybride«, untrennbare Ver-
mengungen von >Natur« und Gesellschaft, fiir deren Erzeugung das »La-
bor [...] der offensichtlichste Ort« sei. Zu »Hybride« konne man »letzt-
lich jede Art von Technik und Technikfolgen zdhlen«; ihr unkontrol-
liertes Anwachsen, etwa in der Biotechnologie sei »das uneingestandene
Charakteristikum moderner Gesellschaften«.** Auch Latour kommt von
den »science studies<. Aber auch seine Theorien haben gesamtge-
sellschaftliche Relevanz. Zumal er » — vergniiglich das Durkheim’sche
Diktum der Verdinglichung sozialer Tatsachen spiegelnd — die soziale
Wirkung materieller und dinglicher [...] Artefakte« betone, wenn auch
vornehmlich »wissenschaftlich-technischer«.* »Symmetrische Anthro-
pologie«, heilit, dass Latour mittels der » Akteur-Netzwerk-Theorie« tra-
dierte Differenzierungen zwischen Gesellschaft/Technik und Natur me-
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thodologisch unterlaufen will, »so dass technische Systeme, Landschaf-
ten oder menschliche Subjektivitidten gleichermaBlen symmetrisch, dass
heif}t in ihrer sozialen und natiirlich-materiellen Fabrikation beschrieben
werden konnen«, was keiner »einseitigen Logik« gehorche, sondern
»Resultat der Verkniipfung heterogener Elemente« sei.*

Latour verweist — Ironie der Aufklérung — zurecht darauf, dass die
als Kennzeichen der Moderne geltende basale Differenzierung zwischen
»Natur« und Gesellschaft¢, die als unumkehrbarer Fortschritt gegeniiber
der magisch-mythischen Vormoderne hypostasiert werde, »Selbsttéu-
schung« sei — ontologisiere sie doch den Antagonismus Natur — Gesell-
schaft trotz der gegenteiligen realen Praxis ihrer Vermischung in der
Moderne.*’

Festzuhalten bleibt an dieser Stelle, dass Theorien iiber wechselsei-
tige Verkniipfungen von Koérpern und Bedeutungen, materiell-semioti-
schen AkteurInnen in permanenten Prozessen, Artefakten oder Hybriden
weitgehend in eine Richtung weisen, in der hier von Bildern die Rede
ist. Einwénde habe ich sowohl gegeniiber den Behauptungen von Auflo-
sungen bisheriger bindrer Kategorien und den daraus abgeleiteten Hoff-
nungen, als auch gegeniiber Unschérfen beziiglich historisch und gesell-
schaftlich unterschiedlichen Funktionen von »Hybridenc.

Donna Haraways (und vergleichbar Bruno Latours) Theorie ist bis
zu einem bestimmten Punkt durchaus vereinbar mit der Kritischen Theo-
rie. Das auch vor dem Hintergrund von Adornos materialistisch fun-
dierter Vorwegnahme poststrukturalistischer >Dekonstruktion< (s.o.).
Beide fordern eine immanente Kritik, um die Normativitdt des Fakti-
schen zu entschleiern. Und wenn bei Horkheimer/Adorno vom »Eigen-
sinn der Natur« die Rede ist, dann bei Haraway die von »einer gewissen
Art >Eigengesetzlichkeit< [...] oder >Widerstindigkeit« des Nicht-
Menschlichen bzw. Nicht-Gesellschaftlichen«. Sie illustriert das mit
dem »Trickster«, der afrikanisch-mythischen Figur, die sich durch ihre
»Unberechenbarkeit und permanenten, koyotenhaften Wandlungen aus-
zeichnet«.® Dies ist explizit unessentialistisch gemeint. Natur wird von
Haraway »vor allem iiber ihre Negativitit« definiert, »um so ihrer Nicht-
Identitit und ihrem Inkommensurablem gerecht zu werden«® — was er-
neut an Adorno erinnert. Daher: Adorno wiirde zwar »viele Argumente
in der Kritik der »Reinigungsarbeit« der Moderne von Latour sowie an
der Kritik verfestigter Dichotomien bei Haraway teilen«, aber »die Pole
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Natur und Gesellschaft/Technik letztlich doch nicht zusammenfallen
lassen, sondern dem eine dialektische Vermittlung durch die Extreme
hindurch entgegensetzen«.”

Es ldsst sich also — mit der Kritischen Theorie — ein dringender Ein-
wand erheben: Wenn der Kollaps, die Implosion der fiir die »Geschichte
der Moderne« so grundlegenden bindren, antagonistischen Kategorien
Kultur — Natur, Mann — Frau, aktiv — passiv, Produktion — Reproduktion
etc. diagnostiziert wird, mithin eine Tendenz zur totalen Immanenz, darf
die Frage, was denn als jeweils Drittes aus den ineinandergestiirzten
Polen entsteht, nicht vergessen werden. Demgegeniiber warnt Latour,
der die aktive »Mitwirkung natiirlicher Aktanten an der Produktion von
Welt betont«, ebenso die »beidseitig unabgeschlossene[] Kette der Ver-
mittlungen und Transformationen zwischen Materialitdt und gesell-
schaftlichen Zeichen«, vor der »Gefahr«, dass »dialektische Vermitt-
lungstheorie[n]«, wie bei Marx oder Moscovici, »die — wenn auch mate-
riell strukturierte und strukturierende — Gesellschaft als alleinige Ursa-
che und Vorgabe« sehen konnten. »Gesellschaft< und »Natur< »erschei-
nen als unsere Konstruktion bzw. Produktion, immanent in die Hénde
der »demiurgischen Ubermenschen« gelegt, die zugleich eine Geschichte
der Natur und der Gesellschaft weben«, wie Kropp, die sich dieser
Einschitzung anschlieBt, das zusammenfasst.”’ Derartiges klingt in
Haraways Kritik des »Meistersubjekt[s]«’* ebenfalls an. Eine solche Ge-
fahr ist gar nicht von der Hand zu weisen. Andererseits laufen Theorien,
die in den »Aufldsungenc tradierter bindrer und hierarchischer Strukturen
»Hoffnungen« (Latour) und »Chancen« (Haraway) begreifen, selbst
Gefahr, einer Vernebelung der gesellschaftlichen Verhéltnisse zu
unterliegen.

Schon, weil sie das grundsitzlich Artefaktische von >Natur< heraus-
stellt, sicht Haraway Cyborgs wie Krebsméuse oder technisierte Frauen-
korper trotz ihrer Ambivalenz als Chance, die »iiberkommenen Dicho-
tomien und Grenzen« titig zu dekonstruieren.”” »OncoMouse und
FrauMann sind im Schofl der Moderne und der Aufkldrung gereift, aber
ihre Existenz bringt die Matrix ihres Ursprungs durcheinander.« Gesell-
schaft — Natur, Mensch — Tier kollabieren Haraway zufolge als Be-
griffspaare. Der Antagonismus Mensch — Natur und seine »Konsequen-
zen fiir die Geschlechter« als Basis der Geschichte der Moderne sei

90 Gorg, a.a.0., S. 52.

91 Kropp, a.a.0., S. 196f. Binnenzitat aus Latour: Wir sind nie modern ge-
wesen, S. 92.

92 Ebda, S. 184.

93 Ebda. S. 189.
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»durchbrochen worden«. Das Versprechen »von Fortschritt, Herrschaft,
Vernunft, instrumenteller Rationalitdt« scheine »fiir die Kinder ungiiltig
zu sein«. Kaum habe der Mensch »ein Bild von sich gewonnen, habe er
»seine Stellung« verloren. Die »Natur war kaum gebandigt, ehe sie Ra-
che nahm; das Imperium war mit Miihe gefestigt worden, bevor es zu-
riickschlug«. Und der »Traum des Mannes von der Selbstgeburt« als
»endgiiltige[r] Herrschaft iiber die natiirlichen anderen zum besten des
einen« zerstore sich selbst.”

Es ist richtig, dass die »Technoscience«, der iiberbordende »kapitali-
stisch geprégte[], mittlerweile globale Zusammenhang von Wissenschaft
und Technik«,” alles bisher vermeintlich sauber Getrennte durch-
einander wirft (oder werfen kann). Und es ist sicher notwendig, dies in
seiner Faktizitdt zur Kenntnis zu nehmen, um politisch-emanzipatori-
sche Reaktionen darauf zu finden. Das dndert aber gerade nichts an der
notwendigen Frage, wie und woraus das jeweils entstehende »>Dritte« be-
schaffen ist und wie Herrschaft darin auch weiterhin wirkt.

Adorno — darauf hat ebenfalls bereits Gorg hingewiesen’® — formu-
liert in der »Negativen Dialektik« den entscheidenden Punkt:

»Nichts ist moglich als die bestimmte Negation der Einzelmomente, durch
welche Subjekt und Objekt absolut entgegengesetzt und eben dadurch mitein-
ander identifiziert werden. Subjekt ist in Wahrheit nie ganz Subjekt, Objekt
nie ganz Objekt; dennoch beide nicht aus einem Dritten herausgestiickt, das
sie transzendierte. Das Dritte troge nicht minder.«®’

Zurecht betont Gorg, dass die von Adorno beschriebene »Verfestigung«
eines herrschaftlich verfassten Natur-Gesellschaft-Dualismus sich eben
nicht auflése im »heute prominente[n] Versuch [...], eine Einheit beider
in einem Dritten zu behaupten: den Hybriden, den Netzwerken o0.4.«;
diese »Dritten«, diese »reale[n] Synthese[n]« seien vielmehr selber Er-
gebnisse historischer Prozesse, und daher notwendig zu hinterfragen,
anstatt sie »als gewordene« zu hypostasieren.

»Was Natur und Gesellschaft jeweils sind, das ergibt sich mit Verweis auf ihr
Gegenteil. Dies zeigt, wie sehr beide miteinander auch wechselseitig identifi-
ziert werden, Gesellschaft als das Andere der Natur, Natur als das Andere der
Gesellschaft angesehen wird. Dies zuzugestehen, impliziert nicht notwendig,

94 Haraway: Anspruchsloser Zeuge@Zweites Jahrtausend; zit. n. ebda., S.
189f.

95 Ebda., S. 188, Fn. 26.

96 Vgl. Gorg, a.a.0., S. 52f.

97 Adorno: Negative Dialektik, S. 177.
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beide Pole als Derivate eines Dritten anzusehen. Denn entweder wire dieses
Dritte ein urspriingliches [...], [was] einen Gottesbegriff restituieren wiirde.
Oder das Dritte ist selbst Resultat eines geschichtlichen Prozesses. Dann aber
muss es als Zusammengesetztes analysiert werden [...]. Gegen eine Hyposta-
sierung der Synthese in der Theorie wendet sich Adorno mit dem Argument,
dass dadurch der Antagonismus zwischen den beiden Polen iiberspielt und ne-
giert wiirde. Wenn Natur und Gesellschaft realgeschichtlich getrennt und prak-
tisch auch immer wieder entgegengesetzt sind, dann kann eine theoretisch-
begriffliche Synthese diesen Antagonismus nicht kraft subjektiver Reflexion
iiberwinden — und erst recht darf der Antagonismus nicht einfach iiberspielt
und die Krise gesellschaftlicher Naturverhdltnisse dadurch geleugnet wer-

98
den.«

Neben der Notwendigkeit, einer Verschleierung der Antagonismen (in
welcher neuen Gestalt auch immer) entgegenzuwirken, muss auch zwi-
schen historisch und sozial unterschiedlichen Funktionen bzw. Wahr-
nehmungen von »Hybriden« differenziert werden.

Als Cyborgs und Hybride werden die unauthaltsam produzierten
Klonschafe, Genmiuse, Mensch-Maschine-Schnittstellen usw. ange-
fiihrt. Hybride sind aber ebenso bereits kanalisierte Fliisse, geregelte
Forste oder Naturschutzgebiete, traditionelle Zuchtarten von Pflanzen
und Tieren. Eine Differenzierung scheint hier bei Haraway nicht zu er-
folgen. Bestenfalls klingt derartiges an, ohne ndher beleuchtet zu wer-
den, wenn sie eine durch die »technoscience« seit dem Ende des 20.
Jahrhunderts initiierte »(auch reale) Implosion der vormals stilisierten,
kategorialen Gegensétze [Hvhbg. v. m.; M. T.J« sieht, die eine »neue
historische Konfiguration« darstelle.” Latour sieht Platons »Politeia« als
Anfang der »modernen Verfassung«, der »Selbsttduschung« iiber die
strikte Trennung von Gesellschaft und Natur, deren Zementierung aller-
dings erst bei Hobbes und Boyle.'” Er fiihrt als Beispiel fiir » Assozia-
tionen«, in denen »Akteure ihre Welt-Konstruktionen« stabilisierten,
etwa den barocken Park, der eine Hierarchisierung von Betrachtern und
Spaziergéngern bewirke, an, nennt aber ebenso Schliisseltechnologien,
die »Zuginge und Anschliisse« definierten.'”" Cordula Kropp macht in
ihrer Beschéftigung mit diesen Konzepten zunichst ebenfalls keinen Un-
terschied:

98 Gorg, a.a.O.

99 Kropp, a.a.0., S. 188.

100 Ebda., S. 203. Kropp zitiert »Wir sind nie modern gewesen, S. 23ff.

101 Ebda., S. 194. Kropp bezieht sich auf Latours 1987 erschienene Arbeit
»Science in Action«.
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»Der kanalisierte Fluss und die umzdunte Wildnis im Bayrischen Wald, der
um das Huntington-Chorea-Gen erleichterte Embryo im Reagenzglas, die im-
portierte Stammzelle, das Ozonloch, die Kadaverhaufen von MKS- oder BSE-
verddchtigem Vieh — gehoren diese eigenartigen »Objekte« zur Natur oder zur
Gesellschaft? Sind sie transzendent gegeben oder immanent zu verantworten?
Oder handelt es sich um fliichtige Mischwesen, welche die Zuordnung unter-

laufen?«'?

Spiter betont sie dann aber die Notwendigkeit einer »politische[n] Dis-
kussion und Verantwortung« iiber und fiir die Produktion von Hybriden
»durch bewusste und verortete Deliberation, die nicht mehr auf Vor-ab-
Gewissheiten und -Differenzierungen zuriickgreifen kann — und doch
nicht differenzlos bleibt!« Andernfalls drohten womdglich Naturschutz-
gebiete und Miillhalden »gleichermallen als unqualifizierbare, hybride
Naturproduktionen sich wandelnder, technisch, sozial, kulturell und
materiell bedingter Natur-Gesellschafts-Zusammenhénge« zu erschei-
nen.'” Mit den »hybridorientierten Ansitzen«, schreibt Kropp, gelinge
es, »sowohl die dialektische Beschworung der Geschichtlichkeit als
auch der Vermischung bzw. Verschmelzung von »Natur< und >Gesell-
schaft< erheblich zu qualifizieren«.'™ Das ist richtig, solange Hybride
als Zusammengesetzte analysiert werden. Richtig ist ebenso — das
schreibt Kropp auch, dass vor allem Latours Netzwerkbegriff als »zu
wissenschaftsorientiert und zu machiavellistisch angelegt zu kritisieren«
sei und iiberdies »in >ungerechter<« Weise die Unterschiede, bspw. Zwi-
schen Organismen und Maschinen, Miillhalden und Naturschutzreser-
vaten« nivelliere. Nun komme es darauf an, nach der Nivellierung von
Differenz, Differenzen bewusst zu setzen«.'%®

Hybride entstehen nicht nur auf technischem Weg bzw. unter Mit-
wirkung technischer Verfahren, geschweige denn ausschlielich wissen-
schaftlich. Sie haben zudem (affirmative, pejorative, numinose) soziale
Funktionen, die historisch Kontinuitidten wie epistemischen Briichen
unterliegen konnen, die desgleichen bewussten oder unbewussten Inten-
tionen unterliegen oder diesen widersprechen. So gibt es offenbar eine
deutliche Differenz zwischen den sozialen Funktionen >moderner< (bzw.
auch vormoderner) und >postmoderner<'®® Hybride und ihrer Wahrneh-

102 Ebda., S. 147.

103 Ebda., S. 188.

104 Ebda., S. 212.

105 Ebda.

106 Die Unterteilung in >modern< und »postmodernc erfolgt hier kurzerhand in
Anlehnung an Haraways Begriff »postmoderne[n] Korper«. Dies.: Die
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mung: Kanalisierte Fliisse, Forsten, Naturschutzgebiete, Zuchtarten usw.
ybeweisenc« ein bindres Verhéltnis, die Existenz eines Antagonismus von
Kultur und Natur. Derartige ymoderne« Hybride machen die Herrschaft
der Kultur iiber die Natur (vermeintlich) erfahrbar. Gentechnisch verén-
derte Organismen, Krebsméuse, Klontiere oder gar -menschen lassen da-
gegen den Antagonismus tatséchlich als von einer Implosion ergriffen
erscheinen. Die Wahrnehmung der Bedrohung einer >einmaligen Schop-
fungy, also besonders des Menschen und seiner >Individualitdt< durch ir-
reversibel verdndernde und aufldsende biotechnologische Machbarkei-
ten ist gesellschaftlich virulent. Die Irritation entsteht hier aus einem
vermeintlichen Paradox. Um die Natur »neu zu erfinden¢, braucht es die
Herrschaft iiber sie, den Antagonismus von Gesellschaft/Technik und
Natur. Die biotechnologische >Auflosung« dieses Antagonismus er-
wichst also auf der Basis seiner Behauptung.

Ich werde mich im Folgenden auf vormoderne und moderne »Hybride«
konzentrieren. Schon, weil ich glaube, dass unter den Eindriicken rasan-
ter biotechnologischer »Auflosungen< und globaler Transformationen
und der wissenschaftlichen Fokussierung auf sie, vermeintliche Alter-
nativen, also historisch vorhergehende Erfahrungsrdume in ihrer »Kon-
struiertheit< aus dem Blick geraten kénnten. Ich verwende auch daher
den Begriff der Bilder.

Hierbei muss auch zwischen vorbiirgerlichen Gesellschaften und ih-
ren aggregativen semantischen Rdumen und dem generativen Bedeu-
tungsraum biirgerlicher Gesellschaften differenziert werden. Auch vor-
biirgerliche Korper als Besitzer unwandelbarer Eigenschaften haben ihre
Verkorperungen in der >duBeren Natur< (Bauern das »Krummbholz¢ im
Niederwald, Hochadelige den Konigsforst etc.), was aber offenbar nichts
mit unterbewussten Vorgéngen zu tun hat, sondern mit den Kategorien
der >Ahnlichkeiten<. Hier haben >Monstrosititen<, Phinomene iiber-
haupt, eigene Sinnproduktionen (wie Bachtin, Czerwinski u.a. zeigen),
die beim >Sprung« in einen semantischen Raum zum Identitétswechsel
des Springenden fithren konnen. Erst mit den Prozessen, die zum einen
semantischen Raum der biirgerlichen Gesellschaft mit seinen »verbor-
genen Unter- und Hintergriinden fiihren — vielfach verkoppelt mit der
von Latour angefiihrten »Trennung von Fragen der Epistemologie und
Fragen der Gesellschaftsordnung«,'”’” den Postulaten des Antagonismus
von Gesellschaft/Kultur und Natur bei realer Vermischung — kommt es

Biopolitik postmoderner Kdrper. Konstitutionen des Selbst im Diskurs des
Immunsystems, in: Die Neuerfindung der Natur, S. 160ff.
107 Kropp, a.a.0., S. 203.
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zu Bildern, die den Produktionen des Unterbewusstseins entstammen
oder hiervon mitgeprégt sind.

Bilder sind — erstens — durch Tétigkeit oder Wahrnehmung bewusst
oder unbewusst geschaffene und gestalte Raume, Verkoppelungen von
Korpern und Bedeutung derart, dass sie Verkorperung der »inneren Na-
tur< in der »duBeren« darstellen. Die Bandigungen erfolgen als praktische
Transformationen »>natiirlicher Regungen< in Herrschaftstechniken:
»Zivilisierung« der »Wildnis«. Desgleichen lasst sich »yWildnis« erzeugen.
Wenn frithneuzeitliche Reisende und Eroberer fremde Landschaften,
Wilder, Fliisse, Siimpfe, feminisieren und sexualisieren, wie das ihren
Berichten zu entnehmen ist, dann entstehen mittels Alterisierung, also
bereits mittels Wahrnehmung (und Zuschreibung) >Hybride, ohne, dass
bis dahin Technik angewandt worden ist (abgesehen von der Technik,
die die Schiffsreise ermdglicht hat). Daran sind auch die Objekte als
»Aktanten< beteiligt. Was schon daran ersichtlich wird, dass sich Welt-
bilder in solchen >Entdeckungs<- und Eroberungsprozessen verdndern
konnen.

Bilder produzieren Ordnung, vergesellschaftete Harmonie oder >kon-
struieren< Gegenwelten: Wildwuchs als Bedrohungen, Inversionen von
Ordnungen, die es zu iiberwinden, Unbeherrschtes, das es zu erobern
gelte — andererseits Gegenwelten zu negativ empfundenen Gesellschaf-
ten: positive Utopien von >edler Wildnis«.

»Das Dritte troge nicht minder«: Der Begriff des Bildes behauptet —
zweitens — das Triigerische in der Konstruktion, in der sich eben nicht
alles auflost, etwas Widerspriichliches, Widerstéindiges bleibt. Dietmar
Kamper zeigt, dass Idyllen eine nur flache Realitdt aufweisen. Sie ver-
kleinerten das Uberwiltigende auf ein »handhabbar[es]« Format, spann-
ten es als Ausschnitt zwischen Rahmen — und téuschten doch die Be-
trachterInnen, da das Lebendige in ihnen doch nur eine pseudo-reani-
mierte Leiche sei.'” Aber nicht nur die Idylle geht auf und doch nicht.
Gleiches trifft aufs Gegenformat, die »erhabene« Landschaft, die »Wald-
kathedrale« zu. Auch die VergroBerung macht die Natur gewissermalien
handhabbar, erklirt sie wahlweise zum Transzendenten, Schicksalhaften
oder zum Beweis eines iiberlegenen menschlichen Geistes im Angesicht
ihrer physischen Uberlegenheit.

Zwischen >Idylle< und »erhabener GroBe« ist solchen Bildern gemein,
dass sie einen Rahmen fiir Verkorperungen bieten, in dem Geschichte
stillgestellt ist. Sie transportieren etwas >Unwandelbares< bzw. seine
Behauptung, eine Erstarrung inmitten der Linearitdt der Zeit, des Fort-

108 Vgl. Kamper: Unmogliche Gegenwart, S. 73ff. Vgl. Ausleitung.
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Schritts: yWeibliche« Zyklizitdt, Verhaftetsein im Immergleichen oder
yménnliche« Ewiggiiltigkeit von Normen und Werten. Das »weiblich¢
wuchernde, verschlingende Chaos als traditionelle Opposition, zu besei-
tigende oder formbare Materie, verfdllt in der Moderne seinerseits zur
nun schiitzenswerten Idylle. Der Schrecken ist auch so gebannt.

Die Untersuchung endet mit einer Betrachtung von >Bildern dritter Ord-
nung¢, einer erwiinschten Landschaft und ihrer Wélder, deren Vor-Bil-
der hiufig Gemaélde, Fotos, (ebenso literarische Schilderungen) sind. In
diesen Vor-Bildern entfaltet sich eine Landschaft, deren Existenz sich
weitgehend aus ihnen ergibt; offensichtlich kaum aus noch vorhandenen
»authentischen< Erfahrungen. In Bildern — im gebrduchlichen Sinn —
werden Naturrdume, beseitigte Erfahrungsrdume als ehedem real existie-
rende >erkannt¢, aus diesen Bildern heraus im nachsten Schritt erncut
srealisiert<. Eine Rekonstruktion, die doch immer Konstruktion ist. Die-
ses Verfahren der Umweltplanung dhnelt, »trotz< aller Wissenschaftlich-
keit in der Realisation — Quellenkritik, Pollenanalysen usw. —, augenfil-
lig anderen markanten Konstruktionen von Bildern dritter Ordnung: Pa-
radies(-Garten)'"” und >Urwald« (s.0.).

Die Naturwissenschaft selbst liefert gar die Vor-Stellungen, die tiber
Empfindungen, sich in mehr oder weniger naturnahen Erfahrungsréiu-
men zu bewegen, entscheiden konnen. So kdnnen bei Skologisch ge-
sinnten >NaturliebhaberInnen«< geobotanische und pflanzensoziologische
Vorkenntnisse (auch und hdufig aus populdren >Naturfithrern<), mit
denen sich bestimmen ldsst — bzw., die bestimmen —, wie z.B. ein Er-
lenbruchwald aussehen soll, zu Lust- oder Unlustgefiihlen fithren —
abhingig vom Grad der Ubereinstimmung mit dem wissenschaftlich Be-
stimmten. Vorhandene Waldkiefern etwa (angepflanzt oder aus benach-
barten Pflanzungen >eingewandert<) gelten hier als »natiirlicherweise< im
westeuropdischen Flachland »standortfremd< und deswegen als »sto-
rend«. Mittels dieser wechselseitig verwobenen »materiell-semiotischen

109 Der »Garten Eden< der Bibel ist konstruiert nach dem Vorbild des ummau-
erten oder umzaunten persisch-antiken Lustgartens, »pairidaéza«, der vor
allem auch der herrschaftlichen Jagd diente. Der Begriff »bedeutet seinem
Ursprung nach nichts anderes als yUmzéunung, Umwallung««, woraus im
spatjlidischen eben der Name »Edens< wurde. Reale Girten seit dem Mit-
telalter wiederum entstehen als Versuch einer Reetablierung des »Gartens
Eden<. Mayer-Tasch, Peter Cornelius/Mayerhofer, Bernd: Hinter Mauern
ein Paradies. Der mittelalterliche Garten. Frankfurt/M, Leipzig: Insel
1998, S. 171; vgl. Kawami, Trudy S.: Antike persische Gérten, in: Car-
roll-Spillecke et al. (Hg.): Der Garten von der Antike bis zum Mittelalter.
Mainz: von Zabern 1995, S. 93f.
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AkteurInnen« — >innere Natur, »duflere Natur< und naturwissenschaft-
liche Disziplinen — entsteht ein Raum als Objekt der Konservierung, der
Unterschutzstellung, vielleicht aber auch nur als Relikt in einer anson-
sten vielfach transformierten Landschaft oder gar als Resultat von >Re-
naturierungg, also j>kiinstlich«. »Hybrid« aber ist offenbar allein schon
der reine Erfahrungsraum (hier Erlenbruch) der jeweiligen BesucherIn-
nen, denn ohne die naturwissenschaftliche Vor-Stellung wiirde er nicht
als »naturnah¢ erkannt und wire als solcher inexistent.

»Bilder dritter Ordnungc in der gegenwértigen Umweltplanung sind
also »Hybride«, Verkorperungen, die die Funktion haben, Harmonie und
Ganzheit hervorzurufen und zu erfahren, deren Aufbau wiederum auf
einer Entmischung der Landschaft in abwechselnde und somit voneinan-
der abgegrenzte »naturnahe< bis »naturferne< Biotope beruht. Sie stellen
damit als >traditionelle< Hybride gewissermaflen einen Gegenentwurf zu
den bedrohlichen >postmodernen< Hybriden dar. Darin liegt offenbar —
neben einer vermeintlich damals noch >heilen¢, deutlich weniger zersie-
delten und industrialisierten Umwelt — eine wesentliche Begriindung da-
fiir, dass die Landschaft des 19. Jahrhunderts (in Deutschland und West-
europa) als gegenwirtige Sehnsuchtslandschaft fungiert, auf die sich Ge-
sellschaft (bzw. deren interessierte Mitglieder) und UmweltplanerInnen
einigen konnen. Eine re-rekonstruierte j>befriedete<, »harmonisierte<
Landschaft — die so einen Hohepunkt biirgerlicher Naturbeherrschung
darstellt — vergesellschaftet in einer Weise, die den Antagonismus Kul-
tur — Natur wahrnehmbar, erfahrbar macht und derart eine vorgebliche
»Versohnung.
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Das >soziale Geschlecht« der duBeren Natur
Teil I: > Weiblicher Wald«

Erst in agrarischen Gesellschaften sind klare Grenzen zwischen Innen
und AuBen erkennbar, und erst mit dem Ackerbau erhélt desgleichen der
Wald scharf konturierte Rénder, die es ohne Rodungen nicht geben
wiirde, da natiirlicherweise »eine Gradienten-Situation zwischen Wald
und Offenland«, mithin eine Situation dynamischer Uberginge besteht.'
Die gesellschaftliche Produktion von Innen und Auflen unterliegt einem
weiteren Moment: Durch die Fixierung auf den Ertrag eines bestimmten
Stiicks Land steigt die Bedrohlichkeit der Wildnis. Zunéchst erscheint
die Zuordnung von >ménnlich« und >weiblich¢ in agrarischen Gesell-
schaften klar geregelt. Das alltdgliche weibliche Leben ist auf die En-
dosphére, den engen Siedlungsbereich (den Hof, das Haus) beschrénkt.
In der Endosphére, die zugleich gemeinsamer Lebensbereich der Ge-
schlechter ist, herrscht die ménnlich bestimmte soziale Ordnung. Die
Exosphire, die »Wildnis¢, wird privilegiert von Ménnern aufgesucht.
Zwar beginnt hier »auch die Transzendenz, die gleichsam eine Uber-
hohung der Exosphére ins Kosmische darstellt. In Busch und Wald, im
Meer, in den Wolken und in den Himmeln dariiber, unter der Erde, auf
dem Grund der Fliisse und Seen, in einer anderen, eben der »jenseitigen<
Welt, hausen und herrschen die Ahnen, Geister und Goétter. Und auch
dort dominiert, wie auf Erden, das mdnnliche Geschlecht«.” Das heifit
aber nicht, dass diese Wildnis »ménnlich« ist. Hier ist »die Fremde< sehr
wohl méchtig, hier ist der Aufenthalt fiir Méanner durchaus gefahrlich,
denn unter denjenigen Geistern, die in die Geschicke der Menschen

1 Kiister, Hansjorg: Geschichte des Waldes, S. 52.
2 Miiller, Klaus E.: Die bessere und die schlechtere Hilfte, S. 269.
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eingreifen, dominieren in den Schaden und Unheil stiftenden Féllen die
weiblichen. So begegnen den Ménnern an besonders unheimlichen Or-
ten (Simpfe, Dickicht, Hohlen) »plotzlich hexenartige Spukgestalten
[...], Greisinnen mit langen fliegenden Haaren, flammenden Augen,
iibergrofen, iiber die Schultern geschlagenen Briisten und Négeln wie
Krallen, deren Anblick so grauenvoll ist«, dass der ihrer angesichtig
werdende Mann augenblicklich wahnsinnig wird oder stirbt. Desglei-
chen konnen die bésen Weiber auch als freundliche Alte (die den Mann
schlachten und verspeisen will) oder schone junge Frau erscheinen, als
Sirenen oder Nixen, die mit erotischen Avancen locken, den Betorten
dann aber in Untiefen ertrinken lassen, oder mit Impotenz und Siechtum
schlagen.’

In zahlreichen mittelalterlichen Erzdhlungen tauchen sagenhafte
Frauengestalten in der Wildnis auf. Hier ist gegeniiber den archaischen
Mythen eine Entwicklung zu beobachten. Die Gegenwelt Wald wird als
»wilder Wald« aufgefasst — wobei im mittelhochdeutschen Sprachge-
brauch »unbekannt, fremd, ungewohnt, fremdartig, entfremdet, wunder-
bar, seltsam, unheimlich [...], ddmonisch« mitschwingen —, als schreck-
lich und geféhrlich, mithin »Antithese zum hofischen Raum, aber eben
auch als jenseits vom Nutz- und Jagdwald,* vom Forst. >Forstc, »>forest,
»forét« werden »von dem lateinischen Begriff »forestis< abgeleitet«, der
allerdings »eine sprachliche (und rechtliche) Neuschopfung des 7. Jahr-
hunderts n. Chr.« darstellt.” Wahrscheinlich ist »forestis« abgeleitet von
wforis« — >drauBenc.® Dabei dndert dieses >drauBen< allerdings seinen
Charakter. »Das gesamte Mittelalter hindurch vergréBerten sich die
Siedlungen mit ihren >innen< liegenden Markungen in die »auBlenc lie-
genden Wilder hinein und zogen sich daraus wieder zuriick. Dieser Vor-
gang, aus der Luft mit dem Zeitraffer betrachtet, kann mit den pulsie-
renden Bewegungen einer Amobe verglichen werden. [...] Die Aufen-
wand der Amobe ist zwar nicht stabil, aber stets klar definierbar«, die
»Grenze der Markung« hingegen »stets unscharf«. Eine durch Rodung

3 Vgl ebda, S. 271.

4 Friihe, Ursula: Das Paradies ein Garten — der Garten ein Paradies. Studien

zur Literatur des Mittelalters unter Beriicksichtigung der bildenden Kunst

und Architektur. Frankfurt/M u.a.: Peter Lang 2002, S. 312f.

Kiister, a.a.0., S. 124.

6  Nach Kiister ist diese Abstammung von »foris« nicht mehr mit letzter Si-
cherheit zu ermitteln (ebda.). Nach Simon Schama ist die Abstammung al-
lerdings sehr wahrscheinlich, vgl. Schama, Simon: Der Traum von der
Wildnis. Natur als Imagination. Miinchen: Kindler 1996 (New York
1995), S. 163. Vgl. Harrison, Robert P.: Wélder. Ursprung und Spiegel
der Kultur. Miinchen, Wien: Hanser 1992, S. 90.

W
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erzeugte klare Waldgrenze besteht hier nur temporar, weil der Wald sich
immer wieder ausbreitet. Frithmittelalterlich gelten Wilder, in denen
»léndliche ortsfeste Siedlungen eingesprengt« liegen und weitere Ro-
dungen vorgenommen werden, anfangs als »res nullius«, werden dann
aber (zuerst von den frinkischen Konigen) zum Besitz der Grundherren
erklart, zum Forst. Forsten, in denen nicht nur Wald, sondern auch Hei-
de oder Weidefldchen liegen konnen, werden héufig Adligen und Orden
geschenkt, so dass mit der Errichtung von Burgen und Kldstern — wie
geplant auch immer — die Kolonisation und Zdhmung weiter voran-
schreitet. »Im Forst, den man spéter auch Wildbann oder Bannwald
nannte«, legt der Grundherr die Nutzungen fest, entscheidet iiber Ro-
dungen und die Ansiedlung neuer Dorfer. »Wildbann« bezeichnet die
nun kolonisierte ehemalige Wildnis. Ein wesentliches Waldnutzungs-
recht ist die Jagd, die iiberwiegend am Waldrand stattfindet, was héufig
Konflikte mit den Bauern verursacht in der durch Ackerflichen verdn-
derten Landschaft, die andererseits zu einer starken Vermehrung der be-
vorzugten Jagdtiere beitrdgt: Rehe und Hasen, die zuvor, als noch ge-
schlossener Wald vorherrschte, kaum vorhanden waren, nun aber im
Mosaik der Kulturlandschaft Deckung im Wald und Nahrung auf den
Feldern finden. Oft wird schon damals regelrechte Hege betrieben, um
die Jagdstrecke zu erhdhen.’

Der tiefe, dunkle und undurchdringliche, der menschenferne wilde
Wald der mittelalterlichen Literatur bietet keinen materiellen Nutzen
und »kein Jagdwild mehr, er ist ausgestattet mit grotesk-phantastischen
Tieren, die dem Bésen und Unheimlichen Gestalt verleihen«,® mit
»Waldménnern’ und Werwélfen.'” Hier erscheinen sehr hiufig Feen,
»Reprisentantinnen einer jenseitigen Welt«, die »urspriinglich dem iro-
keltischen Sagenkreis entstammen«, durch »[ii]berirdische Schonheit,
Reichtum und magische Kréfte« ausgezeichnete »idealisierte Frauenge-
stalten«, die »den auserkorenen Helden zu sich locken, um ihm ihre Lie-
be zuteil werden zu lassen«, bzw. ihn zu ehelichen.!' Diese Feen sind
streng ortsgebunden, iiberwiegend an Wald und Wasser. So die haufig in
der Artusliteratur erwdhnte Fee »Morgan, die, urspriinglich Herrin der

7 Kiister, a.a.0., S. 124ff.

8  Friihe, a.a.0., S. 334. Dieser menschenferne Wald ist gleichwohl nicht
vollig menschenleer. Hier, wo »die Regeln der hofischen Welt aufgeho-
ben« sind, finden Randgruppen, Ausgestolene, Verbrecher Zuflucht
(ebda., S. 315f.), hierher ziehen sich aber auch Eremiten und Asketen zu-
riick (ebda., S. 324ft.).

9 Vgl ebda., S. 318ff.

10 Vgl. ebda., S. 327ff.

11 Ebda., S. 330.
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Insel Avalon (»Insel der Apfelbaume«'?), nun in einem Wald lebt, »da
irs duns vil was«, oder Merlins Geliebte Ninienne, die sich an einem See
»in eym grofien tieffen walde« aufhilt.”’ »Die eigentliche Waldfee ist
Melusine.« Sie ist (in der deutschen Prosafassung von Thiiring von
Ringoltingen) gebunden an den »turstbrunnen« im »Wald von Colum-
bier«."* In anderen Gattungen wie etwa den Aventiureromanen verirren
sich die ménnlichen Protagonisten bei der Jagd, werden von besonderen
Tieren weggelockt — »meist ist es eine (weille) Hindin oder ein Eber« —
und treffen »oft jenseits eines breiten Wassers« auf Feen. So auch
Partonopeus oder Partonopir, der hinter einem méchtigen Eber her ist,
sich immer tiefer im dunklen Wald verliert, schliellich an ein Meer
kommt und per Schiff in ein Zauberland gelangt. Hier trifft er auf
Meliur, Konigstochter von Konstantinopel, also keine Fee, aber deutlich
mit feenhaften Ziigen ausgestattet.”” Die lockenden Tiere sind dabei —
anders, als noch in antiken Mythen, in denen den Jagern, wie Aktaion,
unheimliches zustoBen kann, indem sie in Tiere oder Pflanzen verwan-
delt werden — nun selbst unheimlich, was auch mit der Ambivalenz des
Ziels zusammenhéngt: »In mittelalterlichen Dichtungen und in Sagen

12 Ranke-Graves, Robert von: Die weile Gottin. Sprache des Mythos. Rein-
bek: Rowohlt 1985 (New York 1948), S. 125. Nach Robert von Ranke-
Graves ist Morgan urspriinglich die Gottin »Morgan la Faye« der kel-
tischen Sage, Schwester Konig Arthurs, die dessen Leichnam auf die To-
teninsel Avalon bringt (ebda.). Die Morgan der keltischen Sage ist auch —
unter dem Einfluss der frithen christlichen Kirche (die so etwas allerdings
als »die teuflischste, allerunverzeihlichste Ketzerei« bekdmpfte) — »Maria
Magdalena¢, mithin die »Dritte in dieser althergebrachten Trinitét«, in der
»Maria< mit der »Dreifiltigen Gottin« gleichgesetzt bzw. aus drei Figuren
zu einer verschmolzen wurde. Und: »Morgan ist in der irischen Sage >the
Morrigang, d.h. die >GroBe Gotting, eine Todesgoéttin, die die Gestalt eines
Raben annahm; und >le Faye< bedeutet »>das Schicksal« (fate). Laut
Cormacs Glossary wurde die Morrigan im Gefecht angerufen, und zwar
mit einer Nachahmung des Rabenkrichzens durch die Schlachthérner. Sie
war keineswegs jene freundliche Gestalt, wie der Leser des Morte
d’Arthur sie kennt, sondern war, wie die >schwarze kreischende Hexe
Cerridwen< in der Romance of Taliesin, >groiméaulig, dunkelhéutig, auf-
brausend, ruflig, hinkend, und schielte auf dem linken Auge«« (ebda., S.
163). Im Spétmittelalter wird in den Arthur-Erzédhlungen die »Romance
von Ogier dem Dénen und Morgan la Faye« auf der Burg Avalon
thematisiert, wobei Ogier nur »eine entstellte Form von >Ogyr Vran«, al-
so »Bran der Bose«, der Totengott, skandinavisch »Ogir«, Gott der Meere
und der Toten, sei (ebda., S. 520). Bran ist ebenso Gott der Krdhe, des
»oft von den Auguren konsultierte[n] Vogel[s]« (ebda., S. 75).

13 Frihe, a.a.0., S. 330.

14 Ebda., S. 331f.

15 Ebda., S. 332ff.
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und Liedern aus ganz Nordeuropa fiihren iiberirdische Hirsche und Hin-
den Jéger, die ihnen nachstellen, zu Liebe und Ruhm oder in ihr tra-
gisches Verderben.«'® Es fiihren aber in den Dichtungen nicht nur weiBe
Hirsche Jager zu Liebesabenteuern (oder anderem), Hirsch — in der grie-
chischen Antike noch Symbol der Feigheit, seit dem 9. Jahrhundert »ge-
adelt«'” — und Hinde werden zur »Metapher fiir die Nachstellungen der
Liebenden«. Die »Liebesjagd« wird insbesondere im franzdsischen und
deutschen Sprachraum »vom 12. bis 16. Jahrhundert [...] zu einem re-
gelrechten literarischen Genre«, in unzdhligen Varianten anfangs bra-
chialer, dann bis zur Renaissance zunchmend auch courtoise verfeinert.
»Allegorien der erotischen Jagd« waren dariiber hinaus in der bildenden
Kunst und als Verzierungen von Einrichtungsgegenstinden weit ver-
breitet."® Insofern scheinen die Sphiren des tiefen >wilden Waldes<, des
Nutzwaldes und der hofischen Gesellschaft (zunehmend) durchléssig zu
sein. Mit Konsequenzen fiir den >wilden Wald«.

Maichtige, numinose Frauengestalten, unsterblich, zugleich schick-
salhaft an die menschenferne Wildnis gekettet. Erlosung bringen die an-
gelockten Ménner, besser: Herauslosung. Durch Heirat verlieren die
Wald- und Wasser-Frauen zwar ihre Unsterblichkeit (und damit einen
Grofteil der Macht), aber werden von ihrer strikten Ortsgebundenheit
befreit. Das funktioniert allerdings, wie die Melusine-Erzdhlung zeigt,
nur unter der Bedingung, dass der Freier oder Gatte sich an ein >Geliib-
de« hilt, daran, das Geheimnis der >wahren Natur< der Fee nicht anzu-
tasten, nicht erforschen zu wollen.

Der Schrecken, das Chaos des »wilden Waldes< und das Lockende,
Begehrte — die »Fee« — sind hier ungetrennt. Die Aufspaltung in den >lo-
cus amoenus< und den >locus terribilis< existiert aber langst. In den >Lus-
tort< einer idealen Natur, in dem Dante Beatrice trifft, oder den mit der
im 12. Jahrhundert aufkommenden Marienminne verbundenen >hortus
conclusus¢, dem Sinnbild der »Jungfraulichkeit¢, den >Rosenhagen< und
Baumgirten der Malerei, die allerdings wihrend des Humanismus im
deutschen Sprachraum (nicht von ungeféhr unter dem Einfluss der von
Konrad Celtis iibersetzten »Germania«) auch hier zur Landschaftsma-

16 Cartmill, Matt: Tod im Morgengrauen. Das Verhéltnis des Menschen zu
Natur und Jagd. Miinchen: Artemis & Winkler 1993 (Cambridge/Mass,
London 1993), S. 95.

17 Vgl. Kap. Forst 1.

18 Cartmill, a.a.0., S. 91ff. Peter Czerwinski zufolge ist es allerdings frag-
lich, ob in einer Gesellschaft der prinzipiell noch aggregativ aufgebauten
semantischen Rdume schon die Abstraktion zu Metaphern und Allegorien
existiert, bzw. in welchem Ma@ sie in den hier behandelten Jahrhunderten
bereits moglich erscheint.
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lerei wird."® Zugleich spielen einzelne Biume in der Landschaft (im Bild
wie real) eine »wichtige Rolle [...] als Mariensymbol«:* so tritt sie als
»neue Evac< gegeniiber der jalten< unterm Paradiesbaum auf, wie in
Furtmayrs »Missale« von 1481,*' auf friihchristlichen Elfenbeintafeln im
Zusammenhang mit der >Auferstehung<.”> »Auch sonst spiclen Biume in
der Marienverehrung eine wichtige Rolle, wobei sich christliche und
heidnische Vorstellungen miteinander vermischen kénnen. Wir finden
den Baum in den Namen von Wallfahrtsorten wie Maria-Eich, Maria-
Linden, Maria Griin und Maria Buch.«* >Marien-Eiche:

»Der Kult der Jungfraulichkeit besetzt nicht wahllos Objekte, sondern solche,
die ihn gefahrden.«**

Im paganen Glauben »Liebes- und Fruchtbarkeitsbaum«, kultisch ver-
ehrt »ihrer gewaltigen Ausmafle wegen«, Baum Donars nicht nur als Ge-
wittergott, sondern auch, weil von »dessen Wohlwollen die Fruchtbar-
keit der Pflanzenwelt abhing«, wird die Eiche schon wegen ihrer Friichte
als Nahrungsreserve in Notzeiten »zum miitterlich-fertilen Nahrbaum«
und so zum Pilgerobjekt »heiratslustiger« Madchen und Paare. Im
Christentum erhilt sich der Kult, allerdings bei umgetauftem Objekt:

»Ist aber die Eiche sowohl der Baum der Fruchtbarkeit als auch der Jungfrau,
so wird er zum ausgezeichneten Sinnbild fiir die patristische Ehemoral — cas-
tum connubium, keusches Beilager, Fortpflanzung ohne Begierde.«*

Der Florentiner Jacopo Ligozzi schafft im Kontext »der starken Affinitéit
des heiligen Franziskus zu einer christianisierten Naturverehrung« und
der daraus resultierenden »besonders emphatische[n] Tradition von
Erloserbdumen« der »Franziskaner des 17. Jahrhunderts« eine Grafiken-
Serie iiber die »Bergzuflucht Monte Verna in Piemont«, darin 1607 das
Blatt »Die Madonnenbuche in La Verna«. Es zeigt eine »Buche in
Kreuzesform, in ihrer Astkrone eine »Erscheinung der Jungfrau Maria
mit dem Jesuskind«, im Stamm eine gewaltige »Hohlung, um das Grab

19 Vgl. Eschenburg, Barbara: Landschaft in der deutschen Malerei. Vom
spéaten Mittelalter bis heute. Miinchen: C.H. Beck 1987, S. 34f.

20 Steigner, Beate: Paradiesbaum und Kreuz, in: Gercke, Hans (Hg.): Der
Baum. Heidelberg: Braus 1985, S. 100.

21 Vgl. ebda., S. 94f.

22 Vgl. ebda., S. 100.

23 Ebda.

24 Wyss, Stephan: AskeSe, S.159.

25 Ebda.
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der Auferstehung anzudeuten«.”® Marien-Baume?’ als Wallfahrtsorte
entstehen vor allem wahrend des Dreiffigjdhrigen Kriegs, aber auch im
weiteren Verlauf des 17. und 18. Jahrhunderts. Hier wurden haufig Kir-
chen »um Baume herum gebaut«. Hier soll jeweils »Mariac< in einer
Baumkrone erschienen sein, eine Vorstellung »wahrscheinlich in Wei-
terflihrung des altdgyptischen Hathorglaubens«. Insbesondere Baume,
»die von altersher weiblichen Gottheiten zugeordnet waren«, werden zu
»Symbolen Mariens«, Maria wird »geradezu zur >arbor bona««: Olive,
Zeder, Zypresse in Konrad von Megenbergs »Buch der Natur« (ca.
1350), oder auch die »Darstellung Mariens im Dornenbusch als Sinnbild
ihrer jungfraulichen Mutterschaft« in okzidentaler und orientalischer
Tradition.”® yMateria¢, das verwendbare Holz, smater<, die Mutter, >Ma-
trix¢, die Gebarmutter, Stammform, Keimschicht, der Baumstamm, der
neue Triebe erhilt.

Der >locus amoenus«< als Liebesgarten erotischerer< Art — das fiir die
Marienminne zu ewiger Jungfernschaft variierte yHohelied« ist auch hier
Vor-Bild — 6ffnet sich zum entschérften, spielerischen, aber geordneten
Arkadien der Renaissance. So in Jacopo Sannazaros 1519 in Venedig er-
schienenem »Arcadia«, dem »Prototyp[en]« dieses Genres. Es greift
»alle vertrauten Themen der Eklogen auf: ungliickliche Liebe an Schau-
pldtzen von unglaublicher Anmut; das Goldene Zeitalter, als die Felder
in Gemeinbesitz waren und die Fiille gleichbleibend war und es weder
Eisen noch Krieg oder Zerstérung gab«. Hier gibt es » Vogelgezwitscher,
wilden Honig und Blumenstrdule im Mondschein«; diese Idyllen
werden aber um »eine spektakuldre Szenerie« erweitert, »um dunkle
Emotionen zum Ausdruck zu bringen«: hier und da »Wasserfille (na-
tiirlich immer mit weiem Schaum)«, dazu »Klippen, von denen sich lie-
beskranke Hirten hinabzustiirzen drohten«. Das ganze Arkadien wird
iiberragt von einem recht leicht besteigbaren Berg, »der von riesigen Zy-
pressen und Pinien bewachsen war. Es gab die erotische Landschaft, die
auf dem Korper der Nymphe Amaranta erschien, zwischen deren knos-
penden Briisten ein Weg in tiefe und schattige Haine hinablief«. Die
»Schwellungen und Hohlungen ihres Korpers« werden, wie auch die der
liegenden Nackten der Idyllen Tizians, Giorgiones und Domenico

26 Schama, Simon: Der Traum von der Wildnis, S. 247.

27 Die Transformation paganer Epiphanien ins Christliche fiihrt Selbstver-
standlich auch zu Baumen des >Erlosers«< und allerlei Heiliger. Vgl. ebda.

28 Kastner, Angelika: Wallfahrt, Weihnachten und Stammbaum, in: Gercke,
Hans (Hg.): Der Baum, S. 102ff. Vgl. auch die Abb. der in Holzhau-
sen/Starnbergersee um 1420 gepflanzten Linde, in deren hohlem Stamm
eine Marienfigur steht, ebda., S. 51.
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Campagnolas, »zu einem weiteren locus amoenus«.”> Der »Leib der
Erde« codiert als »alles versprechende[r] Frauenleib[]«.”” In seinem In-
nern, »einer seiner Hohlen, die »innen wunderbar geglittet« ist« gibt es
bei Sannazaro die hélzerne Statue des Waldgottes, das »Gesicht rot wie
eine reife Erdbeere«, auf dem Kopf »zwei Horner, [...] ganz gerade und
zum Himmel gerichtet«.’' Eher »ein Schiker, als ein Vergewaltiger,
kommentiert Schama, der den »Humanisten der Renaissance« das Ve-
xierspiel mit den flieBenden Grenzen zwischen >fanum« und >profanumc«
bescheinigt, das Durchbrechen der von Mauern und Zaunen des >hortus
conclusus¢, Signum unbefleckter Empféngnis, der »Fruchtbarkeit ohne
[...] Tierisches« — mit »ernsthafte[n] Folgen fiir die Trennung des wilden
vom kultivierten Arkadien«.*® Folgen aber eher fiir die >Wildnis¢, die
nun integriert, vor allem aber geschaffen wird. So entstehen »Gérten der
Liiste«, in der Literatur und Malerei, aber auch real in der Landschaft, in
»kiihnste[n] Entwiirfe[n] fiir Villengérten«, die »Landschaften mit Wald,
Wasser und Felsen« schaffen, »in die man von regelméBiger angelegten
Bereichen aus gelangte« und deren Grenzen von torsischen Hermen
markiert werden. Die unregelméBig gestalteten Gegenden kénnen dabei
»die Form eines sacro bosco, eines >heiligen Hains¢, annehmen, also
nicht eines Waldes, sondern eines sorgfiltig ungepflegten Gebiets am
Rande des Gartens«.”> Wobei — wie gesagt — die >rohen Areale« sorgfil-
tig als solche angelegt sind. Auch Francis Bacons Entwurf fiir einen ko-
niglichen oder fiirstlichen Garten sieht ein »ein Gebiisch oder eine Wild-
nis (heath or desert) am Ausgang« vor.”*

Diese idealen, paradiesischen Natur-Orte sind >innen<. Demgegen-
iiber der Ort der Hexen: Siimpfe und ihre chaotischen Wilder, auch
»Dornenbuschwilder, stachlige Heiden und Steppen, mit Dornen ge-
spickte Orte, das Thema ist hier das Zerzauste, Verquickte, der Zustand
einer Natur, von der die Hexe absorbiert ist, die sich iiber ihr geschlos-
sen hat«.™ Eine >unfruchtbare« Natur allemal (wie das noch beim Na-
turgeschichtler Buffon deutlich wird), die sich — auch das Zeichen der

29 Schama, a.a.O., S. 570.

30 Theweleit, Klaus: Ménnerphantasien 1, S. 376.

31 Sannazaro, zit. n. Schama, a.a.O.

32 Schama, a.a.O., S. 570f.

33 Ebda., S. 571.

34 Diese »Wildnis« wiinscht Bacon sich »soweit wie mdglich als natiirliche
[...] gestaltet«. Vgl. Wimmer, Clemens Alexander: Geschichte der Garten-
theorie. Darmstadt: Wissenschaftliche Buchgesellschaft 1989, S. 88.

35 Barthes, Roland: Vorwort zu Michelet, Jules: Die Hexe, zit. n. DroB3, An-
nemarie: Die erste Walpurgisnacht. Hexenverfolgung in Deutschland.
Reinbek: Rowohlt 1984, S. 14.
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Symbiose von Hexe und gefallener Natur — bosartig gegen die médnnlich
verfasste Gesellschaft wendet. Denn den Frauen als auszurottenden He-
xen werden stets »verderbliche[] Einfliisse [...] auf die Naturereignisse«
nachgesagt,36 »die Hexe ist die Natur«,”’ das Weib ist, so definiert es der
Hexenhammer, von Natur aus »fleischlicher gesinnt [...] als der Mann,
wie es aus den vielen fleischlichen Unflitereien ersichtlich ist«.*® Eine
derartige »>Unersittlichkeit< allein ist schon >unfruchtbar¢, weil contra
naturam: die Frauen begehren beim Koitus oben zu sitzen, was nach
verbreiteter Meinung die Befruchtung verhindern kann, oder es wird das
»dafiir vorgesehene Gefaf3« verwendet. Dazu kommen immer wieder di-
rekte Angriffe auf Zeugungsfahigkeit, konnen die Hexen doch »die Zeu-
gungskraft oder den Liebesgenuss verhindern«,” durch »gauklerische
Vorspiegelung die minnlichen Glieder behehen, so dass sie gleichsam
ginzlich aus den Kérpern herausgerissen« erscheinen.* SchlieBlich kon-
nen »die Hexen-Hebammen« — und Hebammen richten den »grofiten
Schaden« an, »wie reuige Hexen uns und anderen oft gestanden« — »die
Empféngnis im Mutterleibe auf verschiedene Weisen verhindern, auch
Fehlgeburten bewirken, und, wenn sie es nicht tun, die Neugeborenen
den Diamonen opfern«.*' Dass die Hexe (die Frau) »die Natur« ist und
zugleich contra naturam handelt, ist nur konsequent, wenn die in Rede
stehende Natur die >verfallene« ist. Das »Weib« ist »nur ein unvollkom-
menes Tier«, das »immer tduscht«, zugleich geringer im Glauben, »also
femina = die weniger Glauben hat«. Mingel, die bereits zu Tage treten
»bei der Schaffung des ersten Weibes, indem sie aus einer krummen
Rippe geformt wurde, d.h. aus einer Brustrippe, die gekriimmt und
gleichsam dem Mann entgegen geneigt ist«.*” Gekriimmt und gegen die
ménnliche Ordnung gerichtet, wie die >Hexenbdume« in den Siimpfen
und entlegenen Wildern, deren Eigenleben insbesondere nachts bedroh-
lich erscheint: »In der halbtierischen oder von Tieren umgebenen néicht-
lichen Gétting, so Carlo Ginzburg, »die im Zentrum eines ekstatischen

36 Bovenschen, Silvia: Die aktuelle Hexe, die historische Hexe und der He-
xenmythos. Die Hexe: Subjekt der Naturaneignung und Objekt der Natur-
beherrschung, in: Becker, Gabriele et al.: Aus der Zeit der Verzweiflung,
S.299.

37 Honegger, Claudia: Die Hexen der Neuzeit, in: Dies. (Hg.): Die Hexen
der Neuzeit, S. 93.

38 Sprenger, Jakob/Institoris, Heinrich: Der Hexenhammer. Malleus malefi-
carum. A. d. Lat. libertragen u. eingeleitet v. J. W. R. Schmitt. Miinchen:
dtv 1987 (Reprint v. Berlin, Barsdorf 1906), 1. Teil, S. 99.

39 Ebda., S. 127ff.

40 Ebda., S. 136ff.

41 Ebda., S. 157ff.

42 Ebda., S. 99.
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Kultes schamanistischen Typs stand und von den Kanonisten und In-
quisitoren mit Diana gleichgesetzt wurde, hatten wir eine entfernte Erbin
der eurasischen Schutzgottheiten der Jagd und des Waldes erkannt«.*
Vielgestaltig infolge einer »komplexe[n] kulturelle[n] Schichtung«, er-
scheinen hinter »Diana und Herodias« in BufBibiichern des Frithmittel-
alters »Protagonistinnen einer Reihe von lokalen Kulten, flieBen in ei-
nem »Geflecht von Anndherungen, Synonymien und Hybridisierungen«
préhistorische keltische, mediterrane und mittellgstliche >groe Gottin-
nen< in der Gestalt der »Herrin der Tiere« zusammen: »Artemis Agrote-
ra (d.h. die Wilde)«, Diana usw.* Die >jungfriuliche Gottin ist im pa-
ganen Mythos noch anders definiert, keinem Mann untertan, zugleich
unverletzlich. »Ihre Jungfriulichkeit bezog sich unter anderem auf die
unberiihrten Wiélder jenseits der Grenzen der Polis und der bebauten Fel-
der.« Was moglicherweise ebenso »ihren urspriinglichen Status als Au-
Benseiterin unter den olympischen Gottern« widerspiegele.” Sie »ge-
horte zu den dunklen und unzuginglichen Regionen«, ist Herrin der
Tiere und der Jagd, »unsichtbar, ungreifbar, rétselhaft, grausam«,46 Her-
rin der Geburt und des Todes: >mater<.*” »Ihre Jungfriulichkeit« ist die
»urtiimliche Keuschheit [der] Waldabgeschiedenheit«, sie »zieht sich
hinter die Schatten der Walder in ihr Gedankenreich zuriick, zu dem
Menschen keinen Zugang haben kénnen oder haben diirfen«.*”® Viel spa-
ter, nach dem Kippen des Mythos, im Gefolge einer »Beherrschung« der
Natur, die derartige Walder nicht mehr duldet, wird solche »Unordnung
in der Welt [...] mit dem Hexenmuster dem Teufel und seinen naturna-
hen Untertaninnen zugeschrieben«.*’

Die »Unfruchtbarkeit< der Hexe korreliert mit der Fruchtbarkeit ihrer
mythischen Vorgéngerin, dem »Wucherng, den »verschlingend-fruchtba-
ren Schliinde[n]«,” die sich der mannlichen Kontrolle widersetzen, die
damit »negativ¢, weil bedrohlich sind bzw. werden. Dies in einer »Epo-
che der »Ostentation von Herrschaft gegeniiber unkultivierten Unterpri-
vilegierten und gegeniiber der phantastischen Vielfalt der Naturhervor-
bringungen««, hier »konnte sich das iiberkommene Bild der Hexe zu sei-
ner vollen gefdhrlichen GroBe entfalten. Die Hexe als Verkorperung des

43 Ginzburg, Carlo: Hexensabbat, S. 211.

44 Ebda, S. 210.

45 Harrison, Robert P.: Wilder, S. 40.

46 Ebda, S. 41.

47 Vgl. ebda., S. 47.

48 Ebda., S. 41.

49 Honegger, a.a.0., S. 93.

50 Menninghaus, Winfried: Ekel. Theorie und Geschichte einer starken Emp-
findung. Frankfurt/M: Suhrkamp 2002, S. 176.
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chaotischen Naturprinzips und als Unterprivilegierte zugleich mufte
vernichtet werden«.”' Zumal doch fiir »die ménnlichen des 16. und 17.
Jahrhunderts [...] die weiblichen Heerscharen Satans noch unmittelbare
Verkérperung ihrer Angst vor der Rache der unterworfenen Natur«™
waren. Noch. Denn mit der Aufkldrung beginnt die Wissenschaft, die
Medizin, >weibliche Schwiche« in der »Fragilitit weiblicher Organe«’®
zu erkennen — allerdings ohne, dass das Moment der Bedrohung ver-
schwindet. »Die mit der Gebarfunktion zusammenhingenden Prozesse
gelten jetzt als storungsanfillig, miissen daher zur Erhaltung ihrer gesell-
schaftlichen Aufgabe stindig gewartet und geschiitzt werden.«** Gewar-
tet und geschiitzt zur Erfiillung gesellschaftlich notwendiger Produktion:
Das trifft auch auf den Wald zu, der Ressourcen liefern muss und ab
dem 19. Jahrhundert verbreitet auch >Schonheit<. Er muss Idealkdrper
sein oder werden, um legitimiert zu sein.”® Als storanféllig wird auch der
Wald in seinem dsthetischen bzw. 6kologischen Gleichgewicht erkannt
und bedarf so des Schutzes. >Frau Natura¢, die Nahrerin der Welt, »bei
Bacon wird sie zur Allegorie der Wissenschaften«, wird doch ihr
sphinxhaft entworfenes »Geheimnis< nun als 16sbar postuliert, bleibt »bis
ins 19. Jahrhundert hinein eine durchgédngig positive Symbolgestalt«,
allerdings lingst dem Bedeutungswandel unterzogen »représentiert[] sie
nunmehr ménnliche Herrschaft«’® und bedarf des Schutzes — vor ihrem
yzweiten Ich« und dessen »Wuchern«.

Das ist die eine Linie, die >weibliche<. In den indogermanischen
Sprachen, so der Etymologe Jost Trier, entstammt das Wort >Mutter«
dem biologischen Bereich, »Vater« der Sphire der Rechtsordnung.”’ Die
ménnliche Linie also konstruiert yOrdnung« — selbst noch in der »Wild-
nis<. Sie tut das vor allem retrospektiv.

Im néchsten Kapitel werde ich mich mit jenen Orten beschéftigen, die
aufgrund ihrer Charakteristika als spezifisch »weibliche« Orte, als chao-
tische Gegenwelten aufgefasst worden sind — wobei diese Gegenwelt-
lichkeit vorbiirgerlich eher eine Nebenweltlichkeit ist: Auwélder, Bruch-

51 Honegger, a.a.O., (Binnenzitat: Lippe, Rudolf zur: Naturbeherrschung am
Menschen 11, S. 409.)
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57 Vgl. Kastner: Wallfahrt, Weihnachten und Stammbaum, in: Gercke, Hans
(Hg.): Der Baum, S. 105.
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wilder, Stimpfe. Was derartige Orte »andersartig« macht, skizziert der
Waldbiologe Wolfgang Scherzinger fiir Auwilder:

»Kein anderer Lebensraum ist durch eine derart auffillige Dynamik gekenn-
zeichnet — und belastet — wie der Auenwald. Seine Entwicklung steht in un-
mittelbarem Verbund mit dem Wasserregime: Uberschwemmungen, Hoch-
wasser und Trockenfallen konnen in kurzem Wechsel aufeinander folgen. Die
Wassergewalten reiflen Uferbdnke und Inseln mitsamt dem Baumbestand fort,
landen frischen Boden an anderer Stelle wieder an, schichten Schotterkegel
auf und verschlammen die Tiimpel. Der Auenwald reagiert auf einen raschen
Milieuwechsel mit einer >tropisch< anmutenden Vielfalt von Gebiisch und
Béumen, wobei die kurzlebigen Standorte durch Weiden, Aspen, Erlen, Pap-
peln, Traubenkirsche sowie einer Fiille von Strauchern (Hartriegel, Holunder,
Schneeball, Weildorn) und Hochstauden besiedelt werden. Die Baume dieser
Weichholz-Aue samen auf Schlick, Sand oder Kies rasch an oder regenerieren
aus zuriickgebliebenen Wurzel- und Stammteilen.«*®

Es herrscht eine andauernde Dynamik, die Landschaft &ndert sich per-
manent. Mit der fehlenden Statik fehlt auch ein >geregelter« Wuchs.
Nicht nur die Vegetation, auch der Untergrund ist in stetiger Bewegung.
Er schwankt, da er durch Maander und Hochwasser verschoben wird. In
Stimpfen und Briichen, die auf Niedermooren wachsen, schwankt er so-
zusagen horizontal, da er bei jedem Schritt nachgeben kann, einsinken
lasst. Was in Mitteleuropa schon seit lingerem nur noch in Relikten vor-
handen ist, ist in der frithen Neuzeit zum Teil noch landschaftspriagend.

58 Scherzinger, Wolfgang: Naturschutz im Wald. Qualititsziele einer dyna-
mischen Waldentwicklung. Stuttgart: Ulmer 1996, S. 77.
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Schwankender Untergrund und Geilwuchs -
feuchte Walder als Gegenwelten

»geil Adj. (< 8. Jh.). Mhd. geil, ahd. geil, as. gél, aus g. *gaila- Adj. >lustig,
liisterng, auch in ae. Gal, erweitert im anord. geiligr >schon< und im gt. gailjan
serfreuen<. Im Deutschen entwickelt sich die Bedeutung einerseits zu »sexuell
liistern«, andererseits zu »>lippig, aber kraftlos wachsend« (von Pflanzentrie-
ben).«*’

Der Zusammenhang sei vergleichbar auch beim lateinischen »follis« fiir
»unziichtig« und »wildwachsend« zu beobachten. Der »heute vorherr-
schende Gegensatz« zu »keusch« sei »deutlich seit dem 15. Jahrhun-
dert« belegt, heifit es an anderer Stelle, die Bedeutung fiir iippiges
Wachsen und Wuchern von Pflanzen (und Tieren) werde ab dem 19.
Jahrhundert selten.” Grimms »Deutsches Worterbuch« jedenfalls ver-
zeichnet fiir den >Geilwuchs«< von Pflanzen einige wenige positive Bei-
spiele wie »geiler acker« fiir fruchtbares Feld, »aber vorwiegend« werde
»geil« hier mindestens seit dem 16. Jahrhundert »doch in tadelndem
ton« verwendet: »saat wéchst zu geil, zu schnell und dick«; »bdume, die
zu geil treiben, quae luxuriantur«; »vitis luxuriosa, geyle oder wiitige
weinrdb, die zevil holz scheiiszt«; »von bdumen luxuriantur sind wiitig,
wenn sie iiberfliissig schieszend«, »ein geyl zweyg der bdumli, so er zu
méchtig zholz legt und ausschieszt, lascivens«. Goethe schlielich wen-
de den Begriff wieder riickwirkend auf Menschen und deren Erziehung
an: »wo faulheit der girtner sie geil aufschieszen lédszt (die friichte in un-
seren schulen, die doch pflanzgirten sein sollten!)«.®' Dass etwa Weiden
sehr schnell wachsen, schreibt Konrad von Megenberg: »salix haizt ain
waid ist als vil gesprochen als ain springerinn, dar umb, dasz der paum
schnell aufspringt und wechst.« In mittelalterlichen Darstellungen wer-

59 Kluge, Friedrich: Etymologisches Worterbuch der deutschen Sprache. 23.,
erweiterte Auflage. Bearb. v. Elmar Seebold. Berlin, New York: de Gruy-
ter 1999, Stichwort »geil«, S. 307.

60 Vgl. Etymologisches Worterbuch des Deutschen. Erarbeitet im Zentral-
institut fiir Sprachwissenschaft Berlin. 2. Auflage, durchgesehen und er-
génzt v. Wolfgang Pfeiffer. Berlin: Akademie Verlag 1993, Bd. 1 A-L,
Stichwort »geil«, S. 414. Der ahd. Sinn von »geil« fiir »iibermiitige,
»froh«, »iiberheblich«, »erhaben« (mhd. fiir »von wilder Kraft«, »mut-
willig«, »iippig«, »begierig« sei ebenfalls noch bis ins 19. Jahrhundert
belegt (vgl. ebda.).

61 Deutsches Worterbuch von Jacob und Wilhelm Grimm. Vierten Bandes
erste Abtheilung. Zweiter Theil. Bearb. v. Rudolf Hildebrand u. Hermann
Wunderlich. Leipzig: Verlag von S. Hirzel 1897, Stichwort »geil«, Sp.
2582ff.

79



VERKORPERUNGEN DES WALDES

den zudem die Friichte der Weide als fiir den Menschen unniitz, ihr Saft
als bitter beschrieben.®

»Ein Sinnbild der Unfruchtbarkeit ist auch die Weide. Sie gilt schon fiir
Homer (Odyssee 10,150) als »fruchtverderbends, und Plinius kennt den Samen
dieses Baums, weil er schon vor der Reifung abfillt, als ein »Mittel, um die
Weiber unfruchtbar zu machen«. Die mittelalterlichen Enzyklopadisten wie
Albertus Magnus und der Botaniker Konrad von Megenberg haben den alten
Aberglauben iibernommen, wenn man bei letzterem z.B. liest: »Der paum
pliiet, er trait aber nit friiht, und wer die pliiet in trinken nimt, der wird unper-
haft (gebaruntihig), sam die zaubrear sprechent.< Ihre vermeintliche Unfrucht-
barkeit macht gerade aus der Weide den spezifischen Hexenbaum.«®

Zumal die »Unfruchtbarkeit« von Weiden gepaart ist mit einer ver-
gleichsweise groflen Vermehrungsfihigkeit. Die Bdume vermehren sich
nicht nur iiber eine Unzahl von Samen, die vom Wind oder vom Wasser
transportiert werden, sie vermehren sich auch vegetativ, iiber »Stock-
ausschlag« oder natiirliches »Klonen¢, indem abgebrochene Zweige und
Aste im Schlamm eingesunken Wurzeln bilden und als neue Gehdlze
weiter wachsen. Weiden >wuchern¢, vermehren sich >ungeziigelt«, >chao-
tisch< und gelten doch noch zumindest bis weit in die frithe Neuzeit hin-
ein als unfruchtbar. Das ist, wie zu zeigen sein wird, kein Widerspruch.
Wilhelm Fraenger, von dem das Zitat iiber den »unfruchtbaren He-
xenbaum«¢ stammt, beschiftigt sich an dieser Stelle mit Hieronymus
Boschs »Versuchung des Heiligen Antonius« (um 1500), genauer: mit
der »Hochzeit des Frosches« auf dem rechten Innenfliigel des im Lissa-
boner Nationalmuseum hdngenden Werks. In dieser »Froschhochzeit< ist
bereits sehr viel dessen dargestellt, was die Gegenwelts-Semantik feuch-
ter Wilder ausmacht. Bosch plaziert eine hohle, morsche und »aufge-
schlissen[e]« Weide, deren Aste nach links wachsen, die bisher von ei-
nem groflen roten Tuch verhiillt war, nun aber vom »Froschteufel« ent-
hiillt wird. Wie bei der »Schwarzen Messe« im Mittelteil des Bildes han-
dele es sich auch hier um eine »Kommuniong, bei der der Frosch aller-
dings »in voller MenschengroBe« und »als leibhaftiger Ddmon« auftrete.
An seinem Riicken befinden sich »absonderliche Fliigel«, ein »Mit-
telding« aus »iiberdimensionierte[r] Orchidee« und »den grofB&ugigen

62 Deutsches Worterbuch von Jacob und Wilhelm Grimm. Vierter Band. I.
Abteilung, 1. Teil. Bearb. v. Alfred Gotz u. d. Arbeitsstelle des Deutschen
Worterbuchs zu Berlin. Leipzig: Verlag von S. Hirzel 1955. Stichwort
»Weide«, Sp. 540f1f.

63 Fraenger, Wilhelm: Hieronymus Bosch. Dresden, Basel: Verlag der Kunst
1994 (Dresden 1975), S. 409.
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Schwingen eines Nachtschmetterlings«, was die »zentrale[n] Fiillhor-
ner« andeuteten. »Der wolliistig zuriickgewélzte Rumpf des Frosches
geht demnach aus der Glitschigkeit des Bauchs in eine Zauberbliite {iber,
wie er sich zugleich in der taumeligen Trunkenheit und sensitiven Spii-
rigkeit der Nachtfalter bewegt.« Die verschieden Orchideen-Arten der
Knabenkrduter dienten seit »alters« aufgrund »ihrer hodenformigen
Waurzelknollen oder ihres Bocksgeruches als Aphrodisiaka zur Kréfti-
gung der ménnlichen Potenz«, so als »Satyrion« bei Dioskurides, als
»herba priapisca« bei Pseudo-Apuleius, desgleichen in »einer mittelal-
terlichen Glosse«.**

Kennzeichen des Froschs sei »seine Zweigeschlechtlichkeit. Denn
iiber seinem maskulinen Genital ist mitten in den Schamhiigel ein femi-
nines eingezeichnet, wonach in seiner sumpfigen Androgynie das
weibliche dem ménnlichen Prinzip iibergeordnet und vorangestellt er-
scheint«. Laut Fraenger »ein fiir den Sinnzusammenhang der Szene
richtungweisender Befund«. Denn auch in der zweiten Person im Bild,
der »ikonographisch singuldre[n] Darstellung der »GroBmutter des Teu-
fels««, die in »Volkssagen« den Co-Vorsitz neben dem Teufel, wenn
nicht gar den Vorsitz beim Hexensabbat habe, erscheine das Feminine
»iibergeordnet und vorangestellt«. Mit dieser »BuschgroBmutter« und
damit »Konigin der Moosweibchen«, dieser »Wilde[n] Grofmutter«
usw., sei »ein alter Fruchtbarkeits- und Regenzauber« verkniipft. Sie fi-
guriere im rdumlichen Bildzusammenhang »als hochste Handlungstrége-
rin der Szene«. Das »alte Weib« mit seinem ausgemergelten, verkniffe-
nen, zahnlosen Gesicht und dem diinnen, straff zuriick gebundenen Haar
werde als »Hohepriesterin«, wenn nicht »Gottheit« dargestellt. Sie hat
einen orchideenbliitenartigen Nimbus, der in direkter Verbindung der
»Wunderbliite« des Frosches stehe, und zwar per Sakramentsspendung,
Kommunion, »Libation« — »im Zeichen des Satyrion«. Aus einem Krug
gieft sie Wein in die Schale, die der Frosch hoch hilt, wobei »die Geni-
talien des Froschs in der genauen Achse des herabrinnenden Weines lie-
gen«. Sie befruchte als »Urmutter« damit ihren »Enkel« (den Frosch):
eine »Selbstanbetung und Selbstverherrlichung des Froschgeschlechts«,
eine »Urfamiliaritit der schlammigen Erdentiefe«.”

Diese »inziichtige Selbstvermehrung«,®® kénnte ihre reale Entspre-
chung in der vegetativen Vermehrung der Weiden haben. Im Spalt der
Weide befindet sich eine »nackte, junge Hexe«, deren Gesichtsziige der
der Alten stark dhneln. Sie steht fast knietief im Wasser, ist »an die »ma-

64 Ebda., S. 408f.
65 Ebda.
66 Ebda., S. 409.
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teria prima< des urmiitterlichen Sumpfes gefesselt«. Sie presst mit der
rechten Hand einen »schmale[n] Streifen Seidenflor« in ihren SchoS.
Der Seidenflor ist verbunden mit dem Glied des Frosches. Fraenger ver-
weist auf die Ahnlichkeit in Pieter Bruegels d.A. »Die Wollust«. Auch
hier findet in der Hohlung einer morschen Weide eine solche Begattung
statt. Eine »Luxuria«, die sich die linke Hand zwischen die Schenkel
presst, sitzt auf dem Schof3 eines groBlen Frosches, der nach ihrer Brust
greift und ihr die Zunge in den Mund steckt. Zugleich trdgt ein Ddmon
einen Krug zur »Libation« heran.”’

Eine »Fern- und Doppelzeugung« im »Urschlamm« spiele sich in
der »Versuchung« ab, »worin der androgyne Frosch in seiner weiblichen
Potenz von oben her besamt wird, doch zugleich in seiner ménnlichen
Potenz die Hexe schwingert, die dadurch in die Kindschaft der Urmutter
aufgenommen wird«. Eine Teufelszeugung und damit »unfruchtbar,
denn sie verneine grundsétzlich den »gottgewollten Sinn der Zeugung«.
Nach der »Volkssage« sei der »Teufelssamen« kalt.®® Aber gerade auch
Dimonologen wie Sprenger/Institoris oder Jean Bodin verbreiten derar-
tige Botschaften. So die Theorie der wechselnden Geschlechtlichkeit des
Teufels, der selbst keinen Samen produzieren kann, der sich als Succu-
bus in weiblicher Gestalt beim Beischlaf in den Besitz des Spermas brin-
ge, das er in miannlicher Gestalt als Incubus zur Zeugung verwende.®
Bereits Augustinus hat Pan und andere ithyphallische und bocksfiiflige
Waldgbtter als Incubi bezeichnet.”

In frithneuzeitlichen Hexenprozessen kommt es bisweilen zu >Ge-
stindnissen<, »dal3 von Hexen geborene Frith- oder Miflgeburten die
Frucht eines teuflischen Beischlafs gewesen seien«.”’ Paracelsus betont
1537 im »Liber primus de generationibus rerum naturalium« explizit die
Entsprechung von ungewdohnlicher Physiognomie und schlechter bzw.
boser Herkunft. Monstra wiirden »gemil3 gottlicher Naturgesetze« we-
gen ihres Aussehens »von ihren Artgenossen gehaflt und ausgegrenzt
[...], da »got ein greuel und ein misfallen ab den monstris hat und keines
selig mag werden, diweil sie nit die bildnus gottes tragen<«; ebenso we-
gen der ihnen nachgesagten Entstehungsarten.

67 Ebda., S. 63.

68 Ebda., S. 409.

69 Vgl. Hexenhammer, 1. Teil, S. 46 u. 55.

70 Vgl. Ewinkel, Irene: De monstris. Deutung und Funktion von Wunderge-
burten auf Flugbléttern im Deutschland des 16. Jahrhunderts. Tibingen:
Niemeyer 1995, S. 193, Fn. 176.
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Abb. 1: Hieronymus Bosch: Die Versuchung des heiligen Antonius
(Detail des rechten Innenfliigels), um 1500
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Monstra entstammen dem nach »der Sodomie oder der kiinstlichen Er-
zeugung durch >putrefaction< — d.h. durch »Faulung< im Reagenzglas —
sowie [aus] astralen« oder teuflischen Einfliissen. Dem Teufel gelinge
es, mittels Weckung von »boser lust«, »boser begirde«, »bdsen gedan-
ken« in Schwangeren, die Leibesfrucht zu entstellen.”

Eine ungeziigelte weibliche Imagination gilt grundsétzlich als we-
sentliche Quelle von Monstren. Derartige zeitgendssische Wahrneh-
mungstheorien basieren auf der Humoralpathologie, die in den Schriften
des Hippokrates entwickelt und von Aristoteles und Galen weitergege-
ben werden. Danach ist der weibliche Korper kilter und feuchter als der
ménnliche, wie die Menstruation zeige, was die Basis der Lehre einer
weiblichen Inferioritit bildet. Eine derartige physische Schwiche, ge-
paart mit einem kleineren Hirn (und damit Verstand) fithren auch die In-
quisitoren an, wenn sie, wie Bodin im »AuBgelasnen Wuetigen Teiif-
felsheer«, Frauen als leichte »Opfer ihrer Begierden« und Einbildungen
darstellen.” Neben diesen unkontrollierbaren inneren Bildern sind es die
Umweltreize, die iiber die Augen aufgenommen werden.”*

Dass derartige Augenliiste fatal sind, und dass sie es besonders in
der freien Natur sind, erklart auch Boccaccio: »Die Maddchen von heute
sollten sich Camilla zum Vorbild nehmen: eine selbstéindige, erwach-
sene junge Frau, die mit dem Kocher umgiirtet frei nach Belieben Feld
und Wald und die Verstecke der wilden Tiere durchstreifte und in unab-
lassiger Selbstzucht die Verfithrungen der lockenden Sinnenlust nieder-
kadmpfte, die Lustbarkeit und iippiges Wesen, raffinierte Speisen und
ausgesuchte Getranke ausschlug, die es standhaft ablehnte, mit jungen
Mainnern auch nur zu reden, von Liebesaffairen ganz zu schweigeng,
mahnt er in seinem >Frauenbuch¢,” seinem Spatwerk (1361-1375). So

72 Ebda., S. 189

73 Ebda., S. 174f.

74 Vgl. ebda., S. 158.

75 Boccaccio, Giovanni: De claris mulieribus, ausgewdhlt, iibersetzt und
kommentiert von Irene Erfen und Peter Schmitt, Erlduterungen. Stuttgart:
Reclam 1995, S. 235. Wéhrend im »Decamerone« (1348-1353) vor dem
Hintergrund der Flucht vor der Pest eine >verkehrte Welt< entsteht, in der
auch im Geschlechterverhdltnis alles moglich scheint, wird hier auf die
herrschende Geschlechterhierarchie insistiert. Und so sollten sich die ver-
meintlich angesprochenen jungen Frauen (denn Boccaccios Publikum, so
Erfen/Schmitt diirfte wohl hauptsdchlich aus Ménnern bestehen) am Bei-
spiel Camillas »klarmachen, daf3 man sich nicht alles wiinschen darf, was
erlaubt ist, und daB nicht alles mit Tugend und Moral vereinbar ist. Nur so
werden sie klug und bewahren die Bliite der Jungfraulichkeit, um zu gege-
bener Zeit auf Gehei3 der Eltern in den heiligen Stand der Ehe zu treten«
(ebda.).
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wird frithneuzeitlich die Disziplinierung der weiblichen Sinne immer
wieder thematisiert. Gefordert wird eine dullere Kontrolle, Beschéfti-
gung mit »angemessenen Dingen¢, der Verweis in die hiusliche Sphére
und eine »Unterstiitzung der Selbstkontrolle«, das Verbot »zuchtloser
Augen«, das Anhalten zu Fleifl, um Imaginationen gar nicht erst auf-
kommen zu lassen. Beschrankungen, die einher gehen »mit den iibrigen
Bestrebungen der Konsolidierung der Geschlechterrollen«, zumal die
Imaginationslehre »ein niitzliches Mittel zur yDomestizierung« der Frau-
en [war], da sie beschrinkend auf deren &ufleren — und mittels der
Selbstzensur der Gedanken — sogar >inneren< Aktionsradius wirken
konnte«.”® Zumal als Drohung die prinatale Entstellung der Nachkom-
men existiert, und das schon durch unpassende Bilder im Haus.”’

Der Akt in Boschs »Versuchung« ist unfruchtbar, wird »durch drei
Tiersymbole als sterile Schmutzerei« gebrandmarkt: den Wiedehopf im
Geist der Weide,”® der »Dreckvogel« aus Konrad von Megenbergs
»Buch der Natur, er niste »in unrainikait und verunraint auch sein aigen
nest«,” der »eunuchische[] Biber«, der einen pfeildurchbohrten Fisch
prisentiert, das getdtete christliche Fruchtbarkeitswahrzeichen.®*® Un-
fruchtbar heif3t hier fiir Fraenger, dass »matriarchalische< Monstren ent-
stehen. Er verweist auf das »Bauchgesicht« in der unteren Bildecke, un-
ter einer »iibergroe[n] rote[n] Haube, die es miitterlich behiitet« mit ei-
nem Klumpfull an zwei Beinen. »Diese Einfiiigkeit setzt [es] zu den
Naturmiittern und Schicksalsfrauen in Beziehung, stiinden doch »Fuf}
und Schuh« fiir »erdmiitterliche[] Fruchtbarkeit«, wie Bachofen gezeigt
habe, ebenso wie Singularitit: In »der Singularitdt des Auges, Zahnes
und der amazonischen Brust ist die noch ungeteilte matriarchale Ab-
kunft tellurischer Schopfung mythologisiert, worin das ménnlich zeu-
gende Prinzip nur eine anonyme Rolle« spiele. Eine solche »Spottge-
burt« wie das »Bauchgesicht« stelle »die groitmogliche Assimilation an
den matriarchalen Archetypus dar, was sich zuletzt noch in der Unter-

76 Ewinkel, a.a.0., S. 178f. u. 184.

77 Vgl. ebda., S. 164f. Tommaso Campanella etwa empfiehlt im »Sonnen-
staat« das Authingen von Bildern beriihmter Ménner und Frauen im
Schlafgemach »als »Zuchtmittel« fiir wohlgestalteten Nachwuchs«.
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»Physiologus« zu beziehen, wonach sich ein Biber auf der Flucht vor ei-
nem selbst kastriert und die Hoden dem Verfolger hinwirft. Dieser »medi-
zinische[] Irrtum« — es miisste sich um die Driisen des »Bibergeil« han-
deln — ordnet aber den »friedfertigen« Biber der Tugend zu. Der Jager
hingegen »ist der Teufel«. Wyss, a.a.0., S. 46.
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driickung seines maskulinen Pridikates duBert«. Und die groB3e Gefahr,
die dem Individuum bei eine Nicht-Losung vom miitterlichen Imago
drohe, sei eine »Grundeinsicht der Psychoanalyse«.®'

An dieser Stelle von Fraengers Bildinterpretation wird deutlich, dass
hier mehrere sich iiberlagernde Schichten auseinandergehalten werden
miissen. Da ist das (wissenschaftliche) Interesse, eher aber noch Unbe-
hagen des 19. und frithen 20. Jahrhunderts am »>Sumpf¢, am nicht Klas-
sifizierten, am Vermischten, Entgrenzten, an einer tellurischen Schop-
fung, an amorphen, fluiden Orten, in denen Ddmonen und Hexen hau-
sen. Diese Wesen aber hausen hier untergriindig. Freud vergleicht die
sIch-Werdung« des >Es< mit der Trockenlegung der Zuydersee.*” Siimp-
fe, Strome, Fluten sind Metaphern fiir ein ungeregeltes menschliches
Begehren. Auch bei Johann Jakob Bachofen geht es wesentlich um das
Trockenlegen von Siimpfen. Seine Konstruktion des Matriarchats be-
schreibt eine erste Phase in der Analogie von Frau bzw. Mutter und
Erde, eine anfangliche weibliche Selbstzeugung, einen erst spiter ent-
stehenden Mann, eine aus der Miitterlichkeit entstammende Geschwi-
sterlichkeit und Humanitit, zugleich dunkle Schrecknisse. Das Ge-
schlechterverhiltnis ist vollstdndig ungeregelt, unterliegt der weiblichen
Natur der »hetérischen Sumpfzeugung«. Dabei sei, »analog zu den Pro-
zessen pflanzlichen Wachstums, die Frau »die Erde selbst«,® eine
»Stofflichkeit«, die aber auch zur permanenten Vergewaltigung durch
die Ménner fiihrt. Der Ausweg aus der Sumpfwildnis ist — nach zwi-
schenzeitlichem »Amazonentum« — der ihrer Kultivierung zur agrari-
schen ehelichen Gynaikokratie.** Aber, weibliche Lust und Grausamkeit
bleiben unberechenbar und verschlingend, was schlieBlich zur gewalt-
samen patriarchalen Revolution und »Civilisation«, zur ménnlichen Be-
freiung aus den Fesseln der Stofflichkeit fiihrt, in der die Frau jedoch
verharrt. Es sind gesellschaftliche Deutungsmuster des ausgehenden
19. Jahrhunderts,86 die Fraenger schlieBlich in Boschs Bild hineinliest
und so auf das beginnende 16. Jahrhundert anwendet.

81 Fraenger, a.a.0., S. 410f.

82 Freud, Sigmund: Neue Folge der Vorlesung zur Einfilhrung in die Psycho-
analyse, in: Gesammelte Werke Bd. XV. Frankfurt/M: Fischer 1970, S.
86.

83 Bachofen, Johann Jakob: Uber das Weiberrecht (1857); zit. n. Schréter,
Susanne: Frauenmacht oder Sklaverei der Urzeit. Wissenschaftliche An-
néherung an einen Mythos. Frankfurt/M: VAS 1989, S. 25.

84 Vgl. Bachofen: Das Mutterrecht (1861); zit. n. ebda., S. 26f.

85 Vgl. ebda., S. 30.

86 Vgl. Kap. Abschaffung des »Matriarchats«.
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»Es geht um das Zerreiflen einer imagindren Einheit, metaphorisch
eines ganzheitlichen Korpers, die sich in der Zeit Boschs alliiberall und
auf den verschiedensten Ebenen auswirkt«, schreibt Peter Gendolla zur
»Versuchung«. Thema sei die » Askese«, die »wider ihren Willen einen
bestimmten Reichtum, ihre eigene Versuchung« produziere. »Die Ein-
samkeit soll den Kdrper mit dem gottlichen Geist vereinen, nichts soll
ihn mehr ablenken, verwirren und aufsplittern. Doch da geht der Krieg
erst los, der Kampf mit der eigenen Vorstellungskraft. Der Wunsch nach
der wirklichen Einheit, einem reinen Sein, produziert erst den Schein.«*’
Im Werk Boschs sei ein gesellschaftlicher Bruch erkennbar. Hier »wer-
den das Ich und die Phantasie zwei verschiedene Dinge, strenger Halt
auf der einen, chaotische Einbildungskraft auf der anderen Seite, die
aber eben, weil sie einander so ausschlielen, sich nur wechselweise ver-
stirken«.®™ Das mag fiir den frithbiirgerlichen Maler zutreffen. Die an-
gesprochene Phantasie aber ist keine frei produzierende, sie wird sich
zwangsldufig im vorhandenen gesellschaftlichen Fundus bedienen. Der
von Fraenger dargestellte Zusammenhang von Siimpfen, Tiimpeln, Wei-
den, >wuchernder Unfruchtbarkeit< ist Bestandteil dieses Fundus. Nur,
vorbiirgerlich — in der noch vorhandenen »Volkskultur< — gibt es offen-
bar noch keine Untergriinde, weder historisch (Matriarchat) noch mental
(Einbildung), sondern ein Nebeneinander von semantischen Raumen, in
denen die Korper und Dinge — hier Orte, Baume, Tiere — jeweils eine
»sinnliche >Selbstandigkeit«, in denen sie »gesellschaftlich unmittelbar
relevante Konkretheiten« besitzen, die sie historisch spdter, im entste-
henden »Raum universaler, funktionaler Vermittlung aber verlieren«.*
Daraus wird biirgerlich die semantische Verengung aufs Symbolische.
Davon abgespalten werden die Dinge selbst rationalisiert. Vorbiirgerlich
also sind bestimmte Orte, die hier wachsenden Bdume, Straucher, Kraut-
pflanzen, die hier lebenden Tiere »ddmonisch¢, schreckenerregend, eben-
so iliberwiegend >weiblich¢, daneben sind sie >immateriell< gegen das
»Bose« nutzbar in magischen Ritualen und Praktiken, und sie sind ma-
teriell nutzbar in der traditionellen bauerlichen Niederwaldwirtschaft.
Dass hier gewissermallen ein »kollektiv-regeneratives« Naturverhéltnis
zu finden sei, wie Christoph Spehr anmerkt,” sollte allerdings nicht mit

87 Gendolla, Peter: Phantasien der Askese. Uber die Entstehung innerer
Bilder am Beispiel der »Versuchung des heiligen Antonius«. Heidelberg:
Winter 1991, S. 100f.

88 Ebda., S. 109.

89 Czerwinski, Peter: Gegenwirtigkeit, S. 75.

90 Vgl. Spehr, Christoph: Die Jagd nach Natur. Zur historischen Entwick-
lung des gesellschaftlichen Naturverhiltnisses in den USA, Deutschland,
GroBbritannien und Italien am Beispiel von Wildnutzung, Artenschutz
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einem grundsitzlich »schonenderen< Umgang mit Natur verwechselt
werden, was etwa anhand von allfdlligen (grausamen) Tieropfern zu zei-
gen ist.”!

Mit den planmiBigen Umgestaltungen, Neuordnungen der Land-
schaften insbesondere seit dem ausgehenden 18. Jahrhundert verschwin-
den im nun »allgemeinen Raum«’® prozessual auch die >subkulturellenc
»besonderen Gegenden und Zeiten«.” Das >Didmonische¢, >Magische«
der Dinge wird im einen, generativen semantischen Raum biirgerlicher
Gesellschaften zum >Symbolischen< oder »Attributiven< (oder Unbe-
wussten), von einer lebensweltlichen Realitét zu Méarchen und Mythen
in den Sammlungen der Grimms, Stoffen von Volkskundlern. Die Dinge
selbst werden rationalisiert in den Taxonomien und Klassifikationen der
Botanik, Zoologie, sowie handgreiflich in ihrer Reorganisation. Unge-
béandigte FlieBgewdsser und ihre Auen, Hoch- und Niedermoore werden
systematisch kultiviert, gebéndigt, kanalisiert, trockengelegt, zum Ver-
schwinden gebracht (und mit ihnen nicht nur ungenutzte Wilder sondern
auch weitgehend traditionell genutzte: Nieder- und Mittelwélder; >He-
xenbdume« werden von der geregelten Forstwirtschaft seit dem spéten
18. Jahrhundert zu waldschddlichem »Forstunkraut«, zu »Schanddek-
keln« srationalisiert< und zur obligatorischen Exklusion ausersehen), um
dann am bisherigen Ende der Entwicklung miihsam unter Schutz gestellt
oder rekonstruiert, >renaturiert« zu werden. Betrachtet aus der Perspek-
tive eines »gesellschaftlich notwendigen, historisch jeweils addquaten
Bewubtseins«,” entsteht eine Abfolge: Zunichst eine Gegenweltlichkeit
derartiger mehr oder weniger »>wilder< Naturorte, die eher als »Neben-
weltlichkeit< erscheint (noch bis in die Friihmoderne, was waldbauerli-
che Okonomie und der hier notwendige »eigenstindige Charakter des
Waldes« angeht™), aber — zumindest partiell — friihneuzeitlich einen
starken Schub ins Ordnungs- und Lebensbedrohende erhilt. In den
Durchdringungen, Verschmelzungen der Themen »vom Komplott, das
eine Sekte oder feindliche soziale Gruppe geschmiedet haben soll«, wie
sie »von Inquisitoren und Laienrichter« ausgearbeitet werden, und den
»Elemente[n] schamanistischer Provinienz, die in der Volkskultur be-
reits fest verwurzelt waren«,96 verfallen auch diese Naturorte und ihr le-

und Jagd. Frankfurt/M: IKO — Verlag fiir interkulturelle Kommunikation
1994, S. 62.

91 Vgl. dazu die folgenden Kapitel.

92 Czerwinski, a.a.O.

93 Ebda.

94 Ebda., S. 83.

95 Allmann, Joachim: Der Wald in der frithen Neuzeit, S. 289ff.

96 Ginzburg, Carlo: Hexensabbat, S. 293.
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bendes Inventar dem Verdikt des Hexischen. Mit den Landschaftsneu-
ordnungen schlieBlich, den systematischen »Meliorationen« (teils schon
im 17., besonders aber ab dem 18. und 19. Jahrhundert) werden sie eine
zu iiberwindende Nur-noch-Gegenwelt.

Hexenbdume und Katzen

Weiden und Erlen, Baumarten also, die von Natur aus ausschlieflich an
feuchten Orten wie Siimpfen, Briichen und Auen wachsen, werden tra-
ditionell spezifisch weibliche und akulturelle Eigenschaften zugespro-
chen. So gelten Erlen als »das Unheimliche«, »das Weib«, »Feuer,
»Wasser«, »Erde«, »unter ihren Wurzeln hausen Kréten und Schlangen.
Irrlichter leuchten zwischen ihnen. Es sind unheimliche Orte, an denen
vielleicht auch der Teufel«”” wohnt. Das ist nicht erst Bestandteil der
christlichen Semantik, »denn die Erle bringt Ungliick, sie wéchst an trii-
gerischen Gewissern und verbrennt schnell, aber ohne warmende Flam-
me«, weshalb nach der »Lex Salica«, die »bestimmt, dal3 kein Mensch
das Recht auf Schutz hat, der nicht einer Familie angehort, derjenige
Mensch, der »seine Familie verlassen wollte und das Verbrechen des In-
dividualismus beging« vor dem Thingrichter »vier Erlenstdcke iiber sei-
nem Haupt brechen« und unter Abschworen auf die Erbschaft und jede
Beziehung zur Sippe »nach vier Seiten werfen« muss. »Dieser heidni-
sche Brauch sollte einem plétzlichen oder gewaltsamen Tode wehren.«”®
In der griechischen Mythologie werden Erlenhaine im Zusammenhang
mit Orakelstétten genannt. So ldsst Homer um die Grotte der Nymphe
Kalypso, die Odysseus sieben Jahre lang festhilt, »geheimnisvolle« Er-

97 Beuchert, Marianne: Symbolik der Pflanzen. Frankfurt/M: Insel 1995, S.
83.

98 Rouche, Michel: Abendlidndisches Frithmittelalter, in: Ari¢s, Philip-
pe/Duby, Georges (Hg.): Geschichte des privaten Lebens Bd. 1: Vom R6-
mischen Imperium zum Byzantinischen Reich. Augsburg: Bechtermiinz
2000 (Paris 1985), S. 437. Rouche erklart, »dal es solche Furcht gab, ver-
rdt die Schrecken der Wirklichkeit. In der romischen Gesellschaft erlaubte
der umfassendere rechtliche Schutz des Einzelnen die Existenz kleinerer
yFamilien¢, die nur aus GrofBeltern, Eltern, Kindern und Sklaven bestan-
den. In der frankischen Gesellschaft hingegen oder, besser gesagt, in der
von keltischen und germanischen Traditionen gepréigten Gesellschaft [...]
muBte die Familie sehr grof3 sein, wenn sie iiberleben wollte«. Immerhin
ist es die Erle und ihre Umwelt, die die Bedrohung, ja das Gegenteil die-
ses Uberlebens darstellt.
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len wachsen, ebenso im »feuchten Umland der verhexten Insel »>Aiac,
Wohnort der Zauberin Kirke«.”

Die zugeschriebene weibliche Symbolik der Erlen, deren Holz &hn-
lich hart wie das der Eichen werden konne, belegt Beuchert anhand ei-
nes »germanischen« Urmythos:

»Erlenholzmorser wurden mit Eschenholzquirlen bearbeitet, um Feuer zu er-
zeugen. Dies wurde als ein Akt der Begattung angesehen, und in der germani-
schen Mythologie symbolisiert die Erle das Urweib und die Esche den Ur-

mann.« 100

Auch hier erscheint das ménnliche Prinzip als das aktive, produktive,
das weibliche als das passive. Nach Seligmann dienen Erlen, wie auch
andere wassernahe Bédume (Faulbaum und Traubenkirsche) »in Deutsch-
land« dem Schutz »gegen Teufel und Hexen«.'”' Zudem wiirden be-
stimmte, »unnormal« gewachsene Triebe in Sachsen als » Alpruten, also
gegen Alpdriicken verwendet, die Rinde gegen Rotlauf bei Kiihen. Be-
hexte Acker werden mit kleinen Erlentrieben, -wurzeln oder -kitzchen
»entzaubert«. Die rote Farbe ihres Saftes scheint ihre »Zauberkraft«
auszumachen.'” Das »Bluten« des roten Holzes beim Fillen »erweckte
bereits im Altertum beunruhigende und beklemmende Ahnungen«, ge-
steigert durch das Vorkommen der Erlen »auf feuchten, sumpfigen, oft
unwegsamen und gefdhrlichen Standorten«, Totenorte im archaischen
Europa, auch spiter noch oft unkultiviert: »Die frither hdufigen diisteren
Erlenbriiche und Moore zéhlten im Mittelalter zum sogenannten >Un-
landc, also unbebautem Land.«'®

Auch die Weide wird offenbar in unterschiedlichen Mythologien mit
dem Tod in Verbindung gebracht. Im »germanischen< Mythos »bewohnt
der Todesgott Viddharr das Weidengebiisch« und Menschenopfer seien

99 Laudert, Doris: Mythos Baum. Was Bdume uns Menschen bedeuten. Ge-
schichte, Brauchtum, 30 Baumportrits. Miinchen, Wien, Ziirich: BLV
2000, S. 117.

100 Beuchert, a.a.0. Ferdinand Wirz hingegen schreibt, dass nach germani-
scher Mythologie »der erste Mensch aus Ask, einer Esche, die erste Frau
aus Embla, einer Ulme geschaffen« worden sei. Woraus sich auch die
»Urspriinglichkeit des Wortes Stammbaum mit seinen weitverzweigten
Geschlechterfolgen« erkldre; Wirz: Auf den Busch geklopft. Der Wald
und unsere Sprache. Melsungen: Neumann-Neudam 1999, S. 10.

101 Seligmann, Siegfried: Die magischen Heil- und Schutzmittel aus der be-
lebten Natur. Aus dem NachlaB3 bearbeitet und herausgegeben von Jiirgen
Zimmermann. Berlin: Reimer 2001. Bd. 1: Das Pflanzenreich, S. 99.

102 Ebda., S. 101f.

103 Laudert, a.a.O.
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in dieser archaischen Gesellschaft »in mit Steinen beschwerte Weiden-
korbe« eingeschlossen und im Moor versenkt worden. Die Weide sei
hier als Baum der »Ehrlosigkeit«, »das Tragen von Weidenzweigen«
gelte daher »als eine der entwiirdigendsten Strafen«. Auch in der grie-
chischen Mythologie steht die Weide fiir den Tod — zugleich aber fiir
»junges, sich entfaltendes Leben und Geburt. Als Verkoérperung des Le-
bensflusses wachte sie sogar iiber die Geburt der hellenistischen Gotter-
eltern«. Sie wird mit Demeter, der »Gottin des Ackerbaues und der
Fruchtbarkeit« in Verbindung gebracht, ebenso mit »deren Tochter
Persephone, Gottin des Todes und der Wiedergeburt«, weil der »diis-
tere[] Baum, der im Alter oft v6llig vermorscht, aber dennoch ungebro-
chen griint«.'” Und abgebrochene, eigentlich »tote« Aste und Zweige
bilden im Schlamm neue Wurzeln und leben weiter bzw. wieder.

Weiden stehen fiir Geburt, »Friihlingsahnen« schreibt Beuchert, da
sie sehr frith blithen, und damit Fruchtbarkeit anzeigen, sie stehen aber
auch fiir Gefahr und Tod, »moralische Schwiche« und weibliche Sexua-
litat, andererseits fiir Keuschheit, so auch in ihrer christlichen Verwen-
dung am Palmsonntag.'” Pagane Bedeutungen der Weide werden »ge-
wandelt in das Christentum libernommen, so die Vorstellung, da3 Wei-
den am himmlischen, lebenserzeugenden Wasser wurzeln und damit
Vorbild des jenseitigen Lebens sind, aber auch die (falsche) Meinung,
Weiden seien unfruchtbar und daher ideale Keuschheitssymbole«. Die-
ser Irrtum beruhe auf der »Zweihédusigkeit der Salix«, wobei »auf einem
Baum oder Strauch immer nur Bliiten eines Geschlechtes anzutreffen
sind«. Wegen der groBeren Schonheit der ménnlichen Bliiten der Sal-
weide »hat man die Stecklinge der leicht auf diese Weise zu vermehren-
den Pflanzen iiber sehr lange Zeiten hin nur von diesen genommen, die
logischerweise keine Friichte brachten«.'®

Beuchert liefert eine >verniinftige<, logozentristische Erkldrung, die
zudem die Sexualisierung der Pflanzen seit der Linnéschen Nomenklatur
zur Voraussetzung hat. Auch impliziert sie, dass Erfahrungen nur mit
Stecklingen gemacht worden seien. Die Behauptung der Unfruchtbarkeit
des Baumes bezieht sich bei Homer und Plinius desgleichen direkt auf
die Fruchtstdnde, weshalb diese kontrazeptiv sein sollen (s.o.), erscheint
aber als Folge des Abfallens vor der Reife. Auf heute iiberzeugende Er-
klarungen kommt es aber nicht an. Wichtig ist die Gleichzeitigkeit von
Fruchtbarkeit und Unfruchtbarkeit, von Leben, Tod und Wiedergeburt.

104 Ebda., S. 208f.
105 Beuchert, a.a.0., S. 336f; vgl. Laudert, a.a.O.
106 Beuchert, a.a.O.
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Dass Weiden diese Eigenschaften haben sollen, prédestiniert sie zu einer
wesentlichen mythischen Rolle.

In Mittel- und Nordeuropa werden sie am Ende des Mittelalters zu
Kennzeichen bedrohlicher weiblicher Ausschweifung: Hexerei.

»Wihrend man in Ostasien die laszivsten Symbole in der Weide findet, sind es
im westlichen Raum Sinnbilder von diisteren Todesdrohungen, Hexenzauber
und Teufelswohnung, die man damit verbindet. [...] Die Konigin der Hexen
trug als Szepter einen Weidenzweig. Da der Teufel bevorzugt in alten Wei-
denbdumen hauste, mufiten junge Hexen, die die Kunst erlernen wollten, unter
einer Weide Gott abschwdren und ihre Seele dem Teufel schenken. Ranke-
Graves schreibt, da3 im nordlichen Europa die Verbindung von Weiden und
Hexen so eng war, da} die englischen Worter »witch« = Hexe, »>Will-o'-the
wisp« = Irrlicht, »wicked« = bose, auf dem gleichen Wortstamm beruhen, der
auch die Wurzel von >wicker< = Weidenkorb bildet.«'"’

Gleichzeitig wird der Baum, bzw. werden seine Teile als Mittel gegen
Hexerei und bdsen Zauber genutzt. Geweihte »Palmzweige« schiitzen
vor Hexen, an Fenster oder Tiiren gesteckt, oder ans Vieh verfiittert. In
nordischen Sagen »setzt der Bauer ldngs jedem Flachsfeld Weidenreiser,
damit es nicht unter den sengenden Augen der bosen Frauen welke«.'®
Die Bdume werden héufig genutzt, um mittels magischer Prakti
ken Krankheiten von Menschen weg auf sie zu siibertragen<.'” IThre
Fruchtbarkeit soll etwa traditionell zu Ostern in Mittelosteuropa iibertra-
gen werden, indem junge Ménner junge Frauen mit Weidengerten schla-
gen.'"” Fruchtbarkeit oder »geschlechtliche Begierde« ist desgleichen
mit Weidenbléttern zu verhindern. Diese sollen in Byzanz auf »die
Schlafstelle der Priester« gestreut werden, oder, nach dem »New Kreut-
terbuch« von Leonard Fuchs (1543) als Tee verabreicht werden, was
»Lust und neygung zur unkeuschheyt« vertreibe. 1715 wird die Ein-
nahme von Weidenbléttern mit Zucker arztlich empfohlen bei »der allzu
groBen Begierde beim Beyschlaf und Geilheit, wenn der Mann allzu hit-
zig« sei. Kontrazeptiv wird Frauen schon bei Dioskurides und noch bis
ins 17. Jahrhundert das Trinken von Kaltwasserausziigen geraten. Vagi-
nalzépfchen aus Korbweidenbléttern sollen ebenfalls als samenschidi-
gend Schwangerschaften verhiiten.'"'

107 Beuchert, a.a.0., S. 335f.
108 Seligmann, a.a.O., S. 282f.
109 Vgl. ebda., S. 284.

110 Vgl. ebda., S. 281.

111 Vgl. Laudert, a.a.O., S. 210.
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Verhexung und ihre Abwehr, Begierde und ihre Ddmpfung, Frucht-
barkeit und ihr Ausschluss. Es kommt eine weitere Dimension hinzu. Im
Schottischen bezeichnet »Greymalkin« die Fruchtstinde der Hexen-
baume, die »Kétzchen« der Sal- und Aschweiden. »Greymalkin oder
Grimalkin, eine >graue Katze«« sei ebenso die »traditionelle Vertraute
der Hexen«, deren Gottin in altschottischen Mythen »die Mither o the
Mawkins, Mutter der Mawkins [war], wobei »mawkin¢< oder »malkin¢
entweder einen Hasen oder eine Katze bezeichnen kann«. Urspriinglich
sei der Hase das Totemtier dieser Mondgdttin. Mit threm Erscheinen in
Britannien nehmen Hauskatzen »recht schnell« diese Stelle der Hasen
ein und werden »zum primdren Tier des Mondes« (daher konnte der
volkstiimliche Begriff yDachhase« stammen).''> Wann diese offenbar aus
Agypten stammenden Tiere' nach West- Mittel- und Nordeuropa ge-
langen, bleibt unklar, ebenso, ob ihre Erfiillung eines Hexenmusters eine
Ubertragung der altagyptischen Katzenverehrung darstellt.'"*

Artemis-Diana, die »Herrin der Jagd«, »Gottin der Fruchtbarkeit« tre-
te »hiufig in Gestalt einer Katze« auf. Sie werde »mit der dgyptischen
Katzengottin Bastet gleichgesetzt«, deren Feste »frohlich, mit Musik,
Tanz, Scherzen und sexuellen Riten verbunden waren«, deren dunkler
Aspekt aber »Hathor als die Lowin-Sphinx, Sachmet, welche die Men-
schen zerrif und verschlang, sei. Das altidgyptische Wort »mau« bzw.
der lautmalende »Terminus mjw« in Inschriften bezeichne sowohl die
»Katze« (als Nachahmung ihres Rufs), als auch die Mutter-Silbe.'"

Katzen sollen der »Mondgéttin¢ als »besonders heilig« gelten. Thre
»Augen leuchten im Dunkel, sie ndhren sich von Méusen (dem Symbol

112 Walker, Barbara G.: Das geheime Wissen der Frauen. Ein Lexikon.
Frankfurt/M: Zweitausendeins 1993 (New York 1983) S. 534.

113 Vgl. Lorenz, Giinther: Tiere im Leben der alten Kulturen. Schriftlose Kul-
turen, alter Orient, Agypten, Griechenland und Rom. Wien, K6In, Wei-
mar: Bohlau 2000, S. 75f.; Benecke, Norbert: Der Mensch und seine
Haustiere. Die Geschichte einer jahrtausendealten Beziehung. Stuttgart:
Theiss 1994, S. 344ff.

114 Robert von Ranke-Graves (Die weile Gottin, S. 260f.) vermutet, dass die
keltische Gottin Cerridwen (Wolfsgottin wie Artemis, Sau-Gottin und
Katzen-Géttin, Tiergestalten, die in enger Verbindung mit dem Mond ste-
hen [s.u.]) »zwischen 2500 und 2000 v. Chr. mit den langschédeligen
Ackerbauern der Neueren Steinzeit aus Nordafrika nach Britannien ge-
langte«. Er berichtet auch von einem archaischen irischen Katzenkult, ei-
ner schlanken schwarzen Katze im Orakeltempel von Clough (damals
Connaught) als Gegenstiick zur dgyptischen Pascht oder Bastet.

115 Walker, a.a.0., S. 534; Lorenz, Giinther, a.a.0., S. 75. Walker nimmt an,
der (mittelalterliche) Glaube an die neun Leben einer Katze stamme
»wahrscheinlich iiber die mythische Gestalt der Neunfachen Gottin von
den dgyptischen Enneaden«. A.a.O., S. 533
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der Pest), sie kopulieren in aller Offenheit und laufen unhérbar herum,
sie sind fruchtbar, fressen aber ihre eigenen Jungen, und ihre Farbe
wechselt, wie die des Mondes, von Weil} iiber Rotlich bis Schwarz«.
Ahnliches gelte fiir Wolfe (sie haben leuchtende Augen, heulen den
Mond an, fressen Kadaver und streifen durch Wélder) und Schweine
(auch ihre Farbe wechselt [s.0.], sie fressen Kadaver, sind fruchtbar und
fressen den Nachwuchs, sie haben mondsichelformige Stoﬁszéhne).“6
Und neben »Kirschbaum, Apfelbaum und Erle zdhlt die Weide in unse-
rem Kulturkreis zu den »Mondbdumen¢, die einstmals als Bdume der
grolen Gottin hoch geachtet wurden«.'"” Die Salweide wird als heiliger
Baum der Hekate bezeichnet,'"® »der eng mit Artemis verbundene[n]
Totengéttin.'"” Auch ihre Verbindung zu Katzen ist damit eine mittel-
bare, liber die Fruchtstinde des Baumes.

Der mythisch-strukturelle Zusammenhang ist der von Geburt, Tod
und Wiedergeburt, wie Carlo Ginzburg herausgearbeitet hat. Er spricht
von der »tiefe[n] Ahnlichkeit, die alle spiter in die Konstruktion des
néichtlichen Hexensabbat

»eingeflossenen Mythen untereinander verbindet. Alle verarbeiten ein gemein-
sames Thema: die Reise ins Jenseits, die Riickkehr aus dem Jenseits. Dieser
elementare Erzdhlkern hat die Menschheit Jahrtausende hindurch begleitet.
Die unzéhligen Variationen, die verschiedendste, auf Jagd, Viehzucht, Acker-
bau basierende Gesellschaften eingefiihrt haben, verdnderten seine Grund-
struktur nicht«.'?

Das »Bild des Sabbat« sei eine Verschmelzung von Zutaten der »Volks-
kultur und in Auflésung begriffene[r] Haresien, wenig glaubwiirdige[r]
Gestiandnisse sexueller Promiskuitdt und mythische[r], mit der Toten-
welt verbundene[r] Frauengestalten«, die sich dann in einer gesell-
schaftlichen Umbruchsituationen »herauskristallisieren«. !

Auch weibliche Sexualitdt wird in den »Kétzchenweiden« symbo-
lisch représentiert. Im Englischen heilen sie »pussywillows«. Darin
steckt die umgangssprachlich Bezeichnung fiir das weibliche Genital.

»Le chat, la chatte, le minet bedeuten in der franzdsischen Umgangssprache
dasselbe, was pussy auf englisch (und Muschi auf deutsch) bedeutet, und jahr-

116 Vgl. Ranke-Graves, a.a.0., S. 261.
117 Laudert, a.a.O., S. 209.

118 Vgl. Walker, a.a.O.

119 Ginzburg, a.a.0., S. 101.

120 Ebda., S. 301.

121 Ebda., S. 296.
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hundertelang hat man damit Obszonititen ausgedriickt. Die franzdsische
volkstiimliche Uberlieferung mift der Katze als Metapher oder Metonymie fiir
Sexualitdt besondere Bedeutung bei. Bis ins 15. Jahrhundert geht die Empfeh-
lung zuriick, Katzen zu streicheln, wenn man einer Frau mit Erfolg den Hof
machen wollte.«'*

Nach Fraenger ist das Katzenfell, das Boschs »Verlorener Sohn« an
seinem Reisekorb hidngen hat, eine Anspielung auf unziichtige »Nieder-
jagden<.'” Und eine »Spruchsammlung des 18. Jahrhunderts formulierte
die sexuelle Anspielung« des Sprichworts »Nachts sind alle Katzen
grau« eindeutig: »Das soll besagen, dal des Nachts alle Frauen schon
genug sind.«'** Die Katze als anmutiges, verfiihrerisches, triebhaftes
Wesen, hinter dessen Pelz das erschreckende Geheimnis des alles ver-
schlingenden gierigen Schlundes mit seinen Reifzédhnen liegt: vagina
dentata. Spatmittelalterlich wird Hexen nachgesagt, »Impotenzzauber
mit Hilfe von priparierten Katzenfellen« zu veriiben.'” 1409 weist ein
Inquisitor in den Westalpen auf die angeblich auch hier auftauchenden
»neuen Sekten und verbotenen Riten« hin, auf »Hexen, die den Korper
mit Salben einrieben, worauf sie sich, vom Teufel betrogen, in Katzen
zu verwandeln glaubten«.'?® Dass Hexen als Katzen herumlaufen, >bele-
gen< hiufige Erzdhlungen, wonach verpriigelte Tiere anderntags als
Frauen mit blauen Flecken oder gebrochenen Knochen angetroffen wer-
den."”” Und verstiimmeln soll man (fremde) Katzen, um sie an der Sab-

122 Darnton, Robert: Das grole Katzenmassaker. Streifziige durch die fran-
z6sische Kultur vor der Revolution. Miinchen, Wien: Hanser 1989 (New
York 1984), S. 112.

123 Insbesondere in Verbindung mit dem Loffel, der »im damaligen Sprach-
gebrauch« den »moralischen Nebensinn von liiderlicher Liebschaft« habe,
den Geiler von Kaiserberg 1510 in seiner Volkspredigt »Die Spinnerin«
als Kennzeichen der »unrain liebe« verwende, in der jemand »als ain
16ffel ain nérrin lieb hat« oder »der metzen wolgefall und lauft jnen nach
wie der stier der kue«. Auch Johannes Fischart habe im 8. Kapitel seines
Gargantua eine »schwelgerische[] Loffellitanei« geschrieben. Fraenger:
Hieronymus Bosch, S. 259.

124 Darnton, a.a.0., S. 113.

125 Vgl. Hergemoller, Bernd-Ulrich: Krétenkuf3 und schwarzer Kater. Ketze-
rei, Gotzendienst und Unzucht in der inquisitorischen Phantasie des 13.
Jahrhunderts. Warendorf: Fahlbusch 1996, S. 419. Hergemdller hat diesen
Hinweis aus: Hansen, Joseph: Quellen und Untersuchungen zur Geschich-
te des Hexenwahns und der Hexenverfolgung im Mittelalter, mit einer
Untersuchung der Geschichte des Wortes Hexe von Johannes Franck.
Bonn 1901 (ND Hildesheim 1963), Nr. 42, S. 231-235, hier: S. 232f.

126 Ginzburg, a.a.0., S. 292.

127 Vgl. Darnton, a.a.O., S. 109f.; Hexenhammer, II. Teil, S. 102f.
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batteilnahme zu hindern.'?® Zugleich wird die Katze — wie auch die Wei-
de — hdufig dazu benutzt, Schidden und Krankheiten auf sie zu >iiber-
tragen<. Sie wird in Hausfundamente eingemauert, oder bei Umzligen als
erste ins neue Haus geschickt, um Unheil auf sie zu lenken. Ebenso
dienen Korperteile oder Exkremente des Tiers zur Medikation.'*’

Katzen sind der Legende nach nicht von Gott geschaffen, wie es im
jiidischen Glauben heiBt, oder der christlichen Uberlieferung nach nicht
etwa auf der Arche Noah aufgenommen worden, sondern erst im Nach-
hinein »aus den Nasenlchern eines Lowen >herausgeniest«.'*” Sie gel-
ten oft generell als Ddmonen, wie es etwa der Inquisitor Nicholas Remy
ausdriickt, oder sind die Wesen, in denen z.B. lombardische Hexen des
14. Jahrhunderts den Teufel verehren sollen.”*' Sie sind »das stindige
Sinnbild der Unglaubigen«, so »wie der Hund das der Prediger nach der
Schrift« sei, heifit es bei Sprenger/Institoris.'*?

Anscheinend wird kein anderes Tier so sehr mit der Hexe identifi-
ziert wie die Katze (und umgekehrt). Ihre Rolle im traditionellen Volks-
glauben ist nach Grimm eindeutig:

»Das volk sagt: eine zwanzigjahrige katze werde zur hexe, eine hundertjahrige
hexe wieder zur katze. [...] Wie bei den nachtfrauen kommen in fast allen he-
xenprocessen beispiele vor, und besonders oft wird von verwundeten katzen
erzahlt, die man hernach an verbundnen weibern wieder erkannte. begegnende
katzen sind zweideutig. fremden katzen soll man nichts zu leid thun; die hexe
konnte sich rdchen. [...] Man soll aber auch der katze schonen, weil sie
Frouwas thier war; [...] nachtfrauen und hexen scheinen aber im gefolge dieser
gottheit zu ziehen.«'*

»Frouwa« sei ein anderer Name von Freya, der Groflen Muttergdttin der
germanischen Mythologie, deren Wagen von Katzen gezogen werde.
Uberhaupt sind es die groBen Muttergéttinnen der Antike, deren Vor-

128 Vgl. Darnton, ebda.

129 Vgl. Ebda.; Seligmann: Die magischen Heil- und Schutzmittel aus der be-
lebten Natur. Bd. 2: Das Tierreich, S. 166f.

130 Vgl. Walker, a.a.O., S. 534.

131 Vgl. Ebda.

132 Hexenhammer, a.a.0. Gemeint sind offenbar die » Wachhunde des Herrn«
bzw. Papstes, die Dominikaner (denen auch Sprenger und Institoris
angehoren), die seit 1231 mit der Inquisition betraut sind; vgl. Perrig, Ale-
xander: Albrecht Diirer oder: Die Heimlichkeit der deutschen Ketzerei.
Die Apokalypse Diirers und andere Werke von 1495 bis 1513. Weinheim:
VCH 1987, S. 4.

133 Grimm, Jacob: Deutsche Mythologie II. Band. Frankfurt/M, Berlin, Wien:
Ullstein 1981 (Gottingen 1835), S. 918f.
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bild- und Anfiihrerinnenfunktion im Glauben und der Erfahrungswelt
des Volkes aber auch der inquisitorischen Ddmonologie des Mittelalters
und der frithen Neuzeit behauptet wird, die in enger Verbindung zu Kat-
zen stehen.

Abb. 2: Hans Baldung Grien: Die Hexen, 1510

Hans Baldung Griens Holzschnitt hat alle Zutaten des Genres: Ein fre-
velhafter Ort im Wald. Unter dem unfruchtbaren Baum hockt die Katze.
Dem Hexenkessel entstrémen u.a. Reptilien. Links hédngen »abgehexte¢
mdnnliche »Schamglieder« wie Wiirstchen iiber dem Kochfeuer.

Jeffrey Burton Russell beschreibt den Mythos der Verwandlung in als
bosartig geltende Tiergestalten als Identitdtswechsel, grundlegende psy-
chologische Entlastungsfunktion (aus Sicht der »Nachtfahrenden«), um
Handlungen auszufiihren, die der in die herrschende Ordnung eingebet-
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tete Alltag verbietet, und die zumeist »deutliche sexuelle Elemente« auf-
weisen, was schon Freuds Hinweis auf die symbolische Entsprechung
von Pelz und Schamhaar andeute.'**
den. Burton spricht lediglich von Wolfen und Vampiren — zumeist also
Inkarnationen des >wilden Mannes<, aber der Identititswechsel ist ja
nicht einfach nur behauptete Erfahrung von »Nachtfahrenden«, sondern
auch Unterstellung der Hexenverfolger. Wenn aber — neben »Irren« und
»Armen« — hauptsdchlich in immer wiederkehrender Stereotypie (und
oft vielleicht auch Autostereotypie) Frauen als der (siindhaften) Natur
verhaftet gelten, dann miisste ihnen die »Verwandlung« in »Bestien< sehr
viel einfacher gelingen. Und

Hierzu lasst sich mehreres einwen-

»auch die Hexe ist die Natur. In dieser Epoche der »Ostentation von Herrschaft
gegeniiber unkultivierten Unterprivilegierten und gegeniiber der phan-
tastischen Vielfalt der Naturhervorbringungen« konnte sich das iiberkommene
Bild der Hexe zu seiner vollen gefdhrlichen Grofe entfalten. Die Hexe als
Verkorperung des chaotischen Naturprinzips und als Unterprivilegierte zu-
gleich mufite vernichtet werden. Ihr alter Bund mit dem Teufel verstirkte die-
se Feindbildfunktion«.'*

Auch die »deutlich sexuellen Elemente«, die der Alltag verbiete, trifen
weit liberwiegend die Frauen, eigenstindige weibliche Sexualitdt, die
verhindert, sehr viel mehr eingeddmmt, observiert und kanalisiert wer-
den muss. Und das erschreckende Geheimnis hinter dem Pelz (dem
Schambhaar) betrédfe ebenfalls grundsitzlich Frauen. Das ménnliche Ge-
nital ist nicht geheimnisvoll, nicht versteckt, ragt ja heraus, tritt offen zu-
tage (und ist umfassendes patriarchales Kultursymbol).

Wesentlicher aber ist, dass Burton psychoanalytisch und orientiert an
der Moderne argumentiert, mit einem >Identitdtswechsel< als Funktion
des Unterbewusstseins. Die hier vorhandene »Entlastungsfunktion«
kann aber spédtmittelalterlich/frithneuzeitlich so gar nicht bestehen.
Schon, weil der »Hexensabbat« und andere Vorkommnisse Gestalt
annehmen durch die »Konvergenz zwischen der (spontanen, weit héu-
figer aber herausgeforderten oder erzwungenen) Bereitwilligkeit der An-
geklagten« zum Gestédndnis, »und dem Willen der Richter«, diese an-
zunehmen."*® Zudem geht es um eine gesellschaftliche Realitit, in der

134 Russell, Jeffrey Burton: Hexerei und Geist des Mittelalters, in: Honegger,
Claudia (Hg.): Die Hexen der Neuzeit, S. 169.

135 Honegger, Claudia: Die Hexen der Neuzeit. Analysen zur Anderen Seite
der okzidentalen Rationalisierung, in: Ebda., S. 93; Binnenzitat von Ru-
dolf zur Lippe: Naturbeherrschung am Menschen Bd. II., S. 449.

136 Ginzburg, a.a.0., S. 296.
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Tat und Identitdtswechsel auf einer Ebene liegen, in der ddmonische
Wesen rexistieren<. Allerdings zeigt sich in der Konstruktion der Hexe
(und zeitgleich der Kannibalin in der >Neuen Welt(m) eine Reaktion auf
eine Auflosung der sozialen Ordnung, wie auch das allfdllige Bild der
»verkehrten Welt«, der auch Okonomisch gewédhnten »Weiberherr-
schaft«,"*® die Reorganisation von Ordnung insinuiert.

»Alle Unordnung in der Welt wurde mit dem Hexenmuster dem Teufel und
seinen naturnahen Untertaninnen zugeschrieben, und das zu einer Zeit, da Sto-
rungen der natiirlichen Ordnung von Gott ldngst nicht mehr verantwortet wur-
den und von der Wissenschaft noch nicht erklart werden konnten, die Ménner
sich jedoch mehr denn je um eine Sublimierung, um eine Systematisierung der

Lebensfiihrung und eine >rationale« Weltauslegung bemiihen muften.«'*’

Katzen sind Wesen der Unordnung, selbst (oder besser: gerade) als do-
mestizierte Spezies. Mittelalterliche und besonders frithneuzeitliche
»Reinigungs-Riten< tragen diesem Umstand auf ihre Weise Rechnung:
»An bestimmten Feiertagen wie Mittsommer, Ostern oder Karfreitag
war es liblich, Katzen in Weidenkorben zu verbrennen.«'*° Vielleicht ist
es ja sogar der eigentiimliche Schrei der zu Tode gepeinigten Katzen,
dieses langanhaltende »markerschiitternde« Kreischen, das neben dem
wilden Toben im Korb — gefangenen Teufeln gleich — als »Beweis« ihrer
Dimonie herhlt."*!

»Tierquélerei, besonders die Folterung von Katzen, war eine volks-
tiimliche Lustbarkeit iiberall im Europa der frithen Moderne.«'** So
beim »Charivari«, im deutschen Sprachraum »Katzenmusik« genannt,
bei dem nach Darnton im Burgund zur »miftonenden Musik« das Kat-
zenquilen, »faire le chat«, gehort. Bei der Verspottung z.B. eines
»Hahnreis« reichen »die jungen Burschen eine Katze herum« und brin-
gen sie durch Fellausreifen zum Schreien.'*® Auch hier scheint es eine
dltere Tradition zu geben. In den Westalpen verkdrpern Anfang des 14.
Jahrhunderts »die Teilnehmer an den polternden Umziigen des Chari-
vari in den Augen der Zuschauer die von Herlechinus angefiihrten Scha-
ren der herumstreifenden Toten«. Fiir Ginzburg Zeichen eines »bald ex-
pliziten, bald latenten Isomorphismus« der von ihm analysierten Mythen

137 Vgl. Kap. Kannibalinnen.
138 Vgl. Kap. Damme.

139 Honegger, a.a.0.

140 Walker, a.a.O.

141 Vgl. Darnton, a.a.0., S. 113.
142 Ebda., S. 106.

143 Ebda., S. 100.
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und Riten, deren »Symmetrie« spéter in der Konstruktion des Hexensab-
bat »bis zur Unkenntlichkeit« entstellt werde, da die »Inquisitoren im-
mer hiufiger den Bericht realer physischer Ereignisse« darin sehen.'**

Darnton betont eine tiefe volkskulturelle Verankerung ritueller Kat-
zentotungen, die sich auch in der Literatur von Rabelais iiber Cervantes
»bis hin zu Germinal« zeige. In Semur werden am »dimanche des bran-
dons« Katzen von Kindern an Marterpfihle gebunden und auf Scheiter-
haufen verbrannt. In Aix-en-Provence findet zu Fronleichnam das »jeu
du chat« statt, bei dem Katzen in die Luft geschleudert werden, um sich
beim Sturz am Boden die Knochen zu zerschmettern. Im London der
Reformationszeit werden die Tiere mit rasierten Tonsuren und >Pries-
tergewdndern< an Galgen aufgehingt.'*

Norbert Elias stellt Katzenverbrennungen in den Mittelpunkt seiner
Untersuchungen zu den »Wandlungen der Angriffslust«, als ein Bei-
spiel, das ihm wie kein anderes die Grausamkeit als normale Affektiu-
Berung auf einer »niedrigeren Zivilisationsstufe« zu belegen scheint,
»weil es eine Inkarnation dieser durchs Auge befriedigten Grausamkeit
zeigt, in der die Freude am Quilen besonders rein, ndmlich ohne jede
rationale Rechtfertigung und Verkleidung als Strafe oder als Zuchtmit-
tel, in Erscheinung tritt:'*

»In Paris gehorte es wihrend des 16. Jahrhunderts zur Festesfreude des Johan-
nestages, ein oder zwei Dutzend Katzen lebendig zu verbrennen. Diese Feier
war sehr berithmt. Das Volk versammelte sich. Festliche Musik spielte auf.
Unter einer Art von Geriist wurde ein michtiger Scheiterhaufen errichtet.
Dann hing man an dem Geriist einen Sack oder Korb mit den Katzen auf. Sack
oder Korb fingen an zu glimmen. Die Katzen fielen in den Scheiterhaufen und
verbrannten, wihrend sich die Menge an ihrem Schreien und Miauen erfreute.
Gewohnlich waren Koénig und Hof anwesend. Zuweilen liel man dem Konig
oder dem Dauphin die Ehre, den Scheiterhaufen anzuziinden. Und wir horen,
daf} einmal auf besonderen Wunsch Konig Karls IX. ein Fuchs gefangen und

. 14
mitverbrannt wurde.«'*’

Eigentlich sei dieses Schauspiel zwar nicht schlimmer als Ketzerver-
brennung oder (6ffentliche) Martern und Hinrichtungen. Es erscheine,
»nur deswegen als schlimmer, weil sich hier die Lust, Lebendiges zu
quélen, so nackt, unverhiillt, zweckfrei, ndmlich ohne eine Entschuldi-

144 Ginzburg, a.a.0.

145 Vgl. Darnton, a.a.0., S. 106f.
146 Elias, Norbert: PDZ 1, S. 281.
147 Ebda., S. 281f.
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gung vor dem Verstand zeigt«.'** Eigentlich hitten Elias die etymolo-
gische Nidhe von »Ketzer« und »Katze«, bzw. die hochmittelalterlich
gern genutzte »etymologische[] Moglichkeit [...], den Ketzernamen auf
die Katzentiere zuriickzufithren«,'* der Festcharakter, die Anwesenheit
des Hofstaats und vor allem das Datum stutzig machen koénnen.'™ Der
Johannestag — oder vielmehr die Johannesnacht — ist die christliche
Transformation der Mittsommernacht. Es ist wohl kein Zufall, dass
Johannes der Taufer zum Namenspatron des Mittsommers gewahlt wird,
denn auf diese Weise wird auch dieses Fest »getauft<. Diese Nacht des
24. Juni ist — neben der Walpurgisnacht — ein festes Datum im Kalender
der nachtfahrenden Hexen und Zauberer."'

Die Katzenverbrennung ist also eine Hexenverbrennung. Das grau-
enhafte Ritual ist demnach aus friihmoderner Sicht weit davon entfernt,
keine »Rechtfertigung« zu besitzen, es hat sinnstiftenden Charakter. Es
ist eine Strafe, kollektives Reinigungsritual. Selbstverstindlich ist die
Lust an der Grausambkeit hieran beteiligt. Aber es ist keine »kindlich un-
befangene«, sondern eine sozial sanktionierte und postulierte Grausam-
keit. Das Reinigungsritual ist weit verbreitet. Zwar variiert die Zeremo-
nie in den verschiedenen Orten, »die Requisiten« aber sind »iiberall die-
selben: ein feu de joie (Freudenfeuer), Katzen und eine Atmosphére aus-
gelassener Hexenjagd«, schreibt Darnton fiir Frankreich. So gehdre zum
Johannesfest das Tanzen ums und Springen iiber das Feuer, das Ver-
brennen von »Zaubergegenstinden, alles, um »Ungliick abzuwenden
und sich das Gliick fiir das kommende Jahr giinstig zu stimmen«. An-

148 Ebda., S. 282.

149 Hergemoller: Krotenkufl und schwarzer Kater, S. 14. »Ketzer« stammt
von »Katharer« und dieses vom griechischen »kathar6s« (»rein«). In den
zeitgendssischen Zuschreibungen werden die Héretiker zu »catiers«, zu
»Katerern«, weil sie in ihren geheimen Versammlungen den Teufel in Ge-
stalt des »Cattus maximus«, des hundsgro3en stinkenden schwarzen Ka-
ters anbeten, diesen auf seinen Anus kiissen sollen (ebda., S. 138ff.).

150 Die Gleichsetzung von Katzen und Hexen beschreibt schon Grimms Deut-

sche Mythologie. Darnton verweist auf eine Darstellung der Verbrennung

der Tiere als Hexen von 1900 (Benoist, A.: »Traditions et anciennes cou-

tumes du pays messing, in: Revue des traditions populaires, XV); A.a.O.,

S. 308, Anm. 16. Seligmann gibt zum Thema eine ganze Reihe von Quel-

len (um 1900 und friiher) an (a.a.O., S. 339, Anm. 336). Elias selbst beruft

sich auf A. Franklin: Paris et le Parisiens au seziéme siécle, Paris 1921, S.

508f. (a.a.0., S. 328, Anm. 113). Dass Elias den Zusammenhang nicht

gekannt hat, ist wenig wahrscheinlich. Die Vermutung liegt nah, dass er
viel mehr von seinem Wissen um die Nichtexistenz von Hexen und son-

stigen tibernatiirlichen Gestalten ausgeht (s.u.).

Vgl. Duerr, Hans Peter: Traumzeit. Uber die Grenze zwischen Wildnis

und Zivilisation. Frankfurt/M: Syndikat 1978, S. 172f.
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ders als in Paris, wird dabei in Saint Chamond eine brennende Katze von
den »Courimauds (cour a miaud, Katzenjager)« — der Eigenname ver-
deutlicht die Institutionalisierung — durch die Stralen getrieben. In der
Metzer Gegend werden sie »dutzendweise in einem Korb« in Feuer
geworfen. In der Stadt selbst noch bis 1765 »mit groem Pomp«. Dabei
zichen die Honoratioren in einer Prozession zu einem bestimmten Platz,
wo unter den Salven der Garnisonsfiisiliere die Katzen auf den Schei-
terhaufen geworfen werden.'” In Schottland werden schwarze Katzen
noch bis Mitte des 17. Jahrhunderts verbrannt.'*®

Elias betont zwar, dass es sich um »eine gesellschaftliche Institu-
tion« handele, aber um eine »wie Boxkdmpfe oder Pferderennen in der
heutigen Gesellschaft«."* Er riickt das Beispiel ins Zentrum seiner Be-
weisfilhrung der Historizitdt der Affekte. Aufgrund seiner bloB quan-
titativen, in nur einem (dem biirgerlichen) semantischen Raum angesie-
delten und lerntheoretisch fundierten Zivilisationstheorie kann er keinen
nachvollziehbaren gesellschaftlichen Sinn des Rituals entdecken, auBer
dem eines rein sadistischen »Vergniigens«. Ubrig bleibt seine zivilisierte
»Unlust«.'” Wenn er also den historisch je unterschiedlichen »Inkar-
nationen eines gesellschaftlichen Affektstandards, in dessen Rahmen
sich alle individuellen Affektmodellierungen halten«'*® hervorhebt, dann
lauft das unzweifelhaft auf ein weitgehendes Fehlen innerer wie dullerer
Zwinge in dieser frithneuzeitlichen Gesellschaft hinaus — zumindest,
was den Umgang mit Tieren angeht. So spricht er auch von der dama-
ligen »Lust«, die mit Katzenverbrennungen befriedigt werde. Die heute
damit verbundene Unlust entspringe

»auch hier offenbar de[m] einfache[n] psychische[n] Mechanismus, aufgrund
dessen sich die geschichtliche Transformation des Affektlebens vollzieht: Ge-
sellschaftlich unerwiinschte Trieb- und LustduBerungen werden mit Mafnah-
men bedroht und bestraft, die Unlust erzeugen oder dominant werden lassen.
In der stdndigen Wiederkehr der als Strafe durch irgendeine Bedrohung er-
weckten Unlust und in der Gewdhnung an diesen Rhythmus verbindet sich die
Unlustdominante zwangslaufig mit dem Verhalten, das an der Wurzel auch

152 Vgl. Darnton, a.a.0., S. 100f.

153 Vgl. Seligmann, a.a.O., S. 166.

154 Elias, a.a.0., S. 282f.

155 »Der Widerwille gegen solche Vergniigungen, der sich in uns beim blo-
Ben Bericht von dieser Institution regt«, miisse »fiir den heutigen Standard
der Affektregelung als »normal¢ gelten« (ebda.). Den blutigen Sport der
Parforcejagd, bei der etwa Fiichse von Hundemeuten zerrissen werden
und der noch gut 60 Jahre nach seiner Arbeit am »Prozessbuch< zum Pres-
tige der britischen Oberschicht beitrdgt, erwdhnt Elias nicht.

156 Ebda.
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lustvoll sein mag. Und so kdmpft die gesellschaftlich erweckte Unlust und
Angst — heute, aber keineswegs immer und auch heute keineswegs allein re-
prasentiert durch die Eltern — mit einer verdeckten Lust. Was hier von ver-
schiedenen Seiten her als Vorriicken der Schamgrenze, der Peinlichkeits-
schwelle, des Affektstandards sichtbar wurde, mag in Zusammenhang mit sol-
chen Mechanismen in Gang gesetzt worden sein«.'’

Eine dauerhafte »Konditionierung«, vorgeriickte »Schamgrenze[n]« und
»Peinlichkeitsschwelle[n]«, die derartige »>Liiste« umlagern, miissen hier
demnach noch weitgehend fehlen. Dass es sich bei den geschilderten Ri-
tualen um Inkarnationen ausgeprigter sozialer Zwinge, AuBerungen
einer spezifisch zugerichteten Triebstruktur, »>Schauspieles, die eine so-
zial aufbauende Funktion besitzen, um sozial erwiinschte Triebdufe-
rungen, handelt, dass Destruktion iiberhaupt sozialen Zwingen ent-
stammt (oder entstammen kann), ist der Elias-Theorie genauso fremd,
wie die Mdglichkeit qualitativ anderer Gesellschaften, die mit einem
Konzept blofer Schamquantititen nicht erfassbar sind.'*®

Auch Mario Erdheim hat in den Katzenverbrennungen Hexenver-
brennungen erkannt und daraus »eine Kritik an Elias’ Darstellung des
Absolutismus« entwickelt.'” Dabei vermutet er merkwiirdigerweise,
dass fiir Elias die Hexenverfolgung bei der zugleich stattfindenden »Ent-
stehung des neuzeitlichen absolutistischen Staates« deshalb »kein The-
ma gewesen« sei, weil sie ihm »womdglich« als »zivilisierter«« er-
schienen seien, »da sie in einem gewaltigen religiosen Rechtfertigungs-
zusammenhang standen«.'® Abgesehen davon, dass fiir Elias zurecht die
Religion »jeweils genauso szivilisiert< [ist], wie die Gesellschaft oder
wie die Schicht, die sie trigt«:'®" Seine Nichtberiicksichtigung der He-
xenverfolgung hat offenbar einen dhnlichen Hintergrund, wie ihn Erd-
heim bei Friedrich Meinecke und Wilhelm Dilthey sieht. Beide be-
trachteten Ideen von Staatssouverdnitit und absoluter Koénigsmacht »of-
fenbar als verniinftig und dem Geist der Zeit entsprechend, die Hexen-
vorstellungen jedoch als unverniinftig, irrational; als kaum erwdhnens-

157 Ebda.

158 Vgl. Einleitung.

159 Erdheim, Mario: Unbewuftheit im Proze3 der Zivilisation, in: Rehberg,
Karl-Siegbert (Hg.): Norbert Elias und die Menschenwissenschaften. Stu-
dien zur Entstehung und Wirkungsgeschichte seines Werkes. Frank-
furt/M: Suhrkamp 1996, S. 165.

160 Ebda., S. 164.

161 Elias, a.a.0., S. 277.
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werte Uberbleibsel aus fritheren Epochen«.'®* Wobei sich Elias der Wer-
tungen wie »verniinftig« enthilt.

Seinerseits zurecht verweist Erdheim, wie vor und nach ihm auch
andere AutorInnen,'” auf den Zusammenhang von Absolutismus und
(Hexen-)Verfolgung. Hier zundchst auf Jean Bodin, in dessen Werk sich
eine der herausragenden Theorien der Souverénitit und die »Demono-
logie« miteinander verflechten,'® um dann am »Beispiel des Absolu-
tismus« zu zeigen, »wie die Entwicklung von komplexeren Formen des
sozialen Zusammenlebens nicht nur mit der Produktion neuer Formen
von BewuBtsein einhergeht, sondern auch mit der Produktion von Un-
bewuBtheit«. So komme es in »den Phantasmagorien« von Hexen und
Teufel

»zur Wiederkehr des Unbewufiten, ndmlich der unbewuften Aggression gegen
die Konzentration von Macht und Gewalt in einem Zentrum, dem kéniglichen
Hof. Die Gestalt des Teufels, dessen Macht sich angeblich immer mehr aus-
dehnte, spiegelt die vom Unbewuften verzerrten Ziige des absoluten Fiirsten.
Da man aber den Teufel statt des Konigs bekdmpfte, und nicht den Adel, son-
dern die Hexe jagte, dienten diese Ersatzbildungen letztlich der neuen Staats-
form und ihrer Vergttlichung der Macht«.'®

Hexen und Teufel als Ersatzbildungen, gegen die sich unbewusst die
Aggressionen gegen die neue Ordnung lenken? Das ist zumindest stark
verkiirzt. Dass im Zusammenhang von Absolutismus und der Verfol-
gung all jener, die »sich in die neuen Ordnungsmuster nicht einpassen«
konnen oder wollen,166 neue Formen von Bewusstsein und Unbewuss-
tem entstehen, ist evident. »Diese Individualisierung sozialer Disziplin
durch die Institutionalisierung ihrer Instrumente und Praktiken legt einen
vertieften Schnitt zwischen »oben< und »untenc in die soziale Hierarchie
und forciert die Abgrenzung der herrschenden Schichten von einem als
Pobel qualifizierten >groen Haufen<.« Zuwiderhandelnden wird mit
systematisierter »Zwangsgewalt« begegnet, mit Inklusionen »in Anstal-
ten« und Exklusionen, »Verbannung, Folter, Hinrichtung«. Gesamtge-
sellschaftlich (wenn auch hierarchisiert) geht es um

162 Erdheim, a.a.0., S. 165.

163 Vgl. Honegger, a.a.0., S. 94ff.; Braun, Kathrin/Kremer, Elisabeth: Asketi-
scher Eros, S. 81f.; zuletzt Sonntag, Michael: »Das Verborgene des Her-
zens«, S. 138ff.

164 Vgl. dazu genauer die Kap. Ddmme u. Verflechtungen.

165 Erdheim, a.a.O., S. 165f.

166 Sonntag, a.a.O., S. 138.
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»den qualitativen Wechsel der handlungsleitenden und -motivierenden Dispo-
sitionen und >Kréfte< von der Gruppe und den Formen sozialer Identitdt und
Subsidiaritdt auf das einzelne Ich, um den Um-Bau seiner Normstrukturierung

von kollektiven auf individuelle Kriterien«.'®’

Dass sich dabei schlie8lich auch Aggressionen gegen die Herrschenden
gegen dafiir freigegebene Marginalisierte wenden, ist ebenso zugestan-
den.'® Erdheim verfolgt aber den historischen Verlauf der Rituale nicht.
Der gesellschaftliche Zwang, die Angst der Menschen gebiert Ddmonen,
Hexen und ihre Reinkarnate, die als die Negation jeder sozialen und
sexuellen Ordnung — {iberhaupt der (gottlichen) Ordnung — rituell ver-
nichtet werden. Diese Rituale sind zu verfolgen von aggregativ ange-
ordneten Gesellschaftsstrukturen, in denen die Menschen >wissens,'®’
dass es tibernatiirliche Wesen, Identitdtswechsel, >beseelte Walder< usw.
gibt, bis hin zu den Anfingen generativ angeordneter Gesellschafts-
strukturen. Ginzburg zeigt, dass die Geschichte der Zuschreibungen und
Verfolgungen gebunden ist an Gruppen sozialer AuBlenseiter. Als mythi-
schen Kern des Hexenmotivs, des »>Nachtfahrens< und der »Tierver-
wandlungen« bezeichnet er die »Reise ins Totenreich< und die »Riick-
kehr¢ daraus. »In einer Gesellschaft von Lebenden [...] kénnen die Toten
nur durch Personen verkorpert werden, die unvollkommen in den sozia-
len K6rper eingefiigt sind.«'”* Dazu gehoren insbesondere Frauen, da sie
(auch) in archaischen Gesellschaften »innen und aulen stehen, zum Clan
gehoren und ihm fremd sind«. Beim spétmittelalterlich/frithneuzeitlich
entstehenden Hexenmuster bilden soziale Auflenseiter das »Bindeglied<
zwischen archaisch tradierten volkskulturellen Vorstellungen (s.0.) und
obrigkeitlichen Zuschreibungen von Komplotten. Auch hier sind »Mar-
ginalitit, unvollkommene Assimilation« die Kennzeichen. Sind es hoch-
mittelalterlich Leprose, Juden, Ketzer, die auch durch bestimmte Klei-
dung, »Schildchen, Klappern« stigmatisiert und der Verschwdorungen

167 Ebda., S. 138ff.

168 Auf so etwas lduft Darntons Darstellung im konkreten Fall hinaus. Die
Arbeiter einer Druckerei in Paris Ende des 18. Jahrhunderts veranstalten,
alte Traditionen nutzend, ein Massaker an Katzen, darunter die Lieblings-
katze der Chefin. Sie rdchen sich fiir Ausbeutung und schlechte Arbeits-
bedingungen, indem sie mit der Katze Madames diese als Hexe und Hure
identifizieren, die Meisterin symbolisch vergewaltigen und dem Chef so
»Horner« aufsetzen. Unbewusst ist daran allerdings offenbar nichts. Darn-
ton nennt das eine metonymische Beleidigung. Vgl. Darnton, a.a.O., S.
116ff.

169 Vgl. Czerwinski: Gegenwirtigkeit, S. 81.

170 Ginzburg, a.a.0., S. 293f.
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bezichtigt werden,'”! so sind es frithneuzeitlich Frauen, die des Umstur-
zes der Ordnung, des Chaos verdichtig sind. Ginzburg hilt es fiir leicht
vorstellbar, »da3 in der Gruppe derer, die der Hexerei beschuldigt wur-
den, die Frauen«, insbesondere alleinstehende und sozial ungeschiitzte,
»als die Marginalsten unter den Marginalen erscheinen mufiten«. Einer-
seits erscheine diese Marginalitit als »Synonym fiir Schwiche«, ande-
rerseits reflektiere sie »vielleicht auch auf mehr oder minder obskure
Weise die Wahrnehmung einer Nidhe zwischen denen, die das Leben
hervorbringen, und der gestaltlosen Welt der Toten und Ungebore-
nen«.!” Hexen erscheinen als Inversion minnlicher Ordnung, in der
vorgeblichen Verbindung von Magie und Sexualitdt, der AnmalBung der
ménnlichen, aktiven Rolle. Die Bedrohung geht so aus von weiblicher
Produktivitit insgesamt, von sozialen Nischen relativer weiblicher Selb-
stindigkeit, zu denen Heil- und Geburtskunde gehoren, aber auch spit-
mittelalterliche Moglichkeit von Handel und Gewerbe.

Mit Ginzburg lésst sich auch die Rolle der Katzen und »Hexen-Béu-
me« verstehen. Beide sind »unvollkommen in den sozialen Korper ein-
gefligt«, stehen »zugleich innen und auBen«. Offenbar folgen Katzen
»halbwild« schon frithgeschichtlich den Menschen, seitdem diese Vor-
rite anlegen und somit schédliche Nager wie Mause anlocken, werden
schlieBlich als »willkommene[] Schidlingsvertilger« gezdhmt, wobei
ihre »Fortpflanzung bis zum heutigen Tag schwer zu kontrollieren ist.
Die Ziichtung ausgeprégter Rassen ist somit recht aufwendig. Dement-
sprechend bleiben auch die generellen Domestikationserscheinungen,
die andere Arten so offensichtlich verwandelt haben, bei der durch-
schnittlichen Hauskatze bis zum heutigen Tage cher gering«. Und bei
historischen Bild- oder Textquellen falle es schwer, »ein Tier als wild,
gezihmt oder domestiziert einzustufen«.'”

Vergleichbares gilt fiir Erlen und Weiden (wobei hier rituelle Ver-
nichtungen offenbar nicht bekannt sind, was mit ihrer 6konomischen
Nutzung zusammenhingen konnte). Sie sind »aullen<, wachsen an >Un-
orten<: an Flussufern, die sich ohne aufwendige Domestizierung, Begra-
digung, Kanalisierung nicht kontrollieren lassen, die sich in hoher Dy-
namik stidndig verdndern, in Stimpfen, auf einem unkontrollierbaren Un-
tergrund, an >Totenorten<. Auch ihre Fortpflanzung ist — im >wilden< Zu-
stand gewissermaflen junkontrolliert<. Neben der »>geschlechtlichen<
Fortpflanzung durch Bestdubung und Aussaat — die, wie gesagt, bis zur
Durchsetzung der Linnéschen Taxonomie offenbar weitgehend als ine-

171 Ebda.
172 Ebda., S. 295.
173 Lorenz, Guinther, a.a.0., S. 75.
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xistent angesehen wird — kommt es zur im botanischen Fachjargon >ve-
getative genannten Vermehrung. Wéahrend Erlen durch unterirdische
»Wurzelbrut« und »Stockausschlag« neue Tochterpflanzen bilden kén-
nen, ist dies bei Weiden gar durch natiirliche >Klone« méglich. Aste oder
Zweige, beispielsweise vom Wind abgebrochen, sinken in den
Schlamm, bilden dort recht schnell Wurzeln und werden so zu neuen
Pflanzen, die sich oftmals »>chaotisch< durch &ltere Gehélze winden. Er-
len und vor allem Weiden wachsen zudem hdufig mehrstimmig. So
berichtet dann das »Deutsche Worterbuch« der Briider Grimm vom
»Weidenbaum« grundsitzlich: »auch dasz er ohne menschliches zuthun
wdchst, wird zum bilde: mancher wéchst im freyen willen auff wie ein
weydenbaum. Lehman, flor. pol. 4, 121«.'™

Gleichzeitig sind die Baume »innenc. Sie sind ein 6konomischer Fak-
tor, werden teils groBflachig kultiviert, wobei die spezifischen Eigen-
schaften der Bdume genutzt werden: sie werden traditionell als Nieder-
wald bewirtschaftet, »auf den Stock gesetzt(, d.h. in bestimmter Hohe
gefillt, wobei dann aus den verbleibenden Stiimpfen relativ schnell Aste
und Zweige wieder ausschlagen, die erneut geerntet werden konnen.
Aber auch hier zeigt sich eine soziale Marginalisierung. Die Baume und
die aus ihnen gefertigten Produkte sind zwar gesellschaftlich notwendig,
entstammen aber dem Produktionsbereich der bauerlichen Unterschich-
ten. In Niederwéldern wird Brennholz, aber kein Nutz- und Bauholz ge-
erntet.'”” Ein wichtiges Gewerbe ist dabei die Gewinnung von »Weiden-
ruten zum Korbflechten und fiir die Herstellung von Fafreifen«.'”® So
werden die Hexenzweige im anderen semantischen Raum zum Weiden-
korb (wobei der Zusammenhang im Englischen — »wicker«, »Hexen-
korb« — sprachlich erhalten bleibt), Rohstoffe auch fiir Mauerflechtwerk
an Fachwerkhdusern, zur Befestigung von Strohdédchern, fiir Zdune und
zur »Ufer- und Hangbefestigung«, als Binderuten fiir Weinreben. Dane-
ben dienen sie als »Arme-Leute-Schuhbinder<, wird die Samenwolle von
Weiden und Pappeln zur Fiillung von >Arme-Leute-Kissen< verwen-
det."”’

In Deutschland ist die Gewinnung von Weidenruten bis ins 20. Jahr-
hundert betrieben worden, »in Niederungsgebieten, wo man in der Neu-
zeit sogar Korbweidenkulturen anlegte. Dafiir eigneten sich weite FluB3-
téler besonders gut, wo es immer wieder zu Hochwasser kam und das

174 Deutsches Worterbuch von Jacob und Wilhelm Grimm. Vierter Band. 1.
Abteilung, 1. Teil. Stichwort » Weidenbaum«, Sp. 578.

175 Radkau/Schéfer: Holz, S. 30ff.

176 Kiister, Stefan: Geschichte des Waldes, S. 164.

177 Vgl. Laudert, a.a.O., S. 207.
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Wasser schlecht abfloB«. Zentren dieser Korbweidenkultur lagen unter-
halb Hamburgs an der Elbe, am Niederrhein und am oberen Main.'”

Wihrenddessen verschwinden die unkultivierten Orte der Béume
immer mehr. Wenn Wilhelm von Humboldt klagt, »es sei schlimm ge-
nug, da} so oft Biaume, die wirklich auf groe Schonheit Anspruch ma-
chen kénnen, durch Menschenhénde und ewiges Behauen ganz um ihren
freien und groBartigen Wuchs gebracht werden«, wie es den Weiden er-
gehe, die, »wenn man sie frei und ungehindert wachsen 148t, zu starken,
hohen und malerisch schénen Biumen« wiirden,'” dann entspricht das
schon der auf Unterwerfung basierenden Konstruktion einer »Harmo-
nie« der Natur, wie sie bei seinem Bruder Alexander als » Objekt wissen-
schaftlicher Betrachtung« und »Gegenstand des Kunstgenusses« er-
scheint.'"™ So, wie am Ende der Hexenverfolgung die Konstruktion
»weiblicher Unschuld, in der allerdings eine nur geziigelte Wildheit sich
verberge, steht.'®' Mit Beginn der zunichst kameralistisch geprigten
geregelten Forstwirtschaft geraten dann auch Niederwilder ins Visier
einer planméfigen Beseitigung zugunsten eines geordneten Altersklas-
senforstes. Das Holz von Erlen, Weiden und anderen Arten ist desglei-
chen lange Zeit als »Weichlaubholz< verpont.'®> Das Verrufene bleibt,
wenn auch in andere, rationale Sinnstrukturen transformiert.

Ungeziigelte Pflanzen und Reptilien

»Oberhalb von 30 Metern beherrschen imposante Stieleichen, Feld- und Flat-
terulmen das Bild, aber auch Esche, Silber- und Schwarzpappel. Und auch die
Silberweide gedeiht hier viel besser, wird bis zu 35 Meter hoch; in der Silber-
weidenaue, wo sie alleine herrscht, mifit sie dagegen kaum mehr als 20 Meter.
[...] Unter der Etage der Baumriesen beherrschen Feld- und Bergahorn, Zitter-
pappel, Winterlinde und Bergulme das Bild. Sie werden 15 bis 18 Meter hoch
und iiberragen immer noch die kleineren Grau-Erlen, Sal- und Reifweiden,
neben einzelnen Vertretern des echten Wildapfels und der sehr seltenen Wild-
birne. Ein undurchdringliches Pflanzengewirr, das bis in die Kronen der
hochsten Baume hinaufreicht — den Eindruck eines Tropenwaldes verstirken
die verschiedenen Lianen im Auwald, der Baum-Efeu, die Waldrebe und die
wilde Weinrebe.. [...] Weiter unten, in der Wuchsklasse zwischen vier und
acht Metern, tummeln sich die >Straucher¢, darunter Weil3dorn, Pfaffenhiit-
chen, Faulbaum und Schlehe, seltener die Kornelkirsche und der Kreuzdorn.

178 Vgl. Kiister, a.a.O.

179 Zit. n. Laudert, a.a.O.

180 Weigel, Sigrid: Topographien der Geschlechter, S. 127f.
181 Vgl. ebda., S. 130.

182 Vgl. Kap. Taxonomie u. Kap. Der Aufmarsch der »Sténdex.
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Typisch fiir den >TaubergieBen<: Auch die >Strducher< wachsen nicht wie
anderswo, indem sie sich kurz iiber dem Boden reich verzweigen; sie konnen
im Auwald bis zu neun Meter hoch werden, zu kréftigen Bédumen heranwach-
sen, mit kraftigem Stamm. Dieser Wechsel vom Strauch- zum Baum-Wuchs
unterstreicht den Tropenwald-Charakter des »Taubergieen< und belegt ein-
drucksvoll, daB er einzigartig ist in Mitteleuropa.«'®

So wird 1989 eine Rest-»Wildnis< am Oberrhein beschrieben, die der
franzosische Wissenschaftler Roland Carbinier als die »bei weitem kom-
plexeste und hochstentwickelte Waldgesellschaft Europas«'®* bezeichne,
die zeige, wie sich selbst iiberlassener Wald aussehe.

Armin Maywald zihlt hier allein an Gehdlzen 27 Baumarten, 20
Straucharten und sechs Arten von Lianen »im {ppigen Pflanzenge-
wirr«,'® das in mehreren Stockwerken wichst. Er selbst verweist bei
seiner Erkundung des »TaubergieBen« auf die Unmdglichkeit, das
»Dschungelgewirr« im Vorbeifahren mit dem Boot zu analysieren und zu
klassifizieren, ein System zu entdecken. Er sei dazu »verurteilt, zu
genieBenc, driickt sich der Naturschiitzer aus.'™ Vermischung der Ele-
mente, fehlende sichtbare Ordnung. Es ist ein Ort des Zweifels, des Ver-
bergens und Verborgenen, des Ungeklidrten. Die Natur ist in dieser
yprimdren< Erscheinungsweise »unbeherrscht¢, nicht quantifizierbar und
bleibt unbegreiflich. Die Natur geniigt sich selbst, existiert fiir sich, ohne
bewertet werden zu konnen. Erst ihr Zerlegen in ihre Bestandteile macht
eine ernsthafte (den >Naturgesetzen« gehorchende) Bewertung méglich.
Die »Verurteilung zum Genuss« ist eine Asthetisierung zur Gegenwelt,
zur »QOase«. Das reprisentiert die Umkehrung des Topos vom >Locus
amoenus in der Wildnis< in der Moderne, in der diese Wildnis nun die
industrialisierte Landschaft als Bedrohung der >Naturoase« bezeichnet.
Nicht nur in der Umkehrung liegt eine Ironie, sondern auch darin, dass
die Oase — die >Insel< — ohne die sie umschlieende »Wiiste« semantisch
inexistent wére.

Auch mittelalterlich und frithneuzeitlich diirften solche Orte nicht
bedeutend anders ausgesehen haben. Auch hier sind sie Orte der Unord-
nung. Allerdings ist ihre Wahrnehmung eine andere. Die ist gepragt vom
reichen »semantischen Raster« der »Formen der Ahnlichkeit«, wie
Foucault gezeigt hat.

183 Maywald, Armin: Naturoasen in Deutschland. Ravensburg: Maier 1989,
S. 126f.

184 Ebda., S. 120.

185 Ebda., S. 124.

186 Maywald, a.a.O., S. 124.
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»Bis zum Ende des sechzehnten Jahrhunderts hat die Ahnlichkeit im Denken
(savoir) der abendldndischen Kultur eine tragende Rolle gespielt. Sie hat zu ei-
nem grofen Teil die Exegese und Interpretation der Texte geleitet, das Spiel
der Symbole organisiert, die Erkenntnis der sichtbaren und unsichtbaren Dinge

gestattet und die Kunst ihrer Reprisentation bestimmt.«'®’

Die wichtigsten Ahnlichkeiten seien die »convenientia«, die »aemula-
tio«, die »Analogie« und die »Sympathie«. Die »convenientia« bezeich-
net eher eine »Nachbarschaft von Orten« als eine Ahnlichkeit bzw. »ei-
ne mit dem Raum in der Form des unmittelbar Benachbarten verbundene
Ahnlichkeit. Sie gehért zur Ordnung der Konjunktion und der An-
passung« und daher »weniger zu den Dingen selbst, als zur Welt in der
sie sich befinden«. Hier findet eine Verkettung der Elemente statt.'*® Die
»aemulatio« hingegen ist »eine Art Konvenienz, die aber vom Gesetz
des Ortes frei ist und unbeweglich in der Entfernung ihr Spiel hat«. Hier
sei die rdumliche >Duldsamkeit« ansatzweise »gebrochen«, seien die
»Ringe der Kette« voneinander geldst, um eine »berithrungslose[] Ahn-
lichkeit« zu reproduzieren, wobei nach Art konzentrischer Kreise Ahnli-
ches von Ahnlichem »umbiillt« werde. Zugleich gebe es in der »aemula-
tio« so »etwas wie den Reflex oder den Spiegel; in ihr antworten die in
der Welt verstreuten Dinge aufeinander«, wobei »schwéchere« von »stér-
keren< beeinflusst werden konnen.'” Die beiden genannten Ahnlich-
keitsformen {iiberlagern sich in der »Analogie«. Sie stelle sowohl »die
wunderbare Gegeniiberstellung der Ahnlichkeit durch den Raum hin-
durch sicher, als auch die » Anpassungen« und »Verbindungen«. »Ihre
Kraft ist immens, denn die Ahnlichkeiten, die sie behandelt, sind nicht
jene sichtbaren und massiven der Dinge selbst; es geniigt, da3 es die
subtileren Ahnlichkeiten der Verhiltnisse (rapports) sind.« » Analogien«
sind reversibel, ohne dadurch »in Frage gestellt zu sein«.'” Es ist eine
solche »Analogie«, die zwischen Frauen (Hexen), Weiden, Erlen,
Katzen, Reptilien, Siimpfen usw. wahrgenommen wird. Und da Analo-
gien reversibel und re-reversibel sind, kann das »Bose< auch magisch
zum Schutz vor dem >Bésen< dienen. Die Ahnlichkeit der »Sympathie«
schlieBlich ist vollig ungebunden, »spielt in freiem Zustand in den Tie-
fen der Welt«. Sie kann durch plétzliche Beriihrung entstehen und ist so
stark, dass sie als »Ursprung der Mobilitdt«, alle Raume durchbrechend,
»die Anndherung der entferntesten Dinge« bewirken kann. Dabei hat

187 Foucault, Michel: Die Ordnung der Dinge, S. 46.
188 Vgl. ebda., S. 47.

189 Vgl. ebda., S. 48f.

190 Ebda., S. 51.
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diese »Instanz des Gleichen« die bedrohliche Macht »zu assimilieren,
die Dinge miteinander identisch zu machen, jede Individualitdt aufzu-
heben, zugunsten einer »homogenen Masse«, zur »finster[n] Gestalt des
Gleicheny, in der alles sich gegenseitig erhalten wiirde in »bruch- und
distanzlos[er]« Kommunikation. Daher hat sie als kompensatorischen
Zwilling die Antipathie, die die Isolation der Dinge aufrecht erhélt und
Assimilation verhindert. Und so, wie die Sympathie die »Wurzeln ins
Wasser« treibt, sorgt die Antipathie fiir Ausgleich: »Da sie durch die
Hitze der Sonne und die Feuchtigkeit der Erde wachsen, muf} jeder
Baum, der dicht und undurchdringlich ist, fiir den anderen ebenso wie
die wurzelreichen verderblich sein. So werden sich durch die Zeit die
Wesen der Welt hassen und ihren wilden Appetit gegen jede Sympathie
aufrechterhalten.«''

Das System der Ahnlichkeiten aber ist kein geschlossenes. Die Ahn-
lichkeitsformen zeigen die Wege, »sagen uns, wie die Welt sich ver-
schlieBen, sich reduplizieren, sich reflektieren oder verketten muf3, damit
die Dinge sich #hneln kénnen«. Aber sie sagen »nicht, wo die Ahnlich-
keit ist, oder wie man sie sicht, noch an welchem Merkpunkt man sie er-
kennt«. Um diese Offenheit zu »verschlieBenc, gibt es die »Signaturen«.
Es sind Zeichen an der Oberflédche, die erst Hinweise auf die jeweiligen
ansonsten verborgenen Ahnlichkeiten geben:'”> die »wuchernde Un-
fruchtbarkeit< der Weiden, die stockende, giftige Schwiérze der Stimpfe,
die »warziges, »schleimige« Haut und der »>stechende Blick« der Kréten.

Ist die Ahnlichkeit »die unsichtbare Form dessen, was aus der Tiefe
der Welt die Dinge sichtbar machte«, dann kehrt das »System der Si-
gnaturen [...] die Beziechung zwischen dem Sichtbaren und Unsichtbaren
umg, damit das Unsichtbare mittels sichtbarer Dinge ans Licht kommt.
Und so ist die Welt {ibersét mit sich wiederholenden oder iiberkreuzen-
den Zeichen, die nur entziffert werden miissen. »Stimmt es nicht, daf}
alle Griser, Pflanzen, Baume und so weiter, die aus dem Innern der Erde
kommen, ebenso viele Biicher und magische Zeichen sind?«, fragt dann
auch Oswald Crollius 1624 in seinem »Traktat iiber die Signaturen«.'”

Orte der Unordnung: Schlingpflanzen wie Hopfen, Bittersiier
Nachtschatten oder Waldrebe (die Clematis vitalba heifit im Volksmund
»Hexenhaar«), und ein — wegen der relativ hohen Lichtdurchlédssigkeit
des Baumlaubes — »lippig wuchernder< Unterwuchs aus Strauchern, Blu-
men, Farnen, Moosen und Grésern. Und in den Gewéssern »Nymphen
und »Huren«. Unter dem Stichwort »Weibliche Kollektivnamen« ver-

191 Ebda., S. 53f.
192 Vgl. ebda., S. 56.
193 Ebda., S. 57.
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zeichnet »Dr. Aigremont«, Mitarbeiter von Friedrich S. Krauss und
Magnus Hirschfeld auf dem Gebiet der Ethnobotanik, die Bezeichnun-
gen »Puppe«, »Seepuppe«, auch »Muhme«, »Miimmel« u.a. flir die
Wasserrose (lat. »Nymphaea alba«). Die Blumen hétten als verwandelte
Seejungfrauen gegolten, als Nixen, »die um Mitternacht als wei3e Elfin-
nen auf dem Wasser tanzten«, wobei die Blitter als Schiffchen dienten.
Man diirfe sie »nicht mit einem Messer abschneiden, denn dann wiirde
Blut aus dem Stengel rinnen, und Angsttriume wiirden den Frevler
heimsuchen. Die Sage hat viele Félle aufbehalten, dafl der unvorsichtige
Réuber der Blume von dunklen Gestalten in die Tiefe des Schlammes
gezogen und erwiirgt worden sei«. Der »stinkende GénsefuB« (lat.
»Chenopodium vulvaria«) werde auch »nackte«, oder »stinkende Hure«
genannt.194

Es fehlt an »geregeltem¢, »ordentlich« sich emporreckendem Stamm-
wuchs, an sicherem Untergrund. Derartige Landschaften befinden sich
nicht nur auf von Schlamm und Wasser, wechselnden Flutrinnen und
Quellsiimpfen kontrolliertem Boden, sie sind auch Hauptsiedlungsorte
von Reptilien und Amphibien wie Schlangen, Froschen, Kréten, Lur-
chen und Eidechsen. Orte des Siindenfalls: »Wurmgirten«. In Dich-
tungen des Hochmittelalters wird der Begriff einige Male verwendet —
etwa in der »Vorauer Siindenklage«, wo es heifit:

»nu hilf mir sundaere heim/uz diseme wurmgarten,/da wir in geworfen wur-

den/durch Adames missetat.«'*

Hier, an einem Ort, »der im Gegensatz zum lichten, friedvollen Garten
des Paradieses stand«, den man sich vorstellte als »feuchten, bruchigen
Wald, bevoélkert mit Schlangen und Drachen [...], >denn die Vorstellung,
daf die Schlangen und Drachen den feuchten Wald oder Bruch lieben,
war damals schon lebendigc,'”® werde »>Adams Missetatc und >Evas
Schuld« deutlich.

194 Dr. Aigremont: Volkserotik und Pflanzenwelt. Eine Darstellung alter wie
moderner erotischer und sexueller Gebréuche, Vergleiche, Benennungen,
Sprichworter, Redewendungen, Rétsel, Volkslieder erotischen Zaubers
und Aberglaubens, sexueller Heilkunde, die sich auf Pflanzen beziehen. =
Rétsch, Christian: Reihe Ethnomedizin und BewuBtseinsforschung. His-
torische Materialien 7. Berlin: Verlag fiir Wissen und Bildung 1997 (Re-
print v. Leipzig, Halle/S 1907-1910)Bd. 2. S. 102f.

195 Zit. n. Hennebo, Dieter: Gérten des Mittelalters. Miinchen, Ziirich: Ar-
temis-Verlag 1987, S. 111.

196 Hennebo, a.a.0.; Binnenzitat von Lauenstein, D.: Der deutsche Garten des
Mittelalters bis zum Jahr 1400. Géttingen 1900, S. 36.
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Ein solcher »Wurmgarten« ist ein locus terribilis, ein Schreckensort
der mittelalterlichen Literatur, aber in dieser Weise als boses Gegen-
stliick noch ein notwendiger Bestandteil gesellschaftlicher Weltproduk-
tion und Wahrnehmung. Ein Ort weiterhin auch des »magischen Nut-
zens<. Frithneuzeitlich wird daraus offensichtlich eine Metonymie fiir
die Verfliissigung der Materie, Auflosung der (sozialen) Ordnung.

Es ist ein weiblicher Ort, denn das Weibliche wird in der schon auf
aristotelische Tradition zuriickgehenden Zuschreibung dem Fliissigen
zugeordnet, dem Substanzlosen, einer gestaltlosen Masse, erst vom
Mainnlichen formbar. Hier entzieht sich das »Weibliche« bisher der For-
mung. Und dort, wo Siimpfe stocken, entstehen obendrein bedrohliche,
giftige Dampfe, »Miasmenc."”’

Die potentielle Anwesenheit von Reptilien und Amphibien tréigt also
zum Schrecken der Erlen und Weiden und der Orte, in denen sie wach-
sen, bei. Frosche etwa

»waren im Mittelalter die Totemtiere von Hexen. Das ging auf alte Tra-
ditionen zuriick, die den Frosch mit Hekate bzw. mit der dgyptischen Hekat
verbanden, die als Konigin der himmlischen Geburtshelferinnen galt. Die
AgypterInnen benutzten den Frosch als Symbol fiir den Fétus. Hekates heili-
ges Froschamulett trug die Worte »>Ich bin die Auferstehunge, eine Formel der
Geburtsmagie, die von den frithen Christen iibernommen wurde«.'*®

Frosche und Kréten werden ebenso traditionell mit dem Uterus gleich-
gesetzt. Im antiken Rom »sah sich der Arzt Soranus veranlafB3t, der
Meinung entgegenzutreten, da3 die Gebarmutter ein Tier sei«. Die »be-
sondere Beziehung« der Tiere »zur Gebarmutter und den damit zusam-
menhéngenden Krankheiten, wie Menstrualblutung, Krebs u. dergl.«,
konstatiert Seligmann. Die Krote sei »geradezu »Symbol der >Bérmut-
ter«, die nach »dem Volksglauben [...] als Krote aus dem Mund heraus«
krieche, »um sich zu baden« und zuriickkehre »wéahrend die Kranke
schlafe«. Kroten als Votivfiguren aus Wachs oder Silber werden in Tei-
len Mittelwesteuropas anscheinend noch zu Beginn des 20. Jahrhunderts
»fabrikmaBig« produziert und »von hysterischen und unfruchtbaren
Frauen« in »der Mutter Gottes geweihten Kappellen« deponiert. Solche
Votivkroten aus Materialien wie Bronze, Goldblech, Silber, Elfenbein
usw. lassen sich bis in die Antike und die frithe Bronzezeit zuriickver-

197 Vgl. Kap. Bose Ausdiinstungen.
198 Walker, a.a.0., S. 285.
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folgen'” (nach antiken, hippokratischen Vorstellungen wird Hysterie

durch eine »Wanderung« der Gebarmutter — »hystéra« — hervorgerufen).
Frosche symbolisieren desgleichen das dullere weibliche Genital:

»In Rom galt der Frosch als das heilige Tier der Venus, von der Hekate einen
Aspekt verkorperte. Thre dreifache Yoni wurde zuweilen als eine Lilie darge-
stellt, die sich aus drei Froschen zusammensetzte. Noch heute wird ein be-
stimmter, aus einer Kordel bestehender Kleiderverschlu3, der wie eine Lilie
geformt ist, im Englischen frog, >Frosch¢, genannt. Ein alter Schneiderbrauch
besagte, dal zu jedem Gewand genau neun frogs gehoren sollten, was sich
moglicherweise auf babylonische Rollsiegel zuriickfiihren 148t, auf denen neun
Frosche als Fruchtbarkeitszauber abgebildet waren. Die Neunfache Gottin
herrschte iiber die neun Monate der Schwangerschaft.«*

Seit der Antike (bei Plinius) gelten Kroten »[w]egen ihrer héBlichen
Gestalt, ihrer garstigen, warzenbedeckten Haut, ihres Aufenthaltes in
dunklen, feuchten Erdlochern und ihrer auffallend gldnzenden Augen«
als »ein giftiges, heimtiickisches, ddmonisches Tier«, das den »bdsen
Blick« habe, und so auch vor ihm schiitze. Laut Marcellus Empiricus sei
das Tier »giftanziehend< und wirksam gegen Fieber. Im 16. Jahrhundert
empfehlen Paracelsus und andere Kroten gegen die Pest.”’' »Giftigkeit«
und »boser Blick¢ sind analoge Eigenschaften der Krdte und des »weib-
lichen Geschlechtsapparats< wiahrend der Menstruation: »Der bdse Blick
der Menstruierenden und die Giftwirkung des Menstrualblutes waren
dem Mittelalter geldufige Dinge«, schreibt Esther Fischer-Homberger.
Die Giftigkeit des Blutes, das Wein und Milch sauer mache, Friichte
verdorren und Spiegel erblinden lasse, das Hunde, wenn sie davon
»schleckeny, tollwiitig werden lédsst, wird schon bei Plinius behauptet
und ist fester Bestandteil volksmedizinischer Traditionen. Der bose
Blick der Menstruierenden wird von Albertus Magnus diagnostiziert,
laut Konrad von Megenberg »verursacht er die Pocken«. 1491 erklart
Johannes von Ketham im »Fasciculus Medicinae« die Zusammenhédnge:
Danach steigen die giftigen Ddmpfe des Bluts in den Kopf und ver-
schafften sich Ausgang durch die >pordsen< Augen. In dieser grund-
satzlichen »Porositéit« liege auch die Gefahr fiir die Opfer des Blicks,
deren Augen so »Eingangspforten fiir das von den Menstruierenden

199 Vgl. Seligmann: Die magischen Heil- und Schutzmittel. Bd. 2: Das Tier-
reich, S. 181.

200 Walker, a.a.O.

201 Vgl. Seligmann, a.a.O., S. 177ff.
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Ausgestrahlte« seien. Dass letztere sich nicht vergiften, liege an ihrer
Gewohnung.*”

Frosche, Kroten und Schlangen bedeuten >Unkeuschheit< in der
abendldndischen Tkonographie, weshalb sie allenthalben auch als ewige
Peiniger derartig siindiger Frauen erscheinen. Meyer Schapiro beschreibt
die Skulptur »Bestrafung der Unkeuschheit« an der Westwand der Kir-
che von Moissac (12. Jahrhundert), die er dhnlich wie die ebenfalls
nackte Figur der Luxuria in Charlieu wegen der Durchmodellierung und
Ausdrucksstirke, der »massigen Gliederung und den flieBenden Umris-
sen« als »flir diese Zeit [...] merkwiirdig weit entwickelt« ansieht: den
»vollig symmetrischen Korper der verdrehten Figur«, die Parallelitdt der
erhobenen Hiande und hingenden Briiste, an denen die gleichformig ge-
musterten Schlangen saugen.

»In der Mitte dieses kraftvoll plastischen Gebildes sitzt die Krote, die die Ge-
schlechtsteile der Frau verschlingt, gerahmt von den Oberschenkeln und den
hiangenden Schlangenkorpern, die sich mit dem Korper verbinden, um so ein
wunderschones symmetrisches Schema aus flieBenden Linien und Erhebungen
zu ergeben.«**®

Die Verkorperung der »Unkeuschheit« durch »eine nackte Frau, die
Schlangen an der Brust und zuweilen Kroten im Schambereich hat« sei
iiblich im Programm der Kirchenskulpturen und -reliefs dieser Zeit, und
»der romanischen und moslemischen Phantasie gemeinsam«.*** Hollen-
qualen als Verschlingungen durch ddmonische Tiere. In Boschs Hollen-
darstellung im rechten Innenfliigel des »Tausendjdhrigen Reichs« sitzt
»das verfithrte Mddchen« an den Hochstuhl des Teufels, unter dem sich
eine Kloake befindet, gesunken. Verfiihrt ist sie vom Spiegel, damit vom
Teufel, der in dieser Funktion als Hintern mit dem »Spiegel als hinter-
riickses Teufelsauge« abgebildet ist. Die Beine laufen aus zu Haselruten,
da, so Fraenger, »nach dem Volksglauben des Mittelalters der Teufel
gern in Haselbiischen seine Liebschaft sucht«. Die Verfiihrte ist ein
Double der Eva im »Garten Eden« des linken Innenfliigels, nun aber mit
aufgegangenem, »zerflossen[em]«, feuchtem Haar, »Stellvertreterin des
ganzen weiblichen Geschlechtes«. In dem »Augenblick, der ihr die Teu-
felsfratze neben dem eigenen Antlitz abgespiegelt zeigt, erloschen ihr

202 Vgl. Fischer-Homberger, Esther: Krankheit Frau, S. 56f.

203 Schapiro, Meyer: Die romanischen Skulpturen in Moissac I und II, in:
Ders.: Romanische Kunst. Ausgewdhlte Schriften. Kéln: DuMont 1987
(New York 1977), S. 426; vgl. Abb. 114, S. 441.

204 Ebda., S. 79f. vgl. S. 126, Abb. 10: »Luxuria«-Relief in Santiago de Com-
postella.
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die Sinne und sie sinkt zuriick. Fiihlt sie sich doch gleichzeitig von den
Salamanderfiien des unversehens neben ihr empor getauchten Teufels
todlich kalt umarmt, spiirt sie doch plotzlich eine nasse Krote zwischen
ihre Briiste kriechen«, wie Fraenger das formuliert.*”®

Derartige aggregative Sinnstrukturen flieen in Konstruktionen von
Hexerei ein. Auch hier lésst sich leicht der Zusammenhang von Geburt,
Tod und Wiedergeburt rekonstruieren. Im »Hexenhammer« dienen
Schlangen der magischen Hemmung der Zeugungskraft: »Und der
Grund ist, weil Gott bei diesem Akte, durch den die erste Siinde ver-
breitet wird, mehr zuléft, als bei den anderen Handlungen der Men-
schen; so ist es auch mit den Schlangen, die mehr auf Beschworungen
horen als andere Tiere. Daher ist auch 6fters von uns und anderen Inqui-
sitoren gefunden worden, daf} sie durch Schlangen oder eine Schlangen-
haut dergleichen Hinderungen bewirkt haben.«*

Kroten werden als Bestandteile des »Hostienfrevel[s]« vorgestellt.
Da nimmt eine Hexe den >Leib des Herrne, verbirgt ihn »also vom Da-
mon unterwiesen, in einen Topf, in dem eine Kréte war, und verbarg ihn
in der Erde im Stalle nahe bei der Scheune ihres Hauses«. Durch »die
Liebe Gottes« aber horen Zeugen aus der Erde ein Kind weinen, sehen
schlieBlich die Hexe den Topf unter ihrem Mantel verbergen. Sie wird
gefangen und gesteht unter der Folter, mit der Hostie und der Kréte ein
Schadenspulver herstellen zu wollen.”” Kréten werden von »Norditalien
iiber Deutschland, die Ukraine bis nach Polen« als »Fee«, »Hexex,
»Zauberer< bezeichnet«. Daher dienen sie desgleichen der Abwehr von
Hexen und bdser Zauberei. Dazu werden sie am Hals oder an den Fiilen
in Hauser oder Stille gehiingt, aufgespieBt, getrocknet usw.**

Ginzburg weist auf den Zusammenhang von Fliegenpilz, Kréte und
»Geh-Anomalien« hin. Sie stellten offenbar »in vielen Kulturen einen
symbolischen Mittler zum Unsichtbaren dar«. Der Fliegenpilz (Amanita
muscaria), der allerdings nur unter Birken (im Norden) bzw. Tannen (im
Siiden Europas) wichst, sei wahrscheinlich seit 4000 v. u. Z. »zur Her-

205 Fraenger, a.a.0., S. 62, vgl. Abb. 18. Das Sujet ist hdufig in Spatmittel-
alter und Renaissance. Bei Fraenger findet sich die Illustration der »Hof-
fart« aus Brants »Narrenschiff«, das ebenfalls den selbstgefalligen Blick
einer jungen Frau in den Spiegel zeigt, hier vor einem Haselstrauch mit
Teufel (der aber nicht im Spiegel ist). »So geht gerade der Witz, auf den
es ankam, in die Briiche.« (ebda.). Ebenso bekannt ist der Holzschnitt aus
dem »Buch des Ritters vom Turm« (1493, Basel). Hier ist der Hintern des
Teufels im Spiegel, in den die junge Frau blickt.

206 Hexenhammer, 2. Teil, S. 76.

207 Vgl. ebda., S. 73f.

208 Vgl. Seligmann, a.a.O., S. 177ff.
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beifiihrung eines ekstatischen Zustandes« in schamanischen Kulten ver-
wendet worden. In zahlreichen Sprachen Europas, aber auch im Chinesi-
schen wiirden dieser Pilz oder Lamellenpilze insgesamt als »Kroten-
pilz«, »Krotensitz«, »Krotenhaar« etc. bezeichnet. Zugleich scheine eine
»semantische Affinitit« zwischen »Krote« und >lahm« oder »Schuh«< zu
bestehen, so in norditalienischen Dialekten, wo Kroten »scarpa« (Schuh)
oder »ciabatta« (Hausschuh) hiefen.””” Das Hinken etwa des »>Teufels<
oder Aschenputtels Schuh in den durch die Jahrhunderte variierenden
Versionen des Mirchens seien zuriickzufiihren auf alte Mythen und Ri-
ten der »Wiedererweckung« von Opfertieren, bei denen regelméBig ein
Knochen fehle. Vorkehrungen, »die in denkbar verschiedenen Kulturen
bezeugt sind«, und die »eine moglichst vollkommene Auferstehung von
Tieren und Menschen« gewéhrleisten sollen. In ihnen komme als Han-
delnde héufig eine »Herrin der Tiere« vor. Ende des 14. Jahrhunderts in
der Lombardei »ersetzten die Anhidngerinnen der Oriente die fehlenden
Knochen der Ochsen, deren Fleisch sie bei den nichtlichen Banketten
verzehrt hatten, durch Stiickchen von Holunderholz. In einer Tiroler
Sage wird ein Médchen, das zuerst geschlachtet und dann, mit einem
Erlenzweig anstelle einer Rippe, wieder auferweckt wird, >Erlenholz-
hexe« genannt«.*'’ Volkskulturelle Tradierungen, die in diskursiven Ver-
schriankungen mit Inquisition und obrigkeitlicher »Damonologie« zu
»nachtfahrender Hexerei< werden. » Verwandlungen, Ritte, Ekstasen, auf
die der Auszug der Seele in Tiergestalt folgt, sind verschiedene Wege,
die zu ein- und demselben Ziel fithren. Zwischen Tieren und Seelen,
Tieren und Toten, Tieren und dem Jenseits besteht ein tiefer Zusam-
menhang.« Ein Zusammenhang, der offenbar vielfach ethnologisch be-
legt ist.”'" Dass in Protokollen von inquisitorischen Verhdren von »ab-
stolenden oder wunderlichen« Trianken berichtet wird, die aus Kroten-
kot hergestellt seien, kdnnte, so Ginzburg, durchaus auf »MiBverstind-
nis[sen] der Inquisitoren« beruhen. »Von Europa bis nach Amerika wer-
den die Pilze oft mit Namen belegt, die an Urin, tierische Fakalien oder
Ausdiinstungen erinnern.«*'

Nach Ranke-Graves gehoren Fliegenpilze neben Efeu zu den »wich-
tigste[n] médnadische[n] Rauschmittel[n]« wéhrend der Zeit der mythi-
schen »ausschweifenden Bacchanalien«, bei denen die »Bassariden wild
durch die Berge streiften, wobei sie die Tannenzweige der Konigin
Artemis (oder Ariadne) schwenkten«, die im Zeichen des »Herbst-

209 Ginzburg, a.a.0., S. 299f.
210 Ebda., S. 248f. Vgl.

211 Vgl. Ebda., S. 266ff.

212 Ebda., S. 300.
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Dionysos« mit Efeu umwunden sind. »In ihrer Ekstase rissen sie Reh-
kitze, Kinder und sogar Ménner in Stiicke«.””’ Efeu und Wein »néhern
sich zur Jahreswende einander und sind gemeinsam der Auferstehung
geweiht«. Hier treffen sich mythisch Dionysos und Bacchus als Spender
der Fruchtbarkeit und Schiitzer des Landbaus.*"*

»F. W. Otto schreibt, daf sich gerade in diesen Pflanzen das doppelte Wesen
dieser Gotter, das zwischen Licht und Dunkel, Warme und Kiihle, Lebens-
rausch und erniichterndem Todeshauch hin und her schwankt, besonders deut-
lich zeigt.«*"

Die ineinanderflieBenden Gegensatzpaare von Rausch und Erniichte-
rung, Belebung und Vergiftung, »Licht« und »Dunkelheit«, »Leben«
und »Tod« entstammen offenbar einer Besonderheit der Pflanze. Das
Efeu scheint die einzige mitteleuropédische Pflanze zu sein, die zwei ver-
schiedene Arten von Blittern gleichzeitig ausbildet: Wihrend die an den
der Sonne zugewendeten Bliitensprossen wachsenden Blétter ungelappt,
rautenformig und glénzend sind, erscheinen die Blétter der im Schatten
wachsenden Klettersprossen dreieckig und gelappt, mit stumpf dunkel-
griiner Ober- und hellerer Unterseite.

In England sei der Efeubusch »seit jeher das Zeichen der Weinstu-
ben« und im Mittelalter sei ein »stark berauschendes« Bier, »Ivy-Ale,
gebraut worden.”'® Die psychotrope Droge Efeu, als Attribut von Rausch
und wilder Triebhaftigkeit, wéchst in klimatisch begilinstigten Auwdl-
dern zusammen mit wildem Wein und Hopfen, mit Hopfen an Fluss-
und Bachauen, in Bruchwildern.

Die Kletterpflanze wiéchst aber auch in anderen Waldern und wird
seit langer Zeit weitverbreitet angepflanzt an Hausmauern, und Gér-
ten.”'” Efeu wichst sehr ausdauernd, iiber den >Tod« etwa des bewach-
senen Baumes hinaus. Das bringt der Pflanze, die weithin als »Schma-
rotzer« gilt, obwohl sie »die Unterlage nur als Kletterhilfe« nutze,*'®

213 Ranke-Graves, a.a.0., S. 212.

214 Die Anhidnger Dionysos’ »meinten, dafl Efeu das sicherste Zeichen seiner
Anwesenheit sei. Wo reichlich Efeu wuchs, da wire er gegangen«. Beu-
chert: Symbolik der Pflanzen, a.a.O., S. 64.

215 Ebda., S. 64.

216 Ranke-Graves, a.a.0., S. 212f.

217 Und - seit diese Gartencharakter angenommen haben — auf Friedhdfen;
hier als Symbol >ewiger Treue iiber den Tod hinaus<. Aber schon die
ersten Christen scheinen gldubige Verstorbene zum Zeichen der durch die
Taufe empfangenen Unsterblichkeit auf Efeu gebettet zu haben; vgl. Beu-
chert, a.a.0., S. 63.

218 Ebda.
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eine ambivalente (weibliche) Rolle ein. Im mittelalterlichen England ge-
winnt Efeu »die Bedeutung von Vettel, widerspenstiges Weib, ein Ver-
gleich, der durch die Tatsache gestiitzt wurde, dafl der Efeu den Baum
erstickt, den er umrankt«. Die »Rivalitit zwischen Steineiche und Efeu«
als Représentanz des »héuslichen Krieg[s] der Geschlechter« gehe of-
fenbar auf Erntebrauche zuriick, bei denen »die letzte in einem Kirch-
spiel eingebrachte Erntegarbe mit dem Efeu des Osiris bekrinzt und >the
Harvest Mayy, »the Harvest bridge« oder >the Ivy Girl« genannt wurde«.
Der bei der Emte letzte Bauer »erhielt zur Strafe das Efeumddchen« als
schlechtes Omen fiir das folgende Jahr.*"

Mit dem ausgehenden 18. Jahrhundert wird das Doppel aus Eiche
und Efeu dann vollends zum Bild der ehelichen Treue, vor allem der
weiblichen Treue, die die >anlehnungsbediirftige<, daher >weibliche«
Pflanze symbolisiert.””” »[E]r die Eiche, sie der Efeu, der einen Teil sei-
ner Lebenskraft aus den Lebenskréften der Eiche saugt«, schreibt Jo-
achim Heinrich Campe, der mit ihr in die Liifte wéchst, mit ihr steht und
mit ihr féllt — ohne sie ein niedriges Gestrduch, das von jedem Voriiber-
gehenden zertreten wird«. !

Eingangs war von einer >Rest-Wildnis< am Oberrhein Ende des 20. Jahr-
hunderts die Rede. Hier, so Armin Maywald, wachsen Efeu, wilder
Wein, Hopfen und all die anderen Strducher und Baume >dschungelar-
tig¢, so dass er sich auBerstande sieht zu einer klassifizierenden Wahr-
nehmung oder unwillig, bestehende Systeme anzuwenden. Derartige
Klassifikationen und Taxonomien entstehen im 18. Jahrhundert. Sie
bringen Ordnung ins Gewirr.

Und letztlich ist alles ganz einfach, wie Jean-Baptiste Lamarck in
der »Vorrede« seiner »Flore frangaise« (1778) ausfiihrt. Er gibt hier eine
»Gebrauchsanweisung« am Beispiel einer »fiktive[n] Flora von elf
Pflanzenarten« in Linnéscher Nomenklatur und stellt die zur Klassifika-
tion notwendige Serie von Fragen dar. Das eigentliche Werk aber um-
fasst mehrere Hundert Seiten, in denen die Pflanzenanalyse »iiber eine
Serie von Verweisen von Abbildung zu Abbildung« verlduft, mit der
man alle beschriebenen Arten sicher herausfindet. Sollte das dem Leser

219 Ranke-Graves, a.a.0., S. 213.

220 Vgl. Beuchert, a.a.0., S. 64.

221 Zit. n. Westhoff-Krumacher, Hildegard (Hg.): Als die Frauen noch sanft
und engelsgleich waren. Die Sicht der Frau in der Zeit der Aufkldarung und
des Biedermeier. Miinster: Westfilisches Landesmuseum fiir Kunst und
Kulturgeschichte 1995, S. 94, vgl. Kat. Nr. 28: Das Gemilde »Wilhelm
Isaak von Gillé und seine Frau um 1832« von Caroline Bardua, die das
Paar neben eine efeuumschlungene Eiche plaziert.
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zu mithsam sein, erinnert ihn Lamarck »an >das Wesen der geometri-
schen Progression. Tatsdchlich erreicht man, wenn man die Summe
4096 fortwidhrend durch 2 dividiert, nach der elften Teilung die [unbe-
kannte] Einheit««. Das heiit, »ein Dutzend Fragen reicht aus, um Tau-
sende von Arten zu erfassen«.**

Mit solchen Mitteln soll in dem Gewirr der bisherigen »Formen der
Ahnlichkeit« in der Wissenschaft eine strenge, von allem »Unzugehéri-
gen< bereinigte Systematik entstehen — der Comte de Buffon wundert
sich sehr iiber den »Schwall von Geschriebeneme, der »keine Beschrei-
bung, sondern Legende« sei, bei einem Naturforscher wie Ulisse
Aldrovandi (»Monstrorum historia«, 1648), der iiber »Schlangen im All-
gemeinen« noch ohne Unterschied » Anatomie, Wappen, Lebensverhalt-
nisse, mythologische«, medizinische und magische Werte, Fabeln und
sonstiges zusammentrégt.”> Und mit der Systematik in der Wissen-
schaft soll vor allem rigoros Ordnung in den »Dschungel« gebracht wer-
den konnen. Aber nicht nur damit. »Die Botanik ist eine Technik zur
Beherrschung der Triebe.«*>* Das ist eine passend mehrdeutige Fest-
stellung. Mit der beginnenden neuzeitlichen Botanik wird der »hetéri-
schen Sumpfzeugung«, wie Bachofen spiter analogisiert, der Garaus ge-
macht. Denn mit der Sexualisierung der Pflanzen bei Linné und in seiner
Nachfolge endet nicht nur die »Unfruchtbarkeit« der Weiden. Sie kdnnte
in eine hochst ehrbare Fruchtbarkeit iiberfithrt werden. »Die Bdume, die
Biische, die Pflanzen sind Schmuck und Gewand der von Natur belebten
und mit ihrem Hochzeitsgewand bekleideten Erde«, schreibt Rousseau
in den »Lettres élémentaires sur la botanique«. Und Charles Bonnet
sicht in »L’Amour végétal ou les noces des plantes« eine »unschuldige
Braut< ohne jeden »Schandfleck« und empfiehlt daher diesen »liebens-
werte[n] Abschnitt der Naturgeschichte« den Damen zum Studium und
zum »Entziicken«, konnten sie doch »auf noch anregendere Weise« ler-
nen, »durch Analogie in der pflanzlichen Liebe reine und kdostliche Ge-
niisse« zu finden.””

222 Drouin, Jean-Marc: Von Linné zu Darwin: Die Forschungsreisen der Na-
turhistoriker, in Serres, Michel (Hg.): Elemente einer Geschichte der Wis-
senschaft. Frankfurt/M 1995 (Paris 1989), S. 586.

223 Foucault: Die Ordnung der Dinge, S. 70f.

224 Delaporte, Francois: Das zweite Naturreich, S. 122.

225 Zit. n. ebda., S. 123.

120



»WEIBLICHER WALD«

Sexualisierung als Taxonomie: Ordnung fiir den Geilwuchs

»Hermaphroditische Pflanzen, von monstrésen Miittern >kastriert<. Baume und
Straucher, in >Hochzeitskleidern<. Blitenblitter als >Brautbett< fiir einen
frischgebackenen Brdutigam und seine heiBlgeliebte Braut. Berichte einer
Akademie der Wissenschaften [...]. Bei der im 18. Jahrhundert vollzogenen
Revolution im Studium des Pflanzenreiches war die pflanzliche Sexualitit
kein zufilliges Beiwerk, sie war ihr Herzstiick.«**®

Dass Pflanzen unterschiedliche Geschlechter zugeschrieben werden, ist
— wie gesehen — historisch nichts Neues. Nur geschieht das zuvor nach
»Formen der Ahnlichkeit« und deren Signaturen. So wird bei Plinius der
Weihrauch zur minnlichen Pflanze wegen seiner »hodenéhnlichen Ge-
stalt«. Erst in der Renaissance bekommen die spéteren »Genitalien< der
Bliihpflanzen Namen, werden die spéter »ménnlichen« Bliitenteile »sta-
men« (lat. fir den »Kettfaden eines Gewebes«), die »weiblichen< »pis-
tillum« (lat. fiir »StoBel«) genannt.”?’ Im 18. Jahrhundert aber wirken
ganz andere Prinzipien. Es geht um Kontinuitdt und Trennung, um Line-
aritdt und hierarchisierende Selektion. Das entspricht der gesellschaftli-
chen Umwiélzung, der linearen Zeit als Sphére (friih-)kapitalistischen
Produzierens, in der die Korper ihre zuvor jeweils fest gefiigte »Natur<
verlieren, was einerseits zu einer »physischen Egalisierung¢ bei sozialer
Ungleichheit fiihrt, andererseits auch zu neuer physischer Ungleichheit,
den nun biologisch fundierten und normierten Geschlechtern. Der weib-
liche Korper wird seit dem Ende des 18. Jahrhunderts nicht mehr — wie
in der vormaligen Ein-Korper-Theorie — als unvollkommene Variante,
als Negativ des ménnlichen betrachtet. Von nun an existieren zwei un-
abhingige und jeweils komplette Korper. Ist zuvor der weibliche Korper
Zeichen sozialer Inferioritét, so ist die soziale Inferioritdt nun Zeichen
der biologischen.

Foucault beobachtet fiirs 18./19. Jahrhundert zwei wesentliche
Transformationen: die der Herrschaft und die der Symbolik. Die Trans-
formation der Herrschaft iiber den Tod in die iiber das Leben beschreibt
er anhand der »politischen Technologie des Lebens«, der Verkniipfung
der Disziplinierungstechniken des Korpers mit den Verfahren der Regu-
lierung im Sinne von Arterhaltung, Nachkommenschaft und kollektiver
Gesundheit: »Der Sex erdffnet den Zugang sowohl zum Leben des Kor-
pers wie zum Leben der Gattung. Er dient als Matrix der Disziplinen

226 Schiebinger, Londa: Am Busen der Natur, S. 26f.
227 Vgl. ebda., S. 36.
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und als Prinzip der Regulierungen.«**® Die Transformation der Symbo-
lik ist die »von einer Symbolik des Blutes zu einer Analytik der Sexua-
litidt«.?** Das Blut als Symbol der Zugehorigkeit, Verwandtschaft, aber
auch der Macht.

»Sein Wert liegt in seiner instrumentellen Rolle (Blut vergieen konnen), in
seinem Funktionieren innerhalb der Ordnung der Zeichen (ein bestimmtes Blut
haben, vom selben Blut sein, bereitwillig sein Blut wagen) und auch in seiner
Gefahrdetheit (es ist leicht zu vergieBen, und droht zu versiegen, es vermischt
sich nur allzu leicht und verdirbt im Nu). Gesellschaft des Blutes oder richtiger
des »Gebliites<: im Ruhm des Krieges und in der Angst vor dem Hunger, im
Triumph des Todes, in der Souverénitdt des Schwertes, der Scharfrichter und
der Martern spricht die Macht durch das Blut hindurch, das eine Realitdit mit
Symbolfunktion ist. Wir hingegen leben in einer Gesellschaft des »Sexes«< oder
vielmehr der >Sexualitét«: die Mechanismen der Macht zielen auf den Korper,
auf das Leben und seine Expansion, auf die Erhaltung, Ertlichtigung, Erméach-
tigung oder Nutzbarmachung der ganzen Art ab. Wenn es um Gesundheit,
Fortpflanzung, Rasse, Zukunft der Art, Lebenskraft des Gesellschaftskorpers
geht, spricht die Macht von der Sexualitdt und zu der Sexualitét, die nicht Mal
oder Symbol ist sondern Gegenstand und Zielscheibe.«**

Wobei das Dispositiv der Blutsymbolik gerade in Deutschland durchaus
noch erhalten bleibt.”' Aber der grundlegende Wandel ldsst sich
beobachten, so im deutschen Begriff des »Geschlechts¢, der ja zunéchst
die Bezeichnung der Genealogie, des »>Gebliits« ist und seit dem 18. Jahr-
hundert die Mann-Frau-Polaritét benennt.

Der schwedische Naturforscher Carl von Linné schafft mit seiner
1735 erschienenen und kontinuierlich erweiterten Abhandlung »Systema
naturae« die Basis der modernen biologischen Systematik. Grundlage
der von ihm eingefiihrten und groBtenteils bis heute giiltigen bindren
Nomenklatur bei der Einteilung der Arten sind die von ihm >entdecktenc
»Geschlechtsorgane« der Pflanzen. Linnés Klassifikation erfolgt nicht so
sehr aufgrund natiirlicher Gegebenheiten, sondern viel mehr mittels der
Projektion patriarchaler Sexualvorstellungen, indem er »aktive«

228 Foucault, Michel: Der Wille zum Wissen. Sexualitdt und Wahrheit 1.
Frankfurt/M: Suhrkamp 1988 Paris 1976), S. 173ff.

229 Ebda., S. 176.

230 Ebda., S. 175f.

231 Das zuriickbleibende Wesen der Ideologie zeigt sich am Beispiel des
»Blutes« nicht nur in seiner Symbolik im Faschismus (oder vorher in der
nationalistischen deutschen Heimatbewegung), in der >Verwurzelung in
der Scholle<, im >Blut und Bodeng, der »Blut- und Rassereinheit<. Vgl. da-
zu immer noch Reich: Die Massenpsychologie des Faschismus, S. 90ff.
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»Staubblitter« (Penis), und »passive, oft mit erhdhtem »Schamgefiihl«
ausgestattete Narben (Vulva), Stempel oder Fruchtblétter (Vagina) zu-
grundelegt. Die Staubfidden entsprechen so den Samenleitern, die Staub-
beutel den Hoden, das Sperma sei der reife Bliitenstaub. Dementspre-
chend erscheint das Rohrchen im Stempel als Eileiter, die Fruchthiille
als befruchteter Eierstock.””

»In der Tat basiert sein berithmter >Schliissel zum Sexualsystem« auf den nup-
tiae plantarum (der Verméhlung der Pflanzen), also auf ihrem Liebesbund und
nicht auf ihrem Dimorphismus. Linné war der Ansicht, die Pflanzen hétten —
im vollen Wortsinn — Geschlechtsverkehr. Fiir ihn hatte die Sexualitét der
Pflanzen etwas Romantisches, Erotisches, mal war sie gesetzwidrig und mal
geheiligter Ausdruck der ehelichen Liebe.«*

Und Sexualisierung impliziert einen geregelten Ablauf, ndmlich strikte
Heterosexualisierung, Ehelichkeit und Hierarchisierung: Im Linnéschen
System entscheiden die »ménnlichen Teile« der Pflanzen iiber die Zuge-
horigkeit zur in der Taxonomie iibergeordneten Kategorie, der »Klassex,
die >weiblichen Teile« iiber die Zugehorigkeit zur untergeordneten Kate-
gorie, der »Ordnung«. »Eine empirische Rechtfertigung« gibt es nach
Schiebinger dafiir nicht. Aber eben eine des sozialen Geschlechts.”* So
erhalten die »Klassen« Namen, die auf der griechischen Bezeichnung
Ehemann — »aner« — basieren und somit auf »andria« enden. Die »Ord-
nungen« enden auf »gynaia«, nach der griechischen Bezeichnung fiir
Ehefrau — »gyne«. Und so ist bei Linné (und anderen) permanent von
ygeschmiickten Brautbetten< und sonstigen Hochzeitsanalogien die Re-
de.® Das Sexualleben der Pflanzen ist hier nahezu exklusiv an die
»Ehe« gebunden. Die »Hauptgruppen der Pflanzenwelt unterscheiden
sich ndmlich durch die Formen der EheschlieBung — etwa dadurch, ob
die Ehe »offentlich« (bei den Publicae) oder heimlich (bei den Clandes-
tinae) geschlossen wird«. Dass dies so ist, fithrt Schiebinger auf die Ent-
wicklung des realen Eherechts zuriick. Bis Mitte des 18. Jahrhunderts sei
die klandestine Ehe in Europa durchaus noch iiblich gewesen und in
England erst 1753 per Gesetz abgeschafft worden. Zugleich reflektieren
die »Liebesheiraten< der Pflanzen offenbar die diesbeziigliche reale Ent-
wicklung innerhalb der Oberschichten der Zeit.”*®

232 Schiebinger, a.a.O., S. 38.
233 Ebda., S. 42.

234 Vgl. ebda., S. 34.

235 Vgl. ebda., S. 42.

236 Vgl. ebda., S. 45.
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Allerdings gibt es nur eine Pflanzenklasse, die ymonogam lebt<, die
der »monandria«. Diese »haben nur ein Staubblatt (bzw. einen Ehe-
mann) auf einer hermaphroditischen Bliite«. Alle anderen Klassen leben
in »Ehen mit zwei, drei, zwanzig oder mehr yEheménnern¢, die das Ehe-
bett (das heiflt die Bliitenblitter derselben Bliite) mit einer einzigen Ehe-
frau teilen«, oder bei den »polygamia« leben die »Ménner« mit »ihrer
Frau und mehreren Huren (spdter Konkubinen genannt)«. Das und die
meist >freiziigigen< Schilderungen des pflanzlichen Geschlechtsverkehrs
lassen sich, so Schiebinger, ebenfalls als Reflex »auf die Lockerung der
traditionellen sozialen Kontrollen« lesen, in denen »[d]ieselben sozialen
Krifte«, die auch die neue Neigungsehe begilinstigt hétten, ebenso die
»Entstehung des pornographischen Romans samt seiner [...] besonderen
Nihe zur mechanistischen Naturphilosophie« begiinstigt hitten. *’

Mit den »monadria« ist ein weiteres Problem der >Pflanzensexuali-
tét« angesprochen: es gibt »Hermaphroditen<. »Der Hermaphroditismus
existiert nur im Mythos. Verwirklicht in einem Wesen aus Fleisch und
Blut oder aus Faser und Saft, ist er eine Monstrositit, denn er beschwort
die Vorstellung einer doppelten Impotenz herauf.«*® Der Her-
maphroditismus, bei dem die Pflanzen »ménnliche< und »weibliche Or-
gane« besitzen, betrifft die liberwiegende Zahl der Bliitenpflanzen. Ein
drittes Geschlecht, Zwitterwesen, widerspricht jedoch eigentlich der bi-
ndren Logik, schon gar der Konstruktion zweier klar voneinander abge-
grenzten Geschlechter in der menschlichen Gesellschaft. »So begeistert
sich die damaligen Botaniker den Sexualdimorphismus zu eigen mach-
ten, so schwer taten sie sich mit der Vorstellung von hermaphroditi-
schen«, manchmal auch >androgyn«< genannten Pflanzen.”’ Aber, wenn
die Vorstellungen der pflanzlichen Fortpflanzung aus der tierischen ab-
geleitet werden, dann gibt es Losungen. Zum einen hat Swammerdam
mit seinen Berichten »iiber die Liebesbeziehungen der Schnecken« Her-
maphroditismus unter niederen Tieren gezeigt. Zum anderen erklért sich
die weit liberwiegende pflanzliche Androgynie gegeniiber der weit iiber-
wiegenden tierischen »Unisexualitit« mittels des Verweises auf Mobili-
tdt und Immobilitit. Da Pflanzen unbeweglich an einen Standtort gebun-
den sind, ist der Hermaphroditismus notwendiger Ausgleich, denn »auf
diese Weise konnen sie ohne die Ndhe anderer Pflanzen zeugen«, wie
1793 Christian Konrad Sprengel »Das entdeckte Geheimnis der Natur
im Bau und in der Befruchtung der Blumen« kundtut. Zumal ja die
»Sexualorgane« zu einem ordnungsgemifen heterosexuellen Paar perso-

237 Ebda., S. 46.
238 Delaporte, a.a.0., S. 89.
239 Vgl. Schiebinger, a.a.0., S. 40f.
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nifiziert werden, mit dem Bliitenkelch als Hochzeitsbett.>*® Daraus ent-
steht jedoch ein neues Problem: wie sind dann — die ebenfalls unbe-
weglichen — >eingeschlechtlichen< Pflanzen zu erkliren und wie der >Ge-
schlechtsverkehr« zweier Badume iiber mehrere Meilen hinweg? Auch die
Befruchtung iiber Wind und Insekten als Fernverkehr bringt nur ein
weiteres Problem: das der Unordnung. Muss es nicht permanent zu Hy-
briden kommen, zu Befruchtungen von Nussbdumen mit dem Samen
von Eichen etwa? Also miissen die weiblichen >Sexualorgane« zeitgleich
mit den méinnlichen entwickelt und reif sein, um den passenden Samen
aufzunehmen. Trotzdem aber werden Hybriden beobachtet, etwa ver-
schiedenfarbiger Mais. Dieser »Verstol gegen die Endogamieregel«
wird jedoch zum »unzweideutiglen]« Beweis der >Sexualitit<. »Die
Zwiegeschlechtlichkeit garantiert« demnach »die legitimen Vereinigun-
gen, wihrend die Eingeschlechtlichkeit die illegitimen Vereinigungen zu
begiinstigen scheint«.**’

Neben den »Sexualisten« gibt es in dieser Zeit auch die »Agami-
sten«, jene Botaniker, die sich fiir das Modell der »viviparen< anstatt der
»oviparen Fortpflanzung« entscheiden. Was also dem Sexualismus als
vegetabile Geschlechtsorgane erscheint, wird im Agamismus zu Verdau-
ungsorganen erklirt.**? Der Durchsetzung des Sexualismus aber stehen
sie nicht im Weg.

Im 18. Jahrhundert ist die geforderte Voraussetzung jeder »Naturge-
schichtes, eine »Kontinuitit der Natur« nachzuweisen, in ihr eine »Ord-
nung zu errichten«, die verallgemeinerbaren Kategorien gehorcht.*** Oh-
ne Kategorien gibt es kein Gesetz, bzw. ohne Gesetz keine Kategorien,
die wiederum die Existenz des Gesetzes, der errichteten Ordnung anzei-
gen. Dabei kommt es nicht so sehr darauf an, ob diese Kategorien »real
und von manifesten Trennungen vorgeschrieben oder bequem und ganz
einfach durch unsere Vorstellungen abgetrennt« sind. »Allein das Kon-
tinuierliche kann garantieren, dafl die Natur sich wiederholt und daf} die
Struktur infolgedessen zum Merkmal werden kann.«*** Linnés Nomen-
klatur ist die des »Systematiker[s]«, das heiflt, die Kontinuitdt besteht
hier

»nur aus der sprunglosen Nebeneinanderstellung der verschiedenen Gebiete,
deren klare Trennung die Merkmale gestatten. Es bedarf nur einer ununterbro-

240 Vgl. Delaporte, a.a.0., S. 88f.

241 Ebda., S. 91f.

242 Vgl. ebda., S. 103ff.

243 Vgl. Foucault: Die Ordnung der Dinge, S. 191.
244 Ebda., S. 191f.
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chenen Abstufung der Werte, die im ganzen Gebiet der Arten die als Merkmal
gewihlte Struktur annehmen kann. Geht man von diesem Prinzip aus, wird
sich herausstellen, daf alle diese Werte mit wirklichen Wesen besetzt sind, so-
gar, wenn man sie noch nicht kennt. »Das System zeigt die Pflanzen an, sogar
die, die es nicht erwéhnt hat; die Aufzihlung eines Katalogs kann dies niemals

245
tun<«.

Die Natur wird zur »ununterbrochenen Fliche«, auf der die Kategorien
bei unauthérlicher »Nebeneinanderstellung« keine blof3 »arbitrire[n]
Ubereinkommen« sind: einmal bestimmt, treten sie in eine Korrespon-
denz mit den auf dieser kontinuierlichen Natur-Flache getrennt existie-
renden Gebieten. Im System der Flidchen werden die Kategorien so zur
Realitit, »wie die Einzelwesen« auch, nur ausgedehnter. Mit dem Sexu-
alsystem, betont Linné, seien zweifelsfrei die Gattungen entdeckt. Und
es seien die Gattungen, die die Merkmale bestimmen und nicht umge-
kehrt.**® Demgegeniiber stehen die vom Comte de Buffon und Charles
Bonnet vertretenen Methoden, »fiir die die Ahnlichkeiten in ihrer evi-
denten und massiven Form als erste gegeben sind«. Hier erscheint die
Natur-Kontinuitét nicht als bloB »negative[s] Postulat« einer Exklusion
von »weillen Flecken zwischen den getrennten Kategorien«, sondern als
positives. Gefordert ist vielmehr eine Natur als »grofles Gewebe, in dem
die Wesen sich vom einen zum andern dhneln, in dem die benachbarten
Einzelwesen untereinander unendlich dhnlich sind«. Was grofere Ein-
heiten jenseits der nuancierten Differenzen der Einzelwesen, also Kate-
gorien zu irrealen erklért. »Es handelt sich um eine verschmolzene Kon-
tinuitét, in der jede Allgemeinheit rein nominal ist.« Fiir Buffon sind die
allgemeinen nur aus spezifischen Begriffen zusammengefiigt und bezie-
hen sich auf eine unendliche »Kette von Dingen, bei der eigentlich nur
die »mittleren Glieder« sichtbar wiirden, die extremen Punkte aber kon-
tinuierlich »unsichtbar«. Je grofer die Anzahl bekannter Natur-Dinge
werde, »desto ndher kommt man der Wahrheit«, weil nur die Einzeldin-
ge real existierten und Klassen und Ordnungen pure Imagination seien.
Bei Bonnet gibt es ebenfalls »keine Spriinge in der Natur«, hier sei alles
»abgestuft und schattiert«, und damit sind stets »mittlere Geschopfe« zu
entdecken, so »den Polypen zwischen den Pflanzen und dem Tier, das
fliegende Eichhdrnchen zwischen dem Vogel und den VierfiiBller, den
Affen zwischen dem VierfiiBler und dem Menschen«. Kategorien seien

245 Ebda., S. 190. Binnenzitat: Linné: Philosophie botanique, § 156.
246 Vgl. ebda., S. 190f.
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rein nominal und nur Hilfskonstruktion begrenzter menschlicher Er-
kenntnisméglichkeiten.**

Die Notwendigkeit einer neuen Klassifikation entspringt im 17. Jahr-
hundert nicht nur der sukzessiven Abkehr der wissenschaftlichen Bota-
nik von ihrer Verbindung mit der praktischen Medizin und der vor-
maligen Ordnung der Pflanzen nach ihrem Gebrauch und Nutzen, son-
dern vor allem dem Kolonialismus und der >Entdeckungsreisenc, die
eine Vervierfachung der Anzahl bekannter Pflanzen zwischen 1550 und
1700 mit sich bringt. Es folgt eine »Epidemie« von Taxonomien und
Klassifikationssystemen, die groftenteils kontrovers angelegt sind. 52
solcher Systeme z&hlt 1799 Robert Thornton in seiner populdrwissen-
schaftlichen Ausgabe von Linnés »Systema naturac«.>*® Hierin steckt in
gewisser Weise auch ein Dilemma der Wissenschaftler. Je weiter und
genauer das »Kontinuum der Einzelwesen« und die jeweiligen Katego-
rien erforscht und beschrieben wiirden, desto grofler wire ihre Veranke-
rung im Allgemeinen. »Die Identitéten der Natur wiirden sich gleichsam
in allen Buchstaben der Vorstellungskraft anbieten, und das spontane
Gleiten der Worter in ihrem rhetorischen Raum wiirde in vollen Linien
die Identitdt der Wesen in ihrer wachsenden Allgemeinheit reproduzie-
ren. Die Naturgeschichte wiirde unniitz, oder vielmehr wére sie bereits
durch die Alltagssprache der Menschen gebildet.« Der postulierten Un-
erldsslichkeit der Naturgeschichte kommt aber ein Umstand zur Hilfe:
Das Kontinuum der Natur stellt sich immer wieder als »zerstiickelt«, mit
klaffenden Liicken versehen, als verwirrt, verwirrend, ungeordnet dar.?*
So bleibt dann die Natur doch

»eine konfuse Mischung aus Wesen [...], die der Zufall einander angenéhert zu
haben scheint. Hier wird das Gold mit einem anderen Metall, mit einem Stein
oder mit Erde gemischt. Dort wéchst die Eiche neben dem Veilchen. Unter
diesen Pflanzen irren ebenfalls der Vierfiiler, das Reptil und das Insekt umher.
Die Fische mischen sich sozusagen mit dem wissrigen Element, in dem sie
schwimmen, und mit den Pflanzen, die auf dem Grunde der Gewisser
wachsen,

notiert Michel Adanson. Aber, diese Konfusion dient nichtsdestotrotz
der Begriindung der Naturgeschichte, denn: »Diese Mischung ist sogar

247 Vgl. ebda.
248 Vgl. Schiebinger, a.a.0., S. 29ff.
249 Vgl. Foucault, a.a.0., S. 192.
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so allgemein und so vielfiltig, da3 sie eines der Naturgesetze zu sein
scheint.«**

Der »implizite Riickgriff auf das (soziale) Geschlecht zur Strukturie-
rung der botanischen Taxonomie und der explizite Riickgriff auf sexu-
elle Metaphern zur Durchsetzung bestimmter Vorstellung von der
pflanzlichen Reproduktion«®' beginnt nicht mit Linné, sondern bereits
Ende des 17. Jahrhunderts. In Frankreich streiten sich Claude Geoffroy
und Sébastien Vaillant um die Urheberschaft. Der Brite Nehemia Grew
wird als gesicherter »Entdecker< des ménnlichen Genitals im Staubblatt
(das in der élteren Botanik noch als nutzlos gilt) genannt. In seiner
»Anatomy of Plants« (1682) befindet er, der »Halm (oder das Staub-
blatt) hat allerhand Ahnlichkeit mit einem kleinen Penis und die Hiille
am oberen Ende mit dem praeputium [der Vorhaut]«. Und »sobald der
Penis erigiert ist«, tritt das »Sperma der Vegetabilien« aus und fillt
»herab auf die Fruchthiille oder Gebarmutter und beriihrt sie mit seiner
Zeugungskraft«. Die Definition bestimmter Pflanzenteile als »ménnlich¢
oder »weiblich« durch die Botaniker erfolgt dabei, »ohne recht eigentlich
den Grund zu wissen«, wie Geoffroy einrdumt. Diese Vorstellungen
werden allerdings regelméBig »aus der Kenntnis der Tiere« abgeleitet.”>
Selbiges trifft auf die Analogisierung von Pflanzenerndhrung — »Saft-
kreislauf« — und Blutkreislauf in der mechanistischen Botanik (und Phi-
losophie) zu.”*

In der Botanik aber lésst sich ein Idealfeld realisieren, indem sowohl
die neuzeitlich geforderte »Leibfreiheit der Naturerkenntnis«,”>* die wis-
senschaftliche Distanzierung vom (eigenen) Korper, als auch die hierar-
chisierende Sexualisierung der menschlichen Korper stattfindet. »Seit
dem XVIII. Jahrhundert hat man festgestellt, dall es eine Affinitdt zwi-
schen dem Studium der Botanik und der Religion gab«. Botaniker wiir-
den »freiwillig die moralische Zensur akzeptieren, welche die freie Be-
friedigung der Begierden betrifft. Eine Haltung, die mit frommelnden
Empfindungen nicht unvereinbar ist. Und das Pflanzensammeln ist die
Vorzugstitigkeit, wenn nicht gar -unterhaltung der Puritaner«.”> Und,
diese Beschiftigung mit Pflanzen ist in MaBlen auch fiir Damen geeig-
net.”*® Der Abscheu hingegen,

250 Adanson, Michel: Cours d’histoire naturelle fait en 1772; zit. n. ebda., S.
192f.

251 Schiebinger, a.a.O., S. 28.

252 Vgl. ebda., S. 371f.

253 Vgl. Delaporte, a.a.0., S. 10f. Vgl. Kap. Die Logik der Maschine.

254 Kutschmann, Werner: Der Naturwissenschaftler und sein Korper, S. 193.

255 Delaporte, a.a.0., S. 121.

256 Vgl. Schiebinger, a.a.0., S. 51.
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»den man angesichts der Tiere empfindet, [bringt] nur den Ekel zum Aus-
druck, den die fleischliche Liebe erweckt. Wer auch immer sich fiir das Tier
interessiert, wird der Sodomie verdéchtigt. Die Verfolgung, der Kampf oder
die kdmpferische Begegnung, sind Beschiftigungen, die nur Rohlingen anste-
hen. Die sensiblen Seelen sind ebenfalls von der kleinen Welt der Insekten an-
gewidert. Mull man sie nicht aufspieen? Im iibrigen nimmt das Studium der
Tiere mit der Anatomie eine wahrhaft abstoBende Wende. »Welch eine ent-
setzliche Einrichtung, ein anatomisches Amphitheater, stinkende Kadaver, ei-
triges und bleiches Fleisch, Blut, widerliche Eingeweide, entsetzliche Skelette,
verpestete Dampfe? [...]« Kein Zweifel, da3 die Sektion den Beobachter in
eine zweideutige Lage versetzt: die Offnung, der Einbruch. Kurz, das Tier ist

. 257
dem Menschen viel zu nahe«.

Aber auch Minerale sollen dhnliche Phantasien auslosen, miisse man
doch, um sie zu studieren, zuerst »die Eingeweide der Erde durchwiih-
len« und sie »herausreilen«. Desgleichen sei die Beschéftigung mit
pharmakologischen Ideen zu vermeiden, da diese an mdgliche Drogen-
bestandteile der Pflanzen erinnere. »Kurz, alles was an den Korper und
seine Bediirfnisse erinnert, ist Gegenstand der Unterjochung.« Wobei
»die Botanik wie ein Heilsweg erscheint«. Erfiille doch »die Beobach-
tung der Flora die Forderungen einer repressiven Verdrdngung: benen-
nen, klassifizieren, statt triumen!«*>® Dieser »Puritanismus« steht nicht
im Widerspruch zur Sexualisierung der Pflanzen. Diese erscheint als le-
gitime biirgerliche Vereinigung und gar als »fromme[s] Bild«, in dem
Gott Kiinstler ist »und die Botanik ein Zweig der Asthetik. Von der
Pflanze bis zum Menschen bewundert man die verschiedenen Fortpflan-
zungsweisen, die Geschicklichkeit des Schopfers. Und die Vorstellung
von einer hierarchisierten Reihe lebender Formen hat auf natiirliche
Weise ihren Platz im Rahmen der natiirlichen Okonomie«. Im Bild der
Bliite verwandelt sich Natur in Kultur — wenn auch in hochst wider-
spriichlicher Weise. Bei Rousseau und anderen wird

»umgekehrt die Frau Bliite. Das heifit Geschlecht, und um ihr Wesen besser zu
enthiillen, kleidet und schmiickt sie sich. Daher die Negation des Unterschieds
zwischen Nacktheit und dem verhiillten Korper. Aber die Freude ist nicht von
Dauer, denn der Widerspruch zwischen Natur und Kultur ist bereits durch die
Gleichsetzung der Bliite und der Frau wiederhergestellt. Letzten Endes wird
der Unterschied verstirkt. Das Geschlecht ist dunkel und iibelriechend. Die
Bliite dagegen ist Duft und Schmuck [...]. Es [geht dann] darum, wie Rousseau
oder Gleichen die Bliiten mit weiblichen Gesichtern zu vergleichen. Die Blii-

257 Delaporte, a.a.0., S. 121f.
258 Ebda., S. 122f.
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ten bieten also »bezaubernde und graziése Gestaltungen<. Daher sind umge-
kehrt die Gesichter Bliiten, das heif3t Geschlechter. Und der Schleier, der das
Gesicht der Frau bedeckt, enthiillt ihr Wesen«. 2

Zeitgendssisch werden auch in anatomischen Darstellungen Frauen als
Bliiten und Pflanzen verdffentlicht. Diese Art der Riickprojektion 1dsst
aber auch eine andere zu. Der Sexualismus bleibt durchaus nicht unum-
stritten, wird meist aus empirischen Griinden attackiert, aber auch aus
moralischen. So wird die Unschuld junger Madchen gefédhrdet gesehen,
etwa von Goethe. Erasmus Darwin, der als Freigeist und Liberaler gilt,
verdffentlicht 1789 »Loves of the Plants«, allerdings zunéchst ohne An-
sto zu erregen. »Anders als die Linnéschen halten sich die Darwin-
schen Pflanzen bei ihren Sexualbeziehungen keineswegs an die Grenzen
der heiligen Ehe. Vielmehr leben sie jeden nur denkbaren heterosexuel-
len Liebesbund in aller Freiziigigkeit aus.«**® Aber infolge der franzosi-
schen Revolution und des Wirkens Mary Wollstonecrafts werden Stim-
men laut, die hinter Derartigem die Propaganda illegitimer Sexualbezie-
hungen, weiblicher Gleichberechtigung und Demokratie wéhnen. Im
Umkehrschluss dichtet so der Reverend Richard Polwhele u.a. Verse
iiber Wollstonecrafts »schindliches Leben< und bezeichnet sie darin als
»Venusbusch«, aus dessen Augen »gift’ge Wollust« schieBe. Der Titel
seines Gedichts liber »die Amazonenhorde« lautet »The Unsex’d Fe-
males«.”®! Hier geht es also zuriick in den >Sumpf«.

Die Vegetation scheint mit ihrer taxonomischen Sexualisierung grund-
satzlich dem Chaos entrissen und einer geregelten patriarchalen Ord-
nung tiberantwortet. Das trifft damit auch zu auf die Erle und die Weide,
die — ehedem »Unsex’d Female« — nun als »zweihdusig< erkannt, also
nicht einmal hermaphroditisch ist. Forstwirtschaftlich und -wissen-
schaftlich bleibt vor allem die Salweide zusammen mit anderen »Weich-
laubhélzern« wie Birke, Eberesche, Espe, Faulbaum, verschrieen und
wird in den Forstanleitungen des ausgehenden 18. Jahrhunderts als
»Forstunkraut« »forstliches Unkraut« und »Schanddeckel der Forstbe-
diensteten« zur Verfolgung ausgeschrieben. Daran hat sich grundsétzlich
bis heute nichts gedndert.**

259 Ebda., S. 124f.

260 Schiebinger, a.a.0., S. 53f.

261 Ebda., S. 58f.

262 Vgl. Leder, Bertram: Bisherige Beurteilung und Definition des Begriffs
»Weichlaubhélzer, in: LOBF (Hg.): Weichlaubhélzer und Sukzessions-
dynamik in der naturnahen Waldwirtschaft. Moglichkeiten, Erfahrungen,
Grenzen. Schriftenreihe der Landesanstalt fiir Okologie, Bodenordnung
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Allerdings lasst sich die Féahigkeit der Weiden zur vegetativen, zur
ehedem >ziigel- und regellosen< Vermehrung ohne einen ménnlich be-
setzten Akt der >Begattungg, in eine Regelhaftigkeit versetzen. Weiden
bilden, wie mehrfach angesprochen, natiirliche Klone, wie Erlen bilden
sie auch »Wurzelbrut¢; und sie bilden Hybride. In einer Genealogie al-
lerdings, die sich spezifisch von einer geregelten unterscheidet.

»Die Fahigkeit zur Bastardisierung scheint ein Familienmerkmal zu sein, denn
Weide wie Pappel verfiigen iiber einen unstillbaren Drang, neue Merkmals-
kombinationen zu schaffen. Deshalb werden fiir die genaue Bestimmung u.a.
chemische und genetische Merkmale (Chromosomenzahl) herangezogen. Weil
Weidenhybriden dabei aulerdem [...] fortpflanzungsfiahige Nachkommen er-
zeugen koénnen, ist die Abgrenzung einzelner Arten teilweise unmaglich«.2®

yHermaphroditenc« sind sie nicht, sondern, dank des Linnéschen Systems
»zweihdusig«. Aber, diese einzelnen >Geschlechter< pflanzen sich
selbsttitig, »asexuell« fort. Dabei entsteht eine unkontrollierbare »Pro-
duktion an Biomasse«,”** bei der sich genetisch gleiche >Tochterpflan-
zen< oftmals >chaotisch< durch dltere Gehdlze winden. Und selbst die
»geschlechtliche« Fortpflanzung durch Bestdubung und Aussaat fiihrt zu
oft unklassifizierbaren Bastarden.

»Klon« stammt aus dem Griechischen und bezeichnet den »Schof3-
ling« oder »Zweig¢, das Material zur Produktion genetisch identischer
Nachkommenschaft. Es ist eine traditionelle girtnerische Tatigkeit, die
vegetative Vermehrung nutzbar zu machen. Stecklinge werden ge-
schnitten und kontrolliert bewurzelt. Der Prozess, der als »natiirlichery,
das heil3t, ungeregelter, genauer: zufillig stattfindender Ablauf womdog-
lich »unheimlich¢ erscheint, ist nun ansatzweise usurpiert, ins Geregelte
tiberfiihrt, in die Hénde des >Gértners<. Aber, noch soll gerade die Steck-
lingskultur die Vermutung der Unfruchtbarkeit von Weiden bestétigen,
weil die nur »ménnliche« Stecklinge verwandt worden seien. Es braucht
also die wissenschaftliche Entdeckung der Fruchtbarkeit. Mit Linnés
System der Geschlechtlichkeit der Pflanzen geschieht das.

und Forsten/Landesamt fiir Agrarordnung Nordrhein-Westfalen Bd. 4.
1995, S. 9f.

263 Laudert, Doris: Mythos Baum, S. 204.

264 Ebda.
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Bose Ausdiinstungen aus dem Leib der Erde

Jahrhunderte lang gehort die Miasmen-Theorie zum festen Repertoire
der Naturwissenschaften. Sie trdgt nicht wenig zur Einfiihrung der
Schwemmbkanalisationen bei. Der europaweit als Koryphée geltende Hy-
gieniker und Verfechter der Bodentheorie Max von Pettenkofer kritisiert
vehement die Wasserversorgung Miinchens: Seit sieben Jahrhunderten
sei der »Untergrund der Stadt« regelrecht »durch die Exkremente von
Menschen und Thieren sowie durch Abfélle von Haushaltungen und
Schlachthéusern durchseucht«, was zu einer standigen Verschlechterung
des Wassers in den Stadtbrunnen fiihren miisse.”*> Als sich 1872 Petten-
kofers Warnungen mit der grolen Choleraepidemie zu bestdtigen schei-
nen, wird die »einheitliche Wasserversorgung« eingefiihrt, was auch in
anderen Kommunen Nachahmung findet. Pettenkofers »»bodentheore-
tische« Leitsdtze werden von den Stadtvitern bedenkenlos ibernommen
— mit schlimmen Folgen«. **°

Zumindest in Deutschland wird diese Boden-Theorie erst am Ende
des 19. Jahrhunderts widerlegt werden, und zwar im Disput um den
Ausloser der groflen Cholera-Epidemie in Hamburg im August 1892.
Hier kann sich schlieBlich der Bakteriologe Robert Koch mit seiner
Trinkwasser-Theorie gegen Pettenkofer durchsetzen. Koch fallt auf, dass
die Cholera in allen Stadtteilen zugleich und in groBer Anzahl aufgetre-
ten war, liberall dort, »wo in Hamburg Leitungswasser getrunken wurde,
das man — trotz jahrelanger Proteste — noch immer — ohne ausreichende
Reinigung einfach der Elbe entnahm«.*®’ 1895 gelingt der endgiiltige
Beweis der Trinkwasser-Theorie mit dem mikroskopischen Nachweis
der Erreger im Trinkwasser und der Entwicklung eines spezifischen Se-
rums gegen die Cholera.”®®

Alain Corbin schildert die Flut von >Miasmen¢, die im 18./19. Jahr-
hundert aus Fékaliengruben, gedffneten Grébern, Sickergruben, dem
Brackwasser der Héfen etc. entsteigen. Die Boden-Theorie bezieht sich
aber keineswegs ausschlieflich auf in den Boden gelangte organische
Abfille in groBen menschlichen Ansiedlungen. Die Luft ist gefahrlich.
Denn sie nimmt »jene Substanzen« auf, die sich »von den Korpern 16-
sen«. Ein gigantischer Behilter sei die Atmosphére, Speicher der » Aus-
diinstungen der Erde«, desgleichen der

265 Zit. n. Kluge, Thomas/Schramm, Engelbert: Wassernote. Umwelt- und
Sozialgeschichte des Trinkwassers. Aachen: Alano 1986, S. 105.

266 Kluge/Schramm, ebda.

267 Ebda., S. 112.

268 Vgl. ebda., S. 113.
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»pflanzlichen und tierischen Absonderungen. Die Luft ist eine bedrohliche
Briihe, in der sich alles mischt: Rauch, Schwefel, wasserhaltige, fliichtige, dli-
ge und salzige Dampfe, die von der Erde aufsteigen, ja gegebenenfalls auch
die feurigen Materien, die unser Boden ausspuckt, die aus den Stimpfen kom-
menden Diinste sowie winzige Insekten, deren Eier, allerhand AufguBtierchen
und, schlimmer noch, die ansteckenden Miasmen der verwesenden Kt')rper«.z(’g

Corbin hebt die »wesentliche Rolle« des Geruchssinns unter den sich
verdndernden sozialen Bedingungen der frithen Neuzeit bei der »Erfor-
schung der Faulnisprozesse« hervor. Allerdings werde schon im 5. bzw.
4. Jahrhundert v.u.Z. von der Hippokrates-Schule betont, »welch starken
EinfluB Luft und Gegend auf die Entwicklung der Leibesfrucht, das
Temperament, die Wollust, die Sprache und das Wesen der Volker aus-
iiben«.””" Im 16. Jahrhundert beschiftige sich Francis Bacon ansatzweise
mit der Thematik, eigentlicher »Vater der Fiulnistheorie« sei jedoch
Johann Joachim Becher, der Féulnis als permanente »Bewegung in den
Geddrmen« definiert. Diese Bewegung liege im dauernden Kampf mit
dem vom »balsamische[n] Geist des Blutes« betriebenen »elementare[n]
Feuer«. Der »widerwirtige penetrante Geruch faulender Korper« ent-
stammt in dieser mechanistischen Sicht »der Mobilitdt der von ihren
Fesseln befreiten Molekiile«, womit der Gestank »integraler Bestandteil
des Prozesses selbst« ist und nicht lediglich Zeichen von Féulnis. »Ge-
stank und Feuchtigkeit definieren den Zerfall. Die wissrigen Teile der
organischen Materie verwandeln sich in Jauche und Eiter, die fliichtigen
Teile entweichen in Form tiibelriechender Molekiile. Was bleibt, ist Er-
de.« Erst die Zerstérung des Kriftegleichgewichts in den Eingeweiden,
die Stockung des balsamisch durchgeistigten Blutflusses bewirkt die Ka-
tastrophe.””" Die Miasmentheorie entstammt dem alten Glauben »an die
Gefahren der Erdausdiinstungen«, die besonders die »wissenschaftliche
Auseinandersetzung in der ersten Hilfte des 18. Jahrhunderts beeinfluf3t
hat«.”” Danach ist es ein »zentrales Feuer«,””” das die — weiblich ge-
dachte — Erde einer stdndigen Géarung und Féulnis aussetzt, die zu schéd-
lichen Ausdiinstungen fiihrt. Die Erde und ihr Mittelpunkt als Ort der
Hbélle:

269 Corbin, Alain: Pesthauch und Bliitenduft. Eine Geschichte des Geruchs.
Berlin: Wagenbach 1984 (Paris 1982), S. 23.

270 Ebda., S. 24.

271 Vgl. ebda., S. 28f.

272 Ebda., S. 35.

273 Abbé du Bois; zit. n. Corbin, ebda.
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»Jacques Guillerme weist darauf hin, dafl die Féaulnis haufig — etwa bei Schle-
gel — in die Néhe des Teuflischen geriickt wird. Unterstiitzt wird dieser Gedan-
ke durch die immer wieder betonte Korrelation zwischen dem Gestank und
den Abgriinden der Hélle; von Milton bis Cowper Powys haben sdmtliche Au-
toren, die sich in einer Beschreibung der Gehenna versucht haben, diesen
Aspekt hervorgehoben.«*™

In Dantes achtem Hollenkreis werden die »Schmeichler« in einen Brei,
»den die Kloaken schienen herzuschicken«, in Kot also getaucht.275
Uberhaupt scheint »ekelerregender Gestank«, wie ihn etwa Honorius
von Autun im 12. Jahrhundert zu den neuen klassifizierten Hollenstrafen
z&hlt,”"® obligatorisch fiir diese zu sein.

Ein besondere Rolle konnte den »Unorten< zukommen. Walder aus
Erlen und Weiden, die frithneuzeitlich in Verdacht stehen, Wohnungen
des Teufels und seiner Buhlschaft, den Hexen zu sein, und Morast kon-
nen nach den vormodernen Formen der Ahnlichkeit zu »Signaturen«
dessen werden, was in der »Tiefe der Welt« unsichtbar vor sich geht.
Auch zu Beginn des 19. Jahrhunderts treten unsichtbare Gefahren aus,
auch wenn das nun wissenschaftlich gewendet daherkommt. Auch hier
sollen es explizit morastige Dampfe sein, die als besonders geféhrliche
Tréager todlicher Miasmen gelten, wenn »eine unangebrachte Urbarma-
chung« von Wildnis, von »seit jeher unbebaute[m] Boden«’’’ Gefahr
bringt:

»Wie viele Kolonien in der Neuen Welt sind nicht schon die ungliicklichen
Opfer schrecklicher Fieber geworden, deren einzige Ursache in den todbrin-

genden Ausdiinstungen einer unberiihrten, schlammigen Erde liegt?«*”®

Der Leib der Erde diinstet Schreckliches aus. Immanuel Kants »Ende al-
ler Dinge« liefert vier »ekelhafte Gleichnisse« fiir die Welt als Gesamt-
heit. Hier ist es nicht die Holle, sondern die Erde, die mit Kot und Faul-
nis angefiillt ist. Das Gleichnis von der »Welt als ein Kloak, wo aller
Unrath aus andern Welten hingebannt worden« ist, stellt eine Reformu-
lierung der Geschichte vom Siindenfall dar. Da, wo bei Augustinus die

274 Ebda., S. 34.

275 Vgl. Ravenna, Nino/Samek-Ludovici, Sergio: Géttliche Komddie. Nach
einer Handschrift aus dem 15. Jahrhundert. Giitersloh u.a.: Bertelsmann
1979, S. 37.

276 Vgl. Minois, Georges: Die Holle. Zur Geschichte einer Fiktion. Miinchen:
Diederichs 1994 (Paris 1991), S. 241.

277 Corbin, a.a.0., S. 36.

278 Tourtelle, Etienne: Eléments d’hygiéne. Paris 1815, Bd. 1., S. 278; zit. n.
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134



»WEIBLICHER WALD«

Erfindung der Genitalien erfolgt, kommt es bei Kant zur Erfindung »der
Ausscheidungsorgane und der Exkretion«.””” Das Paradies ist hiernach

»in den Himmel versetzt, in welchem Garten Bdume genug, mit herrlichen
Friichten reichlich versehen, anzutreffen waren, deren Uberschuf8 nach ihrem
GenuB sich durch unmerkliche Ausdiinstung verlor; einen einzigen Baum mit-
ten im Garten ausgenommen, der zwar eine reizende, aber solche Frucht trug,
die sich nicht ausschwitzen lie. Da unsre ersten Eltern sich nun geliisten lie-
Ben, ungeachtet des Verbots dennoch davon zu kosten: so war, damit sie den
Himmel nicht beschmutzten, kein andrer Rath, als da3 einer der Engel ihnen
die Erde in weiter Ferne zeigte mit den Worten: >Das ist der Abtritt fiir das
ganze Universum,< sie sodann dahinfiihrte, um das Bendthigte zu verrichten,
und darauf mit Hinterlassung derselben zum Himmel zuriickflog. Davon sei
nun das menschliche Geschlecht auf Erden entsprungen«.**

Kants Garten Eden ist, so Winfried Menninghaus, »der Ort des Genie-
Bens ohne »Abtritt¢, der vermiedenen Exkremente, die Seligkeit [ist] die
Spurlosigkeit des Stoffwechsels, die »unmerkliche< und quasi-pneu-
matische »>Ausdiinstungs, eine ideale, unsichtbare und nicht-riechende
Transpiration«. Er vergleicht das mit Herders AuBerungen in dessen
»Studien und Entwiirfe zur Plastik«. Die darin entworfene »Physiologie
der seligen Natur« verhalte sich zu Kants »Kloake der Erde«, wie »der
idealschone Statuenkdrper, diese >Plastik [...] des Paradieses¢, zu den
unschdnen Tiefen und Auswiirfen des »wirklichen< Kdrpers«. So blieben
dann auch selbst »am schonen Hohlkérper jene Zonen, die an der Kor-
peroberflache ins Korperinnere und aus ihm heraus fithren: die Korper-
offnungen« als nicht tilgbare bestehen, als »das eigentliche Skandalon
der klassischen Asthetik und Politik des Korpers. Sie sind zugleich das
Signifikat des Ekels und bediirfen daher einer elaborierten Reglemen-
tierung. Was die Autoren iiber Mund, Nase, Ohren und Brustwarzen zu
sagen haben, erweist sich als dieser schwierigen Aufgabe gewachsen.
Von den unteren Korperdffnungen jedoch wird die Theorie selber
eckel« (im Sinne von heikel) und beldfit es bei wenigen Andeutun-
gen«.™!

Die Geschichte der bosen Erdausdiinstungen folgt dem alten Muster
der »Erde als Lebewesen«.”®? Dieses Lebewesen ist weiblich. Im 16./17.
Jahrhundert wird die Natur noch als belebt wahrgenommen, »wobei die

279 Menninghaus, Winfried: Ekel, S. 86.

280 Kant: Das Ende aller Dinge, S. 331; zit. n. ebda.

281 Ebda., S. 86f..

282 Bredekamp, Horst; zit. n. Weigel, Sigrid: Topographien der Geschlechter,
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Darstellung der Erde mit Hilfe der Leibmetaphorik eine Identifikation
zwischen Mensch und Natur impliziert«.**’

Nach Hans Peter Duerr »gestehen« die »nachtfahrenden Weiber, die
Hexen in spétmittelalterlichen Verhérprotokollen hiufig, an ekstatischen
Zusammenkiinften unter Fithrung >Dianas«< teilgenommen zu haben.”®*
Versammlungsort ist der »Venusberg«. Duerr rekonstruiert diese
»Diana¢ zunichst als griechische Artemis, »die ungebundene Herrin der
Vegetation«,”® deren Attribut »Parthenos« (Jungfrau) anfangs noch die
Bedeutung einer freien, keinem Mann unterworfenen Frau habe, um hin-
ter dieser Fruchtbarkeitsgottinnen der letzten Steinzeit zu entdecken.”
So schildert er den Kult der »Heiligen Hohle« u.a. am Beispiel der Halb-
insel Akrotiri, der Bérenhohle der Artemis Kourotrophos. Es handele
sich um eine Tropfsteinhdhle, »von deren Decke besténdig ein leicht mi-
neralhaltiges Wasser tropft«*®’ und in deren Boden sich ein senkrechter
schmaler Schlund 6ffne, durch den man in drei kleine Grotten her-
abrutschen konne.”™ Die Erde als weiblicher Leib, ihr Mittelpunkt als
Uterus. Ein Mythos, der sich hartnéckig hélt, mogen seine Bedeutungen
auch zu denen des Schreckens transformiert sein; eines Schreckens, der
besonders mit den Offnungen dieses Leibes zusammenhingt.

Frithneuzeitlich werden bevorzugt »Verdnderungen der Erdoberfla-
che, die Entstehung von Gebirgen, Fliissen, Vulkanen, auf Vorgédnge im
Innern der Erde zuriickgefiihrt, welche im Bild von Schwangerschaft
und Geburt beschrieben sind«. Das werde in den Naturbildern Leonardo
da Vincis anschaulich. Im Rahmen der Naturgeschichte kommt es zur
Feminisierung der Natur und Sexualisierung ihrer Vorgénge, wird die
Geologie mit dem Blutkreislauf verglichen®™ und damit unterirdische
Flusslaufe gleichgesetzt. Erzminen werden, beeinflusst vom mittelal-
terlich-arabischen »Picatrix«, einer Sammlung von magischen und astro-
logischen Texten mit Eingeweiden verglichen, Grotten und Hohlen mit
dem Schof3 »als Ort von Zeugungs-, Austragungs- und Geburtsvorgén-
gen«. Die Hoélle als Bauch der Erde werde damit vor allem seit dem 17.
Jahrhundert zunehmend verdringt.””

283 Weigel, ebda.

284 Vgl. Duerr, Hans Peter: Traumzeit, S. 25ff.

285 Ebda., S. 30.

286 Vgl. ebda.

287 Ebda., S. 37.

288 Ebda.

289 Vgl. Weigel, a.a.0.

290 Vgl. Helas, Philine: Madensack und MutterschoB8. Zur Bildgeschichte des
Bauches in der Renaissance, in: Benthien, Claudia/Wulf, Christoph (Hg.):
Korperteile. Eine kulturelle Anatomie. Reinbek: Rowohlt 2001, S. 186.
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Die weibliche Personifizierung der Erde, die semantische Ver-
schmelzung mit dem Bauch als Verkdrperung von Fruchtbarkeit ist
schon bei Hesiod (»Theogonie«, ca. 700 v.u.Z.) mit »der Figur der
Gaia«, die »zuerst aus dem Chaos entsteht« und den Himmel und das
Meer gebiert, zu beobachten. Philine Helas verweist auf die bis in die
Neuzeit giiltige Entsprechung von Mikro- und Makrokosmos, die »die
korperlichen und kosmischen Strukturen parallel setzt.”' Dabei be-
schiftigt sie sich mit den verschiedenen mittelalterlichen Personifizie-
rungen der »Natura«. Ein »neuer Typus« trete seit dem 15. Jahrhundert
»im Kontext der Popularisierung« antiker Autoren auf. Zuerst in einer
nur noch aus einer Schilderung bekannten »reich illuminierten Plinius-
Handschrift« im Besitz des Kardinals Giovanni d’Aragona. Natura er-
scheine hier als schone sitzende Frau, die Milch aus ihren Briisten auf
die Welt, die sie vor sich hilt, stromen lasse. Das Motiv wird von zwei
erhaltenen Miniaturen aufgenommen. So die lateinische Version von
Themistius’ Paraphrase der aristotelischen »Physica« (Neapel, um 1490)
fiir den Herzog von Atri. Das Frontispiz zeigt Natura als »im All schwe-
bende«, wie sie eine »Weltkugelscheibe [...] zwischen ihren Schenkeln
zu halten scheint, und mit der sie gleichsam verwachsen wirkt. Aus der
sichtbaren Brust spritzt sie ihre Milch, die so den Ozean fiillt«. Das
Frontispiz des griechischen »Physica«-Textes flir den selben Auftragge-
ber (ca. 1496) prisentiert Natura mit einer Erdkugel, die Europa, Afrika
und Asien zeigt (mehr ist noch nicht bekannt), in ihrem Schof3. Die Ku-
gel, auf die sie — im Stil zeitgendssischer Brunnenfiguren — Milch aus
ihren Briisten presst, dhnelt einem schwangeren Leib. Sie ist so »Néh-
rende« und »Gebérende«. Ikonographisch sei das eher an »christliche[n]
Bildformulare[n]« wie der »allumfassenden Weisheit, die den Erdkreis
wie einen Unterleib vor sich hdlt« oder an »mappaemundi wie die Eb-
storfer Weltkarte, wo der bewohnte Erdkreis den Leib Christi« bilde,
orientiert. 1470 entsteht dann auch in Florenz die oft kopierte Bibel des
Federico da Montefeltro. Deren Frontispiz stellt Gott als Gebdrenden mit
der Kugel im Schof dar. Die ersten drei Tage der Genesis zeigen eine
nach und nach grofer werdende Kugel, die ihm aus dem Schof} zwi-
schen die Schenkel gleitet. »Gott bekommt hier, wie Natura in den an-
deren Miniaturen, die »Mutterrolle< zugewiesen, wobei Leib und Erde,
Bauch und Kugel verschmelzen«.”

291 Vgl. ebda., S. 183. Vgl. Wind, Edgar: Heidnische Mysterien in der Re-
naissance, S. 130; Kutschmann, a.a.O., S. 80; Sennett, David: Fleisch und
Stein, S. 323ff.

292 Helas, a.a.0., S. 183ff.
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Eine Usurpation ist aber auch schon frither zu beobachten. In antiken
Texten werde »Natura« als »kosmische Potenz«, Besitzerin von »uner-
schopfliche[r] Lebenskraft«, als »Allgdtting, die »Macht iiber die Geis-
ter besaBB«, behandelt, schreibt Curtius. Bei Ovid, dessen Kosmologie
mit dem Chaos, dem Kampf des Kalten mit dem Warmen, des Feuchten
mit dem Trockenen, des Weichen mit dem Harten, Schweren mit
Schwerelosem beginnt, werde dieser Kampf geschlichtet von einem
»Gott« bzw. einer »freundlichere[n] Natur«; zwischen beiden werde
nicht unterschieden. 400 Jahre spiter werde Claudian das Thema wie-
deraufnehmen. »Das Weltbild hat sich gewandelt.« Nun sei »Natura«
eine so michtige Gottin, dass sie als »Ehewalterin« der Goétter, die zu-
gleich dem »jugendliche Zeus« eine gottliche Dienerschaft zuweist, fun-
giere. Das werde zum Thema frither »christliche[r] Polemik«. Prudentius
rechnet zu »den liberwundenen heidnischen Gottheiten [...] die Natur.
Gott ist ihr Herr. Sie ist nicht Erzeugerin, nur Erndhrerin der Men-
schen«. Auch, wenn »die heidnische Natura nie ganz dem BewuBtsein«
entschwinde, finden sich »Nachklidnge dieser Polemik [...] widhrend des
ganzen Mittelalters«.””® So insbesondere bei Alanus von Lille. Hier blei-
be Natura zwar Mittlerin »zwischen Gott und Mensch«, sei aber »nicht
mehr gebdrende Mutter, sondern ziichtige Jungfrau. [...] Die ontologi-
schen Verhéltnisse werden durch grammatische Metaphern verdeutlicht.
Die Macht Gottes ist der Superlativ, die der Natur der Komparativ, die
des Menschen der Positiv«. >

»Frau Welt« ist die andere Méglichkeit, die Erde feminisiert darzu-
stellen.

»Es gibt nebeneinander [!] eine »Zeit der Siinde und eine Zeit der Gnade, eine
der Schlacht und eine des Hofes, eine des Genusses und eine der Buf3e; Frau
Welt — das vielfach gestaltete Bild des Mittelalters fiir diese Verdoppelung —
ist nicht auflen gldnzend und innen verrottet, sondern sie strahlt vorne und
stinkt hinten: ein Unterschied, der gar nicht iiberschitzt werden kann. Denn
man kann sie drehen und wenden, wie man will, und doch behalten die beiden
Seiten den gleichen Grad von >Realitét¢, von gesellschaftlicher Bedeutung, ste-
hen nicht in einem generativen, moralischen, sondern einem gleichberech-
tigten, aggregativen Verhdltnis zueinander, so da3 keine von ihnen der ginz-
lichen Verachtung anheimfillt.«*

293 Curtius, Ernst Robert: Europdische Literatur und lateinisches Mittelalter.
Bern, Miinchen: Francke 1967 (1948), S. 116f.

294 Ebda., S. 128f.

295 Czerwinski: Der Glanz der Abstraktion, S. 246.
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Czerwinski zeigt das am Beispiel von Gottfrieds » Tristan«: »nein unde
ja sint beidiu da«. Das benenne »oxymerotische Teile der »Wirklich-
keit«.”®® Diese Januskdpfigkeit ldsst sich aber auch unter einer leicht
anderen Perspektive betrachten. Es ist Frau Welt, und damit »ein ge-
spaltenes Bild von Erde und (weiblicher) Natur: einerseits Leben und
Freude spendend, andererseits bedrohlich«. Diese »Frau mit schoner,
verfithrerischer Vorderseite und damonischer, von Faulnis und Getier
zerfressener Riickseite«””’ ist zwar beidseitig von gleich groBer gesell-
schaftlicher Bedeutung. Aber als >Frau< und als »Natur« ist dies eine in-
feriore und bestenfalls numinose.

»Die Metaphorisierung der Natur als Frauenleib hat zu einer Vorstellung der
januskopfigen Erscheinung weiblicher Natur gefiihrt, die in der Literatur eine
langlebige und zdhe Tradition erhalten hat, und zwar im Topos der Verfiihrung
des Mannes durch die Frau, wobei die Frau als doppelgestaltig, verstellt oder
aufgespalten in eine reine und eine démonische Figur erscheint.«**®

Was auf die allegorische »Frau Welt< zutrifft, muss auch schon mittel-
alterlich auf >wirkliche« Frauen nicht zutreffen. Der spéter heilig gespro-
chene Abt von Cluny, Odo, driickt sich hier im 10. Jahrhundert in seiner
beriihmten Abhandlung«®”’ unmissverstandlich aus. Hier ist von dufe-
rem Glanz und innerer Verrottung die Rede:

»Die Schonheit des Leibes riihrt allein von der Haut her. Wenn die Menschen
niamlich sehen konnten, was sich unter der Haut verbirgt — gleich den Luchsen,
von denen es bei Boethius heif3t, sie hétten angeblich die Fahigkeit, die Ein-
geweide zu sehen — so wiirde ihm vor dem Anblick der Frauen grausen. Deren
Schonheit besteht in Wirklichkeit aus Schleim, Blut, Wasser und Galle. Wenn
einer an das denkt, was in den Nasenlochern, im Hals und im Bauch ist, so fin-
det er nichts als Schmutz. Und da wir doch Schleim und Kot nicht einmal mit
den Fingerspitzen anrithren mogen, warum sollten wir einen Haufen Kot zu
umarmen begehren?«’®

Die Frau — und offenbar nur sie — ist also nichts, als ein Haufen Kot,
Schleim und anderer Dreck, das schéne AuBere nur die verbergende,
tduschende Hiille. Da ist die Verwandlung der Schonheit in die ekelerre-

296 Ders.: Gegenwirtigkeit, S. 479.

297 Weigel, a.a.0., S. 127.

298 Ebda.

299 Fumagalli, Vito: Wenn der Himmel sich verdunkelt. Lebensgefiihl im
Mittelalter. Berlin: Wagenbach 1988 (Bologna 1987), S. 33.

300 Zit. n. ebda., S. 53f.
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gende Hexe im Handumdrehen vollzogen. Aber die Verwandlung ist ja
eigentlich nicht einmal nétig, denn diese Ekelerregende steckt immer
unter der betdrenden Larve. Und damit ist die duflere Schonheit un-
trennbarer Bestandteil des ekelerregend hésslichen Inneren. Es ist somit
eigentlich immer dieses Schreckliche, das unter Vorspiegelung falscher
AuBerlichkeiten (die dem qua géttlicher Vernunft Sehenden ja nichts
anhaben konnen) anlockt. Im 17. Jahrhundert kann Abraham a Sancta
Clara Odo nur beipflichten, wenn er meint, »dal} ein schones und aufge-
putztes Weib ein Tempel sei, welcher iiber eine Mistelachen (super
Cloacam) aufgebauet... [...] Wer wird den Koth fiir einen Gott anbeten
wollen?«™”' Dass es hier eine »schéne Larve« iiber der Kloake innen gibt,
behauptet eine Gefahr, die tatséchlich als eine von >Innen< gewdhnt
wird.

Urspriinglich bedeutet »Miasma« in der griechischen Mythologie »geis-
tige Entweihung« und den »Fluch der Mutter«, der ein erbliches, iiber
Generationen hochst ansteckendes unabwendbares Schicksal fiir Ver-
brechen gegen die Mutter bzw. gegen das traditionelle Gesetz der Mut-
tergottin vorsieht. Dieser Fluch konne durch nichts abgewendet werden.
So finde der des unverzeihlichen Verbrechens Muttermord schuldige
Orestes niemanden, der ihn gegen die Furien verteidige, da ihn das
Miasma von jedem menschlichen Kontakt ausschloss. Das paniker-
regende Mittel des Fluchs aber sei das Menstruationsblut. Vor allem al-
tere Frauen nach der Menopause seien — da sie nun »weilles Blut« in
sich trugen — nach dieser alten Theorie besonders michtige Urhebe-
rinnen der Fliiche:

»Deshalb gab es im Europa des Mittelalters den Glauben, jeder Zauber, der ir-
gendwie mit Menstruationsblut zusammenhing, sei iiberméchtig. Und deshalb
wurden gerade éltere Frauen als Prototypen der Hexen angesehen, deren Wor-

te oder sogar Blicke Schrecken erregten.«>

301 Zit. n. Deschner, Karlheinz: Das Kreuz mit der Kirche. Eine Sexualge-
schichte des Christentums. Diisseldorf, Wien: Econ 1974, S. 205f.

302 Walker, Barbara G.: Das geheime Wissen der Frauen, S. 263. Die ambiva-
lente »Zauberkraft< des Menstruationsblutes finde sich beispielsweise auch
in der dénischen Sagenwelt, wo der Elfenkdnig mit eben diesem Tote zu
neuem Leben erwecken kann (ebda., S. 709). Die germanische Mytholo-
gie kennt eine Art patriarchaler Revolution: Der Gott Odin stahl das Blut
der dreifachen Géttin, und begriindete so seine Vormachtstellung. Das alt-
hebriische Wort fiir Blut ist »dam« (ebda., S. 261f.). Es findet sich in
»Adam, das sich aus dem urspriinglich weiblichen »adamah« (»blutiger
Lehme) ableitet (ebda., S. 698).
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Im englischen Sprachgebrauch hat sich der Begriff »the curse«, der
»Fluch« als Bezeichnung fiir die monatliche Blutung erhalten.*”

Auch auf diesem Gebiet ist von so etwas wie einer »unangebrachten
Urbarmachung einer unberiihrten, schlammigen Erde die Rede. Im 17.
Jahrhundert ist es fiir den bekannten Briisseler Gelehrten Johann Bap-
tista van Helmont

»gewiss, dass die Eva nach der Essung des verbotenen Apffels sich den Kiitzel
der geylen Lust unterwiirffig gemacht, auch den Mann zur fleischlichen Ver-
mischung angereitzet und zugelassen: Daher die hiervon empfangene Mensch-
liche Natur ins Verderben gerathen, und fortan in solcher Unart geblieben: um
welches Verderbens willen die Nachkommen der vorigen unvergleichlichen
Reinigkeit beraubet worden. [...] Solcher Gestalt ist dieser Fluch nun in die
Natur eingegangen und wird auch so bleiben«.***

Die »blutige Verunstaltung an ihrer Natur«’® als Resultat des Naschens
vom Baum der Erkenntnis. Gleichzeitig geht das Paradies, der ur-
spriingliche gottliche, geordnete Garten Natur verloren, macht dem Cha-
os der weiblich besetzten Natur Platz. Periodische Uberflutung als Siin-
denmal.

»Als der Fluss der Begierde in Eva eingezogen war, wurden alle ihre Gefasse
dem Blutstrom geoffnet. Daher erlebt jede Frau bei sich stiirmische Vorginge
im Blute, so dass sie, dhnlich dem Ansichhalten und Ausfliessen des Mondes,
die Tropfen ihres Blutes bei sich behélt und vergiesst. [...] Denn wie der Mond
zu- und abnimmt, werden beim Weibe Blut und Sifte wiahrend der Zeit des
Monatsflusses gereinigt. Andernfalls wiirde es nicht am Leben bleiben kon-
nen, weil es reicher an Fliissigkeit ist wie der Mann, und in schwere Krankheit
verfallen. [...] Alle Gefdsse des Weibes wiirden unversehrt und gesund geblie-
ben sein, wenn Eva allezeit im Paradiese verblieben wire,

schreibt die gelehrte Abtissin Hildegard von Bingen im 12. Jahrhun-
dert.*® Nur der von Gott mit freiem Willen ausgeriistete Mensch kann
nach damaligem Verstindnis die Schopfungsordnung gefihrden. Wor-
aus zwingend folgt, dass »die gesamte Schopfung auf eine Ordo-Verlet-
zung [...] reagiert«.’”” Die biblische Ursiinde verwandelt demnach alles

303 Vgl. ebda., S. 261ff.

304 Zit. n. Fischer-Homberger, Esther: Krankheit Frau, S. 55.

305 Ebda.

306 Zit. n. ebda., S. 54.

307 Irene Erfen/Peter Schmitt: Nachwort, in: Boccaccio, Giovanni: De claris
mulieribus (Die grofen Frauen). Lateinisch/Deutsch. Ausgewahlt, iiber-
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in natura lapsa. Kosmische oder Naturkatastrophen seien denn auch in
Spétmittelalter und frither Neuzeit kontinuierlich beschworen worden als
»Vorboten endgiiltigen Untergangs als Folge einer solchen Ordo-Verlet-
zung«, schreiben Erfen/Schmitt. Das kann individuell verschuldet sein.
Wihrend ménnliche Homosexualitit Uberschwemmungen ausldsen soll,
bewirken »mangelnder Gehorsam der Frau oder gar Herrschsucht [...]
Erdbeben und Kometenabstiirze — ein »naturkundliches<« Wissen, das zu
einem allgemein verfiigbaren Hausschatz gehort, aus dem sich noch die
elisabethanischen Dramatiker bedienen«.*”® Und in modifizierter Weise
auch noch die wissenschaftliche Auffassung im 18. und 19. Jahrhundert.
Die lasst die Erde als weiblichen Leib beben, als ungehorsamen, der sich
der Kultivierung verweigert, was sich zeigt im Auswurf der »Miasmen«.

»Miasmen« sind auch Folgen einer weiteren »unangebrachte[n] Ur-
barmachung«. Corbin verfolgt die Tradition der ménnlichen Auffassung
vom weiblichen Geschlechtsgeruch als »Gestank« von Demokrit und
Juvenal bis zur Aufkldrung, und kommt zu dem Schluss, dass es dem-
nach nicht die Menstruation — ihr Einsetzen mit der Pubertét préige le-
diglich eine »unstete Geruchsnote«, erhdhe durch die Gemahnung an die
Fortpflanzungsfihigkeit die » Verfiihrungskraft« der jungen Frau —, son-
dern der Geschlechtsverkehr, und damit das ménnliche Sperma sei, wel-
che der Frau »eine echte Duftmarke« aufpriigten.’® Aber:

»Exzessiver Geschlechtsverkehr bewirkt einen regelrechten Samensturz in den
Korpersiften der Frau, zersetzt die Fliissigkeiten und erzeugt einen unertragli-
chen Gestank. So werden die Prostituierten zu putains, den >Stinkenden<.«*'

Nun ist es aber nicht das Sperma selbst, das Gestank verbreitet. Viel-
mehr entsteht Gestank durch seine Entwertung in der Verbindung mit
den weiblichen Korpersiften; dies aber nur bei »unangemessener« An-
wendung, die nicht den Regeln — maBvoll und nur zur Fortpflanzung —
entspricht, sondern »ziigelloser Hurerei« geschuldet ist, bei der die
Schuldfrage von vornherein geklart ist. Im ausgehenden 17. Jahrhundert
schlieBlich wird »im Versuch einer naturwissenschaftlichen Erkldrung
der Hysterie« die alte Theorie einer Gebdrmutterwanderung ersetzt
durch eine solche, bei der »korperliche Sifte oder Dampfe, die »Va-
peursg, in den Mittelpunkt der Erklarung gestellt wurden«. Im folgenden

setzt und kommentiert von Irene Erfen und Peter Schmitt. Stuttgart: Re-
clam 1995, S. 273.

308 Ebda.

309 Corbin, a.a.0., S. 67.

310 Ebda.

142



»WEIBLICHER WALD«

Jahrhundert wandelt sich die »Pathologisierung zur Psychiatrisierung
des Weiblichen«, wird mittels »Nervenfasern bzw. -fibern [...] die Be-
hauptung einer besonderen nervlichen Sensibilitit des weiblichen Ge-
schlechts erneuert«; ohne allerdings, dass der Uterus in dieser Weise be-
deutungslos wird.*""

Erdbeben, Risse und die Drohung, dass der Leib der Erde all das
dort Angesammelte unweigerlich einmal wieder abgeben wird, bestim-
men die »Miasmen-Panik« des 18. und 19. Jahrhunderts:

»Aus all diesen Uberzeugungen erwichst das Schreckgespenst der Risse, der
Zwischenrdume, der auseinanderklaffenden Fugen. Bei jedem geféhrlichen
Gelédnde gilt es vor allem auf verdéchtige Rénder zu achten, denn es sind stets
die Nahtstellen, die verderbliche Diinste entweichen lassen. Die schlimmsten
Risse entstehen naturgeméll durch Erdbeben. Nach Meinung von Tourtelle
sind sie allein fiir die Epidemien verantwortlich, die Lissabon und Messina un-
mittelbar nach den katastrophalen ErdstéBen heimgesucht haben.«*'?

Der Leib kulminiert alles Schlechte, um es irgendwann wieder abzuge-
ben:

»Aber die Erde scheidet nicht nur aus, sie saugt sich auch voll mit den unheil-
vollen Dampfen, speichert die Produkte der Garung und der Faulnis. Sie dient
als Aufbewahrungsstitte fiir Jauchen aller Art, und eines Tages wird sie be-

schlieBen, selbige in Form todbringender Dampfe wieder auszuspeien.«*'?

Die Bedrohungen durch »unheilvolle Dampfe« ist eine umfassende. Sie
grassiert sowohl auf dem Land, wo Bauern geraten wird, bei der Feld-
arbeit den Kopf nicht zu nah an den Boden zu halten,*'* als auch vor al-
lem in den Stidten. Corbin spricht von der »Neudefinition des Uner-
traglichen«, der »Senkung der Toleranzschwellen«; er erwdhnt, wie etwa
die herkdmmliche »Art der Kloakenentleerung, die ohne Ventilation,
allein mit Hilfe undichter Fésser und Kiibel ausgefiihrt wird«, in Paris
zum Skandalon werde.*"” Die Bedrohungen in Stadt und Landschaft
miissen offenbar, trotz des eindeutigen Zusammenhangs, differenziert
werden. Vor allem stddtisch scheint bedrohlich all das, was dem Biirger
auf den zu distanzierenden Leib riickt.

311 Vgl. Weigel, a.a.0., S. 125.
312 Corbin, a.a.0., S. 36.

313 Ebda.

314 Ebda.

315 Ebda., S. 81ff.
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Aufgrund welcher sozialen Prozesse kann es zum seit dem spiten
18. Jahrhundert allgegenwértigen Gefiihl der Bedrohung der ersehnten
Balance und vegetativen Ruhe des biirgerlichen Subjekts, der Beunruhi-
gung qua »inner- wie auflerleiblicher Stofflichkeit«, Schweil3, Kot, Féaul-
nis und Tod’'® kommen? Die stidtischen >Eliten< sehen sich zunehmend
mit dem Volk konfrontiert, der Kontakt gerit zusehends zu einem
unmittelbareren, sich verstetigenden. Und das ist der von Christian Bar-
thel angesprochene »bedrohliche Zustand der Vermischung«, der Gefahr
des Identitatsverlustes, der »Besudelung, Beriihrung, Beimengung«, der
Angst vor den »verwirrenden Zeichen des Lebendigen«,”'” dem gleich-
zeitig Tod und Verderben in allen Schattierungen anhaftet in seiner/ihrer
ganz konkreten Auspriagung.

Die Gesellschaft wandelt sich — um es mit Claude Lévy-Strauss zu
sagen — zu weiten Teilen von einer anthropemen, einer »auswiirgendenc
zu einer anthropophagen, einer >einverleibenden<.’'® Diejenigen Bevél-
kerungsgruppen, die sich ehedem zumeist gewaltformig an den Rand
oder iiber denselben hinaus gedringt sahen, werden sukzessive einge-
bunden in den Mechanismus der protokapitalistischen Okonomie. Der
»soziale Schmutz¢ verfdllt zunehmend nicht mehr der Ausscheidung,
dem Auswiirgen — was sonst ist der Stadtverweis und die Vogelftreiheit
auBlerhalb der Mauern? — sondern verbleibt im >Leib« der Stadt und ihren
»Eingeweiden<. Die Peripherie dieses stddtischen j>Leibs< droht aus-
einanderzuflieBen, die Mauern werden durchldssig oder gar génzlich ge-
schleift. Die Stadt schwillt an, wird ein »monstroser Kdrper«, innerhalb
dessen die >Fluten des Schmutzes< diszipliniert, kanalisiert, beherrscht
werden miissen. Und das heifit auch ganz konkret, dass die iiberkom-
menen sanitdren Systeme, konzipiert im Mittelalter fiir weitaus gerin-
gere Bevolkerungszahlen, dem neuen Andrang nicht mehr gewachsen
sind. So kommt es z.B. allsommerlich wihrend des »great stink« der
Themse zur Flucht derer, die es sich leisten kdnnen, aus London in ihre

316 Vgl. Barthel, Christian: Medizinische Polizey und medizinische Aufkla-
rung. Aspekte des 6ffentlichen Gesundheitsdiskurses im 18. Jahrhundert.
Frankfurt/M, New York: Campus 1989, S. 131.

317 Ebda.

318 Lévi-Strauss, Claude: Traurige Tropen. Frankfurt/M: Suhrkamp 1978 (Pa-
ris 1955), S. 382. Lévy-Strauss’ konzeptionelle Gewichtung ist zwar ei-
gentlich eine andere: Er stellt den Typus der »anthropophagischen«, der
»menschenfressenden« Gesellschaften dem der »anthropemischen«, der
»menschenerbrechenden« gegeniiber und charakterisiert die »zivilisierte«
westliche Kultur als anthropemische, da sie bedrohliche Individuen in An-
stalten aussondere. Dass frithneuzeitliche Strafpraktiken aber eher aus-
schlieBenden Charakter haben und spétere Versuche der Sozialdiszipli-
nierung eher einschlieBenden, ldsst sich gleichwohl behaupten.

144



»WEIBLICHER WALD«

frischluftumwehten Landhauser.’'® Eine neue Sensibilitit, die allerdings
wohl kaum bedeuten kann, dass der Gestank der Stiddte vormals regel-
recht goutiert worden wire.*”” Es ist der Gestank der »Anderens, der vor-
mals mehr oder weniger zuverlédssig raumlich Getrennten, der dem biir-
gerlichen Subjekt nun als territoriale Uberschreitung in die Nase sticht.

Das hat einige Konsequenzen fiir das biirgerliche Subjekt des ausge-
henden 18. Jahrhunderts.

»Die [...] wachsende Sensibilitdit geht einher mit einer Verlagerung der
Schmutzgrenzen von innen nach auflen. Der innerleibliche Raum wird zuse-
hends abgeblendet; die bedrohliche Alchemie der eigenen Schmutzproduktion
wird zu bannen gesucht. Sicher, man spricht iiber das nunmehr Peinliche —
aber die Sprache selbst wird zum Modus der Verdriangung leiblicher Verrich-
tungen: eine Manie des Besprechens, Vermessens, des didtetisch zur Kenntnis
Nehmens, die allerdings einem Bannen, Verschweigen, Abstrahieren der Leib-
lichkeit und der bedrohlichen Kérperfunktionen entspricht.«’?!

Christian Barthels Beschreibung verlangt nach einer Modifizierung. Den
Ausscheidungsprodukten des Korpers und ihren Geriichen selbst ist kei-
ne soziale Differenz, Hierarchie zu entnehmen. Nicht zu beeinflussende
rektale Gleichmacherei: Das, was nach einem Gala-Diner in die Schiis-
sel fillt, unterscheidet sich nicht wesentlich von den Uberresten einer
einfachen Bauern- oder drmlichen Tagelohnermahlzeit. Die dngstlich ge-
wihnte soziale Vermischung findet hier ihren deutlichsten Ausdruck, die
biirgerliche Identitdt als solche scheint nicht aufrechtzuerhalten, solange
diese Differenz nicht zu konstruieren ist. Der eigene Leib wird so zum
zu disziplinierenden sozialen Raum, definiert als Ab- bzw. Vorbild des
zu usurpierenden realen sozialen Raums. Die Konstruktion der Differenz
erfolgt anhand des Mechanismus der > Vernunfi«.

»Im Rahmen didtetischer Selbstbeobachtung wird die Scheile zum Siegel und
Orakel einer verniinftigen, disziplinierten Lebensordnung; allemal gilt — aus-
rdumen, wegschaffen, beseitigen was verstopft, fault, das Funktionieren der

yKorpermaschine« verhindert.«**

319 Vgl. Glick, Thomas F.: Naturwissenschaft, Technik und stiddtische Um-
welt: Der »grofle Gestank« von 1858, in: Sieferle, Rolf Peter (Hg.): Fort-
schritte der Naturzerstérung, S. 109ff.

320 So beschreibt Barthel das unter Verweis auf vormalige therapeutische
Verwendungen von Fikalien, wie sie etwa Paulis »Dreckapotheke« propa-
giert. Vgl. Barthel, a.a.0., S. 138.

321 Barthel, a.a.0., S. 131.

322 Ebda., S. 135.
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Der Leib als Maschine und die Stadt, die Gesellschaft als Leib. Beide
werden zu Feldern disziplinierender und dkonomisierender Herrschafts-
techniken erklért. Der leibliche Innenraum wird einer dauerhaften Kon-
trolle unterzogen, die zugleich Bestandteil eines Diskurses ist. Zu »ufer-
loser Breite« schwillen die Schriften zur »Uberwachung der Menge und
Beschaffenheit der Kost« an. Ebenso die MaBgaben der Entleerung.**
Damit aber kommt dem innerleiblichen Raum im Gegensatz zu Barthels
nachfolgender Behauptung sehr wohl eine eminente 6ffentliche Funk-
tion zu.

»In dem MaBe, wie der innerleibliche Raum in die strenge Disziplin des sich
selbst besorgenden Subjekts iibergeht, wie ihm keine 6ffentlichen Funktionen
mehr zukommen, und Sprache und Alltagshandeln vom Dreck befreit werden,
wird die Haut als universale Problem- und Gefahrenzone entdeckt. Die dngst-
liche Aufmerksamkeit des sein Territorium iliberwachenden Subjekts konzen-
triert sich auf diese vorgeschobene Bastion.«*>*

Die Peripherie des Koérpers setzt sich in Beziehung zur Peripherie der
Stadt. Das aufkommende Weichbild der Stidte korrespondiert mit der
Hartleibigkeit des biirgerlichen Subjekts. »Bessere Hauser«< sind von der
Stralle ein »gutes« Stiick zuriickgesetzt, durch mehr als nur schmale Vor-
gérten (die spéter nur matte Kopien sind) getrennt. Sie werden territorial
geschiitzt durch Auffahrten, Rasenstiicke, Parks (wie in den Jahrhun-
derten zuvor nur die Adelshofe) vor den »ortsiiblichen Belastungen< der
Stralen. Und miissen diese StraBen doch benutzt werden, so geschieht
das in Wagen, versehen mit abweisenden »Kotfliigeln«.

Noch droht ebenso allenthalben eine »Wildnis< in der »duBBeren Natur< —
und sei es eine imaginierte. Ungesunde Luft herrscht auch in noch nicht
kultivierten Wildern, wie Gottfried Albert Kohlreif 1794 konstatiert:

»Die Waldluft ist allgemein bekannt als eine ungesunde Luft. Alle Lander, die
grofle Wilder haben, oder daran grenzen, haben ungesunde Luft; und je mehr
die Wilder ausgehauen und das Land kultiviert wird, um desto gesunder wird
das Klima desselben. DieB ist unwiderlegliche Erfahrung, und hieraus folgere
ich, daf} die dicken Wilder von der Regel, gesunde Luft zu geben, abweichen,
und nicht nach der Art aller frischwachsenden Pflanzen beym Sonnenscheine
eine Menge dephlogistisirte Luft entwickeln; und im Dunkeln zwar keine

323 Vgl. ebda., S. 135f.
324 Ebda,, S. 131f.
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phlogistische Luft, jedoch aber unbetrdchtlich wenig ungenieSbare Luft von
sich geben.«**

Die »dephlogisierte« Luft gilt als »Lebensluft«, also als »beste Atem-
luft«. Nach der von Georg Ernst Stahl (1660-1734) vor der Entdeckung
des Sauerstoffs aufgestellten Phlogiston-Theorie enthélt die Luft brenn-
bare Teile. Die »phlogistische Luft« entspricht demnach dem Stick-
stoff.**® Da die zu »dicken Wilder« infolge ihrer Dunkelheit keine »Le-
bensluft« entwickeln konnen, sind sie selbst sozusagen das beste Argu-
ment fiir ihre Kultivierung. Das erinnert an Kants Argumentation in der
»Kritik der Urteilskraft«, in der alles in der Natur einem System ab-
sichtlicher Zweckbestimmungen unterliegt. Gerade, wenn die Wildnis
Unlust erzeuge, biete sie selbst den Antrieb zur Zivilisierung, etwa dann,
wenn Moskitos die »Wilden« dazu briachten, zu dichte Walder auszu-
diinnen und Simpfe trocken zu legen.””’ Um zum Bild der >Weiblich-
keit« von Landschaft zuriick zu kommen: Die »Jungfraulichkeit« liefert
selbst das beste Argument zu ihrer Eroberung.

Von der endgiiltigen Abschaffung des >Matriarchats«

»Alles hat seinen Anfang im regellosen Chaos der fetten Stimpfe: die wilde
Zeugung des »Stoffs« dominiert das geile und liisterne Leben jeglicher Kreatur,
auch des Menschen, der nur einem »>ius naturale< unterliegt, ohne jede in-
stitutionelle, etwa eheliche Festlegung und Einschrinkung. Nach Lust und
Laune gehen die Frauen ihre sinnlichen Verbindungen ein. Hier gibt es nur
Miitter, weil niemand wissen konnte, wer der Vater ist«,*2

kommentiert Monika Treut Johann Jakob Bachofens Versuch der Re-
konstruktion der Ablosung des Mutterrechts durch das der Viter.

325 Kohlreif, Gottfried Albert: Abhandlungen von der Beschaffenheit und
dem Einflul der Luft, sowohl der freyen atmosphérischen als auch der
eingeschlossenen Stubenluft auf Leben und Gesundheit der Menschen, S.
41; zit. n. Bayerl, Giinter/Troitzsch, Ulrich (Hg.): Quellentexte zur Ge-
schichte der Umwelt. Von der Antike bis heute. Géttingen, Ziirich: Mus-
ter-Schmidt 1998, S. 182f.

326 Vgl. Corbin, a.a.0., S. 22 u. 26.

327 Vgl. Kap. Zur Erhabenheit verfeinert.

328 Treut, Monika: Die grausame Frau. Zum Frauenbild bei de Sade und
Sacher-Masoch. Basel, Frankfurt/M: Stroemfeld 1984, S. 177f.
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Aphrodite, die >Gottin der Liebe, des »regellosen Hetérismus«’> ist
zugleich die Gottin der Siimpfe. So sieht Bachofen dann auch Aphrodite
durch Demeter abgelost:

»Die Siimpfe werden trockengelegt; an die Stelle der regellosen Sumpfzeu-
gung tritt der geordnete Ackerbau; die eheliche Vereinigung von Frauen und
Mainnern entsteht als ein »agrarisches Verhiltnis¢, in dem jetzt auch der Gatte
und Vater einen gesellschaftlichen Status gewinnen, allerdings noch vollstdn-
dig unter dem Primat der Frauen und Miitter. »Das Prinzip des Ackerbaus ist
das der geordneten Geschlechtsverbindung«. Besonders dieser Periode gilt
Bachofens Interesse: unter dem Zeichen der Erdgéttin Demeter steht das gy-
naikokratische Zeitalter auf der Grundlage eines >unentweihten Matronen-
tums<. Es ist die Stufe eines geordneten Naturalismus. Demeter hat Aphrodite
besiegt, die gute, orale Mutter hat die hetérische, chaotische Mutter der Stimp-
fe verdréingt. Milch und Honig symbolisieren den miitterlichen Uberfluf in ei-
ner Zeit, deren »Poesie« durch das Gleichgewicht zwischen organischem Stoff
und mildem Gesetz konstituiert ist.«’*°

Instabilitdt verwandelt sich in Stabilitdt, sowohl, was Erdboden, als
auch, was das Geschlechterverhiltnis anbetrifft. Die ist allerdings nicht
von Dauer.

Bachofens Matriarchat ist in seinem Ursprung ein Chaos des Ge-
schlechterverhiltnisses, unterliegt der »hetérischen Sumpfzeugung«, auf
»der tiefsten, diistersten Stufe des menschlichen Daseins«,™' in der
»weiblichen< Natur. Was auch — zwangsweise — zur Matrilinearitdt fiihrt,
erscheine doch der Mann »spéter als das Weib« und »dieses erscheint
auch als die Offenbarerin des groBlen Mysteriums der Lebenserzeugung.
Denn aller Beobachtung entzieht sich der Akt, der im Dunkel des Erd-
schofles das Leben weckt und dessen Keim entfaltet; was zuerst sichtbar
wird, ist das Ereignis der Geburt; an diesem hat aber nur die Mutter
teil«.™*? Das »Weib« ist dabei »die Erde selbst«, wie diese will es ent-

329 Bachofen, Johann Jakob: Das Mutterrecht. Bd. 1., S. 29 (1861); zit. n.
Schroter, Susanne: Frauenmacht oder Sklaverei der Urzeit, S. 25.

330 Treut, a.a.0., S. 179f. So ist die »Agape«, das >heilige Liebesmahl< ur-
spriinglich der Ritus der sexuellen Kommunion mit den heiligen Huren
der Liebes- und Sumpfgéttin Aphrodite. Es wurde von frithchristlichen
Sekten als »spirituelle Hochzeit« iibernommen. Die Huren bzw. Horen
Agape, Chione und Irene wurden als christliche Heilige kanonisiert und
mit der Bezeichnung »jungfrauliche Martyrerinnen« versehen. Obwohl
die Kirche die Agapefeier im 7. Jahrhundert als ketzerisch erklarte, konnte
sie durch das gesamte Mittelalter hindurch — und weiter bis heute — iiber-
dauern (vgl. Walker, a.a.O., S. 13f.).

331 Bachofen: Das Mutterrecht, Bd. 1, S. 20; zit. n. Schroter, a.a.O., S. 24.

332 Ebda., S. 159; zit. n. a.a.0., S. 23.
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sprechend seiner vom »>Schicksal« gegebenen >Natur< permanent be-
fruchtet werden. Das so erzeugte Wachstum ist ein pflanzliches, vegeta-
tives: Wildwuchs ohne erkennbaren ménnlichen Urheber.*** So wird
auch diese Ur-Frau als Pflanze vorgestellt:

»Um nicht in den Armen eines Einzelnen zu verwelken, wird das Weib von
der Natur mit allen Reizen, iiber welche sie gebietet, ausgestattet; das Gesetz
des Stoffes verwirft alle Beschrinkungen, haf3t alle Fesseln und betrachtet jede
AusschlieBlichkeit als Versiindigung an ihrer Géttlichkeit.«***

Das ungeziigelt Vegetative, zugleich Tellurische, diese »Stofflich-
keit<<,335 das soll offenbar den »wahren< Charakter einer solchen »Gott-
lichkeit« beweisen, ist zugleich Fluch, »Erniedrigung«, da das Weib
dem andauernden »Miflbrauch des Mannes schutzlos hingegeben« und
»durch dessen Lust zu Tode ermiidet« sei. Das ldsst es »zuerst und am
tiefsten die Sehnsucht nach geregelten Zustinden und einer reineren
Gesittung« empfinden, »deren Zwang der Mann im trotzigen Bewul3t-
sein héherer physischer Kraft nur ungern sich bequemt«.*®

Bachofen konstruiert einen Zustand der Regellosigkeit, in dem eine
spater verschwundene »allgemeine Briiderlichkeit aller Menschen« in-
folge des »gebirenden Muttertums«™’ waltet und zugleich finsterste
Blutrache, in denen Miénner zugleich naturnotwendig Vergewaltiger
sind, Frauen reine Miitter. Thnen fehlt jedes eigene erotische Interesse —
und dann doch nicht. Dieser >ersten Menschheitsphase« folgt der Weg
heraus aus der Sumpfwildnis. Er gelingt den Frauen mit »List und Ge-
walt«, sie werden zu >Amazoneng, ein Zustand der »bis zur Unnatiir-
lichkeit gesteigerte[n] Gynaikokratie«, um sich mit grausamer Waffen-
gewalt gegen ihre potenticllen Vergewaltiger zu wehren: »Wer den
Mainnermord in das Gebiet der Dichtung verweist, verkennt den Cha-
rakter des in seinem Blutdurste unersittlichen Weibes.«***
scheint der schone wie siegreiche Heros, dem sich die Amazone, des
Kriegerischen miide, willig unterordnet. Es kommt zur agrarischen ehe-
lichen Gynaikokratie, in der »Keuschheit und Treue« strikte Normen
sind, die Frauen herrschen tiber die Endosphédre (Haus, Land, Sklaven),
die Ménner sind auBlerhalb, meist mit Jagd und Krieg beschéftigt. Eine

Dann aber er-

333 Vgl. Ders.: Uber das Weiberrecht (1857); zit. n. a.a.0., S. 25.
334 Ders.: Das Mutterrecht, Bd. 1, S. 38; zit. n. a.a.0.

335 Schroter, a.a.O.

336 Ebda., S. 121 u. 37; zit. n. a.a.0.

337 Ebda., S. 21; zitn. a.a.0., S. 24.

338 Ebda., S. 138 u. 227, zit. n. a.a.0., S. 26f.

149



VERKORPERUNGEN DES WALDES

Zeit der Ritterlichkeit, die stets »mit dem Frauenkulte« einhergehe.**

Die verehrten Frauen aber ertragen vor lauter Lust und Grausamkeit die
zuvor begehrte Regelhaftigkeit nicht ldnger, seien sie doch (inzwi-
schen?) die Unersittlichen; »gewaltiger«, genauer: zehnmal so stark »als
die Ménner treibt die Weiber der Begierde Stachel«. Sie knechten und
erniedrigen den Mann nun zum Lustwerkzeug, »zum Weibe«, entkraften
und entwiirdigen ihn so weit, dass sie »sich selbst zuletzt mit Verach-
tung« abwenden.**® Denn: »Vom Weibe geht das Verderben aus, vom
Weibe wird es vollendet.« Es ist ebenso unberechenbar und verschlin-
gend, wie die Erde selbst. Deren »gedffneter Schof3 verschlingt alles,
was er geboren hat. Mitten in den Kampf des Lebens werden wir von der
grausamen Mutter hineingestellt«, die die »Verzweiflung« ihres »Soh-
nes« nicht interessiere, »wenn sie nur selbst den Brautschmuck anziehen
und ihre Lust erfiillen kann«.**' Es folgt als »das Recht des Olympiers,
der tiber der Erde in sonniger Hohe thront«, die gewaltsame patriarchale
Revolution und »Civilisation«, die zur ménnlichen Befreiung aus den
Fesseln der Stofflichkeit fiihrt, in der die Frau jedoch verharrt, die
minnliche Suprematie zugleich »gerne« erleidet, um in der »Unterord-
nung der Liebe [...] ihre wahre Bestimmung« zu erkennen.’*

Bachofen, der AuBlenseiter, dessen Gedankengebdude zu Lebzeiten
»eher als kauzige Minderheitenmeinung ignoriert« worden sei, so
Susanne Schréter, der aber »seit Ende des 19. Jahrhunderts — bis auf den
heutigen Tag — stets heftig und kontrovers diskutiert« werde,’* kompo-
niert ein >Matriarchat¢, dessen gewaltsame Uberwindung dringend ge-
boten erscheint, aus historischen Quellen, der Mythologie und Archéo-
logie, die er zwar »in erschlagende[r] Fiille« studiert, auch an »diver-
se[n] historische[n] Or‘[e[n]«.344 Dieses Matriarchat aber transportiert
aktuelle Bedrohungswahrnehmungen des 19. Jahrhunderts: Den als
»weiblich« wahrgenommenen >Grof3stadtdschungel¢, Frauenfiguren, die
schwanken zwischen Idealisierung und Zuschreibungen, die an die spa-
ter entworfenen »Weiber als Verbrecherinnen und Prostituierte« Cesare
Lombrosos und anderer erinnern, Ménner, die desgleichen maB- und
haltlos sind, solange sie nicht Herrschaft {iber die Frauen (und sich
selbst) ausiiben. Die iiberziichteten Treibhduser« des »Turnvaters< Jahn

339 Ebda., S. 24, 100 u. 135; zit. n. a.a.0., S. 26f.

340 Bachofen: Versuch iiber die Grébersymbolik der Alten, S. 88, Eine Sage
von Tanaquil (1870), S. XXIV, Das Mutterrecht, Bd. 1, S. 47; zit. n.
a.a.0., S. 27ff.

341 Das Mutterrecht, Bd. 1, S. 217 u. 227; zit. n. a.a.0., s. 29f.

342 Vgl. ebda., S. 199 u. 291; zit. n. a.a.0., S. 30.

343 Schroter, ebda., S. 22.

344 Ebda.
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und Joachim Heinrich Campes scheinen so in die »Urzeit< riickproji-
ziert.>* Bachofen selbst verweist nicht nur darauf, dass »Gesellschaften,
die den Sprung zum Vaterrecht nicht erreicht haben«, charakterisiert sei-
en »durch Demokratie, Humanismus — und die Unfahigkeit zu weiterer
Entwicklung«, sowie mangelnde Moral.**® Er betont ebenso die Ernie-
drigung der Minner und warnt vor auch aktuellen Gefahren:

»Am tiefsten sinkt in solcher Ausartung der Mann [...]. Jede erotisch-sinnliche
Civilisation wird zu demselben Resultate fithren, das Weib iiber den Mann er-
heben und diesen zum Werkzeug der Lust erniedrigen, jenes mit allen Reizen
eines verfeinerten Daseins ausstatten, diesen dem Wesen seiner Mannesnatur
entfremden [...]. Mit der Schwichung des ménnlichen steigt stets die Kraft des
weiblichen Geschlechts«.>*

Abb. 3: Max Klinger: Eva und die Zukunft; Blatt 1: Eva, 1880

Auch Klingers »Eva« passt zum zeitgendssischen Diskurs um die ma-
triarchalischen Siimpfe«. Die Frau als »Hauptfigur des Siindenfalls«
kauert »sinnend am Ufer des Teiches« im »jungfrdulichen< Wald, wdh-
rend Adam noch unterm Baum schldft. Sie verfiihrt ihn, wird — bei
Klinger — »aber nach der Vertreibung aus dem Paradies seine Beute®*
— yselbstgewollt und selbstverschuldet«.””

345 Vgl. Exkurs I1.

346 Bachofen: Eine Sage von Tanaquil, S. XXXIII; zit. n. a.a.0., S. 31

347 Ders.: Das Mutterrecht, Bd. 1, S. 592; zit. n. a.a.O.

348 Gross, Friedrich: Max Klinger. Opus IIl. Eva und die Zukunft, in:
Hofmann, Werner (Hg.): Eva und die Zukunft. Das Bild der Frau seit der
Franzosischen Revolution. Miinchen: Prestel 1986; S. 174f1f.

349 Hofmann, Werner: Evas neue Kleider, in: a.a.0., S. 13-23; hier S. 17.
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Das mythische Trockenlegen urweiblicher Stimpfe im 19. Jahrhundert
korrespondiert womdoglich auch mit anderen zeitgendssischen Vor-
kommnissen. Zur sittlich-dsthetischen Befleiigung im Programm der
yLandesverschonerung« gehort es in der ersten Hilfte dieses Jahrhun-
derts, reale Stimpfe trockenzulegen. »Landesverschonerungsvereine« er-
leben in dieser Zeit einen Boom. Die Bewegung — sie hat ihren Schwer-
punkt in den 1820er Jahren in Bayern — entstammt dem urbanen Umfeld,
sieht ihr Wirkungsfeld aber iiberwiegend auf dem Land. Den »Absichten
des Schopfers« entsprechend, wie Heinrich von Nagel 1831 schreibt,
solle der Mensch »sich die Erde zu einem Paradiese umschaffen«.*>
Dazu zihlt die Beseitigung von Feuchtgebieten:

»Hierher gehort auch die Austrocknung der Siimpfe und Moose [i.e. Moore],
das Urbarmachen der Eindden und Wiisteneien. Die Natur selbst bedarf zu-
weilen von dem Menschen eine Unterstiitzung, und wenn er diese mit ihren
iibrigen Schonheiten zu verbinden weil3, so wird eine solche Nachhiilfe, oft
mit wenigen Kosten verbunden, sehr viel zur Verschonerung einer Gegend
beitragen.«*”'

Als spataufklarerisch bezeichnet Sigrid Fdhrmann diese Absichten, in
denen >Naturschonheit< kategorisch den Zwecken der »Niitzlichkeit,
Reinlichkeit, Ordnung, Harmonie« untergeordnet seien, wobei der
Mensch als »Helfer« und »Vollender« der allein »unvollkommen[en]«
Natur erscheine. »Das Land der Erde ist in seiner Art eigenschon, ja un-
endlich schon; [...] aber es soll seine Naturschonheit vollendet, die
schonbildende Natur soll von ihren eigenen Hindernissen, Schranken
und Ungliicksféllen befreit werden«, heifit es dementsprechend 1883 in
Karl Christian Friedrich Krauses »Die Wissenschaft der Landesverscho-
nerkunst«. Das Verhéltnis der »Landesverschonerer< zur yHeimatschutz-
bewegung« sei »ambivalent«, schreibt Fihrmann. Beide bevorzugen eine
bauerlich geprigte Kulturlandschaft. Andererseits werden die »Verscho-
nerer< 1908 vom inzwischen institutionalisierten »Bund Heimatschutz«
als »Verschandelungsvereine« bezeichnet, da sie an unpassendsten
Orten verschnorkelte Parkbidnke, Aussichtstiirme, kiinstliche Grotten
und Ruinen aufgestellt hétten »und jeden Baum, jede Lichtung mit
Namen tauften, die das Entziicken aller Madchenpensionate waren«.
Féhrmann begriindet das mit einem »verdnderte[n] Zeitgeschmack« und

350 Fahrmann, Sigrid: Der Gottinger Verschonerungsverein, in: Brednich,
Rolf Wilhelm et al. (Hg.): Natur — Kultur. Volkskundliche Perspektiven
auf Mensch und Umwelt. Miinster u.a.: Waxmann 2001, S. 418.

351 Potzsch, Eduard: Meine Ansicht {iber Landesverschonerung (1828); zit. n.
ebda.
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verweist auf Paul Schultze-Naumburg, Architekt, Kulturkritiker und er-
ster Vorsitzender des »Heimatschutzbundes« und dessen postulierte
»Sachlichkeit und Funktionalitit« beziiglich Architektur und Stédte-

352 Das ist nur bedingt richtig. Schultze-Naumburg und andere sind
353

bau
Verfechter eines viril-nationalen Pseudo-Organischen.

Das Brechen von yHochwasserregimes« ist im 19. Jahrhunderts (und
seitdem) zum GroBprojekt geworden. Der Rhein wird von Bachofens
Heimatstadt Basel an nordlich jahrzehntelang mit groem Aufwand ka-
nalisiert. Dabei werden die Gegenwelten tatkriftig zum Verschwinden
gebracht. Auch diese Wildnis-Béndigung ist durchaus im Hinblick auf
eine moralisch-hygienisch-dsthetische Programmatik entworfen.

»Den ersten Schlag versetzte der badische Pionieroberst und Wasserbauer
Johann Gottfried Tulla der Auenwildnis, als er im Jahre 1817 begann, den ge-
samten Rhein in ein Korsett zu zwingen. Ein gigantischer technischer Eingrift:
Unzéhlige FluBkrimmungen wurden da durchstochen und der in zahlreichen
Rinnen flieBende Strom nach und nach zwischen fast geradlinigen Hochwas-
serddmmen eingezwingt. Sechs Jahrzehnte dauerte es, da war der Rhein ge-
béandigt und floB brav in der Kanal-Rinne daher. [...] Der Mensch nutzte die
Gelegenheit, drang in die sterbende Naturlandschaft ein, rodete die Walder
und verwandelte sie in Acker. Von den Auwildern, die einst den Rhein zwi-
schen Basel und Mainz séumten, sind ganze sechs Prozent verschont geblie-

354
ben.«

Armin Maywald unterstellt eine eher unbeabsichtigte Zerstérung der
Wildnis. Tulla habe nicht ahnen koénnen, dass eine hohere FlieBge-
schwindigkeit des kanalisierten Rheins und eine damit verbundene tie-
fere Einschneidung ins Flussbett ein Absaugen des Grundwassers aus
der Landschaft bewirken wiirde.””> Maywald unterstellt auerdem, dass
die Gelegenheit zur Urbarmachung durch die Anwohner blof ausgenutzt
worden sei. Es ist aber nicht nur wahrscheinlich, dass die endlich mogli-
che Kultivierung ehemals unzugénglicher — und dadurch wertloser —
Landschaft, die agrarische Ausnutzung fruchtbaren Auenlehms und da-
mit die Zerstorung der Auenwilder auch beabsichtigt oder zumindest
einkalkuliert ist. Es ist von Tulla geplant. 1825 beschwort er die »mog-
lichst gerade Leitung der Fliisse, die Abschneidung ihrer Nebenarme,
die Demolirung der schéddlichen Ddmme usw.«. Die »Rektifikation der

352 Vgl. Fahrmann, ebda., S. 418ff.

353 Vgl. Kap. Der Wald als kdmpferische Volksgemeinschaft u. Kap. »Heilige
Hallenc I1.

354 Maywald, Armin: Naturoasen in Deutschland, S. 122.

355 Vgl. ebda.
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Fliisse« sei »diejenige Operation, durch welche ihren Zerstérungen Ein-
halt gethan, und ihr Wasserspiegel so gesenkt wird, daB die Nachtheile
der Ueberschwemmungen und die der Eisgéinge vermindert, oder voll-
kommen beseitigt werden«.”*® Arme miissen amputiert, nicht durch In-
genieurskunst, sondern klandestin entstandene Ddmme »demolirt« wer-
den. Das Ganze hat eine notwendig brutale, totale Operation zu werden,
denn:

»Ohne die Rektifikation des Rheins werden die Sturmglocken nicht verstum-
men, das Brechen der Ddmme nicht immer gehindert und bald dieser bald je-
ner Ort und seine Gemarkung unter Wasser gesetzt werden; die Siimpfe wer-
den nicht nur nicht verschwinden, sondern sie werden bedeutender werden und
Niederungen, welche frither noch benutzt werden konnten, werden spiter die
Zahl der Stimpfe vermehren, weil sich die Quellwasser vermehren und der Ab-
fluB derselben immer mehr gehindert wird.«**’

Was nicht nur fatal fiirs Vieh — wegen »sumpfiger Wiesen« und »saurer
Griéser« — sei, sondern schlimmer noch fiir die Menschen (schon wegen
der seuchenauslosenden Miasmen): »Mit der VergroBerung dieser Uebel
mul sich der Wohlstand der Rheinufer-Bewohner vermindern, ihr phy-
sischer Zustand sich verschlimmern und ihr moralischer sinken.« Stimp-
fe gebéren Siimpfe, unaufhorlich. »Wann hort die VergroBerung der Ue-
bel auf?«**®

Gefahrdet sind die sozialen Normen der »Sittlichkeit« und »Moral«
und damit der »Gesundheit«, letztlich der Volksgesundheit. Tullas Ar-
gumentation steht offenbar in Zusammenhang mit der »medizinischen
Polizey«, der umfassenden biirokratisch herrschaftlichen Regelungsver-
suche, des »gesamte[n] 6ffentliche[n] und private[n] Leben[s] nach ge-
sundheitlichen Erfordernissen«, der Einfiihrung der »Pastoralmedizin«
und Nutzung von Zwangsinstitutionen dazu, »die Untertanen unter den
Werten von Gottesfurcht, Sittlichkeit und Gesundheit zu arbeitsamen
Untertanen zu erziehen«. Alfons Labisch spricht von einer 6konomisch-
sozialen Integration auf der jeweiligen Klassenebene. Den »rationalen
und individualistischen Lebensregeln der biirgerlichen Fiihrungsschich-
ten entsprechen die gleichzeitig auf einer niederen sozialen Integra-

356 Tulla, Johann Gottfried: Ueber die Rektifikation des Rheins, von seinem
Austritt aus der Schweiz bis zu seinem Eintritt in das GroBherzogthum
Hessen, Karlsruhe 1825, S. 6f.; zit. n. Briiggemeier, Franz-Josef/Toyka-
Seid, Michael (Hg.): Industrie-Natur. Lesebuch zur Geschichte der Um-
welt im 19. Jahrhundert. Frankfurt/M, New York: Campus 1995, S. 94.

357 Tulla, a.a.0., S. 51; zit. n. ebenda.

358 Ebda.
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tionsstufe in religiosem Gewande einhergehenden Verhaltensanforde-
rungen an die bauerlichen Unterschichten«.”®® In England fiihrt das uti-
litaristisch-sozialreformerische »sanitary movement« in der schon ange-
sprochenen Anwendung der Miasmen-Theorie den Dreck als Krank-
heitsursache an. In Deutschland wird ab 1851 Friedrich Oesterlen diesen
Ansatz der reinlichen — inklusive moralisch reinen — Lebensfithrung fiir
die jeweiligen gesellschaftlichen Klassen propagieren.

»Nicht leicht kann das geistig-sittliche Leben im Elend der Armuth, mitten in
Schmutz und schlechtem Beispiel von Kindheit an gedeihen, — bei Sklaven,
Leibeigenen so wenig als z.B. beim heutigen Fabrik-Proletariat, iberhaupt bei

den drmeren, verwahrlosten Volksclassen.«*®

Die »Lebensumstinde« determinieren »auch das geistig-sittliche Leben
der Menschen«: Die Disziplinierung der »inneren< wie >dufleren Natur¢
lasst sich hier mit Tullas »Rektifikation« als Arbeit an ein und derselben
Sache darstellen.

Fliisse werden in der Renaissance zu Bildern einer »Welt im FluB«
erklirt.*®" Seit dem ausgehenden 18. und beschleunigt seit dem 19. Jahr-
hundert dienen Fliisse als Identifikationsobjekte fiir »die Idee der Auf-
klarung« und fiir den (naturwissenschaftlich-technischen) Fortschritt.**
Hochwasser hingegen besitzt in der Moderne bestenfalls ein prekéres ds-
thetisches Potential als »eilendex, >fliichtige« aber »triigerische« Art von
»Naturschonheits, gilt aber zugleich als hochst bedrohlich, weil das Was-
ser etwa landwirtschaftliche Flichen ertrdnkt. Der Schlamm am Grund
erscheint geféhrlich, enthdlt Giftstoffe, produziert Untiefen. Nach noch
immer beachteten traditionellen Erfahrungen kann dieser Schlamm, der
sich nach dem Riickzug des Wassers absetzt aber auch brauchbar, weil
fruchtbar sein.

359 Labisch, Alfons: »Hygiene ist Moral — Moral ist Hygiene« — Soziale Dis-
ziplinierung durch Arzte und Medizin, in: SachBe, Christoph/Tennstedt,
Florian: Soziale Sicherheit und soziale Disziplinierung. Beitrdge zu einer
historischen Theorie der Sozialpolitik. Frankfurt/M: Suhrkamp 1986, S.
269f.

360 Oesterlen, Friedrich: Handbuch der Hygiene (Tiibingen 1851), S. 708; zit.
n. ebda., S. 273.

361 Vgl. Wind, Edgar: Heidnische Mysterien in der Renaissance. Frank-
furt/M: Suhrkamp 19847 (London 1958), S. 312. Wind verweist hier auf
die Anwesenheit von Flussgottern, Oreaden und einer Najade in der neu-
platonischen Interpretation des »Urteils des Paris«, in der Aphrodite den
Apfel erhilt, bei Pico bzw. im Stich Marcantonio Raimondis.

362 Vgl. Schwarz, Astrid E.: Wasserwiiste — Mikrokosmos — Okosystem, S.
131f.
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Hochwasser wird aber vor allem als >jenseits der Zeit¢, der linearen
Zeit, wahrgenommen: als zyklisch, periodisch, aber auch als stockend.
Das zyklische »Hochwasserregimes, die stets wiederkehrende Ausdeh-
nung, Uberflutung ist eine Bewegung in die Breite, horizontal, eine Be-
wegung in der Gegenwart, oder deutlicher: in die Gegenwart. Der be-
gradigte Fluss hingegen ist Fortschritt, bewegt sich linear. Er flie3t nach
vorn, und nur nach vorn. Seine Bewegung ist linear, in die Zukunft.
Zwar bewegt sich auch das noch nicht gezéhmte FlieBgewisser in die
Zukunft. Aber diese Linearitdt ist eben noch gleichberechtigt gepaart mit
Zyklizitit, ungeregeltem Maandern, dem Abkommen vom rechten Weg
in Nebenarmen, der bestéindigen Bedrohung der Kultur durch das Chaos,
der Behinderung des Fortschritts.

Dabei sind groangelegte Trockenlegungen nichts exklusiv Neuzeit-
liches. In der ersten Phase der Kolonisation »Altpreuflens« durch den
»Deutschen Orden« kommt es nach Friedrich Mager zwischen 1280 und
1410 zu einer starken »Verminderung des Waldes in der westlichen und
nordwestlichen Zone [...], wo trotz der altpreuBBischen Besiedlung noch
ausgedehnte, wenigstens 60 v.H. des Gesamtareals einnechmende Wald-
und Bruchwildnisse zur Verfligung standen. Vorzugsweise in diesen
wurden die deutschen Kolonisten angesetzt, die den Wald in der ge-
nannten Zeitspanne allenthalben stark zuriickdrdngten, seinen Zusam-
menhang sprengten und schlieSlich den offenen landwirtschaftlichen
Kulturflichen weithin das Ubergewicht iiber den Wald verschafften.
Mit der Rodung der Au- und Bruchwilder des Weichseldeltas sei erst
um 1300 begonnen worden. Trotz technischer Probleme beim »Bau von
Entwisserungsanlagen und Deichen«, seien im Laufe des 14. Jahrhun-
derts diese Wilder zugunsten von Agrarflichen weitgehend beseitigt
gewesen. Die norddstlich angrenzenden Bruchwélder der Weichsel-No-
gat-Niederungen hitten in dieser Zeit »noch einen durchaus amphibi-
schen Charakter« besessen. Sie »konnten freilich erst seit dem 16. und
17. Jahrhundert gerodet und besiedelt werden, nachdem die Aufschli-
ckung und Verlandung dieser Zone die nétigen Fortschritte gemacht
hatte«.’”

Hans Hausrath zufolge hat es zur Absicherung der Landgewinnung
an Flussufern im spéten 15. Jahrhundert Aufforstungen gegeben.

»Die Mittel zur Verlandung waren wie heute: Faschineneinbauten, um die
Stromung zu brechen und zu lenken; Schlammfinge und Entennester zur Be-
schleunigung der Authohung und Pflanzung von Kopthdlzern und Weiden zur

363 Mager, Friedrich: Der Wald in AltpreuBien, Bd. I. Kdln, Graz: Bohlau
1960, S. 29.
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Schaffung der ersten Bestockung. [...] War die Bodenerhohung weit genug
fortgeschritten, so pflanzte man Eichen, Eschen, Ulmen und Pappeln und der
Mittelwald war fertig.***

Landgewinnung und Landschaftsbau: Hier wird bereits eine »zweite Na-
tur¢ gegen die noch nicht gezdhmte >erste< ins Feld gefiihrt. Systema-
tische Landgewinnungen per Entwésserung von Feuchtgebieten gibt es
seit dem 17. Jahrhundert. Diese Kultivierungen werden nun »in Holland
und England durch die stetige Expansion der 1dndlichen Marktwirtschaft
und durch den Export holldndischer Wasserbautechnologie be-
schleunigt«. Erste Windmiihlen »als Energiequelle zur Trockenlegung
von Sumpfland« entstehen bereits 1408, aber noch sind die Aufnahme-
kapazitdten der Entwésserungskanile nicht grofl genug. Im 17. Jahrhun-
dert entwickeln Ingenieure wie Jan Leeghwater, Gilles van den Houten,
Cornelius Janszoon Meyer oder Cornelius Vermuyden in den Niederlan-
den umfangreiche Plédne zur Entwésserung und optimierte Konstruktio-
nen von Miihlen, Pumpen, Schleusen und Deichen. Ein von niederléndi-
schen Finanziers unterstiitztes »technisches Expertenwissen, das man in
Lander wie Italien, Frankreich und England exportieren konnte«. So
konnen »in groem Stil« Binnenseen leer gepumpt und die verwendeten
Windmiihlen zum Antrieb der »ersten Industrien« dienen. Wird die »In-
genieurkunst« in den Niederlanden zumeist zur Landgewinnung aus dem
Meer genutzt, geht es in England um die Trockenlegung der »fens«, in
Italien vor allem der Pontinischen Siimpfe in der Umgebung Roms (ein
Projekt, das allerdings erst vom faschistischen Staat, propagandistisch
unterlegt, vollendet wird).**®

Derartige Projekte, z.B. zur Gewinnung von Weideland, werden al-
lerdings obrigkeitlich gegen den oft erbitterten Widerstand der »heimi-
schen Bewohner, die ihre Lebensgrundlage gefihrdet sahen« durchge-
setzt, hdufig mittels Vertreibung. Die Melioration der »fens« im 17.
Jahrhundert »ist ein schlagendes Beispiel flir die Auswirkungen friihka-
pitalistischer Landwirtschaft auf die Umwelt und die Armen«. Mit der
Zerstorung der Landschaft verschwinden auch Fische und Végel, die
Bestandteil der Nahrung dieser Menschen gewesen sind, zugunsten einer
»die folgenden drei Jahrhunderte« andauernden Verwandlung des ge-
samten Gebiets »in sduberlich bepflanzte Korn-, Zuckerriiben- und Kar-

364 Hausrath, Hans: Geschichte des deutschen Waldbaus. Von seinen Anfén-
gen bis 1850. Freiburg/Br: Hochschulverlag 1982, S. 183.
365 Vgl. Merchant, Carolyn: Der Tod der Natur, S. 71f.
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toffelfelder [...], Uiber die sich das geometrische Muster der Kanile leg-
te«. %

Was hier strenge Geometrisierung im Gitterraster ist, verlangt an-
dernorts, unter den MaB-Gaben der &sthetisch-herrschaftlichen Repri-
sentation, nach anderen Formgebungen. Am groBangelegten ordnenden
Zugriff dndert das nichts. »Die Zisterzienser-Abteien von Fountains Rie-
veaulx-Abbey in Yorkshire sind groBier, reicher und ausgedehnter als all
die auf dem Kontinent. Das Naturgefiihl des englischen 18. Jahrhunderts
wiinschte beiden eine gartenarchitektonische Fassung zu verleihen, und
aus diesen hochoriginellen Versuchen spricht eine wirkliche Verehrung
fir die Baukunst des Mittelalters«, schreibt Harald Keller, der diese
Anlage zur »grofle[n] Baukunst in groBer Natur« erklért, um sie von der
bloB3 »skurrile[n]« Melange aus »Rokoko und Pseudo-Gotik« des Land-
hauses von Horace Walpole abzusetzen. Die Kloster, im 12./13. Jahr-
hundert in der Einsamkeit der »Waldwiiste« gegriindet, sollen von der
englischen Gartenarchitektur des 18. Jahrhunderts »als Zielpunkte [...]
landschaftsgértnerischer Achsen« ins Malerische einbezogen werden.
Das werde »noch im Spatbarock« von 1720 bis 1730 in Gestalt des
Landschaftsgartens » The Wonder of the North« in der Ndhe von Ripon
(Yorkshire) verwirklicht. Zur »groBartigen Natur wesentlich beitragen
soll der zwei Meilen siidwestlich flieBende kleine »River Skell«. Um mit
ihm die Abtei Fountains mit dem Schlossgut Studley Royal zu verbin-
den, muss sein Lauf von Biegungen bereinigt werden. »Mit einer er-
staunlichen Konsequenz begann die Familie Aislabie diesen Plan zu
verwirklichen, schon 1718 wurde der Flu} kanalisiert, 1727-30 wurden
die Ufer gartenarchitektonisch gestaltet, wodurch halbmondformige
Seen, von groflen Laubkulissen eingerahmt, unmittelbar an den FluBlauf
herantraten und auf dem schmalen Griinstreifen zwischen Flufl und Seen
Statuen postiert wurden«. 1768 gelinge es dann »dem Sohne des Be-
griinders des Wasserparks endlich, die Ruine Fountains in seinen Besitz
zu bringen«. Nun kann der Flusslauf vollstdndig »auf die Ostfassade der
Abtei« ausgerichtet und die Kulisse aus Béumen bis zu diesem Punkt
vorgezogen werden. »Wasser, die strenge Zisterzienser-Architektur und
die umfassende Laubwand — sonst gibt es hier nichts.«*®’

Was zu Beginn des 18. Jahrhunderts in England noch in vergleichs-
weise iiberschaubarem Rahmen und als exklusive landschaftsarchitekto-

366 Ebda., S. 72ff.

367 Keller, Harald: Goethes Hymnus auf das Straburger Miinster und die
Wiedererweckung der Gotik im 18. Jahrhundert. 1772/1972 = Bayerische
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nische Einschreibungen der Oberschicht erscheint, erhédlt mit Beginn des
19. Jahrhunderts, in Deutschland, am Rhein, systematische und gesell-
schaftliche Dimensionen. Und hierin liegt der Unterschied zu vorange-
gangenen Umsetzungen von Kanalisierung und Melioration. Die wech-
selseitigen Entsprechungen jinnerer< und >duBlerer Natur<, von Land-
schaft und »Haushalt des Begehrens«,*®® die Wahrnehmung und Zuord-
nung von »Innenraum« und »Auflenraum« beginnen, zu einer iibergrei-
fenden gesellschaftlichen Sinnproduktion zu werden. Der Fluss als Sinn-
bild des Fortschritts, der disziplinierten Natur. Der Fluss, der gebandigt,
im Kanal gebiindelt fort-schreitet, ist »innen<, sowohl, was seine wis-
senschaftliche Konstruktion, als auch, was seine Existenz als Land-
schaftsraum, in dem »sich Gemiit und Seele spiegeln«,*® angeht. Um
1800 heif3t das:

»Fliisse miissen kontrolliert werden, ebenso wie die Individuen in der Gesell-
schaft zu ihrem eigenen Wohl vor Ubergriffen in jeweils andere Interessens-
phiren bewahrt werden miissen. Was in der Gesellschaft durch den Gesell-
schaftsvertrag und die Vernunft geleistet wird, wird beim Flul — ebenfalls zu
seinem Vorteil — durch die [...] >Bewallung< und durch yDamme« bewerkstel-
ligt.«*™°

Neben der »Bewallung« flacher Ufer werden Manipulationen von Prall-
hingen empfohlen, ihre »allmihlige, gleichférmige Abdachung«’”!
ihr Bestecken »mit Reisern von Korbweiden«, wie Johann Friedrich
Wilhelm Otto ausfiihrt, denn solche Mallnahmen

und

»verhindern dann die weitere Ausbreitung des Gewissers iiber die niedrigen
Gegenden des nahe gelegenen Landes. Der Strom wird gendthigt, in seinen
Grenzen zu verbleiben; er behilt dann den erforderlichen Grad der Geschwin-

digkeit, und reinigt dadurch den Boden in seinem Bette«.*

Die Béindigung bewirkt also, analog zur menschlichen Natur, die innere
Reinigung von morastigen Untiefen. Auch auf diese Weise ist beim
Fluss Moral Hygiene (bzw. umgekehrt).

Schwarz zeigt am Werk Ottos exemplarisch, wie und warum in die-
ser Zeit der Fluss >Innenraumcd ist, wihrend der See und ebenso »Siimpfe
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und Moriste« noch >AuBenraumc sind.’”® »Fliisse sind technisch mani-
pulierbar« und sollen das auch sein, etwa, um Versandung zu verhin-
dern. Charakteristika der FlieBgewaisser sind ihr FlieBen nach Gesetzen,
ihr »Lauf« in »Kanédlen« und ihre Beschreibbarkeit als physikalische
Objekte. »Entsprechend werden die Fliisse der Logik einer naturwissen-
schaftlich-systematischen Natur folgend konstruiert, iiber die wiederum
die technische Manipulierbarkeit zunehmend perfektioniert werden
kann.« Natur wird zur Abstraktion, mit den Mitteln der Geometrie nicht
nur Objekt der Beschreibung, sondern der Re-Konstruktion. »Der Fluf3
wird also vollkommen erfalit von den Regeln der Geometrie, es bleibt
kein noch so kleiner Rest an Unklarheit, oder »Un-fafbarkeit« zuriick.«
Nach diesen geometrischen Regeln ist alles am Fluss mess- und be-
rechenbar: Tiefe wie »Normalbreite« von Ufer zu Ufer, seine Bewegung
und die Wassermenge, sein »Profil«.’” Denn »man kann sich in jedem
Flusse ebene Fliachen gedenken, welche quer durch ihn gehen, auf seine
Richtung senkrecht sind und ihn bis auf den Grund durchschneiden«.’”
Der Fluss also als unendliche Reihe von senkrechten Fliachen. Mehr
noch, er besteht auch aus »Wassersdulen«, die den Newtonschen
Gesetzen folgen: So wird das FlieBgewésser »von der Quelle bis zur
Miindung zu einer Reihe aufeinanderfolgender Wassersdulen, deren
Masse und Bewegung den Gesetzen der Mechanik folgen«, zum abstrak-
ten Gebilde, das nicht als konkrete physiognomische Gestalt wahr-
genommen wird, sondern als »gestaltlos«.’”® Gestaltlos heift hier linear,
unauthaltsam, wie das Ticken der Uhr, der mechanistischen Zentralme-
tapher, die real nicht einfach Metapher bleibt, sondern »somatisch« wird,
kein Verweilen und sich dort gemein Machen (»M&andern<) erlaubt.
Gestaltlos heifit auch, Fortschreiten ohne Erinnerung, Abstreifen der
Tradition, zugleich Immunisieren gegen neues, das vom linearen Weg
abflihrt. Gestaltlos heilt: rein quantitativ, wird aber als Qualitédt be-
hauptet und wahrgenommen. Es geht voran.

»Die Fliisse haben kein spezifisches Objekt; das FlieBen will zu-
nédchst nichts als stattfinden, dann erst finden«,””’ schreibt Theweleit zur
Wunschproduktion, zur realen kérperlichen und zur literarischen Uber-
setzung. Dieses Stromen hat eine ganz andere Gestaltlosigkeit: »Das
FlieBen der Libido wird besungen, sein allgemeinstes Prinzip: landen,
wieder frei treiben [...] kein vorgegebenes Zielobjekt haben, weil alles
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sein Objekt ist. Die Wasser flieBen zu allen Kiisten und von allen Kii-
sten.«’’® Das ist der »Wunsch zu Wiinschen«, wie Deleuze/Guattari, auf
die Theweleit sich immer wieder stiitzt, ihn unter der Hiille des »Odi-
puskomplexes« hervorgezogen haben.”” Und es ist die Zuriickweisung
Freudscher Zielfixierung. Keine Flusslandschaften, die sich mit denen
Tullas oder Ottos zur Deckung bringen lassen. In Deleuzes/Guattaris
»Wunschmaschinen funktioniert alles zur gleichen Zeit — begleitet aber
von Pannen und Fehlziindungen, Stockungen, Kurzschliissen, Unterbre-
chungen, von Zerstiickelungen und Abstdnden und zudem innerhalb ei-
ner Gesamtheit, deren Teile sich niemals zu einem Ganzen zusammen-
fligen lassen: weil die Einschnitte produktiv sind und selbst Vereinigun-
gen bilden«.*® Das wire die Landschaft eines Flusses, der bestindig
»yArme« bildet und wieder abschneidet, sein >Bett« wechselt, Ufer zerstort
und neue aufbaut.

Der Fluss ist die wesentliche Entsprechung der >duB3eren Natur< zur
»inneren< des vergesellschafteten menschlichen Korpers. Insbesondere,
was seine Einddmmung betrifft. Das Fortschrittsversprechen dieses
Flusses ist ein doppeltes (und antagonistisches): Zum einen »Deterrito-
rialisierung«, die Entgrenzung der Produktionsméglichkeiten der Men-
schen«, die Geld-, Waren- und Arbeiterstrome in Gang setzt und sich
selbst mit den Blut- und Schweillstromen der Arbeiter und auflereuro-
pdischen Vélker antreibt«, aber zugleich, mit dem Einreilen bisheriger
sozialer Kontrollen, auch »eine Entfaltung der menschlichen Liiste«
moglich werden lésst, und daher zum anderen »Reterritorialisierung«.
Sie »entwirft den Menschen als >Beherrscher< der Maschine und den
Lenker und Kanalisierer seiner und der gesellschaftlichen Strome, ein
reaktionires Programm, denn Objekt dieser Aktionen ist sein eigenes
UnbewuBtes: stillgelegte Produktion dort, wihrend die Geldstrome flie-
Ben«.*®!

Die Strome des geometrisierten Flusses landen nicht, sie lassen sich
nicht frei treiben. Es sind »codierte Strome«, zuverlédssig kanalisiert und
in eine Richtung gelenkt. Es geht voran, und nicht in die Breite oder
nach unten. Das bleibt den Seen (oder Siimpfen) vorbehalten. Seen sind
bei Otto »AuBlenrdume« und sie sind physiognomisch erfassbar, »indivi-
duelle Gestalten«. Sie gehdren zur »unmittelbaren, konkreten Natur, sie
gehorchen nicht den »Gesetzen der Mechanik« und werden daher nicht
als »Aneinanderreihung von Wassersdulen beschrieben«. Zwar haben
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sie, analog zum »Bett« des Flusses, ein »Becken«, dazu einen »Rand,
»Ufer« und »Inseln«, also »einen mechanischen Anteil«, werden aber
weder bis auf den Grund »>durchschnitten<, noch beziiglich ihres »Was-
serhaushaltes« bilanziert. Versuche, Angaben iiber ihre »morphologi-
sche[n] Regelhaftigkeiten oder physikalische[n] GesetzméBigkeiten« zu
machen, verlieren sich iiberwiegend im Vagen, Etwaigen.**? Auch
Horace Benedict de Saussure hat 1779 den See aus der Perspektive des
yInnenraums< (Fluss) als >AuBenraums, als »Fremdkorper« und Man-
gelerscheinung konstruiert.*® Seen sind dazu offensichtlich unproduk-
tiv, da sie »Fliisse aufnehmen und wieder von sich lassen« oder aber
»Flusswasser empfangen, aber keins abfiihren«.”® Sie haben eine be-
stenfalls werginzende Funktion«,*® werden »gegeniiber den Fliissen ge-
wissermallen als defiziente Objekte betrachtet, da »ihre »Hauptkennzei-
chen< ausschlieBlich in Bezug auf die Fliisse beschrieben werden«.**
Eine Abhédngigkeit, die dann auch nicht folgenlos bleibt.

Wihrend das >Gestaltlose<, Geometrische fassbar ist und bleibt, 16st
sich das »Gestalthafte« hingegen in dem Moment auf, in dem es »mit
naturwissenschaftlich-systematischen Methoden beschrieben und erkléart
wird«.*®” Ein weiteres Mal wird die Geometrisierung zur einzig ange-
messenen Re-Konstruktion der Natur des flieBenden Wassers, denn des-
sen »wichtigste[s] Attribut«, die »Bewegtheit«, bedroht die Existenz der
Seen, »indem diese durch den Einflu} des flieBenden Wassers kleiner
werden, wenn nicht gar vollig verschwinden«, wie Otto am Beispiel des
Genfer Sees behauptet. Die »Natur des Flusses bedeutet eine Gefahr-
dung fiir die Natur des Sees oder ist ihr wenigstens nicht angemessen«.
Das schon, weil der See als ein »voriibergehendes und vom Flu3 abhén-
giges Phdnomen, ein >Surrogat« des Flusses (oder auch des Meeres)«
gilt, was sich bei Otto und bereits bei de Saussure finden lisst.**® Der
See ist abhédngig, »Surrogat«, wird vom Fluss geschaffen und wieder ge-
16scht, er ist zwar gestalthaft und historisch, aber vergédnglich. Er ist ein
Fremdkorper und konkret. Seine Tiefen sind nicht messbar (dann
verschwindet er). Er ist Bestandteil des »>AuBenraums<. In dieser Weise
entspricht er dem »auBereuropdische[n] und unbekannte[n] Raum, der
Kolonie, dem »Anderen«, »Frau, Natur, Gefiihl«, wihrend der >Innen-
raum¢ das Abstrakte, das »Binnenland«, das »Eine«, »Mann, Kapital,
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Vernunft«, Nation« usw. repréasentiert, wie Schwarz das an anderer Stel-
le skizziert.

Der Fluss wird zur Berufungsinstanz eines gesellschaftlichen Fort-
schritts, der sich unbeirrbar linear bewegt und dabei alles im Weg Ste-
hende beiseite rdumt. »Jeder FluB grébt sich seinen Kanal durch eigene
Kraft aus, und proportionirt ihn nach der Menge des abzufiihrenden
Wassers«, dabei »ebenen« Fliisse »den Boden, worauf sie fort geheng,
wobei sie »unfehlbar allenthalben [...] alle Hindernisse weggeschafft«
haben, »die ihrem gleichformigen Laufe entgegen standen«.”® Der Fluss
wird damit zur Metapher seines zumeist zukiinftig noch zu schaffenden
»Selbst¢ als Kanal. Schon deshalb sollte dieser Kanal als »wahre Natur«
des Gewissers erscheinen. Denn nur ein kanalisierter Fluss rdumt Hin-
dernisse ausschlieBlich weg, reifit sie mit sich, nach vorn, »unfehlbar«.
Ungebéndigte Fliisse beseitigen zwar auch Hindernisse, sie schaffen
aber zugleich stindig neue, indem sie Ufer abreiflien, Bdume entwurzeln,
Sandbénke aufschiitten.

Die Fliisse des >Innenraums< dagegen halten sich nicht auf und neh-
men nichts an; »entlang ihrer Ufer findet zwar Geschichte statt, aber sie
selbst sind ithrem Wesen nach j>geschichtslos<. Die Paradoxie in der
Konstruktion der Fliisse besteht darin, daf sie, selbst geschichtslos, als
Metapher fiir die historische Zeit herangezogen werden«.® Der Fluss
flieBt quantitativ, der qualitative Kontakt zur AuBenwelt ist untersagt,
der Kanal schottet ab gegen das Konkrete. Der »Wunsch« wird trans-
formiert zur >Sehnsucht< nach Irgendetwas in der zentralperspektivisch
stetig unerreichbaren Ferne. Der Rest bleibt sentimentale Kulisse, die
sich mit Gewinn genieflen lasst. Rheinromantik.

Auch die Rheinromantik ist ein Abkdmmling des Fort-Schritts. Zwar
haben Georg Forster et al. schon vor 1800 ihre Rheinfahrten unternom-
men. Aber »zum LieblingsfluB« eines regelrechten »romantischen Tou-
rismus« wird der Rhein erst seit dem »zweiten und dritten Jahrzehnt des
19. Jahrhunderts«. Man kann die vorgebliche Ironie der Erzeugung einer
»ganze[n] neue[n] Generation von Produzenten und Konsumenten flu-
vialer Mythen«, wie Simon Schama, »auf das Auftauchen von Dampfern
auf den groBen Fliissen«™' zuriickfithren, greift damit aber etwas zu
kurz. »An Deck eines Raddampfers konnte sich der eifrige Tourist iiber
die Loreley belehren lassen oder Heines Version lesen (wenn nétig, in
der Ubersetzung von Mark Twain), wihrend rheinische Burgen, Déorfer
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mit Fachwerkhiusern und Weinberge vorbeiglitten.«**> Diese Rheinro-
mantik aber ist von der Kanalisierung nicht zu trennen.

In der Tat ist fiirs stdndige Besingen des »Vater Rhein< und dessen
yromantischer Schonheit« das von Friedrich Silcher vertonte »Ich weil3
nicht was soll es bedeuten...« ein herausragendes Beispiel, dessen Ver-
breitung und sinnstiftender Charakter so enorm gewesen ist, dass es
selbst im faschistischen Deutschland gesungen werden durfte, wobei der
Autor als »unbekannt« ausgewiesen werden musste, um den konvertier-
ten Juden als Urheber verschwinden zu lassen. Als Heinrich Heine 1824
sein Loreley-Gedicht verfasst, ist es schon sieben Jahre her, dass der
Oberst Johann Gottfried Tulla sein Jahrhundertwerk der Korsettierung
des »Deutschen Stroms< begonnen hat. Die Kanalisierung der Gewisser,
des Rheins, hat offenbar weniger zur Entfremdung von ihnen gefiihrt,
vielmehr besteht diese Entfremdung dem >wilden Zustand¢ gegeniiber;
damit wire die Begradigung und Korsettierung eine Art >Heimholungx.
»Und ruhig flieBt der Rheing, stetig und majestitisch, ohne Ausbriiche
und Schwankungen. Das kann er aber erst seit der Pioniertat Tullas und
kaum vorher. Die Katastrophe des Schiffers »im kleinen Schiffe« ist
verschuldet durch eine Regression. Es ist die Nymphe, die ihr zauber-
kréftiges Haar kdmmt und eine »wundersame, gewaltige Melodei« singt,
was ihn mit soviel »wildem Weh« ergreift, dass er nicht auf den Felsen
achtet und in den Fluten versinken muss. Aber in denen der archaischen
Frau (»Ein Mérchen aus alten Zeiten«), zugleich denen der »>Luxuriag,
wie der Kamm ausweist,”” und nicht in denen des »Vaters< Rhein, der er
wohl erst seit seiner »Heimholung« so richtig sein kann.

Diese touristische »Romantik< aber entsteht in der Schaffung von
»Idylle< im >Imposanten<: Burgen und Ruinen, Fachwerkhéuser, Wein-
berge- und Stuben; allesamt Bilder von etwas >Heilemg, einer »Versoh-
nung< von Kultur und Natur. Idylle stammt vom griechischen »eidyl-
lion« (Bildchen) und »meint einen Zustand des abgeschirmten Gliicks,
das im Bildcharakter des Realen gesucht wird und fiir die vielfaltige Un-
bill der Wirklichkeit entschidigen soll«.*** Idyllen sind

»Substitute, mit denen sich leben 148t, jedenfalls voriibergehend. Es sind Sig-
naturen einer Herrschaft {iber das Unertrégliche: iiber das gewaltige Gottliche,
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das im Bilde gebannt ist und iiber das chaotische Leben, das gerade wegen
seiner iiberbordenden Fiille erst in Grenzen erbliiht«.*”

So, wie der Rhein erst als Eingegrenzter »erbliiht«. Das eben scheint ein
Gegenteil von Entfremdung zu sein. Kamper selbst betont ja, dass »der
Machtapparat« immer auf das »Funktionieren« der Idyllen »im Haushalt
des Begehrens angewiesen« ist, was impliziert, »daf sie ihr Versprechen
— wie verschoben auch immer — einlésen miissen«.””®

FlieBendes Wasser als quantifizierbare Abfolge von Wassersdulen. Die
Geometrisierung hat eine Vorgeschichte. Rudolf zur Lippe hat sie er-
zahlt, und nach ihm Klaus Theweleit. Es geht um das programmatische
Circe-Ballett am Hof des franzosischen Konigs Heinrich III. im aus-
gehenden 16. Jahrhundert, das explizit die Unterwerfung der chaotischen
Natur — reprisentiert durch die von wilden Tieren umgebene »De-
miurgin einer instabilen Naturordnung«®*’ Circe — unter den Willen und
die Macht des mannlichen Geistes und seiner ordnenden Vernunft ver-
anschaulicht, dargestellt als Jupiter, vom absolutistischen Herrscher
selbst gespielt. Zugleich inszeniert der Tanz die Unterwerfung des >Na-
turwesens< Frau unter das rationale Einzelsubjekt Mann, als gesamtge-
sellschaftlichen Vorgang ebenso, wie als je individuelle in der Ehe; voll-
zogen durch Konigin Luise, die sich devot vor ihrem Ehemann verneigt.
Die Inszenierung der Macht-Ubernahme beansprucht Vollstindigkeit,
das Prinzip der chaotischen Natur (der Frau) unterliegt dem Prinzip der
rationalen Kultur (des Mannes) und seiner geistig-technischen Macht:
Circe erhilt einen subalternen Platz und wird an erhohter Stelle durch
Pallas-Athene ersetzt, rein geistig gezeugte Kopfgeburt des Jupiter, Pro-
totyp des asketischen Eros.

Circe erscheint als Symbol der Vermischung der Elemente, der
»kreatiirliche[n] Zeugung« und des »Begehren[s] im allgemeinen«.398
Sie »ist die Natur. Als Tochter des Sonnengottes und der Meeresgottin
Perseis ist sie Inbegriff jener »Vermischung der Elemente« Feuer und
Wasser, durch die »alle Dinge geschaffen sind«.** Circe, die »Zaube-
rin« und »Verfiihrerin« weicht im Ballett der mannlichen Macht der Se-
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zession, Atomisierung und Rekonstruktion der Natur, représentiert durch
Geometrie: Die Konigin und ihre Hofdamen »formieren sich« als Naja-
den »bald zum carré, bald als rond und bald auch als Dreieck, zu Sym-
bolen der sich durchsetzenden neuen Formen der Naturbeherrschung mit
Hilfe der >Naturwissenschaften««. Najaden sind die reinen Quellnym-
phen der Fontaine des Gartens, und so ist es auch ein Springbrunnen, der
im Ballett die Verwandlung des ehedem bedrohlichen weiblichen Was-
sers — via Macht der ménnlichen Technik — in »entsinnlichtes >weiles<
Wasser«*” und so die neue Ordnung verkérpert, den Triumph der Zivili-
sation des Fortschritts und der »koniglichen Macht« iiber das »ver-
wiinschte Naturprinzip«.*”' Vier Jahrzehnte spiter wird René Descartes
den menschlichen Organismus in dieser Weise beschreiben:

»So wie man es in den Grotten und Fonténen in den Gérten unserer Konige
sehen kann, daB allein die Kraft, mit der das Wasser sich bewegt, wenn es aus
der Quelle entspringt, hinreicht, um dort allerhand Maschinen in Bewegung zu
versetzen oder sogar einige Instrumente spielen oder einige Worte aussprechen
zu lassen, je nach der verschiedenen Anordnung der Rohren, durch die das
Wasser geleitet wird. Und tatsdchlich kann man die Nerven der Maschine, die
ich beschreibe, sehr gut mit den Rohren der Maschinen bei diesen Fontidnen
vergleichen, ihre Muskeln und Sehnen mit den verschiedenen Vorrichtungen
und Triebwerken, die dazu dienen, sie in Bewegung zu setzen, ihre Spiritus
animalis mit dem Wasser, das sie bewegt, wobei das Herz ihre Quelle ist und
die Kammern des Gehirns ihre Verteilung bewirken.« 2

Die Unterwerfung der »inneren< wie >duBeren Natur< unter die absolu-
tistische Staatsmacht, den >Maschinen-Staat<*”® wird inszeniert als »pro-
fanes Ritual«. Die grundsétzliche Geometrisierung des Korpers in
»Vitruvsche[r] Tradition«, seine Ausrichtung nach »Zirkel« und »Sand-
uhr«, also »Maf} und Zeit« in den Tanzvorschriften, die Lippe unter-
sucht, steht in einer wichtigen Beziehung zum Fechten und Springen, zu
exakt geregelten physischen Abldufen des Kampfes. »Die Verwandt-
schaft zwischen den Bereichen wird von allen Tanzautoren mit Ausfiih-
rungen iiber die antiken Kriegertinze ausfiihrlich betont.«*** In der roya-
len Inszenierung des Kampfes zwischen ménnlicher Vernunft und weib-
licher Natur wird
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»der Kampf der zentralistischen Ordnungsgewalt gegen spitfeudale Machtan-
spriiche wie gegen diejenigen Anspriiche der Unterprivilegierten auf eine Re-
produktion, die sie nicht kausal begriinden konnten und wollten, zur rigiden
Dichotomie stilisiert. Den Geistern, die dieser historischen Strategie zu Er-
scheinung und Wirksamkeit verhalfen, diente nun die duflere Natur zum Pro-
jektionsfeld der Unterdriickung von innerer. Indem die Auflehnungen gegen
die gesellschaftliche Ordnung identifiziert wurden mit jener die vernunftbe-
gabte Menschheit schlechthin bedrohenden Macht gleich Circe, konnte das
Lustprinzip gewissermallen zum Volksfeind deklariert und in den vergesell-
schafteten Menschen als duBierer Feind bekémpft werden«.*

Durch die Besetzung des Stiicks — der Konig ist Jupiter, die Koénigin
fiihrt die Najaden, dargestellt von Herzoginnen, an — wird »das mytholo-
gische Geschehen unmittelbar auf den Konig« bezogen, »die Mytholo-
gie in aktuellen Mythos umgewandt«.**® Das »wirklich Wichtige« sind
wle Roy und la Géometrie«.*"’ Dazu wird ein ganzer Fuhrpark von Ma-
schinen aufgeboten, »Bewegungsmaschinen« und »Flugmaschinen«, »in
einer Wolke untergebracht« wird die Musik. »Die Wunder der Technik
dienen im Hofballett grundsétzlich und auch mythologisch ausgewiesen
dazu, die konigliche Staatsordnung als politische Technik bewundern zu
lassen.« Zur Maschinerie gehort auch Circes prachtvolles Feenschloss,
das ihre Macht in Frankreich klar machen soll. Aus ihm stiirzen, Furien
gleich, ihre Tiere, nachdem es von den kéniglichen Truppen angegriffen
worden ist.**®

»Circe wird Tochter der Sonne und der Perseis genannt, weil das Verlangen
und die Sinneslust den Tieren aus Hitze und Feuchtigkeit erwachsen: Wenn
dieser natiirliche Kitzel und ihr Stachel, der uns zur Wollust antreibt, die
Oberhand {iber uns gewinnt, so dringt er uns zu Lastern, die uns den Tieren
gleich machen: Unzucht, Fluchen, Grausamkeit und andere schlechte Eigen-
schaften. Doch wer von der Vernunft geleitet wird, ist vor solchen Giften si-

cher.«*”

So Odysseus, der anders als seine Gefdhrten, nicht in ein Tier verwan-
delt wird. Merkur tritt auf, Gott der Handler und damit Sinnbild der biir-
gerlichen Klasse, er kann allein nichts gegen Circe ausrichten, braucht
die Hilfe Minervas, der staatlichen Justiz. Wie die Najaden, nachdem sie
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»im Halbkreis ihre geometrischen Figuren aufgegeben haben«, wird
auch er von Circe »immobilisiert« und von den Tieren in die Natur zu-
riickgeholt, in >naturhafte Stagnation< versetzt. Heinrich III. fiihrt dage-
gen eine grofle »Koalition der Gotter«, zu denen auch Pan gehort, »als
eine Art von Gegennatur von Circe, verstirkt durch die »vier Dryaden«
und die vier Kénigstugenden »Prudence, Temperence moderée, Sage
mépris de la criante; Justice«. Den Ausschlag gibt die Kopfgeburt
Pallas-Athene, Personifikation der »theoretische[n] Intelligenz« bzw. der
Mbglichkeit der Herrschaft des Verstands.*'’ Dass der Konig nicht selbst
kidmpft, sondern die (gesellschaftlichen) Kréfte dirigiert, macht seinen
Triumph um so gréBer, schon weil er einen so machtigen Gegner besiegt
hat.*'' Die »Apotheose« der Auffiihrung ist dann nicht die Niederlage
Circes, oder ein »Volksfest(, sondern das »grand ballet«, und zwar »der-
art dal ein jeder glaubte, Archimedes hitte die geometrischen Propor-
tionen nicht besser verstehen kdnnen, als die Prinzessinnen und Damen,
die sie in diesem Ballett praktizierten«.*'?

Theweleit beméngelt, Lippe vernachldssige einige wesentliche Punk-
te. So, dass die Konigin sich an der Spitze des Najadendreiecks person-
lich vorm Herrscher und Gemahl verneige, ihre personliche Unterord-
nung in der Ehe inszeniere, womit das absolutistische Ritual das Muster
der »biirgerliche[n] Kleinfamilie« bereits vorweg bilde.*”* Auch im Ri-
tual der Kopfgeburt Jupiters/Heinrich III. sei mehr zu beobachten. Da-
raus folge

»namlich, daB die Prinzipien der neuen Staatsvernunft ohne fleischliche Betei-
ligung der Frau, durch eine Junggesellengeburt aus dem Hirn des zentralisti-
schen Machthabers entspringen. Aller Zauber, alle Lust und Sinnlichkeit der
Natur, die hier identisch mit Circe ist [...], ist aus den Zeugungen des neuen
Lebens entfernt. Die Natur ist zum Ausbeuten da, was an ihr Lust verspricht,
wird bekdmpft, indem die sinnliche Frau bekdmpft wird; selten ist dieser stén-
dige Herrschaftssicherungsvorgang so gut greifbar wie hier«.*'

Dafiir stehen die Najaden/Herzoginnen, die »eigensten und reinsten
Krifte« des Landes, in ihrem »Hain«, der ein absolutistischer Garten mit
Springbrunnen ist, gebdndigte Natur, »Symbol des blithenden Rei-
ches«.*”® Eine EntiuBerung weiblichen »Begehren[s]« zugunsten einer
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Verkérperung des »Begehren[s] des Mannes«,'® eine »offentliche In-
szenierung der Unterwerfung der weiblichen Produktivkraft, wie der
Hof sie sich wiinscht«, so Theweleit:

»Der Neubau des biirgerlich/absolutistischen Staats errichtet sich auf dem
Fundament der Neuformierung der Sexualitdt der >hoheren< Frau, die zum Mo-
dell fiir alle werden soll. Das FlieBen der Strome ist in einer Fontaine gefan-
gen, die zur Lust des Mannes in seinem Garten sprudelt, entsinnlichtes >weifles
Wasser¢, gut zur Bewdsserung des neuen Ordnungsstaats. Die Figuren des
Tanzes sind dementsprechend entfleischlicht, die Demonstration einer Kana-

lisierung.«*"”

Ganz anderes Wasser als das der Circe, dem »tiefen Schlund der Liiste«
in dem die, »die fithrerlos wandeln« und »vom Wege« abkommen, »er-
trinken« miissen, »ohne jedoch zu sterben«, weil der Geist unsterblich
sei, »beraubt der Urteilskraft, unter der grausamen Kette der Lust, die
unaufhorlich den Geist verhext«, wie die Worte von Pallas-Athene im
Ballett lauten.*'®

Die Zuordnung des nichtkanalisierten Wassers als Element und na-
tiirlichem Ort verlduft eindeutig.

»Immer wieder: die Frau aus dem Wasser, die Frau als Wasser, als brausendes,
spielendes, kiithlendes Meer, als reilender Strom, als Wasserfall, als unbe-
grenztes Gewidsser, durch das die Schiffe treiben, mit Seitenarmen, Tiimpeln,
Brandungen, Miindungen; die Frau als lockende (oder gefahrliche) Tiefe, als
Becher, in dem der Saft sprudelt, die Vagina als Welle, als Schaum, als dunk-
ler Ort [...]. Die Vagina als Eingang in den Ozean, die Ozeane als Teil jeder
Vagina. Wer durch das Tor tritt, beginnt eine Weltreise, ein FlieBen um die
Welt. Wer in der richtigen, in der Mdse war, kennt alle Orte der Welt, die zu

. 41
kennen sich lohnt.«*"

Die Symbolisierung der Frau, der weiblichen Sexualitit und ihrer Ana-
tomie durch das Wasser, die Analogie Wasser — Geburt — Frau, sind si-
cher schon sehr alt. Theweleit vermutet allerdings in der speziellen
»Unterdriickung durch Uberhéhung, durch Entgrenzung und Entwirkli-
chung zu einem Prinzip«, die in der Wassersymbolik des »FlieBens, der
Weite, der unendlichen Lockung«, namenlos und entkonkretisiert, zum
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Vorschein kommt, eine relativ neue Erscheinung, etwa seit dem 14.
Jahrhundert, Ableger des Marienkults. »Jede einzelne wirkliche Frau
wird unbrauchbar fiir die edlen Zwecke und paradiesischen Liiste der
schopferischen Herrn«*?
Reihe von Literaturbeispielen. Die Nymphen aber, die schaumgeborenen
Aphrodite und Venus,"' derartige »Frauenbilde[r]« entstammen be-
kanntlich bereits der Antike,*”* wie auch die Humoralpathologie, nach
der die Frau aus ihrer grofleren Feuchtigkeit und Kélte erklért wird.

Zunéchst: In der patriarchalen Analogie Frau/Wasser ergibt sich das
Bild der »Untiefe« Frau, in die der Mann Angst hat zu versinken, bzw.
in die er sich fallen lassen konnte, was eigentlich seinen geheimen
Wunsch ausmacht, der aber verboten und daher angstauslosend ist. >Er-
laubte« Umgangsformen mit dem Wasser sind Kanalisierung, Einddm-
mung, Trockenlegung — wie die Freudsche Trockenlegung des »Es< zum
»Ich« —, Schiffbarmachung, Eroberung neuer Welten via See etc. Sicher
haben all diese realen Handlungen in der Geschichte reale Hintergriinde.
Etwa die Sicherung des Uberlebens gegen Fluten, Landgewinnung, vor
allem aber politisch-6konomische Motivationen. Gleichwohl gibt es eine
Interdependenz zwischen realen Handlungen und deren symbolhaften
Bedeutungen, fanden und finden die oben genannten Begriffe der Natur-
beherrschung ihre Entsprechung in der herrschenden Sexualitdt. Tradi-
tionell-patriarchalisch lassen sich so Begriffe wie Kanalisierung und
Einddmmung auf die Reduktion der weiblichen Sexualitit zur monoga-
men Mutter, Begriffe wie Eroberung und Schiffbarmachung als Be-
schreibung der herrschenden ménnlichen Sexualitdt (mit der Ehe als
yHafen< in seiner impliziten Ambivalenz) entziffern.

Es bleibt der Kontext der Reduktion und der gleichzeitigen Repro-
duktion. Einerseits der Reproduktion weiblicher Sexualitdt zur Mutter-
schaft, die etwa Freud in seiner Deutung des Trdumens von »Wasser«
nachvollzieht.*”® Andererseits in der (technischen) Reproduktion der Na-
tur zur Kulturlandschaft mit ihren kiinstlichen Seen, Teichen, Kanélen
oder Springbrunnen; aber auch in der verkehrstechnischen Eroberung
des Wassers.

Das srelativ Neuec konnte also in der Moglichkeit und Pflicht zur

— zum Beleg versammelt Theweleit eine ganze

Manipulation von FlieBgewissern, wie sie in der Hydrographie um 1800

420 Ebd., S. 358f.

421 Vgl. ebda., S. 347f.

422 Vgl. Bessler, a.a.0., S. 11ff.

423 Wenn Ménner im Traum eine Frau aus dem Wasser retten, machen sie sie
zur »Mutter«; wenn Frauen dasselbe traumen, »bekennen« sie sich zur
Mutterschaft; vgl. Freud: Beitrdge zur Psychologie des Liebeslebens, in:
Studienausgabe Bd. V. Sexualleben. Frankfurt/M: Fischer 1972
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theoretisch fundiert wird, die praktisch aber schon lénger betrieben wird,
liegen. Die allfdlligen literarischen Phantasien von iiber die Ufer treten-
den >weiblichenc¢ Stromen wéren dann die korrespondierenden imagi-
nativen Entgrenzungen.

Die Kanalisierung des >weiblichen< Wassers zu Fontainen dient der herr-
schaftlichen Lustbarkeit, seine Kanalisierung zu Wasserwegen, seine
»Entsinnlichung< durch Geometrie zum >Gestaltlosens, dient dem Fort-
schritt. Der See (dhnlich der Sumpf) ist bisher »gestalthaft¢, ein histo-
risch und kulturell geprigter Ort gewesen, konkrete Natur, die ver-
schwindet, wenn sie errechnet werden soll. Er ist demnach nicht »ent-
sinnlicht«. Fiir das Ende des 19. Jahrhunderts zeigt Astrid E. Schwarz
drei »Seeperspektiven«, entwickelt aufgrund dreier »6kologische[r] Ba-
siskonzepte«, die »auf der konstruktionslogischen und semantischen
Ebene ebenso prisent sind wie auf der sozio-politischen Ebene, in ge-
wisser Weise deren Korrelate sind«. So gebe es den »liberalen«, den
»konservativen« und den »funktionalen See«.

Der »liberale See« entspricht der »evolutionsbiologischen Konstruk-
tion der Natur«. In seinem Innern herrscht eine Autonomie der Subjekte,
die sich rational vertraglich »zum gegenseitigen Nutzen zusammenge-
schlossen« haben. Ein Vertragsbruch wiirde Kampf aller gegen alle be-
deuten. AuB3erhalb existiert eine feindliche, zerstorerische Umwelt, was
eine Konkurrenz der Subjekte um knappe Ressourcen bedeutet, »um im
Uberlebenskampf bestehen zu kénnen«. Daneben existiert eine »Riuber-
Beute-Beziehung, die ebenfalls »bestimmten GesetzméBigkeiten folgen
soll«.*** Es handelt sich um das Modell der »Nische«, dem knappen Le-
bensraum mit begrenzten Ressourcen, ohne »Wohlfahrt« und mit rein
zweckbestimmten Vertragsabschliissen, das vor allem Stephen Alfred
Forbes vertreten hat.*> In Opposition dazu entspricht die »konservative
See« dem »Basiskonzept Mikrokosmos«, in dem, wie auch im gesell-
schaftlichen Konservativismus »dem Boden als Standortfaktor« eine
enorme Bedeutung zukommt.*® Hier ist die AuBenwelt nicht feindlich,
sondern ein »Traditionsgefiige«, in das sich Individuum und Gemein-
schaft einfiigen, um dort »zu sich« zu finden, eine Anpassung an die Um-
welt zu vollziehen. In diesem besonders von Otto Zacharias vertretenen
Konzept herrscht das Prinzip der »Lebensgemeinschaft« mit strikt hie-
rarchisierten Wechselbeziehungen. »Die Natur ist organische Natur, die

424 Schwarz, a.a.O., S. 262.
425 Vgl. ebda., S. 248.
426 Vgl. ebda., S. 250f.
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sowohl isthetisch erfahrbar und Ort der Produktion ist.«**” Der »funk-
tionale See« schlieBlich, nach dem »Basiskonzept Energie«, vertreten
durch Frangois-Alphonse Forel, konstruiert die Organismen in einem
Netzwerk aus »gegenseitigen, nachbarschaftlichen Verpflichtungen,
was zu einer Paradoxie flihrt: der Gleichzeitigkeit des >liberalen< Neben-
einanders und der >konservativen< wechselseitigen Verpflichtung. Die
soziale Steuerung erfolgt in einem »automatischen ProzeB«, also selbst-
titig. »Die Mathematisierung richtet sich nicht nur auf die Beschreibung
der Populationsdynamik — wie im liberalen Modell — und auch nicht auf
die Produktion — wie im konservativen Modell — sondern es wird, in
einer anderen Radikalitdt als bei den anderen beiden Positionen, die
Kontrolle und Mathematisierung des »Ganzen< angestrebt.« Hier ist alles
quantifizierbar und soll es auch sein, wenn noch nicht aktuell, dann
jedenfalls potentiell.***

Wissenschaftlich, 6kologisch ist jetzt also auch der See »innen<. Ver-
gesellschaftetes, mathematisiertes Gebilde. Was bleibt, sind Phantasien,
in denen die Gegenweltlichkeit aufrechterhalten oder wiederbegriindet
wird, in denen »Kultur in Natur« zuriickverwandelt wird.*** In denen das
»Andere< der Landschaft, ihre »Weiblichkeit, Unergriindlichkeit und
Numinositdt behauptet werden. Dieses »>Andere« ist selbstverstindlich
»Eigenes¢, im >Innenraum« definiert.

Gustave Courbet entwirft in seinen Gemélden Landschaften als
weibliche Unterleiber, den weiblichen Unterleib als Landschaft. Die Na-
tur sei fir ihn »ein weibliches Wesen«, schreibt Giinter Metken, »das er
malend fiir sich beanspruchte, mit dem er verschmolz wie mit seinen
Modellen«. Seine Baume weisen Wunden auf, Felsen sind anthropo-
morph. Inspiriert sei er durch die »heimatliche Franche-Comté«, die
»niederschlagsreiche Karstgegend des Jura«, die geprigt ist von Wei-
hern, Waldseen und Flusstidlern. »Es ist eine aquatische, fliissige und
feuchte Landschaft. So auch Courbets Malerei.« Hier sei in anndhernd
zwei Dritteln Wasser vorhanden. »Wie vom nassen Element getragen,
vertraute sich der Kiinstler selber, schwimmend oder trdge an der Ober-
fliche treibend, den Gewdssern an. Stille Wasser, Stromungen, Wirbel
[...] speisten seine Imagination«. Ebenso Grotten, Quellen, Hohlen, >ge-
heimnisvolle Offnungen¢, denen Wasser entquillt. Also komponiert er

427 Ebda., S. 262f.

428 Vgl. ebda., S. 263.

429 Vgl. Steinwachs, Gisela: Mythologie des Surrealismus oder die Riickver-
wandlung von Kultur in Natur. Eine strukturale Analyse von Bretons
»Nadja«. Neuwied, Berlin: Luchterhand 1971, S. 72f.,, hier in Beziehung
zu Aragons »Paysan de Paris«.
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»schluchtartige Téler, dunkle Griinde und lichte[n] Himmel dariiber,
Helldunkelkontraste, die Blickfithrung von unten nach oben«. Vermittelt
werde hier ein »Hinabsteigen auf die Talsohle«, ein »Eintauchen in
schattige Wilder, das Vordringen zu den Quellen von Lison und Loue«.
Empfangen werde man »von einer gedffneten, oben vorspringenden
Felsstirn«, von »moosig bewachsen[en] Flanken«. »Zentral die dunkle
Offnung, aus der Wasser wie von weit her und aus einem unerschdpfli-
chen Reservoire stromt: Entstehen der Welt im Feuchten.« Hier geht es
iiberdeutlich um »Vermischungszustinde der Korperrinder«.”® Vom
»Felsmund« schreibt Metken, der ansauge und zuriickgebe, dessen Was-
ser sich in ein iiberlaufendes Becken ergiefle, was weitere Strdmungen
der Biche bewirke: »Uberall Rinnsale, Veristelungen gleich einem
Adernsystem, Blutkreislauf der Natur«, das subkutan neue »Quellen,
Timpel, Wasserfalle« speise, »Spiegel«, in denen Baume und Felsbén-
der widerscheinen.*'

Abb. 4: Gustave Courbet: Der Ursprung der Welt, 1866

Es scheint klar, worauf das hinauslauft: auf das Bild vom »Ursprung der
Welt« (1866), den nackten Unterleibstorso, der sich analog als Land-
schaft beschreiben ldsst. Und in @hnlicher Weise auf die »Frau mit den
weiflen Striimpfen« (1861). Metken zitiert eine Bemerkung Jack Lind-
says zu diesem ebenfalls »um die Vagina zentrierten Werk«: Wiirden
Bildkomposition und Anordnung beibehalten und in einer Skizze »die
menschlichen Partien in Felsen, Gebiisch« usw. umgewandelt, kdme
eine Courbet-typische Landschaft heraus. »Die Vagina bildet den Ein-

430 Theweleit, a.a.0., S. 401.
431 Vgl. Metken, Giinter: Gustave Courbet. Der Ursprung der Welt. Ein
Luststiick. Miinchen u.a.: Prestel 1997, S. 45ff.
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gang zur Hohle und den unterirdischen Wasserlaufen«.*** Was keine be-
sondere Offenbarung angesichts der Bilder der »Felsengrotte der Loue«
(beide ca. 1864) darstellt.**?

Der letzte Besitzer des »Ursprungs der Welt« ist Jaques Lacan gewe-
sen, der es sinnigerweise hinter einem Werk André Massons verborgen
hat. Der Surrealist hat 1955 mit diesem einen »cache-sexe« geschaffen,
eine »Landschaft, die »auf braunem Grund die Umrisse des Torso in
weiller, fast ostasiatisch verschnorkelter Kalligraphie« nachgezeichnet,
wzwar alles zeigend, doch nichts darstellend«.** Masson hat bereits in
den 1930er Jahren mehrfach »matriarchalische Landschaften« geschaf-
fen. So mit der »Erde« (1939), in der er mit Ol auf Sand die Umrisse des
weiblichen Korpers malt. Ein Bein, ein Arm und das Gesicht sind im
Profil um den Nabel als Bild- und Weltmittelpunkt gruppiert (was alte
Konzepte der Mikrokosmos-Makrokosmos-Entsprechung, hier: den Na-
bel der Welt, aufnimmt). Von hier »fiihrt auf der Mittelachse eine Linie
senkrecht zur Vagina und zum Anus«. Die spitzen Négel der Hand boh-
ren sich in eine Brust, die die Landschaft blutrot ndhrt oder befruchtet.
Ein »geschlossene[r] Kreislauf, eine Selbstbefruchtung durch Verlet-
zung«.*® Zu diesen Landschaften gehort auch seine Tuschezeichnung
»La Cascade« (1938). Hier ist der »laszive< weibliche Akt als Gebirgs-
wildnis angelegt, der Schof3 stark bewaldet, die Vulva eine zerkliiftete
Hohle, der der Wasserfall entspringt.*® Diese Zeichnung »verweist in
ihren Lineaturen noch auf »automatische« Schreibspuren«. Diese An-
kldnge an das >automatische Schreiben<, das Masson im Umfeld um
Breton kennengelernt hat,’ stehen in einem Zusammenhang, iiber den
noch zu reden sein wird.

Insbesondere Breton und Masson hitten Bachofens »Mutterrecht«
gelesen, schreibt Angela Lampe. Begeistert rezipiert werden »die positi-
ven Schilderungen antiker Matriarchate als friedvolle Epochen der
Gleichheit«. Mit Engels dann werde die Kausalitit zwischen Matriar-
chatsabschaffung und der Errichtung von Klassengesellschaften betont.
Nur, bei aller emphatisch-positiven Wiirdigung éndert sich nichts an der
géngigen Zuschreibung: >Die Frau« ist auch hier ein seiner Natur ver-
haftetes Gattungswesen. Die ihr zugeschriebene Kraft zur Vermittlung

432 Ebda., S. 52f.

433 Vgl. ebda., S. 471f.

434 Ebda., S. 8ff.

435 Vgl. Heuwinkel, Christiane, in: Lampe, Angela (Hg.): Die unheimliche
Frau. Weiblichkeit im Surrealismus. Heidelberg: Wachter Verlag 2001, S.
76, Abb. 32.

436 Vgl. ebda., S. 79.

437 Vgl. ebda., S. 76.
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»zwischen dem Menschen und dem Wunderbaren« griindet in ihrer »un-
verddngte[n] Néhe zur Natur, von der geheimnisvolle Mond- und repro-
duktive Zyklen zeugen«.***

Matriarchale Landschaften, unheimlich. Masson habe, schreibt Heu-
winkel, von Paracelsus gelernt, »dass das Studium des weiblichen Un-
terleibs auch das Wissen von den Urspriingen der Welt befordere«.**
Paracelsus, der Hexen etwa als dadurch erkennbar bezeichnet, dass sie
korperlich missgebildet seien. Getreu seiner Lehre, dass »alle ding, die
wir im alter gebrauchen sollen, von jugent auf in uns erzogen miissen
werden« zu einem »felsen, auf welchem die ding fix bleiben«, glaubt er
an die enorme Auswirkung negativer Einfliisse in der Jugend, die »von
hexen solchs sonderlich nach fleischlichem begird ir alter zu han, not-
turft erfordert«. Und solche Frauen erkenne man auch daran, dass sie ih-
ren Minnern den ehelichen Beischlaf verweigerten.**’ Paracelsus, so
Schneller, kalkuliere bei aller scholastischen »Selbstsicherheit« die »In-
ferioritdt alles blo Natiirlichen wie letztlich auch bedrohlichen Teufli-
schen« ein.*"' Beziiglich >fleischlicher Vermischung« sei er »kein Pre-
diger der Askese«. Nicht die »Ausléschung des Leibes, sondern dessen
Regulierung ist das Ziel — die Harmonisierung der Natur nach dem Vor-
bilde der in den Himmel projizierten Ordnung«. Das meine sein Begriff
»venus« — im Gegensatz zu »luxuria«, eine »ihrer unkontrollierbaren
Ziige beraubte Sinnlichkeit«.**

Hexen: In der »Cascade«-Zeichnung »verfliissigt sich der Frauen-
korper, wird ein organischer Teil der Landschaft, ja geht in ihr auf«. Es
werde etwas »Hexenhaftes [...] spiirbar«, so Angela Lampe. Nicht nur
infolge der Affinitdt der Surrealisten zu den okkulten Betrachtungen
Jules Michelets, der den »besondere[n] Genius der Frau« darin sieht,
dass sie »als Fee geboren« werde, dass sie die »Natur [...] zu Hexen«
mache. Die positive Konnotation des yHexenhaften< bei den Surrealisten
zeige sich genauso darin, dass sie »das automatische Schreiben« ver-
banden mit der Gabe der Hexen zur conception solitaire, zur unbe-
fruchteten Empfingnis«.** Und damit kommt noch einmal die >un-

438 Lampe, Angela: Grofter Schatten oder grofites Licht. Surrealistische
Frauenentwiirfe zwischen Traum und Wirklichkeit, in: a.a.0., S. 36f.

439 Heuwinkel, a.a.O., S. 76.

440 Paracelsus: De sagis et earum operibus (1537/38); zit. n. Schneller, Klaus:
Paracelsus: Von den Hexen und ihren Werken, in: Becker, Gabriele et al.
(Hg.): Aus der Zeit der Verzweiflung, S. 247f.

441 Schneller, a.a.0., S. 246.

442 Ebda., S. 255.

443 Lampe, a.a.0., S. 37.
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fruchtbare Weide« ins Bild. Hier iibersetzt in unbewusste, sich ziellos
verzweigende Zeichen, die in sumpfigen Untergriinden entstehen.

Abb. 5: André Masson: La Cascade, 1938

Die weibliche Wildnis der »neuen Welt«

Die Inversion bzw. Bedrohung ménnlicher Herrschaft durch das »Weib-
liche« wird frithneuzeitlich analog in der >neuen Welt« thematisiert.
Auch hier ist die Verbindung von >Weiblichkeit« und »Wildnis«< kons-
tituierend. Das zeigen nicht zuletzt die Stiche von Theodor Galle. So in
seinem Schreckbild »America« (ca. 1600), das die Frau als nackte, wilde
Kannibalin mit einem abgeschlagenen Kopf in der Hand herumlaufen
lasst: »Die Wildnis und das Weibliche, welche in der Fremde lauern, ha-
ben dem Entdecker hier buchstiblich den Kopf geraubt.«*** In Galles
»Christopher Columbus entdeckt die neue Welt« (ca. 1600) erscheint
ebenso »das fremde Territorium [...] in weiblicher Gestalt«, zugleich be-
drohlich und verlockend, als iibergrofe, mit Pfeil und Bogen bewaffnete
Amazonen, die im Meer auf Columbus’ Schiff zuschwimmen. »Der

444 Weigel, Sigrid: Topographien der Geschlechter, S. 146; vgl. Abb. 15
ebda.
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Held aber ist — inmitten der Fluten — doppelt gepanzert gegen das An-
dere: durch seine Riistung und durch den Schiffsrumpf, der ihn um-
gibt.«**

Theweleit zeigt die Gesellschaft am Ende des Mittelalters, vor allem
um 1500, als wechselseitiges Geflecht aus Entgrenzung und Begren-
zung, Deterritorialisierung und Reterritorialisierung. Der dialektische
Prozess beginnt im 11. Jahrhundert mit der Expansion und Erosion der
mittelalterlichen Gesellschaft und der zugehoérigen »Entstehung eines
sich mehr und mehr begrenzenden Individuums«, eines »»>zivilisierten<
[ménnlichen] Ich[s]«. Der neue Mensch entsteht also als ein neuer
Mann, der die Entgrenzungen (>Deterritorialisierungen<) vornimmt und
ermdglicht« und »im selben ProzeB zu einer fest umrissenen Einheit«
wird, »zu einem Zentrum von Kraft und Unternehmungsgeist, einem
harten, gepanzerten Schiff, das man hinausschicken konnte, damit es die
Welt aus der Perspektive Europas erfasse und >ordne«. Und doch korre-
spondiert »der ProzeB der eingrenzenden Ich-Bildung« und »Zentralisie-
rung der Staatsmachten« mit einer »Tendenz zur Entgrenzung der Kor-
per in Zeiten der gesellschaftlichen Entgrenzung und Dezentralisie-
rung«. Wie werden »die neuen Freiheiten der menschlichen Leiber, ihre
Moglichkeit und ihre Praktizierung, eingegrenzt«?

Theweleit verweist auf »zwei gegensitzliche Bewegungen« beziig-
lich Frauen, »wovon die eine mehr ein Frauenbild betrifft«. Einerseits
werde im Prozess der sozialen Lockerungen das Madonnen-Bild »lang-
sam dem der hohen Frau der Minneliteratur angenédhert und das Bild der
hohen Frau der Minne langsam durch das einer erreichbaren Geliebten
ersetzt [...], wobei beide vorsichtig sexualisiert werden«. Zugleich be-
ginne mit der Hexenverfolgung »gegen die wirkliche Erweiterung der
sexuellen Liiste ein lang anhaltender Terror. Er trifft die Frauen der be-
herrschten Klasse, meint aber die sich drohend abzeichnende Mog-
lichkeit eines lustvollen mann/weiblichen Produktionsverhéltnisses ins-
gesamt«.**® Er vermutet, dass »das gesellschaftlich relativ ungeformte
und (speziell bei den oberen Klassen) unabsorbierte Produktionspo-
tential der Frauen [...] zur gesellschaftlichen Produktion zugelassen
[wird] in Bereichen, deren Produkte der Herrschaftsabsicherung dienen.
Sie werden zugelassen als Darstellerinnen einer Fiktion der Fiille — (>das
Paradies im Leib der hohen Frau wiederfinden...<) —, die dadurch ent-
steht, da3 der Leib der Erde, die unproduzierte Natur, mit der Fiktion
des unbegrenzten, alles versprechenden Frauenleibes codiert wird«.
Hierbei liege die Absicherung der Herrschaft »darin, dafl der Mangel zur

445 Ebda., S. 143; vgl. Abb. 9.
446 Theweleit: Ménnerphantasien Bd. 1, S. 381-384.
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Grunderfahrung des realen Mann/Frau-Produktionsverhéltnisses wird,
weil das Bild der Frauen und ihr lebendiges Dasein nie auch nur an-
ndhernd zur Deckung zu bringen sind. So wird daraus ein Produktions-
verhéltnis der Antiproduktion: in ihm und aus ihm entstehen Ungleich-
heiten, Unterdriickungen, eingrenzende, reterritorialisierende Realitit.
Der fiktive Leib der Frau wird zum phantastischen Schauplatz getrium-
ter Deterritorialisierungen, wihrend das reale Mann/Frau-Verhéltnis An-
gelpunkt der Durchsetzung massiver Reterritorialisierungen bleibt, bzw.
immer neu dazu gemacht wird. Den Stoff fiir die Fiktion geben dabei die
Frauen der Herrschenden und exotische Frauen ab; die Frauen der unter-
driickten Klassen liefern demgegeniiber den Stoff fiir Angste der Min-
ner; sie werden nicht zu Bildern, sondern zu Opfern, nicht erhéht, son-
dern verfolgt«.*"’

Landschaften werden als weiblich wahrgenommen, neu zu >entde-
ckende« als unberiihrt, jungfriulich, ihre Besucher unterhalten ein »Ge-
schlechterverhiltnis< zu ihnen. Neu ist daran nicht, dass dullere Natur
feminisiert wird, neu ist: das neue minnliche Ich gestattet sich Uber-
griffe, nimmt sich, eignet sich an (in den Kolonien), codiert neu, baut
um, reorganisiert auf eigene Rechnung. Eine Kolonisierung der (oft zu-
riickgekehrten) Waldwildnis in Europa gibt es schon durch mittelalterli-
che Kleriker; aber nicht auf eigene Rechnung, sondern die des >Herrn«.

Veréndert haben sich mit Beginn der Neuzeit auch die Weisen der
Verkdrperung. Zwar existiert auch im Mittelalter die weibliche Allego-
rese des Raums — »Frau Welt«. Dieser Raum aber ist kein geographi-
scher, sondern ein kosmologischer, dessen Realitdt »oxymerotisch¢ auf-
gebaut ist, in dem Wissen und Erkennen nach hierarchisierten »Ahn-
lichkeitsbeziehungen zwischen Mikrokosmos und Makrokosmos« funk-
tioniert. »Der Korper des Menschen ist« hierbei »ein jprivilegierter
Punktc.**®

Die allméhliche Auflésung dieser Beziehung, in der »der menschli-
che Korper seine allegorische oder kosmologische Bedeutung verliert«,
in gleichem Malle aber »fiir das einzelne Individuum an Signifikanz«
gewinnt, wobei der Leib »zum Objekten von dezentralen Machttechni-
ken« wird,** entsteht in Wechselwirkung mit den territorialen Entgren-
zungen. Der ménnliche Korper geriert sich unter dem Kennzeichen der
Mobilitiat zum aktiven, der weibliche »wird als passiver Raum gefalt«,

447 Ebda., S. 376f.

448 Schiilting: Wilde Frauen, fremde Welten. Kolonisierungsgeschichten aus
Amerika. Reinbek: Rowohlt 1997, S. 36. Binnenzitat aus Foucault: Die
Ordnung der Dinge, S. 51.

449 Schiilting, a.a.0., S. 39.

178



»WEIBLICHER WALD«

den »das mobile minnliche Subjekt zu bezwingen sucht«, wenn er fiir
die unbekannte >neue Welt« steht.*® Oder den er zu verlassen, zu iiber-
winden sucht, wenn der passive Raum fiir eine nicht mehr >geniigende
Mutter< steht, deren >Brust< nicht mehr alle, die ihr »fruchtbarer Schof3«
gebar, erndhren kann. So in England zu Beginn des 17. Jahrhunderts bei
Robert Gray, der als »einzigen >Aus-Weg« aus« den sozialen Ver-
heerungen durch das rasante Bevolkerungswachstum die Eroberung von
Kolonien nennt.*’' Sabine Schiilting:

»Gesellschaftlicher Fort-Schritt wird somit buchstéblich — nicht zeitlich, son-
dern rdumlich — gedacht und an Mobilitdt, an Grenziiberschreitung bzw. Ver-
schiebung der Grenzen gebunden. Indirekt wird dies in Zusammenhang mit ei-
ner Uberwindung des Weiblichen gebracht, wenn ein unvollkommener miit-
terlicher Korper als Metapher filir den engbegrenzten Raum Englands fungiert.
Die geschlechtsspezifische Arbeitsteilung, die Loslosung des Mannes vom
Haus, sein Fortschreiten innerhalb des Raumes und zivilisatorischer Fortschritt
sollen sich in Zukunft gegenseitig bezeichnen. Reisen wird auf der einen Seite
als notwendiges Element zur kulturellen Weiterentwicklung betrachtet, auf der
anderen Seite ist die Vereinfachung des Reisens ein Indikator fiir den Fort-
schritt von Wissenschaft und Technik.«**

Die »Umwertung der Mobilitdt und ihre[] ménnlichen Besetzung« gehe
einher »mit eine[r] semantische[n] Uberlagerung von Raum und Frauen-
korper«, was die Flut von weiblichen Allegoresen von Landern und Erd-
teilen in Karten seit dem 16. Jahrhundert zeigt.453 Fiir Europa markiert
das einen Zustand »gesellschaftlicher Stagnation« oder »passiven Genuf3
europdischer »>Zivilisation<«, mithin ein »Widerstandsmoment, das iiber-
wunden werden mufi«.*** Es bezeichnet aber auch das bereits (und seit
langem) im Besitz sich Befindliche, wohingegen das >unbekannte Weib-
liche« jenseits der Grenzen auf seine Eroberung wartet.

Und nun ist es zunehmend der Korper des Reisenden selbst, der Er-
fahrungen und Berichte dariiber beglaubigt, nicht mehr die in der élteren
Tradition iibliche Berufung auf vorhergehende Autorititen wie Marco
Polo oder »die Altens, deren »Reiseberichte< mit ihren in der mittelalter-
lichen Kosmologie »bekannten< Monstren und Fabelwesen kurzerhand
auf die »neue Welt¢ libertragen wurden, um »der Fremdheit dadurch zu
begegnen«, dass man »sie mittels bekannter kultureller Signifikanten«

450 Ebda., S. 43.
451 Vgl. ebda., S. 35.
452 Ebda., S. 35f.
453 Vgl. ebda., S. 36.
454 Ebda., S. 33.
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bezeichnet. » Augenzeugenschaft« des Reisenden und »die Verdnderung
seines Korpers (Sonnenbrand, Falten)« sind es jetzt, die als »Ein-Drii-
cke, die die fremden Liander« auf seinem Leib hinterlassen, »einen wahr-
haftigen Text entstehen« lassen. »Der erprobte Korper des Reisenden
wird zum Garanten neuzeitlicher Textproduktion. In dem MaB, wie der
mobile ménnliche Korper in der Er-Fahrung »verschlissen< wird und ver-
schwindet, produziert und autorisiert er einen Text, dessen Objekt der
weibliche Korper ist.«* Es kann aber nicht nur um den Text gehen,
sondern ebenso um die korperlichen »Ein-Driicke«, die diesen Text ge-
nerieren, bzw. die spéter bei seiner Lektiire reproduziert werden. Dass
diese Reiseberichte in der gewollten Weise beim adressierten Publikum
wirken, zeigt die gesellschaftliche Funktion der »Ein-Driicke«.

Zu erobernde Jungfrauen

»In der Entdeckung Amerikas war mitgesetzt die Entdeckung der eigenen
Korper. Die Entgrenzung der Ferne enthielt die Moglichkeit des Umschlags in
eine Entgrenzung der Ndhe. Am Horizont erschien die Erkenntnis: es gibt nur
die Menschen und die Natur, nur dich unter vielen anderen und was ihr damit
macht.«**

Seit dem Beginn der Neuzeit, schreibt auch Sabine Schiilting,

»wird das Verhéltnis des Reisenden zum Raum bzw. des Eroberers zur >Neuen
Welt« auf das Geschlechterverhiltnis verschoben, womit raumliche Mobilitat
wie auch Kolonisierung als Funktion der Geschlechterdifferenz naturalisiert
werden. Kulturelle, militdrische und 6konomische Eroberung erscheint in der
Metapher einer »natiirlichen< Entjungferung bzw. >Befruchtung« der Frau
durch den Mann und wird gar als willentliche Prostitution des feminisierten
Raumes gerechtfertigt. Ménnlich semantisiertes Reise-Schreiben dagegen wird
zum Sexualakt, der gerade in den Texten seit der Mitte des 17. Jahrhunderts
nicht mehr ausschlieBlich auf Entjungferung« und Befruchtung gerichtet ist,
sondern nach orgastischer Befriedigung strebt. Reisen, Schreiben, sexuelle Po-
tenz und Befriedigung bilden eine metonymische Kette, die die Basis indivi-
dueller mannlicher wie auch kultureller Identititsstiftung konstituiert«.**’

Die »europdische Tradition, in der sich die Vorstellungen vom (frem-
den) Raum und vom weiblichen Koérper iiberlagern«: Ob in Walter
Raleghs Reisebericht der Entdeckung Guyanas, Galles Stich der Lan-

455 Ebda., S. 44.
456 Theweleit, a.a.0., S. 388f.
457 Schiilting, a.a.0., S. 77.
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dung Vespuccis oder Samuel Purchas’ Reiseberichten (1625): Stets wer-
den unter Ausblendung dort lebender »Ureinwohner« namenlose Lénder
geschildert, die in »kindlicher Unschuld« der europdischen Eroberung
harren, jedes Land ein »jungfraulicher weiblicher Korper [...], der bisher
noch nicht erobert, besessen oder verletzt worden sei«, dessen Einwilli-
gung zum Akt des Erobert-Werdens schlicht irrelevant ist (wie der der
»Ureinwohner<), ein Objekt also, »das der »Potenz« des (englischen bzw.
europdischen) Eroberers unterworfen ist«. Hierbei wird die »Uberwin-
dung geographischer Hindernisse durch den Reisenden« strukturiert
durch Sexualitdtsvorstellungen, die den Akt »als Unterwerfung, Ent-
jungferung oder Vergewaltigung des weiblichen Korpers denken« (als
»enjoyment« bezeichnet Ralegh den Besitz des »jungfrdulichen Lan-
des«) — was jedoch »nicht nur als Institutionalisierung eines Herrschafts-
diskurses, sondern auch als eine Subversion gelesen werden« kann. So
misslingt Purchas das »Eindringen« in die MagellanstraBe am »Cape
Virgines« ebenso, wie Ralegh die »Penetration«< der Miindung des Orino-
co und damit des Inneren Guyanas. Ahnliche Widersetzlichkeiten hatte
Ralegh bereits vorher »im Labyrinth der FluBarme des Orinoco« erleben
miissen, »das sich als fremder, bedrohlicher Raum ohne Demarkationsli-
nien erwiesen hatte«. Hier dhnele sich alles, permanent kreuzten sich die
grofen FluBarme, wie sonst nirgendwo auf der Welt, schreibt Ralegh,
»und jede Insel war so von hohen Bidumen gesdumt, dafl niemand iiber
die Breite des Flusses oder die Umgebung hinaussehen konnte«. Hier,
kommentiert Schiilting, sind nicht nur keine Differenzen mehr auszuma-
chen, unmoglich ist auch jede »Durchdringung« des Landes durch den
Blick« — kurz: Es kommt zu einem »Riickfall in die beunruhigende und
schicksalhafte Erfahrung einer unférmigen, ungeschiedenen und finste-
ren Totalitit«, wie Schiilting Michel de Certeau zitiert.*”® Das Weib ent-
zieht sich nicht nur, es herrscht sogar.

Normalerweise aber wéhnt sich der ménnliche Eroberer in der akti-
ven Rolle. Und die kommt zunehmend, was sich als Wandel bei Ralegh
schon andeutet, als »Verheiratung« daher. Der Kolonialkrieg zwischen
England und Spanien wird bei Ralegh »durch das Bild rivalisierender
»Liebhaber<« um eine Frau naturalisiert und heruntergespielt«. In einer
Wahrnehmung, in der »militirische Macht [...] als méannliche Potenz,
6konomische Bereicherung als sexuelle Befriedigung« erscheint, wird
Guyana als goldreiches »Eldorado« zu einer »mit einer attraktiven Mit-
gift ausgestattete[n] Frau«. Raleghs Reisebericht, zeigt Schiilting, insze-
niert die englische Aneignung des »feminisierten Guyanas« als »Frau-

458 Ebda., S. 46ff.
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entausch«. Ralegh »ventschidigt«« die indigene Bevolkerung »fiir ihre
Gabe« zum einen mit einer » Gegengabe¢, einem Bildnis seiner Koni-
gin, der sie huldigen (sollen)«, zum anderen, behauptet Ralegh, wiirden
»die Englidnder Vergewaltigung, Frauenraub und Frauen(ver)kauf als
Formen unrechtméBiger Verfligungsgewalt iiber den weiblichen Korper«
beenden, was sich zugleich auch propagandistisch gegen die spanischen
Konquistadoren wendet.*”” RechtmiBige Verfligungsgewalt iiber den
weiblichen Korper also. Das ist das Recht des Ehemanns.

Unter der Wahrnehmung der Virginitit der Landschaft nimmt die
bildliche Eroberung und >Penetration< durch die Jungfrau Queen Eliza-
beth I. eine besondere Stellung ein. Ralegh weist die Siegerposition sei-
ner Konigin zu, »einer Jungfrau [...], die es nicht nur vermag, Thr eigenes
Land und das Threr Nachbarn zu verteidigen, sondern auch in grofBe
und weitentfernte Reiche einzudringen und sie zu erobern«.**® Diese
»metaphorische Entjungferung« iiberrasche zunichst, schreibt Schiilting,
entspringe aber der Notwendigkeit einer Unterscheidung zwischen ei-
gener und spanischer Kolonisierung. Dabei bleibe der Unterschied »zwi-
schen rechtmaBiger und unrechtméBiger, zwischen korperlicher und me-
taphorischer Vergewaltigung [...] instabil«, so lange die Eroberung an
kérperliche[] Ménnlichkeit« gekniipft bleibe. Eine »weibliche Seman-
tisierung« leiste hier per »Sublimierung und Entkdrperlichung der Kolo-
nisierung« die bendtigte moralische Distanzierung der spanischen Kon-
kurrenz.*®!

Grundlage der Darstellung Raleghs aber ist, dass eine Frau die ei-
gentlich ménnlich definierte Regentenrolle vollgiiltig einnimmt. Dass
das moglich ist, basiert wiederum auf der Konstruktion der »zwei Kor-
per des Konigs«, dem »>politischen< und dem jnatiirlichen Korper¢, die
Ernst H. Kantorowicz'® nachgewiesen hat. Der >politische Kdrper ist

459 Vgl. ebda., S. 49f.

460 Zit. n. ebda., S. 52.

461 Vgl. ebda.

462 Zu dem allerdings etwas mehr zu sagen ist, als dass er ein »grandiose[s]
Buch« geschrieben habe (Schulte, Regina: Der Korper der Konigin —
konzeptionelle Annéherungen, in: Dies. [Hg.]: Der Korper der Konigin, S.
12);. hier aber nur skizziert: Kantorowicz wurde 1895 in eine wohlha-
bende jiidische, deutschnational gesinnte Likorfabrikantenfamilie im da-
mals preulischen Posen geboren, wo sich die jiidische Minderheit — 5500
Juden und 50000 Deutsche und ca. 100000 Polen leben in klarer Abson-
derung voneinander — (Fried, Johannes: Einleitung, in: Griinewald, Eck-
hart et al. [Hg.]: Ernst H. Kantorowicz: Gétter in Uniform. Studien zur
Entwicklung des abendléndischen Konigtums. Stuttgart: Klett-Cotta 1998,
S. 10f) trotz eines wachsenden deutschen Antisemitismus als »Pioniere
deutscher Kultur« fiihlt, an Kaisergeburtstagen zusammen mit Reserve-
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unsterblich (der »Konig stirbt nie«, weil die Konigswiirde unsterblich

offizieren, Schiitzengilde und Kriegerverein auf den Kaiser trinkt, wie
sich Ernst Toller erinnert (Toller, Ernst: Eine Jugend in Deutschland, zit.
n. ebda.). Als Kriegsfreiwilliger 1914 und Freikorpskdmpfer »gegen Po-
len, Spartakus und Réterepublik Posen, Berlin, Miinchen« zeigt Kanto-
rowicz seine deutschnationale Gesinnung, wie er sich anldsslich der
»Machtergreifung< in seinem Beurlaubungsgesuch als Ordinarius in
Frankfurt/M vom 20. April 1933 — ausdriickt. Kantorowicz, der vormalige
»Jiinger< Stefan Georges, der den »Meister< — wie das im George-Kreis
iiblich ist — stets um Erlaubnis fiir seine Werke fragt (Fried, ebda., S. 7f.),
emigriert 1938 in die USA, wird Professor zunichst in Berkeley, spiter in
Princeton. Er hatte dort geistig »einen »Eisernen Vorhang«« beziiglich sei-
ner Vorgeschichte (Benson, Robert L.: Gesprich mit Eckhart Griinewald,
in: a.a.0., S. 350.). Nach anfénglichem Desinteresse fiir die Hexenjagd
gerade der Reaktiondre in Kalifornien (auch Nixon) hat er den »Loyalty
Oath« unter McCarthy — neben wenigen anderen — verweigert. Sie wurden
»gefeuert« und bekamen ihr Geld nur noch bis zum Ende des Haushalts-
jahrs. Kantorowicz habe das Angebot in Princeton nur wegen seiner muti-
gen Haltung bekommen, stand doch Institutsdirektor Robert Oppenheimer
»sehr weit links« (ebda., S. 365ff.). In seinem politischen Rechtferti-
gungs-Pamphlet »The Fundamental Issue« (1950), der einzigen politi-
schen AuBerung, erklirt er sich fiir »genuin konservativ«, im persénlichen
Gesprich zum »Royalisten« im Sinne Dantes. Zugleich habe er die Demo-
kraten gewéhlt und mit den Biirgerrechtlern sympathisiert (ebda., S. 361f).
Andererseits scheint seine Freundschaft mit Percy Ernst Schramm trotz
dessen »stark deutschnationalen Tendenzen«, seiner »Parteizugehorigkeit
und seine[r] Arbeit fiir das Kriegstagebuch des Oberkommandos der
Wehrmacht« nicht gelitten zu haben, weil Kantorowicz »sonst nicht ein so
grof3ziigiges positives Gutachten iiber Schramm bei dessen Entnazifizie-
rung abgegeben hitte« (ebda., S. 364). Er legte offenbar nach 1933 den
»an den George-Kreis erinnernde[n] poetische[n] Sprachstil ab, vielleicht,
weil ihm mit dem »Tod des >Meisters< und dem Ende des Kreises klar ge-
worden sei, »daf} es in diesen Jahren um ganz andere Dinge ging« als zu
Zeiten seiner Friedrich-Mythenschau der 20er Jahre (»Kaiser Friedrich
der Zweite«, Berlin 1927); ebda., S. 355. Von diesem Buch distanziert er
sich 1963: »Man soll halt ein Buch das bei Himmler auf dem Nachttisch
lag und das Goring an Mussolini mit Widmung verschenkte, in vollige
Vergessenheit geraten lassen« (zit. n. Kittsteiner, Heinz Dieter: Von der
Macht der Bilder. Uberlegungen zu Ernst H. Kantorowicz® Werk Frie-
drich der Zweite, in: Ernst, Wolfgang/Vismann, Cornelia [Hg.]: Ge-
schichtskorper. Zur Aktualitit von Ernst H. Kantorowicz. Miinchen: Wil-
helm Fink Verlag 1998, S. 28, Fn. 50). »Kantorowicz dachte in symboli-
schen Formen, um eine Kategorie von Ernst Cassirer zu nehmen« (ebda.,
S. 351). Fiir Richard Faber stellt sein Spatwerk » The King’s Two Bodies«
von 1957 w»einen unausdriicklichen, aber stetigen Widerruf der >Frie-
drich«-Eloge« dar und konne »vor allem deswegen mit dem so viel dlteren
Buch Benjamins (partiell) verglichen werden (Faber: Walter Benjamins
Ursprung des deutschen Trauerspiels und Ernst H. Kantorowicz’ Die zwei
Korper des Konigs. Ein Vergleich, in: Ernst/Vismann, a.a.O., S. 175f.).
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ist), unabhédngig von der Sterblichkeit des j>natiirlichen Koérpers< und
dessen sonstiger »Gebrechen¢, wie »Schwachsinn¢, Minderjéhrigkeit oder
Weiblichkeit.*> Der »politische Kérper< hebt die Schwiiche des »natiirli-
chenc auf, dabei sind beide »unteilbar« und »in einer Person inkorporiert
und bilden einen Korper«.***

Die »mystische Funktion« von »The King’s Two Bodies« wird von
den »englischen Juristen der Tudorzeit und der nachfolgenden Periode
vertreten«.*®> Der »bekannte, wenn auch apokryphe Ausspruch Ludwigs
XIV.»I’état c’est moi« — wie librigens auch der scholastische Satz ypapa
qui potest dici ecclesia«« sei in »England amtlich anerkannt« gewesen
und 1765 beschreibt Sir William Blackstone in seinen Gesetzes-Kom-
mentaren den »Superkdrper« bzw. »politischen Koérper« des Konigs.
Diese Kommentare sind zu lesen als eine Zusammenfassung der »Ergeb-
nisse mehrerer Jahrhunderte politischen Denkens und juristischer Spe-
kulation«. »Aus ihnen steigt das Gespenst eines Absolutismus hervor,
der nicht wie in modernen Zeiten von einem abstrakten >Staat< oder wie
im Hochmittelalter von einem abstrakten >Recht« ausgeht, sondern von
einer abstrakten physiologischen Fiktion, die im weltlichen Denken
kaum ihresgleichen hat.« Demnach ist der Konig unsterblich, weil er ju-
ristisch unsterblich ist, ebenso kann er juristisch nicht minderjédhrig sein,
kein Unrecht tun oder nur denken oder beabsichtigen, keine Schwéche
oder Torheit haben. Als »body politic« ist er unsichtbar, trotzdem juri-
stisch »allgegenwértig«, d.h. rechtlich »stets in allen Gerichtssdlen an-
wesend«, ohne selbst das Richteramt ausiiben zu diirfen. Die Konstruk-
tion einer »zwiegeborenen Majestét« hat eine tief im Mittelalter wur-
zelnde lange und komplexe Tradition.**® Zentrale Quelle sind die »Re-
ports« Edmund Plowdens, geschrieben und gesammelt unter Elizabeth I.
Sie enthalten einschldgige Prozesse, Urteile und Argumente. Handlun-
gen, die der Konig als Konig vollzieht, kdnnen nicht wegen Minderjéh-
rigkeit annulliert werden. »Denn der Konig hat in sich zwei Korper,
nidmlich den natiirlichen (body natural) und den politischen (body poli-
tic). Sein natiirlicher Korper ist fiir sich betrachtet ein sterblicher Korper,
der allen Anfechtungen ausgesetzt ist, die sich aus der Natur oder aus
Unfillen ergeben, dem Schwachsinn der frithen Kindheit oder des Alters
und dhnlichen Defekten, die in den natiirlichen Korpern anderer Men-
schen vorkommen. Dagegen ist der politische Korper ein Korper, den
man nicht sehen oder anfassen kann. Er besteht aus Politik und Regie-

463 Vgl. Kantorowicz, Ernst H.: Die zwei Korper des Konigs, S. 3171f.
464 Ebda., S. 33.

465 Ebda., S. 27.

466 Vgl. ebda., S. 28f.
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rung, er ist fiir die Lenkung des Volks und das 6ffentliche Wohl da. Die-
ser Korper ist vollig frei von Kindheit und Alter, ebenso von den ande-
ren Méngeln und Schwichen, denen der natiirliche Korper unterliegt.
Aus diesem Grunde kann nichts, was der Konig in seiner politischen
Leiblichkeit tut, durch einen Defekt seines natiirlichen Leibs ungiiltig
gemacht oder verhindert werden«.*®’

Der »politische Korper« ist offensichtlich ménnlich. Die byzantini-
sche Kaiserin Irene (790-802) amtiert wihrend der Minderjéhrigkeit ih-
res Sohnes als »Kaiser«, dhnlich »Konig« Maria von Ungarn im 14.
Jahrhundert, »erst nach der Heirat mit Sigismund akzeptiert sie den Titel
regina«.*® In England kénnen Frauen aus eigenem Recht regieren, da
hier — anders als in Frankreich etwa, kein »salisches Recht« existiert, das
sie von der Thronfolge ausschlieft.*® Aber auch wenn der politische
Konigskorper sménnlich¢ ist, Elizabeth 1. wird zwangsldufig als Frau
wahrgenommen. Sie selbst »behauptete, den Korper einer Frau, aber das
Herz und den Bauch eines Konigs zu haben« — aber »nicht eines »Man-
nes««. !’

Die Konstruktion koniglicher Jungfernschaft entwickelt sich vom
Einzug zur Kroénung in London 1559, vom Bild »der jungfraulichen,
keuschen, briutlichen Konigin, deren Haar auf dem Krénungsportrait
noch méidchenhaft offen iiber die Schulter fillt, zur Jungfrau-Tkone«
weiter, »deren Ehemann das Koénigreich war —>I am already bound unto
an husband, which is the kingdom of England« — und die zum Schluss in
einer ausgefeilten Liebessemantik den sakralen Platz der sikularisierten
Jungfrau Maria besetzen soll«. Dabei verschwinde in all den »Meta-
morphosen«, Deutungen, und Zuschreibungen der natiirliche Korper
»schlieBlich scheinbar ginzlich« oder werde verritselt.*”"

Ralegh stellt die Ko6nigin in seinem Reisebericht in einem »engen
Zusammenhang mit den Amazonen« dar, differenziert sie aber auch von
ihnen. »Der Aspekt der weiblichen Herrschaft verbindet England mit

467 HeiBt es in Plowdens »Commentaries or reports«. Ebda., S. 31f.

468 Ebda., S. 99.

469 Vgl. Weil, Rachel: Der konigliche Leib, sein Geschlecht und die Kons-
truktion der Monarchie, in: Schulte, Regina (Hg.): Der Korper der Koni-
gin, S. 101. So gesehen ist es falsch, wenn Carolyn Merchant behauptet,
die britischen Koniginnen hatten »die natiirliche Ordnung umgestiirzt«
(Der Tod der Natur, S. 89). Diese Meinung mochte der Franzose Jean
Bodin vertreten, in England war sie rechtlich nicht haltbar. Das zeigen die
»Plowden-Reports«, die gerade wihrend der Regentschaft Elizabeths das
Konstrukt der »Zwei Korper« juristisch entfalten, vgl. Kantorowicz,
a.a.0., S. 25ff, Schulte, a.a.0., S. 12.

470 Schulte, ebda.

471 Ebda., S. 14f.
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dem Territorium der Amazonen«,*’? das anders, als das »durch einen
»jungfriaulichen<« Korper begrenzt[e]« Guyana an dessen Siidgrenze lie-
gend durch eine »ungezdhmte weibliche Korperlichkeit« charakterisiert
werde, »die ihrerseits die ménnlichen Eroberer zu unterwerfen droht«.*”
Elizabeth erscheint so den »Amazonen< von Geschlecht und Kampfkraft
her dhnlich, wird aber als Jungfirau, die Territorien erobern und schiitzen
konne, abgesetzt von einer ungeziigelt aggressiven und sexuellen Kor-
perlichkeit der »YAmazonen<. Die Monarchin, die 1588 selbst bei einer
Truppenparade als Amazonenkoénigin auftritt, wird also bei Ralegh
»weitgehend analog« zur »kdmpferische[n] Jungfrau Britomart« in Ed-
mund Spensers »Ferie Queene« (1590/96) entworfen, die die Amazo-
nenkonigin Radigund besiegt, die Herrschaft iibernimmt, »die Frauen
den Minnern unterwirft« und so »die >rechtmiflige« patriarchale Ord-
nung« (re-)etabliert.474

Das >Recht des Ehemannes< markiert einen Bildwandel, schon wegen
der »historisch verdnderte[n] Zielstellung européischer Kolonialpolitik«:
Wird die Virginitidtsmetaphorik Ende des 16. Jahrhunderts noch auf neu
entdeckte, >geschichtslose« Lander verwendet, erfahrt sie im 17.
Jahrhundert eine entscheidende Modifikation, denn nun gibt es bereits
seit einigen Jahrzehnten europdische Besiedlung, wie in »Neuengland«.
Betont wird nun die »Fruchtbarkeit, die allerdings an europdische
Befruchtung gebunden wird«. George Alsop etwa entwirft Amerika
1666 »weniger als Jungfrau, denn als [potentielle; M. T.] Mutter« mit
ihrem fruchtbaren »natiirliche[n] SchoB«. >Virginitdt« und damit noch
durchzufiihrende »Defloration« bleibt Voraussetzung fiir (englische) Ko-
lonisierung, »wobei nun aber das Moment der >Heirat< als Metapher fiir
eine Verbindung zwischen europdischen Siedlern und dem Land in den
Vordergrund riickt«. So bei Thomas Morton (»New English Canaan, or
New Canaan, 1637). Hier »tritt die Bedeutung der Jungfraulichkeit und
der Mitgift zuriick. Als Reichtum der Natur dienen sie der Wertmaxi-
mierung der Braut Neuengland auf dem Frauenmarkt. Diese reiche Mit-
gift treibt den Bréutigam ins Bett, wo durch den gemeinsam genossenen
Beischlaf die Fruchtbarkeit aktiviert wird. Morton kommt es folglich
weniger auf den einmaligen Erwerb von Reichtum (bei Ralegh durch
den legenddren Goldschatz Eldorados) als auf die konstante Wert-
schopfung auf der Grundlage natiirlicher Ressourcen des Landes an«.

472 Schiilting, a.a.0., S. 62.

473 Ebda., S. 53.

474 Ebda., S. 62f. Zur Rolle der Konigin im herrscherlichen Jagdritual vgl.
Kap. Forst 1.
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Dabei versucht Morton, »ganz im Einklang mit der Geschlechtermeta-
phorik«, die hohe Produktivitit der Kolonisation mit hohen neuengli-
schen Geburtenraten zu beweisen.*”> Der Frau/Kolonie bleibt in diesem
Prozess der »Monogamisierung« nur die rein reproduktive Rolle. Ein
Prozess, der ebenso zielsicher als »Erhdhung« daherkommt. Samuel Pur-
chas (»Virginias Verger«, 1625):

»Doch schau dir Virginia an, betrachte ihre liebliche Erscheinung (obgleich sie
sich als keusche Jungfrau nun mit wildem Dickicht und schattigem Forst ver-
schleiert hat, da sie eher Schiandung als Ehe von ihren eingeborenen Wilden
erwartet), begutachte ihre Hifen, Rohstoffe, Gegebenheiten; ihre Aufgliede-
rung durch Buchten und FluBarme in so gute und wohlproportionierte Glied-
malen und Teile; ihre Mitgift an allerbesten Erbstiicken der Natur, unversehrt,
wiewohl noch nicht veredelt, [und du wirst] sehen, daf} sie es verdient, vom
besten Gatten umworben und geliebt zu werden.«*’

Das ist bestens utilitaristisch argumentiert, ansatzweise gar physiko-
theologisch, erklért es doch, warum bis dahin ein virginischer Dschungel
existiert — und warum er alsbald verzichtbar wird. Der Wildwuchs also
ist nichts, als notwendige Verschleierung gegen die drohende Schén-
dung durch die Wilden. Sobald der beste Gatte, der zivilisierte Européer
ihr die verdiente Liebe gibt, kann, muss dieser Schleier fallen, denn der
beste Gatte allein veredelt die Erbstiicke der Natur zur geordneten,
fruchtbaren Uppigkeit. Er nimlich besitzt die rechtmiBige Verfiigungs-
gewalt.

Seit der Mitte des 17. Jahrhundert wandelt sich das >weibliche« Wunsch-
territorium vom Objekt der yMonogamisierung« langsam aber merklich
zum Objekt der Flucht vor ihr, der ménnlichen Eskapade. »Die Land-
schaft — und als pars pro toto — der fremde weibliche Kdrper werden zu
Lustobjekten der Reisenden.« Denn hier wird nun »Jungfraulichkeit«
mit »Liisternheit« konnotiert — zu imaginierten Gunsten des Reisen-
den/Schreibenden.*’”

Es besteht insofern auch ein Unterschied zwischen exotischen Wel-
ten und der >eigenen< Welt in Europa. Die exotischen Welten/Frauen
dienen hier nicht als zu erobernder oder zu erwerbender Besitz, sondern
nur kurzfristigem Plaisier, »arkadischer Sexualitdt«. Sie »gehoren kei-
nemy, sie werden als »Nymphen« dargestellt, Jungfrauen, die im antiken

475 Vgl. ebda., S. 65-69.
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Sinn >keinem Manne untertan< sind, aber willige »Nymphen« — »Pros-
tituierte[], deren sich der Reisende in seinem Text beméchtigt und durch
fiir ihn wertlose Gegengaben entlohnt«. Frauen »verkoérpern das fremde
Land, dessen sexuellem Reiz« sich der Reisende/Schreibende »nicht ent-
ziehen kann«. Die »metonymische Beziehung zwischen Frauen und
Raum« imaginiert das Reisen und seine Beschreibung zum Sexualakt,
»der weniger auf die Unterwerfung eines weiblichen Objekts denn auf
Lust um ihrer selbst willen zielt. Die Leere einer Terra Incognita, die
der Reisende durch seinen Text fiillen muB}, widersetzt sich der Repri-
sentation. Eine sexuell konnotierte Beherrschung des Raums weicht hier
dem lustvollen Genufl des Raums, Lust, die aber genau aus der Nicht-
reprisentierbarkeit resultiert«.*”® Denn was »aus der Sprache — der
ménnlichen Ordnung, der Weillen, des Wissens — ausgeschlossen ist, ist
mit/in ihr auch nicht beschreibbar«, sagt Sigrid Weigel im Zusammen-
hang der Diskurse iiber Frauen, Wilde und Wildnis; hier konkret anhand
der aus den Aufzeichnungen Georg Forsters auf der Cook-Expedition
von 1773 deutlich werdenden Unfdhigkeit eines Beobachters, ein Fest
auf Tahiti zu beschreiben.*”

Demgegeniiber steht die >Terra cognita¢, die sich bereits in Besitz
befindet und deshalb gegen das >Eindringen< strdubt. Das hat Dimiter
Daphinoff an Texten Daniel Defoes gezeigt. Wihrend in »Robinson
Crusoe« der >jungfriuliche Urwald< des wtropischen Eiland[s]« dem
»europdischen Eindringling bereitwillig seinen Schofl« 6ffne, sei bei
Defoe der europdische Wald »der von Mythen und Mérchen her be-
kannte [...] EngpaB, durch den der Held hindurch gehen muB«, eine be-
drohliche, sich dem Zutritt sperrende »vagina dentata«.”*® >Terra cog-
nita< ist vor allem auch das »Mutterland< in seiner Représentierbarkeit.
Hier also gibt es den rechtméBig besessenen, festgefiigten »Leib< schon
langst — zentral regiert, zur »Mutter< als reproduzierend Gebérender ge-
macht, zum »Mutter-Land«*®! — >La France«, »Britannia<, >Germania< —
die entsinnlichten »Miitter«< einer asketischen Ehemoral, die bereits seit
»Urzeiten< Territorialisierten, gigantische »Figurinen« einer Geschichte,
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die im Allegorischen in Natur gewendet,** die zur »Urlandschaft« er-
starrt ist.*¥

Derartige Allegoresen erscheinen insbesondere in Form von Land-
karten. So entwirft Matthias Quads »Allegorie des Europa« (1587) den
Kontinent als Frauenkorper, »Mutter-Land«, damit als »ldngst territo-
rialisiert; entsprechend abstrahiert ist die allegorische Personifikation
Europas in Gestalt dieser Figur weitgehend vom konkreten, sinnlichen
Leib einer Frau«.*** Ein niederlindischer Stich von 1598 zeigt Elizabeth
I. als Europa. Uberschrift: »Het Spaens Evropa«. Thr rechter Arm mit
dem Reichsapfel in der Hand erscheint als Italien, ihr nackter Oberkdr-
per als Frankreich, Deutschland und die Niederlande, der linke Arm mit
Schwert als England und Schottland. Uber ihrer linken Schulter geht die
spanische Armada unter. Unter der Drohung ihres Schwerts flieht ein
dreikdpfiger Papst in einem vom Klerus geruderten Boot, flankiert von
Schiffen seiner Alliierten.*®

Solche weiblich allegorisierten Landschaften entstehen um 1800 he-
rum haufig als »Phantasiekarten< und/oder >erotische Parodien<. So »La
Chaise des Jiingern Reisen durchs gelobte Land. Neue Auflage. Mit ei-
ner illuminierten Karte, welche einer sizenden Jungfer verglichen ver-
den kann Arkadien, bey Amors Erben, 1799«, eine »[l]iterarisch eher
unbedeutende erotische Parodie einer Reisebeschreibung. Das >Gelobte
Land« [zeigt] die Umrisse eines aus Kopf und Rumpf bestehenden Frau-
enkdrpers und ist in siecben Gebiete eingeteilt; der Kopfbereich etwa
wird als >Fiirstentum Platonien< bezeichnet. Landschaften oder Orte tra-
gen teilweise Bezeichnungen, die auch in der Realitdt existieren, hier
aber erotisch konnotiert sind: »Ich ging daher durch die goldene Aue
iiber Keulleben, wo just Kirmse war, und iiber das Zotengebirge nach
Pforzheim. Es ist dies eines der vornehmsten Stidte des Herzogthums
Schweinichen. Ein Hauptnahrungszweig hiesiger Gegend sind die un-
zahlichen Windmiihlen<«. Die zur Illustration beigefligte Landkarte sei
»ein simples Beispiel fiir die um 1800 weiter verbreiteten Phantasiekar-
ten«. Ahnlich sind der 1802 vom Wiener Schriftsteller und Verleger
Franz Johann Joseph von Reilly publizierte »Atlas von der Moralischen
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Welt«, worin sich eine »Landkarte von dem Reiche der Liebe« befinde,
und die Karte des gelobten Landes: Da gibt es »Wangenheim« und
»Ohrfelde« am Kopf, die »Vorgebiirge der guten Hoffnung« und »Bu-
senthal« am Rumpf, »StoBfelde«, Rothenburg, »Haargebirge«, »Nalle-
ritz«, ein »Eiland« im »Meer« am Unterleib etc.*®

Die totale Inversion mannlicher Herrschaft: Kannibalinnen

Die Feminisierung neuer Territorien findet in ihrer Konstruktion als
»Jungfrauens, die es zu erobern, zu penetrieren, vergewaltigen, zu heira-
ten und befruchten gilt, eine Auspriagung. Die andere, die Inversion und
Bedrohung ménnlicher Ordnung, ist mit der »Amazone« schon kurz an-
gesprochen worden. Daneben wird es die »Kannibalin« sein, die als eine
solche Horror-Figur der »Anderen< in den frithneuzeitlichen Reisebe-
richten aus dem siidamerikanischen Dschungel vorrangig auftaucht. Die
»Kannibalin« ist ein Analogon zur europédischen Hexe.

Nach Christian Kiening sind die »groen Entdeckungen< im Westen
seit dem Ende des 15. Jahrhunderts nicht primér der Neugierde zuzu-
schreiben, ebensowenig der »Verheilung neuen Wissens«,”®” sondern
vielmehr 6konomisch-machtpolitischen Zielen (Bodenschitze und ihr
Nutzen).

»Zwar bezeugt schon vor der Entdeckung Amerikas die Fiille von Orientreise-
berichten eine wachsende Faszination am Fremden, ein zunehmendes Bediirf-
nis, die eigene Kultur von ihren Grenzen, den inneren wie duferen, her zu de-
finieren. Gleichwohl galt bei der Begegnung mit den schriftlosen Volkern in
Ubersee das Interesse nicht dem Fremden an und fiir sich, sondern dessen
Verwertbarkeit — in materieller, kultureller, schlieBlich auch spiritueller Hin-
sicht.«*®

Zugleich ist trotz aller humanistischer Ausrichtung auf Geographie und
Kosmologie, auf die Vermessung der Welt, der »mundus novus«, das
Neue noch lange »mehr Ergidnzung als Umstiirzung des Alten. Es dau-
erte geraume Zeit, bis in den Kosmographien die neue Welt mehr als nur

486 Vgl. Kellner, Stephan: Remota IV: Franz von Krenners schliipfrige und
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einen Anhang bildete. Es dauerte, bis ihre Beschreibung einer der Alten
Welt nahekommende Prizision erreichte. Es dauerte, bis die Wunder des
Ostens aus der Wahrnehmung des Westens verschwanden, Amazonen
und Riesen ihren Ort in der Topographie der Neuen Welt verloren«.**
Trotz stdndiger Beteuerungen der eigenen Erfahrungen, der Augenzeu-
genschaft sind es die Traditionen der antiken Beschreibungen bzw. bes-
ser: Kreationen, die hier in der Friihzeit dominant bleiben. So sind es im-
mer wieder die klassischen »Erdrandbewohner«, die beschrieben wer-
den: die »Amyctyrae«, »die ebenso aus Plinius und den Bestiarien be-
kannt waren wie die Cynocephali (Hundskopfige) und die Hyppophagi
(Pferdefresser)«, vorgebliche Bewohner Ostasiens, oder, wie Raleigh fiir
Guyana bezeugt, die antik tradierten »Blemmyae«, »Kopflose« mit Au-
gen und Mund am Oberkorper. Hinzu kommen >Indianer, nackt, scham-
los und vor allem Kannibalen.*”’

So bleibt die »Erfahrung¢ (experiatia) lange eine ambivalente Ka-
tegorie. Einerseits hat sie rhetorischen Charakter. Andererseits »war die
Sorge um einen der Welterfahrung korrespondierenden Selbst- und
Heilsverlust nach wie vor gegenwirtig«.*”! So erhalte die Verdammung
der »curiositas« — insbesondere der »vana curiositas als eines unzuldssig
in gottliche Geheimnisse eindringenden Forschens [...] neue Nahrung,
wenn das Schweifen in die Ferne vor moraltheologischem oder
heilsgeschichtlichem Horizont erschien. Sebastian Brant kennzeichnete
die erfahrung der lant als nirrisch und sinnlos angesichts der Aufgabe,
die Biirde der Sterblichkeit und die Gefahren des Daseins durch Weis-
heit zu bewiltigen. Amerigo Vespucci (oder eher wohl ein Kompilator
seiner Schriften) verstand den Mundus novus-Brief als Warnung an die-
jenigen, die das Gottliche erforschen und mehr wissen wollen, als
schicklich ist«.*”* Wo so etwas enden kann, zeigt das Schicksal des ky-
nischen Philosophen Giuordano Bruno, dem es darum geht, »das Licht
zu ertragen und den Blick zu befreien«, um der »Entdeckung einer Welt
der Mannigfaltigkeit« wegen.*” Zum alten, tradierten Repertoire gehdrt
auch, dass die Reisen geschildert werden als abenteuerliche Fahrten in
eine fremde Welt hinein und am Ende wieder aus ihr heraus.**

Vergleichbares trifft auf die Figur des >Kannibalen< zu: Auch hier
entwickelt sich kein qua Amerika-Entdeckung vo6llig neuer Diskurs. Der
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Vorwurf der Anthropophagie als Mittel zur Stiftung von Identitdt und
Alteritdt, Zivilisation und Barbarei »bildet in Europa von alters her ein
rhetorisches Muster«: bei Herodot sind die Skythen gesetzlose Noma-
den, die Menschenfleisch essen, Frithchristen gelten in der romischen
Gesellschaft (schon wegen der Eucharistie) als Anthropophage, spiter
bezichtigen die Christen »Ketzer< und »Hexen< der Menschenfresserei,
wie Monika Wehrheim-Peuker zeigt.*”* Sie untersucht die Konstruktion
von Alteritdt in den Verschriankungen des kolonialen mit dem misogy-
nen bzw. Hexen-Diskurs.

Der amerikanische Kannibale taucht erstmals 1493 im Kolumbus-
brief auf. Er ist bereits hier Teil der grundlegenden Indianer-Dichoto-
mie: gute Wilde (die Kontakt aufnehmen und iiber Kannibalen berich-
ten) und wilde, bose, wobei der kannibalische Indianer die totale Inver-
sion europdischer Zivilisation darstellt. Das macht ihn zum grundsitzli-
chen Fremdkorper jeder natiirlichen Ordnung, anti-human und damit er-
ober- und kolonisierbar, zum (wie schon Aristoteles meine) Sklaven.
Was zunidchst auf die Kariben gemiinzt ist, wird — nicht zuletzt infolge
deren rasanter Dezimierung — zuerst von Vespucci, spéter in franzosi-
schen, deutschen und portugiesischen Berichten zum Kennzeichen kon-
tinentaler Stimme, genauer: Brasiliens.**®

In den Reiseberichten und -briefen des 16. Jahrhunderts wird dann
immer wieder auf »traditionelle Muster« zuriickgegriffen, wird »die
Fremde« unter Verweis auf »Kannibalismus und Amazonenherrschaft
[...] zu einem mythischen Terrain der Inversion und Perversion«.*’

Muster, in denen die einzelnen Regionen »an Trennschirfe« verlie-
ren, ineinander iibergehen. So nennt der Deutsche Philipp von Hutten
1535 in einem Brief an den Kaiserlichen Rat Matthias Zimmermann den
Orinoco »Maragnone«. Rund 20 Jahre spéter nennt Gonzalo Fernandez
de Oviedo in seinem Bericht an Kardinal Pietro Bembo {iber eine Expe-
dition von 1541/42 den so Amazonas.

»Das fallt insofern aber kaum ins Gewicht, als auch die Phantasmen, mit de-
nen die Konquistadoren leben, die Widrigkeiten, mit denen sie kimpfen, liber-
wiegend die gleichen sind: Hier wie dort garniert die Idee kriegerisch lebender

495 Vgl. Wehrheim-Peuker, Monika: Der Kannibale — die Kannibalin. Zum
Zusammenspiel von kolonialem und misogynem Diskurs, in Hanau, Ka-
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Frauenvolker, aus der Alten in die Neue Welt transportiert, die auf den kruden
Uberlebenskampf reduzierten Ziige durch Dschungel und Siimpfe.«*”®

Auch das Amazonenland ist — bei Ralegh ebenso, wie beim Franzosen
André Thevet (1558) — »ein Beispiel fiir verrdumlichte Weiblichkeit,
denn die Amazonen konnen vom Land [...] nicht getrennt werden«, das
iiberwiegend als schwer erreichbar, etwa als von gewaltigen Stromungen
umspiilte Insel, ebenso als schwer beschreibbar geschildert werde. Der
franzosische Apotheker Jean Mocquet erzéhlt von einer solchen Insel,
waldbedeckt, und »Grofle Feminie« genannt, eingeschlossen von den
Wassern des »Cyphon, der aus dem Paradies kime. Auf der Insel wiir-
den Miénner, die ldnger als neun Tage bleiben, von den Frauen erschla-
gen. Nach Thevets Theorie sind diese Amazonen entweder »nach dem
Trojanischen Krieg unter Fithrung von Penthesilea nach Amerika
gelangt« oder von Tyrannen aus verschieden griechischen und afrikani-
schen Gegenden vertrieben worden. »Eine Terra incognita verlangt in
der Frithen Neuzeit offenbar nach Besiedelung durch die mythologische
Frauengesellschaft.« Das ist ein Riickgriff auf Topoi der mittelalterli-
chen Kartographie, in denen die Trennung von Gut und Bose, Christlich
und Nicht-Christlich allegorisch durch Amazonen markiert wird. Wah-
rend jedoch im statischen Weltbild des Mittelalters »eine geographische
Verortung des Anderen das Eigene stabilisieren hilft«, wirkt sich das mit
der frithneuzeitlichen Expansion und Mobilitit gegenteilig aus. »Denn
mit der Vorstellung des Amazonenlandes wird ein Raum imaginiert, in
dem europdische Eroberung und Herrschaft — politische, 6konomische
und patriarchale — an ihre Grenzen stdf8t«. Hier nun herrscht die Inver-
sion des »Eigenen«. Die Amazonen sind in jeder Weise physisch be-
drohlich, widersetzen sich desgleichen der Eroberung, treten zudem
nicht als »Handelsobjekt« — wie im »Frauentausch« Raleghs (s.0.) — auf,
sondern als 5konomische Konkurrentinnen.*”

Die unbekannte Welt der ungezdhmten Flora und Fauna, die noch
nicht eroberte Landschaft wird also imaginir besiedelt durch Gesell-
schaften ungezdhmter Frauen. Wo diese noch keiner ménnlichen Ord-
nung, Kultur unterworfen sind, eine eigene Herrschaft ausiiben, kann
auch die duflere Natur noch keinerlei Kultivierung aufweisen, muss sie
ebenso feindlich sein, denn die Herrschaft der Frauen entspricht der der
bedrohlichen &uferen Natur.

Die Figuren der »Amazonen< verdeutlichen »die Instabilitdt von kul-
tureller Hegemonie und Geschlechteridentitdt in der Frithen Neuzeit,
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eine Bedrohung der Hierarchie »zwischen Eroberer und Eroberten, de-
ren mogliche Auflosung sich nur mittels Gewalt bannen ldsst — hier ei-
ner »textuelle[n] Gewalt«, in der der Verweis auf die »reale Gewalt der
Kolonisierung« steckt.

»Im Bild des Amazonenlandes wird das Andere des Abendlandes als femini-
sierter, geographisch lokalisierter Raum imaginiert, der sich nicht nur der »Pe-
netration< durch den europdischen Mann widersetzt, sondern den Reisenden
auch bedroht. Es handelt sich um die Vorstellung einer weiblich semantisier-
ten Terra incognita, deren Funktion in der Umkehrung bzw. der Ausléschung
des europdischen Textes und der europiischen Okonomie besteht. Damit iiber-
lagern sich in den Reiseberichten der Frithen Neuzeit mittelalterliche und neu-
zeitliche Raumkonzeptionen.«**

Dschungel, Siimpfe und eine Inversion der médnnlichen Ordnung. Bei
der parellelen Konstruktion der Anthropophagie kommt es zunehmend
zu einer »geschlechtsspezifische[n] Aufspaltung«®®' in »markiertenc
(weiblichen) und »unmarkierten« (ebenso zunehmend entalterisierten
minnlichen) Kannibalismus. So entwirft Jean de Léry, calvinistischer
Franzose, im 16. Jahrhundert in seiner »Histoire d’un voyage fait en la
terre du Brésil« die schroffe Dichotomie méannlicher und weiblicher An-
thropophagie bei den Tupinambd. Wihrend ménnlicher Kannibalismus
als »kriegerische[s] Ritual«, mithin als kultureller Akt der Abschreckung
und Rache erscheint, entspringt die Menschenfresserei der alten Frauen
rein dem Lustgewinn, dem »kruden fleischlichen GenuB«, der
geifernden Gier nach Menschenfleisch.*”

Fiir Wehrheim-Peuker zeigt sich hier ein doppeltes Paradox. Im An-
schluss an Homi Bhabha verweist sie auf den »Zusammenhang von
othering und knowing im kolonialen Diskurs«. In der Konstruktion des
Kolonisierten als Anderem wird dieser zugleich diskursiv zum komplett
Beschreib- und Erkennbaren. Was zur Anndherung fiihrt, zwangslaufig
das »othering« unterminiert, unbrauchbar macht. Einerseits erhalten also
ménnliche Kannibalen im 16. Jahrhundert per Unterstellung von Hel-
denhaftigkeit, Motiven der Ehre, Ritterlichkeit und der Selbstdefinition
tiber rituelles Handeln eine kulturelle Aufwertung. Andererseits verglei-
chen gerade Calvinisten etwa die »Bartholoméusnacht« oder die katholi-
sche Eucharistie mit Akten barbarischer Anthropophagie.’”
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Was also bleibt beim »othering« — »soll die Kannibalen-Figur nicht
ihren gesamten Horror und Schrecken verlieren« — ist die Andere, kons-
truiert auf Basis der eigenen europdischen: der Hexe. »Das fremde An-
dere wird hier zu einer Verldngerung des eigenen Anderen, das die eu-
ropdische Mannerwelt zu domestizieren und zu kolonisieren angetreten
war.«*™ Noch in der Grimmschen »Kunsthexe«, jenem »Residual [des]
méchtigen repressiven Diskurses« frithneuzeitlicher Frauen-Domestizie-
rung, seien die Ziige der Gier und Tierhaftigkeit erkennbar, die auch den

. , . 505
Frauen der Tupinamba zugeschrieben werden.

Abb. 6: Albert Eckhout: Tapuya-Frau, 1641

Toéten, Grillen, Kochen: Im Zentrum der Konstruktionen von Hexen und
Kannibalinnen steht »die Verfliissigung der Kérper« ihrer Opfer.”® Im
»Hexenhammer« sind es vor allem Hebammen, aber auch andere alte
und Skonomisch selbstindige Frauen,””’ die besonders ungetaufte, aber
auch getaufte Kinder ohne Kreuz in der Wiege tdten und stehlen. Diese
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»kochen sie in einem Kessel, bis nach Ausscheidung der Knochen das
ganze Fleisch fast trinkbar fliissig wird«. Die feste Masse werde zu Sal-
ben verarbeitet, um »Wiinsche, Kiinste und Fahrten bequem ausfiihren
zu konnen«, wer von der fliissigen »unter Hinzufligung etlicher Zeremo-
nien trinkt, wird sofort Mitwisser und Meister der Sekte«.’®® Es herrscht
hochste Ansteckungsgefahr. Verfliissigung der Korper — Verfliissigung
der Ordnung. Die alten Frauen der Tupinambd wiederum konnen laut
Lérys Bericht beim Grillen der Korperteile und Innereien »kaum noch
an sich halten, fangen das heruntertropfende Fett auf und lecken es gie-
rig von den Fingern«.’” Weil im Denken der Renaissance idealerweise
ein zunehmendes Lebensalter mit einer Verfestigung der Materie einher-
gehe, thematisiere der zeitgendssische Kannibalinnen-Diskurs die Auf-
16sung der sozialen Ordnung: »Die Gier der alten Frauen nach Fett bil-
det so eine Metonymie fiir eine sich in gallertartiger Substanzlosigkeit
auflosende Welt.« Diese »apokalyptische Konstellation« bedroht des-
gleichen die alte Welt, hier sind es die Hexen, die Materie verfliissigen —
schon weil in bereits aristotelischer Tradition das Weibliche dem Sub-
stanzlosen, Fliissigen zugeordnet wird, erst vom Ménnlichen formbare
gestaltlose Masse.”'® Und wie in der alten, so ist das zersetzende weibli-
che Chaos auch in der neuen Welt nicht nur von der Alten, sondern
ebenso von der jungen liisternen Verfiihrerin reprasentiert. Die Amerigo
Vespucci zugeschriebenen und vielfach iibersetzten Briefe »Mundus
Novus« und »Quatuor Americi Vespucci navigationes« (1503/04) insze-
nieren »ein heilloses sexuelles und kannibalisches Chaos« als Horror fiir
christliche Manner.”"" So werden sie an der brasilianischen Kiiste von
jungen Indianerinnen angelockt und umgarnt, hinterriicks erschlagen
und zu den hinter Hiigeln sich versteckenden eingeborenen Ménnern ge-
zerrt, dort gegrillt und verspeist. »Diese Schilderung inszeniert eine
komplette Inversion der europédischen Ménnerwelt«. Sie entwirft passive
Mainner und aktive Frauen, dominant in Sexualitét und Jagd, die christ-
liche Manner doppelt auf ihre »Fleischlichkeit« reduzieren: als Lust-
und Ess-Objekte. Die Konstruktion der »Verkehrten Weltc als Abgrund
weiblicher Verderbtheit: Die Frauen jagen nicht »ménnlich, sritterlich,
nicht offen, sondern »sie locken mit ihren Korpern, sie verfiihren, sie
tduschen, sie wecken die ménnliche Begierde, um die Ménner zu ver-
schlingen«.’"?

508 Hexenhammer, Teil 2, S. 31f.
509 Wehrheim-Peuker, a.a.O.
510 Vgl. ebda., S. 29.

511 Vgl. ebda.

512 Ebda., S. 30.
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Ein Konstrukt, das fester Bestanteil des patriarchalen Kolonial-Pro-
jekts ist, in dem dann die Kolonisierung zur patriarchalen Verheiflung
einer »Befreiung von gefdhrlicher und widernatiirlicher weiblicher Do-
minanz« wird, weibliche Ziigellosigkeit durch ménnliche MéBigung und
»logos< ersetzt. Weibliche Dominanz als sozial-politisches Chaos: Immer
wieder und in variierender Deutlichkeit sprechen die Berichte der
Kolonisten vom Fehlen von Gesetz und Ordnung, Konigen und Kultur
(auch Agrikultur) — all das erscheint als »Legitimation und Bedrohung
des kolonialen Projekts in einem«. Einerseits reetabliert hiernach die
ménnliche Kolonialisierung »eine »>natiirliche« Ordnung«, andererseits
diirfen »die Grenzen zu den Anderen« nicht iiberschritten werden, um
nicht »vom indianischen Chaos verschlungen zu werden«.’"?

»Das Projekt der Neuzeit, die Domestizierung der Frau in Europa, scheint in
der Kolonisierung Amerikas eine Verlingerung gefunden zu haben, wenn Al-
teritdt in Kategorien des Hexendiskurses konstruiert wird. Die neue Welt ist
weiblich, die Kannibalin, die sowohl als alte Frau wie auch als junge Verfiih-
rerin auftritt, erscheint damit als Konstrukt des zu kolonisierenden Anderen,
als Figur der Inversion der europdischen Ordnung. Amerika als laszives kan-
nibalisches Weib wird (wie in Philippe Galles Kupferstich »America< um
1600) zum Sinnbild des geféhrlichen Anderen, das man unterwerfen muf3. Ko-
lonisierung wird so vom aggressiven Uberfall zum Uberlebensprogramm um-
gedeutet.«*"™

Die »ekelhafte Alte< und die »junge Verfiihrerin« sind die zwei Versionen
der nicht domestizierten Welt — nicht nur der neuen. Als bose alte Vettel,
zersetzt und zersetzend, von gieriger Fleischeslust, ein Motiv schon in
der griechischen und romischen Antike, das bis in die Neuzeit immer
wieder auftaucht, ist sie ein Prototyp der Hexe und wird ebenso zur
nicht-domestizierten, nicht menschlich verbesserten Natur-Land
schaft, so beim epochemachenden Naturforscher und -ordner Buffon.’"
Vergleichbares gilt fiir die junge Verfiihrerin, Versucherin, den anderen
Hexen-Prototyp, fiir die Feen, Undinen, die Jungfrauen, die nicht Unter-
tanin von Minnern sind und in ungeziigelten Wildnissen wohnen. Die
absolutistische Ballett-Konstruktion der Circe betont ebenso: die nicht
domestizierte Natur ist >fliissig<, schwankend, sterblich, verschlingend,
nicht verstetigt und unregiert: Sie muss kultiviert, zur Kultur gebracht
werden. Das sind wesentliche Punkte in einer historisch-sozialen Wahr-
nehmung von »ménnlicher< und »weiblicher< Wildnis«.

513 Ebda., S. 30f.
514 Ebda., S. 31.
515 Vgl. Kap. Monstrose Leiber.
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Arkadischer Imperialismus

»Leitvorstellungen [...], die beim Betrachter vorhanden sind«, schreibt
Thomas Koebner, prigen auch weiterhin, im 18., 19. und 20. Jahrhun-
dert die Bilder, die Wahrnehmungen der »anderen Welt« und deren Exis-
tenz. »Zeichnet es doch gerade die exotistische Perspektive aus«, neue
Linder oder Gesellschaften »auf charakteristische Weise umgeformt
»wahrzunehmen« und die Wirklichkeit, wie unvergleichlich sie auch im
einzelnen oder ganzen sei, mit den Phantasien, den Hoffnungen der
realen oder erfundenen Reisenden in Einklang zu bringen«.’'® Oft seien
es »Kunsteindriicke und Lektiireerlebnisse«, die lenkten.’!” Das »Bild
der Wildnis« ist keine »topographisch exakte Abbildung« fremder oder
kaum bekannter Gegenden, sondern »Mischung aus Dichtung und
Wahrheit«.’™® Bilder, die ebenso etwas iiber die Wahrnehmung der (ein-
heimischen) Natur als nun beherrschte aussagen. »Als der franzdsische
Reisende Bougainville im 18. Jahrhundert seinen Ful auf Tahiti setzte,
glaubte er sich in rokokohafte Szenerien vom Goldenen Zeitalter ver-
setzt. Er ordnete die fremde Welt nach bestimmten Vorbildern und pafite
sie seinem Erwartungshorizont ein.«’"”

Bilder der Natur als Grundlagen des Naturbilds. Die Wahrnehmung
einer neuen, nun >harmonischens, »ganzheitlichen< Natur findet ihre Vor-
Bilder in der Malerei. Erstmals machen die Gemélde der Holldnder
Frans Post (1612-1680) und Albert Eckhout (ca. 1610-1665) den Ge-
danken anschaulich, so Maria de Fatima Costa, »dass Vegetation und
Tierwelt Lateinamerikas in einem ganzheitlichen Zusammenhang darge-
stellt werden konnten«. In deren brasilianischen Landschaftsbildern sei-
en »Ananas, Maracujas oder Kiirbispflanzen, die ihre exotischen Friichte
zur Schau stellen, Kakteen der verschiedensten Formen oder blithende
Orchideen, die sich ihren Lebensraum mir Heuschrecken, Giirteltieren,

516 Koebner, Thomas: Geheimnisse der Wildnis. Zivilisationskritik und Na-
turexotik im Abenteuerroman, in: Ders./Pickerodt, Gerhart (Hg.): Die an-
dere Welt. Studien zum Exotismus. Frankfurt/M: Athendum 1987, S. 240.

517 Horace Walpole erinnern die Alpen an Salvator Rosas Bilder, die wiede-
rum James Fenimore Cooper zu seinem »virgin land« inspirieren. Coopers
Lederstrumpf-Tetralogie regt die Wildnisentwiirfe Charles Sealsfields (=
Karl Postel), Friedrich Gerstickers (dessen Pazifik-Insel-Schilderungen
ebenso von der Lektiire Melvilles und Defoes inspiriert sind) an, »Karl
May schlieBlich liest alles«, und selbst Alexander von Humboldt liest
»wihrend seiner Expeditionsreise in Siidamerika Georg Forsters Bericht
aus der Stidsee und Bernardin de Saint-Pierres Roman iiber das natiirliche
Leben auf der Insel Mauritius, Paul et Virginie«; vgl. ebda.

518 Ebda., S. 241.

519 Ebda., S. 240.

198



»WEIBLICHER WALD«

Vogeln und Schlangen teilen«, zu sehen. Den Malern sei eine »ideale
Vereinigung« von der aus naturwissenschaftlichen Studien bekannten
botanischen Darstellung und kiinstlerischer Komposition gelungen. So
seien ihre Werke zur Inspirationsquelle der Uberlegungen Alexander
von Humboldts zur (lateinamerikanischen) Landschaft geworden.”” Ein
Jahr nach seiner Lateinamerika-Rundreise (1799-1804) schreibt er:

»Die Natur im Grossen betrachtet, der Anblick von Floren und Waldung, ge-
wihrt einen GenuB}, welcher wesentlich von dem verschieden ist, welchen die
Zergliederung eines organischen Kdorpers und das Studium seiner bewunde-
rungswiirdigsten Struktur erzeugt.«!

Und so entwirft er sein programmatisches »Naturgemélde der Anden,
einen Querschnitt durch den Chimborazo, »das Profil Stidamerikas vom
Pazifik bis zum Atlantik«,”** in dem »[jJede Pflanze, jedes organisierte
Wesen [...] den Ort, den ihr die Natur zugewiesen hat« besetze, wie
Humboldts ecuadorianischer Expeditionsbegleiter Francisco José de
Caldas schreibt.’> »Welche malerischen Gegenstinde fiir den Pinsel ei-
nes gefiihlvollen Kiinstlers!« schwirmt Humboldt iiber die Uberfiille der
Natur des Subkontinents und empfindet als erstes dementsprechendes
Werk das damals prominente »Brasilianischer Urwald« des Comte de
Clarac, das 1819 zunéchst als Aquarell, dann in mehreren Gemélde- und
Stichversionen verbreitet wird.”**

Kein Zergliedern mehr, sondern ein »Totaleindruck« von »Land-
schaft«’® (der spitere Zentralbegriff der Geographie, den diese Diszi-
plin auf Humboldt zuriickfiihrt). Humboldt spreche auch vom »Ge-
samteindruck«, vom >physiognomischen Charakter« — Wendungen, die
bei ihm einen emotional-dsthetischen Sinn haben, und nicht nur bei ihm,
sondern im gesamten Sprachgebrauch etwa zwischen 1780 und 1850«.
Ludwig Trepl betont, dass in dieser Zeit noch keine » Trennung von Wis-
senschaft und Kunst, von jener Schérfe, die uns heute selbstverstindlich

520 Vgl. Costa, Maria de Fatima: Vegetation und Bergwelt Lateinamerikas,
in: Howoldt, Jenns E./Schneede, Uwe M. (Hg.): Expedition Kunst. Die
Entdeckung der Natur von C. D. Friedrich bis Humboldt. Katalog zur
Ausstellung in der Hamburger Kunsthalle vom 25. Oktober 2002 bis 23.
Februar 2003. Hamburg, Miinchen: Délling und Galitz 2002, S. 179.

521 Humboldt: Ideen zu einer Geographie der Pflanzen; zit. n. ebda.

522 Costa, ebda. Vgl. Kat.-Nr. 133, ebda., S. 206f.

523 Zit. n. ebda., S. 179.

524 Vgl. ebda. Vgl. Kat.-Nr. 32, ebda., S. 198.

525 Zur frithneuzeitlichen Entwicklung des Begriffs »Landschaft« vgl. Kap.
Das neue biirgerliche Subjekt entdeckt die Landschaft.

199



VERKORPERUNGEN DES WALDES

ist« existiere, wobei Kunst und Wissenschaft nicht dasselbe seien, aber
gemeinsame »Denkfiguren« besetzten.”*®

So sei die »naturwissenschaftliche Tétigkeit [...] Teil eines wesent-
lich dsthetisch aufgefaliten >richtigen Lebens«« gewesen,

»und zwar als naturwissenschaftliche. Humboldt sucht auf wissenschaftliche
Weise nach Zusammenhéngen, weil er Kiinstler ist; die Pflanzenformen trennt
er freilich nicht als Biologe, sondern als Kiinstler, der die Physiognomie der
Natur im Text darzustellen sucht, wobei ihm der Maler Vorbild ist. Zur Her-
stellung des Gemaldes als Text ist aber auch die Kenntnis der physischen Be-
dingtheit und der physischen Wirkungen der Formen im naturwissenschaftli-
chen Sinn nétig, und diese sind Teil der Darstellung«.*”’

»Physiognomik« als Asthetik wird so »im Kontext von Krise und Ende
der klassischen Naturgeschichte« gegen das Prinzip der Taxonomie ge-
wendet, eine »im Namen der Natur- und Landschaftsésthetik«, aus der
spiter eine »Absage im Namen der Okologie werden« kénne. Hum-
boldts Vorbild bei der »Physiognomik der Gewéchse« seien dann auch
Theorie und Literatur des englischen Landschaftsgartens mit ihrer
»mphysiognomisch[e]« Klassifikation der Gewédchse und ihrer »Gruppie-
rungen< nach dem landschaftlich wirksamen Habitus (statt nach dem bo-
tanischen System)«.”*

Die gesellschaftliche Grundlage der dsthetischen Wahrnehmung ist
eine Unterwerfung der Natur. So wie der Landschaftsgarten — als &sthe-
tische Komposition einer »habituellen Ganzheit< von Natur — deren Zu-
richtung als unsichtbare verlangt; im Gegensatz zur zwingend sichtbaren
im Garten barocker Geometrie. Das Paradies ist ein Garten, und so ent-
stehen nun tropische Paradiese, bevélkert von >Guten Wilden<.”*

Donald Worsters Unterscheidung von »imperialer« und »arkadischer
Okologie«, wie sie mit der Aufklirung entstehe, ist somit nicht existent.
Den arkadischen Standpunkt sieht er als »heidnisch«, von antiken Auto-
ren wie Vergil beeinflusst, personifiziert vom britischen »geistlichen
Naturalisten« Gilbert White (1720-1793) und dessen Vorstellung einer
»zwingende[n] Idylle der Zufriedenheit und des Friedens«, die repra-
sentiert werde von »einfachen und natiirlichen Menschen«, die behiitet

526 Trepl, Ludwig: Geschichte der Okologie. Vom 17. Jahrhundert bis zur
Gegenwart. Frankfurt/M: Athendum 1987, S. 104f.

527 Ebda., S. 108.

528 Ebda., S. 108f.

529 Hierzu hat vor allem Karl-Heinz Kohl gearbeitet: Entzauberter Blick. Das
Bild vom Guten Wilden und die Erfahrung der Zivilisation. Berlin (W):
Medusa 1981.
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von der »Vorsehung« und einem geistlichen Oberhaupt im harmoni-
schen Naturhaushalt des ldndlichen Englands leben. Den imperialen
Standpunkt, beeinflusst vom »christlichen Pastoralismus«, christlicher
Trennungsideologie, sieht er verkdrpert von Linné und seinen Epigonen,
deren Ziel eine mechanistische menschliche Herrschaft »iiber die Natur
durch den Gebrauch von Vernunft und harte Arbeit« sei. Der Hirte op-
poniere weder gegen eine urbane Entfremdung, noch verschmelze er
»durch seine Herde mit der Natur«, vielmehr verteidige er sie gegen die
feindlichen Naturkrifte.

Auch Trepl hilt einen solchen Gegensatz zunéchst flir konstruiert.
Schon, weil auch Linnés Arbeit physikotheologisch fundiert sei, zwar
teils bereits » Ausdruck der progressiven, pro-industrialistischen Kréfte«,
als Naturgeschichte« aber »vor allem das Gegenteil«. Insbesondere aber
gebe es in der »Einheit der aufklarerischen Naturutopie« einen solchen
Widerspruch noch nicht, sei das aufkldrerische Naturideal ein »kons-
truktivistisch[es]«, in dem es stets um die Konstruktion »konkrete[r] Na-
tur« gehe, nicht physikalischer oder sonst abstrakter. Das Erleben von
Naturschonheit sei ein tdtiges. Zwar solle der Mensch durch Vernunft
eine Autonomie gegeniiber der Natur erlangen, aber die Vernunft sei er-
neut »Natur«, die so bereits als eine in der Antike, bei »Wilden« und im
einfachen Landleben existente gedacht werde. Diese » Vernunft« richte-
te sich gegen >Kiinstlichkeit«, gegen die Un-Natur des Hofes«. Daher
konne diese »konkrete, landliche« »Natur« »gar nicht die Gegenposition
zum Biirgertum, dem Tréger der Aufklirung und der Industrialisierung,
besetzen, weil das Unnatiirliche schlechthin der Hof war«. Erst spiter,
so Trepl, mit der » Auflésung der Gemeinsamkeit und Rationalitdt, von
»Land«< und >Industrie<« wende sich »die Aufkldrung zuriick auf Le-
bensformen« oder gesellschaftliche Naturbeziehungen, »die von denen
des Biirgertums bedroht werden mufsten«, konnten »arkadisch< und »im-
perial< als unvereinbar erscheinen«. Darin liege »die Paradoxie des Kon-
servativismus in der Aufklrung«.>'

Rousseau etwa notiert 1774 in seinem » Worterbuch der in der Bota-
nik gebriuchlichen Begriffe«, dass »man die Botanik« nicht »studiren
konne, ohne die Nomenclatur zu erlernen«.”? Nicht nur wiren »drey
Jahrhunderte reich an Beobachtungen und Entdeckungen« verloren, es
wire ein unaufloslicher Widerspruch. Nur, wenn Sammler wie Reisen-

530 Worster, Donald: Nature’s economy, Cambridge 1985; zit. n. Trepl,
a.a.0., S. 85f.

531 Ebda., S. 86ff.

532 Zit. n. Drouin, Jean-Marc: Von Linné zu Darwin, in: Serres, Michel (Hg.):
Elemente einer Geschichte der Wissenschaft, S. 580.
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de, Gértner wie Liebhaber eine gemeinsame Taxonomie iiberndhmen,
konne die Botanik »zu einem kumulativen Wissen werden«.”** Es gibt in
der Tat das >imperiale< (Botanisieren, Taxonomieren, Klassifizieren, De-
codieren) und das »arkadische« (Harmonie und Ganzheit) als die zwei
Linien der »Okologie«, die sich nicht nur nicht widersprechen, sondern
untrennbar miteinander verwoben sind.** Dass sich diese vorgebliche
»Paradoxies, trotz solcher Empfindungen, nach der von Trepl beschrie-
benen Auflésung zum Widerspruch entwickelt, bleibt jedoch zweifel-
haft. Denn wenn >Harmonie« und jnatiirliches Gleichgewicht« wissen-
schaftlich gestiitzt werden sollen, bleiben >Imperialismus< und >Arka-
dien< epistemische Zwillinge.

»Ganzheitlichkeit< ist das Stichwort, mit dem Costa die Prinzipien
der Humboldt-Schule etikettiert. Dazu zdhlt sie die »Historia Naturalis
Palmarum«, botanische Zeichnungen, in denen Carl Friedrich Philipp
von Matius und Johann Baptist von Spix nach ihrer Brasilien-Expedition
die verschiedenen Palmenarten in ihrer jeweiligen Umgebung wiederge-
ben.”** Dazu zihle ebenfalls das Werk des Gsterreichischen Illustrators
Thomas Ender, der 1817/18 Brasilien bereist. »In seinen Zeichnungen
und Aquarellen gelingt dem Maler eine reizvolle Kombination aus bota-
nischer Prézision und malerischer Ansicht. Die Verbindung von natur-
wissenschaftlicher Strenge in der Beobachtung der Vegetation und der
sorgfiltigen Wiedergabe der Topographie, von Architekturdetails und
Genreszenen begriindete den Ausgangspunkt fiir einen Darstellungsty-
pus, der unter den reisenden Kiinstlern auf dem amerikanischen Konti-
nent Schule machen sollte.«’*® Mbglicherweise von Ender beeinflusst
reist der Augsburger Johann Moritz Rugendas 1821-1824 mit der Ex-
pedition G. H. von Langsdorffs nach Brasilien und wird anschieBend
von Humboldt mit Pflanzenstudien fiir seine Publikationen beauftragt.
Rugendas arbeitet seine Naturstudien auch zu Olgemilden aus, so der
»Brasilianische Urwald«, den er an den Fiirsten zu Thurn und Taxis ver-

533 Drouin, ebda.

534 Vgl. Kap. Das Wirken des Maschinengottes.

535 Vgl. Costa, a.a.0., S. 179; vgl. Kat.-Nr. 205, ebda., S. 224; vgl. a. Kat.-Nr.
212, S. 225: »Vogelteich am Rio S. Francisco.

536 Ebda., S. 179. Vgl. Kat.-Nr. 66, ebda. S. 196: »Ansicht der Gegend von
Engenho Velho. Gezeichnet aus dem Osterreichischen Gesandtschafts-
hause, 1817«. Hier entfaltet sich eine beildufige wie punktuell dramati-
sche Szenerie. An einem Felsen iiber einem weiten Tal, gesdumt von einer
Strafle rasten Menschen unter einer Gruppe verbliebener Urwaldbdume,
wihrend ein Mann per Kniippel auf eine Schlange einpriigelt. Eine Mann
und eine Frau tragen Lasten auf der Strafle, am Himmel fliegt ein groBer
Vogel.
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kauft.”’ 1831 reist er auf eigene Rechnung nach Mexiko. »Dort entdeckt
er mit seinen teils nach der Natur gefertigten Olstudien neue Aspekte in-
nerhalb der naturalistischen Malerei der Humboldt-Schule. In diesen Ar-
beiten hélt sich Rugendas nicht mehr an die reine Wiedergabe der Form,
wie sie die sorgfiltige Aneignung mit dem Bleistift vorgibt; er ist ndher
an der Natur, erfasst deren ganzen Farbenreichtum unmittelbarer, ver-
feinert seine Palette der Griintdne und zeichnet mit dem Pinsel oder dem
Pinselstiel Details hinzu«, damit seine Objekte klarere Konturen erhal-
ten.”® »Im Repertoire der Naturphinomene erregten neben der tippigen
tropischen Vegetation bereits in den ersten Aufzeichnungen der Latein-
amerikanischen Landschaft auch die Bergketten, insbesondere die Vul-
kane grofle Aufmerksamkeit.« So habe schon Hernan Cortés brieflich an
Karl V. von seinen Eindriicken vom Popocatépetl berichtet. Der »Pflan-
zenreichtum« beschwort inzwischen »Vorstellungen vom irdischen Pa-
radies« herauf, wihrend »die imposante Topographie« eher einschiich-
tert oder »als spektakulidre Herausforderung empfunden« wird. So ent-
stehen vom spéten 18. bis ins 19. Jahrhundert immer wieder dramatische
Bildkompositionen von glithenden Vulkanen.

»Humboldt widmete zentrale Teile seines Werkes der geognostischen Erfor-
schung Lateinamerikas. Er plddierte fiir die Notwendigkeit von Reisen ins
Landesinnere, um die Ausrichtung von Bergketten und deren geologische Be-
schaffenheit zu untersuchen. Die reisenden Kiinstler iibernahmen diese Auf-
gabe mit grolem wissenschaftlichen Ernst und gingen in ihrer Motivwahl iiber
die Tradition des rein Pittoresken hinaus. Paradigmatisch fiir diese Haltung
sind die Darstellungen des Popocatépetl auf der ostlichen Seite des Tals von
Mexiko.«**

An der Oberfliche nun also die »lippige tropische Vegetation¢ als »Gar-
ten Edenc, darunter aber lauert die Bedrohung, brodeln die Vulkane. Das
gefahrliche Andere, die frithneuzeitlichen Dschungel, Siimpfe, Amazo-
nen und Kannibalinnen haben sich in der Neukonstruktion im Zeitalter
der Vernunft von der Oberfldche, die nun als >irdisches Paradies« reiis-
siert, sozusagen in den Untergrund zuriickgezogen.

So erscheint die »weibliche Wildnis< als oberfldchlich gezahmt, aber
es brodelt noch immer untergriindig. Sigrid Weigel beschreibt den Zu-
sammenhang der neuen Bilder von Frauen, Wilden und Wildnis.

537 Vgl. ebda., S. 179f. Vgl. Kat.-Nr. 170, ebda., S. 204: Das Bild zeigt einen
»iippigen< Dschungel mit allen moglichen Pflanzenarten und -symbiosen,
einen Fluss oder See dazu.

538 Vgl. ebda., S. 180. Vgl. Kat.-Nr. 153 u. 155, ebda., S. 202f.

539 Ebda., S. 180.
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»Die Frau wird zum Symbol und zur Verkorperung der doppelt bewerteten
Natur« —rein< und >ddmonisch<. An ihrem Korper und an ihrem Bild vollzieht
sich auch der DurchsetzungsprozeB3 eines neuen Naturbegriffs: Die Natur ist
dem Menschen unterworfen, wihrend die Bewegungen mechanisch und die
Natur zum Objekt wissenschaftlicher Betrachtung und zum Gegenstand des
Kunstgenusses geworden sind.«’*

Nach dem Ende der Hexenverfolgung »und des darin wirksamen My-
thos von der Ddmonologie des Weibes wird ein neuer Typ Frau entwor-
fen: die »Unschuld«« im prekdren »weile[n] Gewand«, das kaum ver-
birgt, was zuvor gewesen sein soll und jederzeit kurz vorm Zerreiflen
steht. In allen literarischen Versuchen, diesen Typus in der Phantasie zu
verlebendigen, tritt die duBerste Kiinstlichkeit und geféhrliche Anfillig-
keit der >Unschuld« zutage«.*'

In seinem Essay »Uber die Frauen« kommt auch der Co-Herausge-
ber der »Encyclopédie« zu der zeitgendssisch verbreiteten Feststellung,
dass Frauen »zwar duflerlich zivilisierter als wir« seien, »aber innerlich
sind sie wahre Wilde geblieben«, mithin: sie »unterliegen einer epidemi-
schen Wildheit«.’** Die weibliche Wildheit zeige sich auch daran, dass
Frauen »weniger Herr ihrer Sinne als wir« seien, »merkwiirdige Kin-
der«. Die »Unfihigkeit zu Uberlegung und Grundsétzen« lasse »nichts
bis in eine bestimmte Tiefe des weiblichen Verstandes dringen«. Ethi-
sche und moralische Ideen »schwimmen an der Oberflache ihrer Seele,
dafiir seien Frauen selbstverliebte Egoistinnen, »selten systematisch,
immer dem Augenblick unterworfen«.’* Als >Kinder< werden auch im-
mer wieder »Eingeborene« wahrgenommen. So auch 1740 vom franzdsi-
schen Peru- und Amazonasreisenden Charles-Marie de la Condamine.***

Der europédische Mann konstituiert sich als der Andere gegeniiber
»Frauen< und »Wilden<. Aber beide werden auch voneinander differen-
ziert. Bei Rousseau (und im Folgenden Bougaineville), in der Aufkla-
rung per se, wird der yhomme sauvage« zum »Beispiel fiir eine gliickli-
chere Vorstufe, fiir eine Art Goldenes Zeitalter«.”* Bougaineville notiert
begeistert die »gute Ordnung« und soziale Hierarchie auf Tahiti. Im for-
cierten Konzept des Geschlechtscharakters hingegen finde sich »stereo-
typ«, so Weigel, »der Rekurs auf die Natur des Weibes, auf seine natiir-
liche Moral und Anmut, seine Inferioritit aufgrund der »schwéchere[n]

540 Weigel, a.a.O., S. 127f.
541 Vgl. ebda., S. 130.

542 Zit. n. ebda., S. 118.
543 Zit. n. ebda., S. 122f.
544 Vgl. ebda., S. 122.

545 Ebda., S. 133.
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Konstitution«, der »andersgeartete[n] Organisation ihrer »Maschine«,
wie es auch bei Kleist und Fichte nachzulesen ist.>** Und hier griindet
auch der »Diskurs tiber die weibliche Schamhaftigkeit«, der Kompensa-
tion gefiirchteter innerer Untiefen unter dulerem Schein. »Der Konzep-
tualisierung des weiblichen Geschlechtscharakters mit den Begriffen
Unschuld, Schambhaftigkeit, Anmut und Tugend ist die Einddmmung
ebenso wie die Ausgrenzung weiblicher Sexualitiit eingeschrieben.«**’
Die »Schamhaftigkeit« fungiert als Leibwache einer nur oberflachlich ge-
ziigelten, gefiirchteten weiblichen Wildheit. Auch im rokokohaften irdi-
schen Paradies Tahiti Bougainevilles. Dort seien die »meisten Nymphen
nackend« gewesen, da ihnen Ménner und alte Frauen die normalerweise
getragenen Schurze »weggenommen hatten«. Bei aller Freundlichkeit
gegen die Européder und »aller Naivitit« zeigten sie »eine gewisse Art
von Schambhaftigkeit; sei es, daB3 die Natur dem anderen Geschlecht al-
lenthalben eine gewisse Scheu eingeprigt hat, sei es, da3 sogar in einem
Land, wo noch die Freiheit des Goldenen Zeitalters herrschte, die Frauen
das zu verhehlen wissen, was sie am meisten wiinschen. Die Ménner
handelten freier und offener«.*® Schillers innere »Hyénen«, Diderots
»Pythia«,”* bewacht von »natiirlicher weiblicher Schamhaftigkeitc und
»Unschuld¢, die nun auch den Frauen der Wilden auf Tahiti zubemessen
wird, und zugleich Humboldts neues Naturbild — »Auf das Zusammen-
wirken der Krifte, den Einflu3 der unbelebten Schopfung auf die belebte
Thier- und Pflanzenwelt, auf diese Harmonie sollen stets meine Augen
gerichtet sein«™ —, mit dem er 1799 seine Siidamerikareise antritt: Hier
kiindigt sich ein neuer Umgang mit der >weiblichen Wildnis< der >au-
Beren Natur< an, wie ihn Claudia von Werlhof fiir die Moderne pointiert:

»Naturschutz kann und will Natur gar nicht vor dem menschlich-ménnlichen
Angriff schiitzen, sondern will in der Tat die Natur — wenn {iberhaupt vor sich
selbst schiitzen, ndmlich ihrer sogenannten Wildheit, Bosartigkeit oder Grau-
samkeit, deren anscheinend stets lauernder Einbruch nun als der wahre Angriff
ausgemacht wird. Naturschutz will also eine zweite Natur (er)schaffen, die vor
den angeblichen Attacken der ersten Natur geschiitzt werden muf!«>"'

546 Vgl. ebda., S. 123.

547 Ebda., S. 129.

548 Zit. n. ebda., S. 135.

549 Vgl. ebda., S. 128.

550 Zit. n. ebda., S. 128.

551 Werlhof, Claudia von: Ménnliche Natur und kiinstliches Geschlecht. Tex-
te zur Erkenntniskrise der Moderne. Wien: Wiener Frauenverlag 1991, S.
168.
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>Weiblicher Wald« — rmannlicher Wald«

»Weiblicher« Wald ist das, was verschwinden muss, was abgeldst, liber-
wunden, erobert, zugerichtet, erh6ht, verschonert werden muss. Das Ge-
genprinzip, das verwirrende, uneindeutige, die Kultur bedrohende Prin-
zip in der duBleren Natur. Das, was in Besitz, in Abhingigkeit gebracht
und dann als abhéngig geschiitzt werden muss.

»Weiblicher< Wald ist »jungfrdulich< in jeder Hinsicht: Er scheint
von Menschen unbewohnt (ist wirklich »draulen<), ist niemandes Besitz,
befindet sich in einer als prekdr wahrgenommenen Fruchtbarkeits-
Situation: Signale einer schrecken- oder ekelerregenden Eigenstdndig-
keit zwischen >unfruchtbar< (wiist, 6de, widerstéindig) und >iiberfrucht-
bar¢, phantasmatischer Ort »der verschlingend-fruchtbaren Schliinde der
Lust und der Kanile des Lebens [...], gegen die das Asthetische einen ei-
genen Typ der Lust und einen eigenen Korper etablieren muf3, weil sonst
sdie Grenzen der Schonheit schwinden«.” Oder gegen die das Okono-
mische den Typ des willig bloB reproduzierenden >Korpers< etablieren
muss.

»Weiblicher Wald« ist also alterisierter Wald, der als Repridsentant
einer verkehrten Welt vollstandig beseitigt werden muss, der »sterblich¢
ist — oder, der spater in einem Zustand der Hilfsbediirftigkeit wahrge-
nommen wird und so geschiitzt werden muss; vor sich selbst und seiner
Verwilderung.

»Minnlicher<« Wald — das soll im Folgenden in seinen historisch-so-
zialen Abldufen gezeigt werden — ist Berufungs- und Legitimationsin-
stanz. Prinzip klarer Hierarchien und harter Gerechtigkeit, der »Selbst-
behauptung<. Ort der Erfahrung von >Erhabenheit¢, der >hoheren Werte«
(und nicht der »niederen Instinkte(, wie der >weibliche< Wald), vor allem
rewiger< Werte. Einer »Erhabenheit¢, die auch dem Kriegerischen, >he-
roischer« Kriegserfahrung zugerechnet wird.”*®

»Minnlicher« Wald befindet sich in Besitz, ist geordnet nach »Mal3
und Zahl¢, Ort geregelter, iiberschaubarer Produktionsabldufe des »not-
wendig-maBvollen<, K&rper bereits — wenn auch wehrhafter —, der ei-
gentlich keiner Neuordnung bedarf, schon gar keiner Verschonerung, die
seine Erhabenheit antastet und womdoglich herabsetzt.

Asthetik und Okonomie sind hier zwar immanent nicht wider-
spriichlich, haben aber doch den Keim des Widerspruchs in sich da-
durch, dass auch der >heroische Wald« nicht davor gefeit ist, unter die

552 Menninghaus, Winfried: Ekel, S. 176.
553 Vgl. Kap. Der Aufmarsch der Soldaten.
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Sdge zu kommen. Zugleich konnte das »soziale Geschlecht« des Waldes
unscharf werden, wenn es unter Schutz gestellt wird.

Aber es gibt offenbar eine Moglichkeit der Domestikation, eines Ins-
Haus-hinein-Holens, bei der der Wald in einer diaphanen Konstruktion
als immer schon zugehorig erscheint. So wird er etwa im deutschen Hu-
manismus imaginiert, als aktueller Ort der blithenden Kultur, der in frii-
heren Zeiten jedoch aus inzwischen verdnderten klimatischen Griinden
sehr unwirtlich gewesen sei. Hier ist der Wald zwar auch »Mutter-Landx,
als allegorische Frau in rechtmifigem Besitz, fruchtbar gemacht durch
den Besitzer. Die »Weiblichkeit« hier, wie grundsétzlich in dieser Art der
Allegorese, ist nur enorme Hiille, bloer Zeichenkdrper fiir eine als
ménnlich gedachte Ordnung.

Der Wald wird zum Monument allegorisiert, zu einem der Ewigkeit,
zur ménnlichen Schopfung. Das >Weiblichec ist das Sterbliche, das
»Minnliche« das »Unsterbliche¢, Kultur. Wenn in »Germanien< der >Her-
kynische Wald«, wie er hier konstruiert wird, Eichenwald ist, dann wer-
den (historisch spéter) die Eichen zu »germanischen< »Recken¢, zu Sol-
daten. Der Wald wird zur dezidiert ménnlich definierten Gruppe: zur Ar-
mee, zum Heer. Oder er wird, in der anderen Variante, zur >Stindever-
tretung¢« im absolutistischen Staat. Desgleichen »ménnliche Liebe zum
Identischen«:** auch die Stindevertretung ist nicht weiblich besetzt.
Und hier entsteht analog zur »Staatsmaschine« der Wald als Maschine.

»Minnlicher Wald« ist entalterisierter Wald, weil er patriarchal-ge-
sellschaftlich geforderte Tugenden représentieren soll. Er kann daher
auch »Wildnis<sein, eben entalterisierte Wildnis, in der diese Tugenden
erkennbar seien sollen, die aber von Unebenheiten, Auswiichsen usw.
befreit, geglittet werden miissen. Diese Wildnis ist dann auch reformier-
bar. Sie ist jedenfalls Monument >ewiger Werte<, »unsterblich¢, Vorbild
im >Daseinskampf.’>

554 Braun, Kathrin/Kremer, Elisabeth: Asketischer Eros, S. 13.
555 Vgl. Kap. Der Wald als kiampferische Volksgemeinschaft.
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Das >soziale Geschlecht« der duBeren Natur
Teil Il: ) Mannliche Wildnis«<

Die »Germania« des Tacitus soll offenbar zeigen, dass — in Relation zur
»dekadenten< romischen Gesellschaft — selbst die Barbaren der nordli-
chen Wildnis tugend- und oft beispielhaft seien. Das heif}t, in gewisser
Weise entwirft er einen Zusammenhang zwischen Wildnis und Tugend.
Dennoch geht es nicht um ein Lob der Wildnis, sondern um die Ironie
einer moralischen Unterlegenheit des Imperiums, darum, Priifsteine fiir
die eigene Gesellschaft aufzustellen.

Im >deutschen Humanismus« verlduft die Rezeption des Werkes kei-
neswegs so bruchlos, wie das liberwiegend behauptet worden ist. Gernot
Michael Miiller zeigt, dass (nicht nur) Konrad Celtis, der in zwei Aus-
gaben seiner »Germania generalis« um 1500 den Tacitus-Text heraus-
gibt und mit eigenen Versen erginzt,' »die mutatio seiner patria« the-
matisiere. Das heil3t, »dal die in der Forschung immer wieder vorgetra-
gene Behauptung von einer Idealisierung der germanischen Vergangen-
heit seitens Celtis’ zumindest fiir die Germania generalis nicht tragfahig
ist«.” Zwar wird vom friihbiirgerlichen Subjekt in der Renaissance die
Landschaft — und der Wald — als &sthetische Kategorie entdeckt, und im
»deutschen Humanismus«< explizit patriotisch reklamiert. Dabei aber wird
desgleichen eine Entwicklung der »Germani« von der Barbarei zur Kul-

1 1498/1500 gibt er in Wien den Druck »Cornelij Taciti de origine et situ
Germanorum Liber«, ergdnzt durch den eigenen Text »Germania gene-
ralis« und das dritte Kapitel der »Norimberga« heraus, 1502 in Niirnberg
den Band »Quattuor libri Amorumg, inkl. der »Germania Generalis« und
der »Norimberga«; vgl. Miiller, Gernot Michael: Die »Germania genera-
lis« des Conrad Celtis. Studien mit Edition, Ubersetzung und Kommentar.
Tibingen: Niemeyer 2001, S. 29ff. u. S. 41f.

2 Ebda, S. 408.
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tur, der »Germania« zur kultivierten und urbanisierten Landschaft be-
tont. Zwar werden die »Germanenc« als wohlproportionierte Riesen, viril
und kriegerisch aufgefasst, wobei dieses Kriegerische jedoch als ambi-
valent gilt (zumindest bei Celtis). Das Wohnen im Wald aber wird als
Signum des Barbarischen eingerdumt. Allerdings durchaus nicht wider-
spruchsfrei. Behauptet der >deutsche Humanismus< doch programma-
tisch einen unwandelbaren germanischen Volkscharakter, exklusive In-
digenitdt und gottliche Abstammung der »Germanen¢, definiert mithin
»Germaniac als ethnischen Raum. Dieser Raum aber wird als wandelbar
und zum Positiven gewandelt aufgefasst. Der »Herkynische Wald«< fun-
giert hier einerseits als Ort der »Urahnenc« — als solcher »entfaltet [er] un-
ermeBlich groe Haine voll bejahrter Eichen, die nach Religion und alter
Sitte als heilig verehrt werden«’ — andererseits als Topographie der
»Germania¢, der Ausdehnung ihres »Leibes«<. Dieser »Herkynische Wald«
ist nun, im 16. Jahrhundert, aber keine schreckende Wildnis mehr, son-
dern Bestandteil einer harmonischen, durch Stddte bestimmten Kultur-
landschaft. Urbanitét erscheint hier als Signum einer positiven histori-
schen Entwicklung — in »Teutschland<. In der Renaissance-Gesellschaft
existiert zwar im Kontext 6konomisch-sozialer Umbriiche durchaus ein
Stddte-Unbehagen, im deutschen Sprachraum duBert sich das aber in
Feindschaft gegen >Romg, bzw. deren Abwertung zum einen, Idealbil-
dern einheimischer Stiddte zwischen riickwértsgewandter Utopie und
Humanismus-typischem Stadtlob zum anderen. Eine direkte, bruchlos
konstruierte Verbindung von »Wildnis< und »Tugend« aber — als positiver
Gegenwelt zur Stadt — wird noch nicht postuliert.*

Erst Ende des 18. Jahrhunderts wird die »Eiche zum spezifisch
sdeutschen Baum«« erklirt’ und besonders seit dem 19. Jahrhundert — in
der Heimatschutzbewegung und ihrem Umfeld — die »germanische Wild-
nis< und ihre »Recken< in Baum- und Menschen- (bzw. Ménner-)Gestalt
idealisiert. Und nun erscheint Wald-»Wildnis< (neben der »Scholle« des
»ewigen Bauern<) als Bild urtiimlicher patriarchaler Ordnung, Raum
sewiger Werte, als »Symbiose von Aggression und Idylle«,® als ménn-
lich definierter Natur-Ort und somit positiv verfasste Gegenwelt zur fe-

3 Celtis, Konrad: De situ et moribus Germanie additiones; zit. n. Miiller,
Gernot Michael, a.a.O., S. 103.

4 Vgl. Exkurs II.

5 Vgl Lindemann, Klaus: In den deutschen Eichenhainen webt und rauscht
der deutsche Gott, in: Semmler, Josef (Hg.): Der Wald in Mittelalter und
Renaissance. Diisseldorf: Droste 1991, S. 203.

6  Dupke, Thomas: Mythos Lons. Heimat, Volk und Natur im Werk von
Hermann Lons. Wiesbaden: Deutscher Universitéts-Verlag 1993, S. 119.
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minisierten Grof3stadt, zur Urbanitét als »fremder<, zur »iiberhitzten Zivi-
lisation, zur >heimat-entfremdenden Proletarisierung« der Industrie.”

Zuriick zundchst zur antiken »Germania«. Tacitus beschreibt das Land
als

»im groflen Ganzen grauenerregend wegen seiner Waélder oder hifllich wegen
seiner Moore. [...] Saatkorn trigt es in reichem Malle, Obstbdume duldet es
nicht, es ist reich an Vieh, das aber meistens kleinwiichsig ist. Sogar dem
Hornvieh fehlt sein charakteristisches stattliches Attribut, das Gehorn. Die
Germanen freuen sich nur iiber die Anzahl, ist Vieh doch ihr einziger und
schonster Reichtume®

Grauenerregende Wildnis: Das »Unschone und Unheimliche des Lan-
des«’ erklire auch die >Reinrassigkeit< der »Germanen, der »urspriing-
liche[n] Bevolkerung«, weder durch feindliche noch freundliche Zuwan-
derung »vermischt«. Denn wer wiirde sich schon solch »unschénen
Landschaften« mit einem derart »rauhen Klima und trostlosen AufBeren«
aussetzen, »wire es nicht sein Heimatland?«.'® Diese »Rassereinheit«
der »Germanen, allesamt rotblonde Recken, deren gewaltige Leiber nur
zum Angriff taugten, kommentiert Lund, ergebe fiir Tacitus, »dal} sie
auch ihre moralische Integritit nicht verloren haben kénnen«.'' Konige
werden aufgrund adeliger Herkunft gewéhlt und haben »keine unum-
schrinkte und willkiirliche Macht«, die Wahl der »Heerfiihrer« erfolge
»aufgrund ihrer Tapferkeit«, sie »sind Anfiihrer mehr durch ihr Beispiel
als durch ihre Machtbefugnis, also eben durch die Bewunderung, die sie
hervorrufen, wenn sie kiithn sind«. Befehle kommen hier quasi vom zu-
stindigen Kriegsgott, weshalb auch fiir Kdmpfe »bestimmte Abbilder
und Symbole« aus »heiligen Hainen und Wildern« geholt wiirden.'? Das
Prestige dieser Fiihrer zeige sich daran, »wer die meisten und kiihnsten
Gefolgsleute« habe." »Uber kleinere Angelegenheiten entscheiden nur
die Fiihrer, {iber groBere alle« — wenn auch nach vorheriger Behandlung
der »Fiihrer« —, so bei Anklagen und Todesstrafen, wobei »Verriter« an

7 Vgl Exkurs II.

8 Tacitus, P. Cornelius: Germania. Interpretiert, herausgegeben, iibertragen,
kommentiert und mit einer Bibliographie versehen von Allan A. Lund.
Heidelberg: Winter 1988, S. 73.

9  Lund: Kommentar, in: a.a.0., S. 125.

10 Germania, S. 71.

11 Lund: Kommentar, S. 111.

12 Vgl. Germania, S. 77.

13 Vgl. ebda., S. 81.
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Béumen aufgehéngt, »Feiglinge«, »Kriegsscheue« und »Entehrer« des
eigenen Leibes in Stimpfen ertrénkt wiirden.'* »Kapital auszuleihen« so-
wie »Wucherzinsen« seien unbekannt." Das so entworfene Anti-Rom
hat aber, schon gemafl der Ambivalenz von Ehrfurcht und Abscheu in
der Beschreibung, Schattenseiten. Die enorme »Geselligkeit und Gast-
lichkeit« fiihrt praktisch habituell zu »Gelagen«, die in »Zénkereien,
oft »mit Totschlag und Verletzungen« enden, aber auch in Verséhnung.
Die Germanen sind »Trunksiichtige«, maBlos im Durst.'® Thre Kinder
wachsen »nackt und schmutzig« auf, was allerdings auch positiv zu sein
scheint, entwickeln sie doch gewaltige »Korpern [...], tiber die wir stau-
nen«.'” Zudem sollen die (erwachsenen?) Germanen gern in warmem
Wasser baden.'®

Anti-Rom: Niemand »beldchelt dort Unmoral«, Promiskuitdt »wird
nicht mit einem >die modernen Zeiten< abgetan«. Germaninnen leben »in
wohlbehiiteter Keuschheit, durch keine verlockenden Schauspiele, durch
keine aufreizende Gelage verfiihrt«. Médnner und Frauen seien anné-
hernd gleich gekleidet. Obwohl daher beim Weibe die Arme und die
»den Armen am nédchsten« liegenden Brustpartien nackt blieben, »neh-
men die Germanen die Ehe ernst, und nichts mdchte man an ihren Sitten
mehr rithmen«. Ehebruch sei hochst selten und werde augenblicklich
»vom Manne« bestraft: »er schneidet ihr Haar kurz, entblof3t sie in der
Gegenwart der Verwandten, jagt sie aus dem Haus und treibt sie mit
einer Peitsche durch das ganze Dorf«. Ehebruch erscheint als exklusiv
weibliches Delikt. Die »Preisgabe der Frauenehre« aber kenne »keine
Gnade«: Die Delinquentin werde, unabhédngig von Schonheit, Jugend,
Reichtum, »keinen neuen Mann finden kdnnen«."” Das »Geschlechtsle-
ben der jungen Ménner« beginne erst spit, weshalb »ihre Manneskraft
unverbraucht« sei. Auch »mit den jungen Médchen« hitte »man keine
Eile«. Sie »haben dieselbe Jugendkraft wie die jungen Ménner und den
entsprechenden hohen Wuchs: ebenbiirtig an Stirke vereinigen sie sich,
und die Kraft der Eltern spiegelt sich in den Kindern wieder«. Die wer-
den selbstverstandlich von ihren Miittern, und nicht von Ammen oder
Sklavinnen gesdugt. Familienplanung oder das Toten von Kindern nach
der Geburt des Erben gelte als »entehrende Schandtat: bei ihnen ist gute
Moral stirker als anderswo gute Gesetzgebung«.”’ Bis auf exklusive

14 Vgl ebda., S. 79.
15 Vgl. ebda., S. 91.
16 Vgl. ebda., S. 89.
17 Ebda., S. 87.
18 Vgl. ebda., S. 89.
19 Ebda, S. 85.
20 Ebda., S. 87.
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Ausnahmen besonders »edler Herkunft« begniigten sich die Germanen
als nahezu einziges Barbarenvolk »mit nur einer Frau«. Die beste Moral
hitten die Stdémme, »in denen iiberhaupt nur Jungfrauen heiraten diirfen
und es mit den Wunschtrdumen einer Frau ein fiir allemal abgetan ist. So
bekommt sie einen Mann, wie sie ja nur einen Korper und ein Leben
empfingt, damit sie keinen Gedanken dariiber hinaus, kein Verlangen
dariiber hinaus hegen soll, und damit sie nicht ihren Mann, sondern die
Ehe an sich als Institution lieben soll«. Mit der Hochzeitszeremonie ver-
pflichteten sich die Frauen dazu, »im Frieden wie im Kampf dasselbe zu
dulden und zu wagen«, wie ihre Minner.?! Sie begleiten ihre Ménner da-
her auch in die Schlachten, sind in der Ndhe und spornen sie an. Thnen
wohne nach germanischer Auffassung gar »etwas Heiliges und Seheri-
sches« inne, weshalb ihre Ratschlige und Weissagungen Gewicht hit-
ten.” Sollte allerdings, wie hoch oben im Nordosten am Meer bei den
»Sithonen«, ein Stamm von einer Frau beherrscht werden, dann ist das
ein Beweis flir dessen Inferioritét: »So tief stehen sie nicht nur unter
dem freien Mann, sondern auch unter dem Sklaven.«

Tacitus vermittelt den Eindruck eines furchterregende Landes und
einer ebensolchen Bevdlkerung.** GemiB antiker Humoralpathologie
lasse das kalte Klima keine Verdunstung der iibergrolen Korper voller
Fliissigkeit zu. Obwohl die »Germanen« daher als »besonders hitzig und
jéhzornig, ja aggressiv« beschrieben werden, als kriegerisch und faul —
was die Kultivierung des Landes, und damit auch, was »Kultivierung«
insgesamt angeht® —, erscheinen sie >sittsamer, als die weitaus >kulti-
vierteren< Romer. Ironischerweise ist diese »Wildnis< schon damals kein
Urwald mehr. Schon Jahrtausende vor der »Romerzeit« verdndern »noch
nicht vollig seBhafte« bauerliche Gesellschaften ihre Umwelt »nachhal-
tig«, wird der Wald parzellenweise gerodet und durch Acker ersetzt, re-
generiert sich nach der Aufgabe der Parzellen wieder, wenn auch mog-
licherweise in verindertem Aufbau und anderer Zusammensetzung.”®

Fiir Simon Schama ist der Text »so etwas wie eine Theorie der Sozial-
geographie« in der Tradition der »Historien« des griechischen Philoso-
phen Poseidonios, wie sie auch von einer Reihe »moralisierende[r]« ro-
mischer Schriftsteller, etwa Seneca, angewendet werden, um mittels des

21 Vgl. ebda., S. 85ff.

22 Vgl. ebda., S. 77.

23 Ebda., S. 107.

24 Vgl. Lund: Kommentar, S. 111.

25 Vgl. Lund: Einleitung, S. 26ff.

26 Vgl. Kiister: Geschichte des Waldes, S. 99ft.
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Kontrastes naturnaher Barbaren die Dekadenz Roms zu beklagen und
die barbarischen Lander zu Priifsteinen Roms zu machen. In seinen
»Annalen« — einer »einzige[n] ironische[n] Betrachtung {iber die Diskre-
panz zwischen erhabenen Zielen und niedertrichtiger Praxis« — hat
Tacitus dann auch ausgerechnet den aufstdndischen »Arminius« zum
»wahren Helden« gemacht, zum »Hiiter untergegangener Ideale, kiihn,
unbeirrt patriotisch und energisch, das Gegenstiick zu der Welt, mit der
Tacitus vertraut war und die er offensichtlich als trige, zynisch und
schwach verachtete«.”’

Es entsteht also ein Bild, das des unendlichen >Herkynischen Wal-
des«, der »Germanien< bedeckt, in dem Wildnis und Tugend sich wech-
selseitig nicht ausschliefen oder sich gar wechselseitig bedingen. Aller-
dings in moralisierender Ironie, denn dieser Wald ist grauenerregend,
dunkel, kalt, unfruchtbar. Zum bruchlosen Entwurf einer heroischen Ge-
genwelt, einer patriarchal verfassten Gemeinschaft gegen eine dekadente
und korrumpierte — romische — Gesellschaft ist »Germania« erst sehr
viel spéter in der Rezeption nordlich der Alpen im 19. Jahrhundert ge-
worden. Zu einer »heroischen Landschaft«, in der die bei Tacitus ge-
schilderten riesenhaften, starken Menschen zu >Recken< (>wie Eichen<)
werden. Sie und ihre Umwelt, die Wilder und Bédume (selbst die Moore,
die ja »tugendhafter« Bestrafungen dienen, wie es bei Tacitus nachzule-
sen ist) sind nun nicht mehr vom Typus der >monstrosen Leiber«.”® >Re-
ckenc und Umwelt, die sich wechselseitig bedingen, erscheinen vielmehr
als klar konturierte, >gepanzerte« Korper ohne Untiefen und Auswiichse:
eingegrenztes beherrschtes Leben (wie sich bereits Celtis ausdriickt®),
strikte Ordnung, Askese des permanenten >Daseinskampfs<. Das ist die
»Wildnis<, von der vor allem Wilhelm Heinrich Riehl, Hermann Lo6ns
u.a. sprechen, der Wald der national-konservativen Naturschiitzer, aber
auch Kunsthistoriker, die per »>Nationalcharakter« — den Symbiosen von
Landschaft und »Volk<« — und »Kunstlandschaften< in der Malerei — wie
etwa mit der »Donauschulec’ — iiberzeitliche Kontinuititen konstruieren.

27 Schama, Simon: Der Traum von der Wildnis, S. 103f.

28 Vgl. Kap. Monstrése Leiber zu idealer Schonheit.

29 Vgl. Schama, a.a.O., S. 110.

30 Vgl. Bierende, Edgar: Lucas Cranach d.A. und der deutsche Humanismus.
Tafelmalerei im Kontext von Rhetorik, Chroniken und Fiirstenspiegeln.
Miinchen, Berlin: Deutscher Kunstverlag 2002, S. 33ff. u. 283ff., Anm.
92ff. Bierende verweist auf die bemerkenswerte Resistenz der Konstruk-
tion eines »>deutschen Wesens<: »Noch immer finden die Begriffe der
Kunstlandschaften von Franken, Bayern, Schwaben usw. in der heutigen
Literatur Verwendung, wenn sie auch wohl nicht mehr mit demselben na-
tionalen Ideengut befrachtet sein diirften wie einst. Die kritiklose Uber-
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Tacitus’ »furchterregendes Land und [s]eine furchteinfloBende Be-
volkerung«’' zeigt einen Eindruck zwischen Schauder und Bewunde-
rung. Das ldsst sich dann spdter spezifisch als >Erhabenheitc lesen.
»Schonheit¢ ist hier nicht zu finden. Das (eher) >weiblich generierte«
Schonheitsempfinden wird nach den Erhabenheitstheorien der Aufklar-
ung durch Kleines und Glattes ausgelost, das »ménnlich generierte< Er-
habenheitsempfinden durch Unermessliches, Wildes, den Selbsterhal-
tungstriecb Weckendes.” Dass die Frauen in »Germania« den Ménnern
an Korpergrofie und -kraft kaum nachstehen, 1dsst sich so auch nicht als
»Gleichberechtigung« verstehen. Dort, wo es die Umwelt verlangt und
wo zugleich die médnnliche Suprematie gesichert ist, sind »starke« Frauen
offenbar durchaus erwiinscht. Zumal dann, wenn Grofle und Kraft beider
Geschlechter das Signum beherrschter Enthaltsamkeit der Jugend und
hoher Geschlechtsmoral sein sollen.

Wildnis und Kultur als diaphane Konstruktion

In der Renaissance-Gesellschaft erhélt der Tacitus-Text, nachdem er das
Mittelalter hindurch unbeachtet blieb, wieder Bedeutung. Im deutsch-
sprachigen Raum werden die »germanische Wildnis< und ihre Baume
zwar durchaus zu Monumenten einer heroischen Selbstbehauptung er-
klart. Das aber nicht ohne einzurdumen, dass es sich bei den »Germanenc
um Barbaren gehandelt habe, nur lebe inzwischen »in Deutschland eine
Bevolkerung, die mit den einstigen barbarischen Waldbewohnern nichts
mehr gemein hat. Diese sind einem kultivierten Volk gewichen, das in
Stidten wohnt«. Konrad Celtis gehe es nicht um eine Rekonstruktion der
»historische[n] Grofe eines antiken Germaniens«, schreibt Miiller,
sondern darum, »zwei historische Entwicklungen in Beziehung zu

nahme von alten Modellen und deren Begriffen in einer historischen Dis-
ziplin wie der Kunstgeschichte 146t Zweifel aufkommen ob des eigenen
Selbstversténdnisses und der Aufarbeitung der eigenen Geschichte des Fa-
ches.« So sehe Robert Suckale (»Wilhelm Pinder und die deutsche Kunst-
wissenschaft nach 1945«, in: Kritische Berichte. 1986, Jg. 14. H. 4, S.
5ff.) »in der deutschen Kunstgeschichte nach 1945 keine kritische Aufar-
beitung, sondern ein verstirktes Weiterleben der alten Denkmuster von
Volkscharakter und Biologismus«. Eine Ausnahme sei Bernhard Deckers
»Das Ende des Mittelalterlichen Kultbildes und die Plastik Hans Leinber-
gers« (Bamberg 1985), das sich »kritisch mit dem Begriff Donaustil und
einer nationalistischen Kunstgeschichte« auseinandersetze. Ebda., S. 293,
Anm. 135.

31 Lund: Kommentar, S. 111.

32 Vgl. Kap. Erhabenheit
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setzen, die hinsichtlich der Gegenwart fiir seine patria ein vorteilhafteres
Ergebnis zeitigen. Dem Verfall Roms steht der kulturelle Aufstieg
Deutschlands gegeniiber«. Celtis verwende demnach Basiselemente
»des Geschichtsmodells der Translatio«, genauer der »Translatio im-
periiund Translatio studii«.”

Celtis, der sich selbst als »mitten im Herkynischen Walde«* gebo-
ren bezeichnet, reklamiert also die »Germania« um 1500 fiir » Teutsch-
land«. Er ruft die »deutsche[n] Ménner« auf, sich »die Sinnesart [ihrer]
Ahnen zu eigen« zu machen, die oft Schrecken {iber die Romer gebracht
habe. Ebenso sollen sie sich »den Bastionen Deutschlands« zuwenden
und die »zerrissenen Grenzen« wieder zusammenfiigen. »Schiamt euch,
schamt euch, unserer Nation Joch und Knechtschaft auferlegt zu haben
[...]. Du freies und kriftiges Volk, du edler und tapferer Volksstamm.«*’
Er verlangt die Pflege von Wissenschaft und Kunst, das aber als Wider-
standsakt gegen die Dekadenz der romischen Metropole. Sei es doch
»ltaliens Luxus [...] und eine entsetzliche Grausamkeit bei der Gier nach
dem verderblichen Geld«, das »uns [...] verdorben« habe, »offenbar wi-
re es besser, wir wiirden wieder zu jenem riiden Leben der Waldbewoh-
ner zuriickkehren, solange wir nur innerhalb der Grenzen eines be-
herrschten Lebens blieben«. Celtis, »der erste bedeutende neulateini-
sche Dichter deutscher Herkunft«,”” greife »hiufig auf Catull, Horaz und
Ovid sowie auf Gestalten der griechsichen Mythologie (wie Apoll und
Herakles) zuriick und fiihlt sich geistig nicht nur den Rémern, sondern
auch den Griechen verwandt«,”® sehe sich als »Wegbereiter«, gar »als
Klassiker der lateinischen Poesie in Deutschland und weist den Fiih-
rungsanspruch des italienischen Humanismus zuriick«.*

33 Miiller, Gernot Michael, a.a.0., S. 433f. Der deutsche Humanismus ent-
werfe »folglich kein aus Italien rezipiertes Geschichtsmodell«, sondern
setzte ein bewusst oppositionelles dagegen, in dem verschiedene Volker
und Staaten in den verschiedenen Epochen jeweils »Trager der hochsten
Macht« seien. Die »Translatio« beginne danach mit den zivilisationsleh-
renden Druiden, komme iiber die Herrschaft Karls des Grolen im Impe-
rium Romanum zu einem Hohepunkt mit den deutsch-rémischen Kaisern
des Hochmittelalters (vgl. ebda., S. 429 u. 434).

34 Zit. n. Schama, S. 108.

35 Zit. n. ebda., S. 109f.

36 Ebda, S. 110.

37 Riedel, Volker: Antikenrezeption in der deutschen Literatur vom Renais-
sance-Humanismus bis zur Gegenwart. Eine Einfithrung. Stuttgart u.a.:
Metzler 2000, S. 25.

38 Ebda., S. 29f.

39 Ebda., S. 31. Als »deutscher Horaz« (ebda., S. 29f.) rufe er in sapphischen
Oden mehrfach »Apollon, den Erfinder der Poesie« und »Phoebus, Erfin-
der der schmeichelnden Leier« an, Italien bzw. den Helikon zu verlassen
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Zwar ist in der Renaissance eine gewisse »Abkehr von der Stadt«™
zu beobachten, etwa im deutschsprachigen Raum oder in den Nieder-
landen, als Reaktion ziinftisch stddtebiirgerlicher Schichten auf die friih-
kapitalistischen Umbriiche: Das bedeutet eine Entdeckung der Land-
schaft als neue &sthetische Kategorie (in Literartur und Malerei), aber
noch keine generelle Stddtefeindschaft, sondern (ins Mittelalterliche)
rickwirtsgewandte Utopien idealer Stidte innerhalb idealer Landschaf-
ten.

In dieser Landschaft spielt der Wald eine Rolle im Spannungsfeld
zwischen vorblirgerlicher, aggregativer Wahrmehmung und neuer Zu-
schreibung. Bei Celtis etwa ist infolge klimatischer Verbesserungen aus
dem ehedem barbarisch kalt-diisteren Wald der Taciteischen »Germania¢
(und der iibereinstimmenden Schilderungen anderer antiker Autoren, auf
die sich zeitgendssisch humanistische Italiener in ihren abfilligen
Urteilen iiber schlechtes Wetter und dazu komplementdr iiber das
Barbarentum nérdlich der Alpen stiitzen'') eine blithende Kulturland-
schaft geworden. Per »conversio siderum«, Verdnderung der Gestirne
und einer »neuen Sonne«, die »der Germania nun néher als frither [ist],
und mit ihren Strahlen [...] segenspendend das Land« erfiillt, habe sich
die Landschaft zur Fruchtbarkeit entwickelt. Zugleich entlastet diese hu-
manismustypische »kosmische[] Konstruktion« die »Urahnen< weitge-
hend davon, selbst fiir Barbarentum und Kultivierungsunlust verantwor-
tlich zu sein.*?

»Uberblicksartig stellt Celtis ein Land vor, das sich als vom Menschen plan-
voll geordneter und bestellter Kulturraum zu erkennen gibt und in dem sich
nur noch Reste von unwegsamer und wilder Natur finden. In ihn eingebettet
erheben sich gepflegte Stadte. Celtis’ Hinweis auf die fruchtbaren und reich-
lich korntragenden Acker, auf fischreiche Fliisse, auf sonnenbeschienene
Weinberge und schlieBlich auf den Reichtum an Bodenschétzen, den er bereits
am Ende des Kapitels tiber die silva Hercynia erwéhnt, wollen alle gleich das

und nach Deutschland zu kommen, um, so Volker Riedel, »die Herrschaft
anmutiger Musen und Kiinste auszubreiten [...], damit die barbarische Re-
de entfliche und alles Dunkel zusammenstiirze«. Ein »nationale[r] Huma-
nismus in lateinischer Sprache«, dessen »Kerngedanke« es sei, »daf3 die
Deutschen die klassische Dichtkunst von den Italienern iibernechmen sol-
len«, wobei Celtis allerdings einen griechischen Akzent setze; vgl. ebda.,
S. 26f. »Ad Apollinem repertorem poetices ut ab Italis ad Germanos
veniat« heifit das nach Riedel heute bekannteste dieser programmatischen
Gedichte (vgl. ebda.).

40 Eberle, Matthias: Individuum und Landschaft, S. 158f.

41 Vgl. Miiller, Gernot Michael, a.a.O., S. 416.

42 Vgl. ebda., S. 415ft.
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Bild einer kultivierten Germania vermitteln, wie es Enea Silvio in seiner Ger-
mania vom zeitgendssischen Deutschland gezeichnet hat und dem auch die
Worte gegolten haben, mit denen Hartmann Schedel, dem italienischen Hu-
manisten folgend, sein Vorwort in Miinzers Deutschlandkarte abgeschlossen
hat.«*

Celtis behandelt die barbarische Vergangenheit der >Germanic als histo-
rischen Fakt, ebenso »das Bild eine unwirtlichen Landschaft«, wie es die
antiken Autoren entwerfen. Beides sei aber nun zugunsten einer »kulti-
vierten und urbanisierten Germania« gewichen.** Schedels »Weltchro-
nik« zeigt ebenso »Germania< gerade in »zahlreichen Stddtetableaus,
fiir das »sechste Weltalter« iberwiegen hier deutsche Stéidte.

»Sie sind in den Holzschnitten von Wiesen und nur vereinzelten kleineren
Wildern umgeben. Die Landschaft durchziehen befestigte Stralen, und Fliisse
sind durch zahlreiche Briicken passierbar gemacht: alles Zeichen der mensch-
lichen Verfiligbarkeit iiber diesen Raum.«

Derartige Stadtbeschreibungen werden in »Teutschland< nun zunehmend
hiufig verfasst und transportieren das gewiinschte Bild »des eigenen
Landes«, einer »allenthalben vom Menschen planvoll gestaltete[n] und
vor allem verstddterte[n] Landschaft«, in denen die Stidte geradezu als
»Trager der geschichtlichen Entwicklung« betrachtet werden — ein Bild,
das paradigmatisch aus Italien iibernommen wird.* Wihrend jedoch

43 Ebda., S. 403. Wenn Simon Schama behauptet, »Celtis’ Abhéngigkeit von
Tacitus war unverkennbar, sowohl in seiner Darstellung von Arminius’
Sieg iiber die Legionen als auch in seiner Beschworung des einfachen
Waldlebens im alten Germanien« (a.a.O., S. 110), dann liegt er damit
ebenso falsch, wie in seiner Version eines Widerspruchs zwischen Celtis
und Enea Silvio de’ Piccolomini, dem »nachmalige[n] Papst Pius II.« und
dessen »typisch romische[r] Auffassung« des Tacitus-Textes, dieser be-
weise nur den Fortschritt der >Germanenc« seit ihren barbarischen Anfén-
gen (vgl. ebda., S. 108). Fiir Celtis’ Darstellung ist Enea Silvios Text
offenbar ebenso wesentlich, wie die Schedelsche Weltchronik, aber auch
Flavio Biondos »ltalia Illustrata« und der antike Autor Strabon (vgl.
Miiller, Gernot Michael, a.a.0., S. 411), rhetorisch rekurriert er auf Horaz,
beziiglich eines »germanischen« » Volkscharakters« in »eigenwilliger Wei-
se auf den platonischen Seelenmythos«. Und in diesem Insistieren auf ei-
ne »Wesensart der Germani«, die sich historischem Wandel entziehe, der
Betonung von Wandel und Kontinuitét fiir yGermania¢, unterscheidet sich
Celtis »von seinen Modellautoren« wie Enea Silvio (ebda., S. 414f).

44 Ebda., S. 407. »Mitior et populus Germano nascitur orbe/Explosa ruditate
fera, quam barbarus olim/Siluicola in riguis seruabat saltibus ortus« heifit
es bei Celtis (zit. n. ebda.).

45 Vgl. ebda., S. 403f.

218



YMANNLICHE WILDNIS¢

Italien eine Kontinuitdt des Stddtebaus seit der Antike aufweist, fithrt
nordlich der Alpen erst die Vielzahl der Neugriindungen des Hoch- und
Spdtmittelalters fiir das 15. Jahrhundert zu einer mit Italien ver-
gleichbaren Stddtedichte. Allerdings bleiben diese Stddte innerhalb der
alten, »feudalen< Ordnung »Fremdkorper, relativ isoliert, vom Umland
durch politische Grenzen getrennt, die sich — beschleunigt fiir die
Reichsstidte — nur langsam aufldsen. Im deutschen Humanismus nun
sollen auch die deutschen Stddte »zu einem bestimmenden Faktor des
Landes geworden« sein. Zugleich soll klar werden, »daf} sich die Tren-
nung zwischen Stadt und wilder Natur in ein Kontinuum von gestalteter
Natur aufgelost hat. Gerade iiber die erreichte Urbanitét definiert sich
das Selbstverstindnis der kultivierten Germania, die sich dem Vorbild
Italien selbstbewusst an die Seite stellen kann. Celtis und Hartmann
Schedel erweisen sich damit als Rezipienten einer Sichtweise« der itali-
enischen Humanisten wie Biondo und Piccolomini, »die Raumbewuft-
sein und kulturelle Merkmale aufeinander bezieht«.*°

In der Folge entwickele sich vor allem in Siiddeutschland »ein gan-
zes Genre sentimentaler Ethnographie«,”” erscheine in Frankfurt am
Main 1588 mit der »Silva Hercynia« von Joachim Camerarius d.J. »das
allererste regionale Botanikbuch«, so Schama.*® Auch er schildert, wie
nun — neben imaginierten >Urwildern< der >Germanen< bzw. »Wilden
Menschenc (s.u.) — von »patriotischen Topographen«®’ ein >humanisier-
ter Wald« gegen die »Urbs romanumc« gestellt wird. Oden- und Schwarz-
wald usw. sollen »nicht als unfruchtbare Wildnis« gedacht werden, son-
dern »auf eine neue Weise als domestizierte Forsten«, Orte »von Ge-
sundheit und Wohlstand«, Forste also, »die mit Ackerland und Obstgér-
ten abwechselten und in guter Beziehung zu den Stddten wie Niirnberg
und Wiirzburg lebten«. Zwar ist es richtig, dass der >Herkynische
Wald< in bildender Kunst, Literatur und Geographie offenbar weniger
»nach der Natur< als vielmehr nach der Phantasie entsteht. Denn inzwi-
schen verschwindet der nach den Entvolkerungen vor allem durch die
Pest >zuriickgekehrte« Wald lingst wieder in groBflichigen Rodungen.”'
Bei Schama aber erscheinen die Lobgesidnge auf Wilder und Forsten in
der Kulturlandschaft als Strategie, bloBe Reaktion auf ihr reales Ver-

46 Ebda., S. 406.

47 Ebda, S. 115.

48 Schama, a.a.0., S. 113.
49 Ebda.

50 Ebda., S. 112.

51 Vgl Ausleitung.
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schwinden,” und nicht als — wie gezeigt — klares Programm im >deut-
schen Humanismusx«.

Der »Herkynische Wald« markiert — wie gesagt — die Topographie
der »Germaniac¢, die Ausdehnung ihres »Kd&rpers¢, der aber im 16. Jahr-
hundert ldngst nicht mehr abschreckende Wildnis, sondern eine harmo-
nische, stadtisch dominierte Kulturlandschaft sein soll. Dieser »Wald«
aber ist eine diaphane Konstruktion. Denn er ist (und bleibt) zugleich
Ort der »Urahneng, die nun in der bildenden Kunst zeitgemil3 aufbereitet
werden.

Die Asketisierung der »Wilden Leute« zu Urahnen

In der deutschen Renaissance-Rezeption antiker Sozialgeographie, im
Zusammenhang beginnender biirgerlicher Abgrenzung von der (siidlan-
dischen) hofischen Gesellschaft, entstehen eine ganze Reihe von Bil-
dern, deren Thema der »Wilde Mann« und die »Wilde Frau« sind. So
bei Albrecht Altdorfer (»Waldmenschen«, um 1510),* Hans Leonhart
Schaufelein (»Wilder Mann und wilde Frau«) und Martin Schongauer
(»Wilder Mann mit verziertem Schild«, ca. 1480).> Barbara Eschenburg
erkennt in Altdorfers » Waldmenschen«-Grafik formale Beziige zu Gior-
giones »Sturm, deutlicher aber einen mdoglichen »direkten Reflex von
Celtis’ >Germania<-Ubersetzung«, sei doch Altdorfer der »erste, bei dem
solche Waldlandschaften in groBerer Anzahl sowohl unter den Zeich-
nungen wie auch unter den Gemilden anzutreffen sind«.”® Dabei geht es
aber wohl weniger um eine Darstellung des »ungezwungene[n], aber
auch wilde[n] ungeziigelte[n] Leben[s] der Urbevdlkerung Germani-
ens«, wie Eschenburg meint.”® Vielmehr vollzieht sich mit der >Germa-
nia<-Rezeption eine Verschmelzung der Figur des »Germanen< mit der
des »Wilden Mannes<. Letzterer mutiert so vom tierischen zum >edlen
Wilden<. »In grolen Teilen des Mittelalters hatten behaarte, kanniba-
listische, sexuell unersattliche wilde Méanner und Frauen die Antithese
zum zivilisierten Christen dargestellt.«’’

Im antik-rémischen und mittelalterlichen Denken werden Barbaren
(als Bedrohung der Gesellschaft) und Wilde Ménner (als Bedrohung des
Einzelnen) konzipiert als »to be enslaved to nature, to be, like animals,

52 A.aO.,S.112.

53 Vgl. Eschenburg, Barbara: Landschaft in der deutschen Malerei, S. 49,
Abb. 14.

54 Vgl. Schama, a.a.0., S. 114.

55 A.a.0.,S.48.

56 Ebda.

57 Schama, a.a.O., S. 113f.
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slaved to desire and unable to controll their passions«; haltlos und unru-
hig herumstreifend, unféhig zu Sesshaftigkeit, Selbstdisziplin und aus-
dauernder Arbeit, jihzornig, wirr und feindlich gegen alles >Normal-
Menschliche<. Im Unterschied zu den Barbaren, deren Erscheinen mit
der Apokalypse gleichgesetzt wird und deren Wohnort weit weg im Ir-
gendwo liegt, ist der Wilde Mann »conventionally represented as being
always present, inhabiting the immediate confines of the community. He
is just out of sight, over the horizon, in the nearby forest, desert, moun-
tains, or hills«, schlift in Tierhohlen, Felsspalten oder unter groen Biu-
men. Er ist ein verschlagener Dieb und Trickser, er verschleppt hilflose
Frauen und Kinder in seine Behausungen, um dort Unaussprechliches
mit thnen zu tun. Anders als Barbaren lebt er als Einzelgénger, hochs-
tens mit einer Gefahrtin. Er ist unféhig, Vaterverantwortung zu iiber-
nehmen. Wenn seine Gefahrtin Kinder bekommt, lésst sie sie ihrerseits
an Ort und Stelle liegen »to survive or perish as they will«.”® Insbeson-
dere in mittelalterlichen Mythen erscheint der Wilde Mann als behaart,
dunkel, missgestaltet, Riese oder Zwerg, begabt mit Herkuleskriften,
schnell wie der Wind, verschlagen wie ein Wolf, fuchsschlau. Fahigkei-
ten, die in manchen Erzdhlungen verwandelt sind »into a kind of natural
wisdom which makes him into a magician or at least a master of dis-
guise«.”’ Matejovski verweist auf »volkskundliche Uberlieferungen,
die dem Wilden Mann »ddmonisch-demiurgische Qualitdten« zuspre-
chen. Sie sollen demnach gefressenes Vieh reanimieren kdnnen, indem
sie es aus den Knochen und Speiseresten wieder zusammensetzen.*’ Das
erinnert an verbreitete eurasische schamanische Mythen und Riten zur
»Auferstehung« von Opfertieren, wie sie Carlo Ginzburg rekonstruiert
und die sich u.a. wiederfinden lassen in der Edda (Thor reanimiert einen
Ziegenbock, der aber hinkt, weil Bauern einen Knochen achtlos zerbro-
chen haben), im semitischen Verbot, die Knochen des Osterlamms zu
zerbrechen (mit Nachkldngen in der christlichen Passion), bei Medea
und Dionysos, in den Versionen des Aschenputtel-Mérchens, im Hinken
des Teufels, in Verhorprotokollen spétmittelalterlicher und frithneuzeit-
licher »Hexen«<. Die »Asymmetrie des Gehens« ist Kennzeichen einer

58 White, Hayden: The Forms of Wildness. Archaeology of an Idea, in:
Dudley, Edward/Novak, Maximillian E. (Ed.): The Wild Man Within. An
Image in Western Thought from the Renaissance to Romanticism. Pitts-
burgh: University of Pittsburgh Press 1972, S. 20f.

59 Ebda.

60 Matejovski, Dirk: Das Motiv des Wahnsinns in der mittelalterlichen Dich-
tung. Frankfurt/M: Suhrkamp 1996, S. 130f. Er beruft sich hier auf Jo-
hannsmeier, Rolf: Spielmann, Schalk und Scharlatan. Die Welt als Kar-
neval: Volkskultur im spiten Mittelalter. Reinbek: Rowohlt 1984, S. 81.
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Reise ins/Riickkehr aus dem Jenseits als »Tier, Mensch oder eine Mi-
schung aus beidemy, letzlich als »Reinkarnation der »Herrin der Tiere««
— Diana, Oriente, Holda etc. — deren AnhéngerInnen ihr auf den Riicken
von Ziegenbocken durch die Liifte folgen oder in Gestalt von Wolfen,
Hasen, Katzen am »>Sabbat« teilnehmen. Denn »Tiere und Tote« sind
»zwei Ausdriicke des Andersseins«.'

Als »master of disguise« erscheint insbesondere die Wilde Frau. Sie
ist den mittelalterlichen Legenden nach uniibertroffen hésslich, vollstén-
dig behaart, auller an ihren gewaltigen Héngebriisten, die sie beim Ren-
nen iiber die Schultern klappt. Sie ist besessen vom Verlangen nach ge-
wohnlichen Méannern. Um arglose Ritter oder Schéfer zu verfiihren, er-
scheint sie als hochst verlockende Frau, »revealing her abiding ugliness
only during sexual intercourse«.”* Das zeigt eine zumindest strukturelle
Ubereinstimmung mit Erzihlungen von lockenden Feen, deren Natur
nicht erforscht werden darf, auch mit Konstruktionen der >Frau Welt,
von triigerischen >jungfriulichen Landschaften<, von Hexen, Kanniba-
linnen usw. Die »Hisslichkeit< hinter der Verlockung, der vorgegaukel-
ten Schonheit offenbart sich im durchdringenden, verschlingenden Akt,
also infolge ménnlichen Kontroll- und Distanzverlusts, der Nichtwah-
rung von Grenzen, Vermischung.

Die Wilde Frau bleibt weitaus eindeutiger die Andere (vgl. die
Konstruktion der Kannibalin in der neuen Welt) — wenigstens die Nu-
minose —, als der Wilde Mann, dessen »bukolische« oder pagane Eigen-
schaften in der Variante als Hiiter der Tiere durchaus Affinititen zu
christlichen Einsiedler-Figuren (bzw. umgekehrt) ausweisen. Die Wilde
Frau aber wird erst dann zur eher positiven Figur, wenn sie als zwar rus-
tikale, aber Untergeordnete und Abhéngige erscheint.

Am Ende des Mittelalters werden »wilde Méanner zu Musterbeispie-
len des tugendhaften und natiirlichen Lebens umgearbeitet«.”® So verlie-
ren der »Wilde Mann< und seine Frau als Bewohner heroischer Idyllen

61 Ginzburg: Hexensabbat, S. 248ff. und 266f. Vgl. Kap. Ungeziigelte Pflan-
zen und Reptilien zum Zusammenhang von >Hinken¢, Fliegenpilz und
Krote, sowie Erle und Holunder. Zwar spricht auch White beziiglich ma-
gischer Féhigkeiten von Wilden Méannern und Frauen von einer begin-
nenden Verschmelzung mit mittelalterlichen Vorstellungen von Teufel,
Damon, Hexe(rn). Er besteht aber auf einer Unterscheidung des zeitge-
ndssischen formalen Denkens zwischen diesen Wilden als blole mensch-
liche Regression ins Tierische und des Damonischen als »edowed with
evil spiritual powers«. (a.a.0., S. 22). Was allerdings iiber pagane — etwa
keltische — Tradierungen nichts sagt.

62 Ebda., S. 21.

63 Schama, a.a.0., S. 113f.
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die »tierhaften Ziige«, den Geruch der Kinderfresserei, betreiben gutmii-
tige >wilde Méanner« gar Ackerbau und Viehzucht. Der Straflburger Pre-
diger Geiler von Kaysersberg stellt aulerdem einen Zusammenhang zu
frithchristlichen heiligen Einsiedlern her.* Insofern wird hier eine (be-
reits alte) Variante der wechselseitigen Bedingung von »Wildnis< und
»Tugend« unter dem Signum der >Askese« hergestellt.”®

Hauptsichlich aber représentieren diese »Wilden Leute< nun ein >Ur-
bild« der patriarchalen Familie: »Ein sittsames Paar hélt behaarte Hénd-
chen, oder stolze Eltern titscheln stupsnasigen kleinen Wilden den
Kopf. [...] Zwar ist das Paar immer noch behaart, aber seine Nacktheit
wird jetzt unter tippigem Blattwerk verborgen. Der Ehemann trdgt ein
Béumchen als Stab, mit dem er seine Schutzpflichten als pater familias
erfiillt. Und wihrend die linke Hand seiner Frau die Weinranke umklam-
mert, die fiir ihre Fruchtbarkeit steht, ruht ihre Rechte wohlwollend auf
der Frucht ihrer Leibes.«®® Ahnlich ist das auch bei Altdorfers »Wald-
menschen«. Hier hiitet die nackte, aber ziichtige wilde Mutter im Schutz
ihrer natiirlichen Behausung eines Dickichts das Kind, wéhrend der
Mann, mit einem Schurz bekleidet, draullen seinen Stab zum Nieder-
schlagen eines Gegners benutzt.*” Keine Unfihigkeit mehr zu Vater- und
Mutterpflichten, im Gegenteil. Schamas Resiimee dieser Entwicklung
beriihrt nur einen unter mehreren Aspekten: »Um den deutschen Wil-
dern, ihren Stammesvorfahren und ihren modernen Nachkommen ge-
recht zu werden, brauchte man also ebensoviel Feingefiihl wie Ent-
schlossenheit. Thre Bewohner mufiten wild genug sein, um sich von den

64 Vgl. ebda.

65 Ahnlich ist dann auch die Figur der Maria Magdalena konstruiert. Als sie
»ihr siindiges Leben bereute, zog sie sich fiir 30 Jahre als Einsiedlerin in
die Wildnis zuriick und entsagte allen weltlichen Bediirfnissen wie Klei-
dung und Nahrung. Sie wurde am Korper behaart und nur von ihrem {ip-
pigen langen Kopfhaar bedeckt abgebildet«. Korsch, Evelyn: Wilde Leu-
te, in: Kuhn, Annette/Pitzen, Marianne (Hg.): Stadt der Frauen. Szenarien
aus spétmittelalterlicher Geschichte und zeitgendssischer Kunst. Ziirich,
Dortmund: Edition Ebersbach im eFeF-Verlag 1994, S. 207. Korsch stellt
zwei Stiche des yHausbuchmeisters«< gegeniiber (»Die Wildenfamilie«, um
1480, und »Die Hl. Maria Magdalena«, um 1490). Die — hier weibliche —
Korperbehaarung als Signum zeigt erneut den aggregativen Charakter der
Wahrnehmung. Einerseits kennzeichnet sie ziigelloses, wildes Begehren
und spéter Fruchtbarkeit — zu deren Attributen die sichtbaren Briiste und
die stets vorhandenen Kinder gehdren —, andererseits, bei der jreuigen
Siinderin« die erworbene Keuschheit, verbergen die in der Wildnis erwor-
benen Haare den zuvor prostituierten Leib und entziehen ihn so den Be-
gehrlichkeiten.

66 Schama, a.a.0., S. 114.

67 Vgl. Eschenburg, a.a.0., S. 49, Abb. 14.
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erschlafften italienischen Stddtern zu unterscheiden, aber nicht so wild,
daB sie die alten Anklagen der Tierhaftigkeit auf sich zogen.«®®

Der >deutsche Wald« als imaginierte Gegenwelt zum )dekadenten
Romg, also auch zum »untergegangenen< Imperium, das nun keine Fiih-
rungsrolle mehr haben soll. Aber eben nicht zur Stadt generell, wie
Schama nahelegt,69 werden doch von wandernden Humanisten wie
Celtis ebenso wie von Meistersingern wie Hans Sachs Lobgesidnge auf
Stidte verfasst — allerdings auf >deutsche« Stidte und deren segensreiche
Umgebung.”’ Das gehdrt »zum festen Bestandteil humanistischer
Stiddtedarstellungen«, was diese »fundamental von mittelalterlichen Bei-
spielen ihrer Gattung« unterscheide, »in denen der Blick iiber die Stadt-
mauern hinaus keine Rolle spielt«.”' Schon, weil erst das friihbiirger-
liche Subjekt die Landschaft entdecken kann. Prototyp von Darstellun-
gen, in denen »Fruchtbarkeit und Schonheit des Umlands« das Lob der
Stadt mehren, und in denen die Stadt ein explizit von »Menschen gestal-
tete[r] und kultivierte[r] Raum« ist, ist Leonardo Brunis »Laudatio Flo-
rentinae urbis«, es folgen die zwei Basel-Briefe Piccolominis.”* Aller-

68 Schama, a.a.0., S. 115.

69 So auch, wenn er schreibt, Hans Sachs orientiere seine »Klag der wilden
Holtzleut uber die ungetrewen Welt« an Celtis’ Paradigma, dass der Wald
»den Musen lieb ist«, die Stadt aber »den Dichtern verhalt« (a.a.O., S.
114f£).

70 Ahnlich auch die »Bamberg-Rede« von Albrecht von Eyb, der insbe-
sondere »die Schonheit der Umgebung Bambergs hervorhob und die die
Bischofstadt umgebenden Wilder fiir die Jagd empfahl. Die Umgebung
wird hier ebenso zum Naherholungsbereich wie in Celtis’ Norimberga,
wo er die vor der Stadt liegende Hallerwiese als Tummelplatz fiir die
stadtische Jugend vorstellt« (Miiller, Gernot Michael, a.a.O., S. 404, Fn.
4).

71 Ebda., S. 294f.

72 Vgl. Miiller, Gernot Michael, a.a.0., S. 295f. Zu derartigen Renaissance-
Diskussionen vor allem in Italien und Frankreich, ebenso Deutschland ge-
hort auch die Konzeption von Idealstédten — sowohl theoretisch in Bezug
auf Vitruvs »Zehn Biicher iiber die Architektur«, als auch praktisch (Bruni
plant fiir Florenz um die Machtpole Dom und Palast herum konzentrische
Kreise aus Hausern und Mauern, Alberti »eine Sténdestadt mit klar abge-
setzten Wohnvierteln«, auch Diirer entwirft viereckige Idealstidte). In
diesen Zusammenhang gehéren ebenso bekanntermallen utopisch-politi-
sche Entwiirfe, vor allem Thomas Mores »Utopia« (1516) oder spiter
(1601, gedr. 1623) Tommaso Campanellas »Citta del Sole« (vgl. Kluge,
Walter: Die Stadt in der Utopie, in: Mahler [Hg.]: Stadt-Bilder. Allegorie,
Mimesis, Imagination. Heidelberg: Winter 1999, S. 69ff. u. 72ff.). Zur
weiblichen Allegorese von Stidten vgl. Exkurs II.
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dings ist das »>Stadtlob« offenbar zumeist Utopie in Gestalt einer Zu-
standsbeschreibung.”

Der Wandel der »yWilden Leute< von negativen zu eher positiven Ge-
stalten beginnt im 15. Jahrhundert. Schon zuvor ist der Charakter dieser
Figuren in unterschiedlichen Bedeutungsrdaumen angesiedelt: Zwischen
paganen Residuen (Satyrn, Faune, Silenen, Nymphen, Centauren, Mino-
taurus, keltische Wichter des Totenreichs, Herrinnen und Hiiter der Tie-
re), die teils in christlichen Klausnern wieder anzutreffen sind, theologi-
schen Zuschreibungen als »Kainskinder«’* und antichristlicher triebhaf-
ter Stinde, sowie »friedfertiger Narrheit« oder rasendem Wahnsinn au-
Berhalb hofischer Zivilisation — wobei der Gegenentwurf zum Courtois-
en changiert zwischen Karikierung bzw. Verspottung der insgeheim
noch gefiirchteten >hésslichen«< Inkarnation mythischer Naturmacht und
der jederzeit moglichen »conversio« auch des hofischen Menschen zur
Bestie7s —, schlieBlich in »volkskulturellen< Adaptionen. Das Motiv des
Aufbegehrens gegen obrigkeitliche Reglementierungen erkennt Norbert
Schindler in Karnevalsumziigen des 14. bis 16. Jahrhunderts etwa in
Niirnberg. Hier sei die Kostiimierung zu »>Wilden Leuten< als Demons-
tration der Stérke gedacht, zumal die benutzten Béarenfelle einen Angriff
auf herrschaftliche Jagdvorrechte bedeuteten.”®

Zunéchst, schreibt Hayden White, hitten im Mittelalter zwei mitein-
ander unvereinbare Bilder der Wildheit bestanden — »the one as desire,
the other as punishment« — abgeleitet aus zwei disparaten kulturellen
Traditionen, dem »benign imagery« der »classical archetypes« und dem

73 H>Stadtlob< (>laus urbis<) bzw. »Stadtbeschreibung« (>descriptio urbis<) sind
schon »zu Lebzeiten Ovids eine seit Jahrhunderten fest etablierte Gat-
tung«, sowohl in der Poesie, als auch in Historiographie, politischen Tex-
ten, Gerichtsreden etc. Allerdings wird in solchen Texten erst seit dem
Mittelalter die jeweilige Bevolkerung zu einem »das Leben einer Stadt
entscheidend prigendem Element[]«. In den antiken Beschreibungen sind
die Stddte noch geprdgt durch Topographie, Infrastruktur, Klima usw.
(vgl. Holzberg, Niklas: »Ihrer Aeneas’ Stadt wahlt sich Venus als Sitz«.
Rom aus der Sicht seiner Dichter, in: Mahler, Andreas [Hg.]: Stadt-Bilder,
S. 57f. Vgl. Classen, Carl Joachim: Die Stadt im Spiegel der Descrip-
tiones und Laudes urbium in der antiken und mittelalterlichen Literatur
bis zum Ende des 12. Jahrhunderts. Hildesheim, New York: Olms 1980,
S. 17 u. 29).

74 Vgl. Cartmill, Matt: Tod im Morgengrauen, S. 73ff., Ginzburg, a.a.0., S.
91ff., Matejovski, a.a.0., S. 130, White, a.a.0., S. 24, Wyss, Stephan: As-
keSe, S. 164.

75 Vgl. Matejovski, a.a.0., S. 131 u. 127.

76 Vgl. Schindler, Norbert: Widerspenstige Leute. Studien zur Volkskultur in
der frithen Neuzeit. Frankfurt/M: Fischer 1992, S. 131ff.; Vgl. Korsch,
a.a.0.
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»malignant imagery« der »biblical ones«.” Im Hochmittelalter sei es
dann offenbar zu einer Verschmelzung, ja Konfudierung gekommen,
wodurch eine »anomale Konzeption« entstanden sei. So zeige die Ikono-
graphie des 13. und 14. Jahrhunderts den Wilden Mann als zugleich gut
und bose, beneidet und gefiirchtet, verehrt und verrufen.”® »Anomal«
kann das aber nur aus der Perspektive der damaligen Theologie sein (die
White anscheinend einnimmt), denn eine derartige Numinositdt — und
eben nicht »Gutartigkeit«, wie White behauptet — ist bereits in paganen
Konstruktionen angelegt, die, so White selbst, bis zum 12. Jahrhundert
zusammen mit klassisch-antiken sozusagen im sozialen wie intellektu-
ellen »Untergrund« iiberlebten, um dann mit der Wiederentdeckung der
»klassischen Kultur« und »humanistischer Werte« sowie darauf basie-
render neuer Naturkonzeptionen wieder aufzutauchen — simultan dazu
vollziehe sich eine »redemption of the image of the Wild Man«.” Die
»Konfusion« um diesen zerstreue sich in der »Hochkultur« erfolgreich
im scholastischen Denken. Infolge dieser »Erlosung«, der Bereinigung
der Natur von allen theoretischen Beschuldigungen des Bosen und im
Zusammenhang mit den gesellschaftlichen Krisen sei wihrend des 15.
Jahrhunderts die »gutartige« Konzeption des Wilden Manns von der
»bosartigen« losgeldst worden,

»and writers and thinkers began to recognize the fruitfull uses in culture criti-
cism to which a demythologized version of the benign imagery could be put.
In short, sometime in the early modern period, no doubt as part of a general
movement of secularization and as a function of humanism, the image of wild-
ness was >fictionalizeds, that is, seperated from an imagined >essence« of wild-
ness and turned to limited use as an instrument of intracultural criticism«.*

White differenziert dabei zwischen zwei Formen, eine »verlorene Welt«
zu imaginieren: im »archaism« erscheine diese Welt als gewalttitig, tur-
bulent, animalisch, geordnet nach den Gesetzen des Dschungels, in de-
nen der Stirkere iiberlebe, als die verschwundenen dunklen, formlosen
Wilder Dantes, Machiavellis, Hobbes, Vicos. Im »primitivism« er-
scheine sie arkadisch, friedvoll, paradiesisch, latent noch immer vorhan-

77 White, a.a.0., S. 31. White stiitzt sich hier auf Richard Bernheimers Un-
tersuchung »Wild Men in the Middle Ages« (1952), auch wenn er sich
von dessen »Freudian language of repression and sublimation« distanziert,
handele es sich doch um ein »distinctively medieval phenomenon«
(ebda.).

78 Vgl. ebda.

79 Ebda., S. 22f.

80 Ebda., S. 31.
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den im »korrupten und zivilisierten Menschen«. Nur in der Naturvor-
stellung der Primitivisten, wie in Hans Sachs’ »Klag der wilden Holtz-
leut«, konne der Wilde Mann den Aspekt des »Edlen Wilden« anneh-
men. Der tauche auf nach dem »kulturellen Zusammenbruch« des Mit-
telalters mit den Versuchen der Humanisten, Geschichte, Mythen und
Legenden nach dem abzusuchen, was sowohl »ihre innersten Sehnsiichte
nach Befreiung« ausdriicke, als auch ihre Verbundenheit mit alten Tra-
ditionen; wobei sich die Radikalitdt der Kritik an der bestehenden Zivi-
lisation eben darin zeige, deren »Antityp« zu >adoptierenc.®’

Zwar erscheint Whites Ansatz auch hier recht undifferenziert, sind
doch in den humanistischen Entwiirfen »Archaismus« und »Primitivis-
mus« offenbar nicht ausschlielich derart klar voneinander getrennt.
Wichtig aber ist der von ihm betonte Vorgang der Demythologisierung
und Fiktionalisierung. In der Fiktionalisierung 16st sich das »mythische
Grauen< auf, entsteht eine neue Sinn-Produktion. Das gilt offensichtlich
nicht fiir die »Volkskultur¢,** hier bleiben die Mythen >realc, Mittel zur
Lebensbewiltigung.® Innerhalb der »Hochkultur< aber vollzieht sich
damit ein wesentlicher Schritt zur Abstraktion: weg vom Aggregativen
zum Generativen: Die Wilden Leute sind nun nicht mehr Bestandteile si-
multaner Bedeutungsrdume (auch, wenn sie das in der Wahrnehmung
insbesondere ldndlicher Unterschichten noch ldanger bleiben), sondern
(weitgehend) iiberfiihrt in den einen vertikalen Raum reflexiv vermit-
telnder Schichten® als »Begriinder< einer Genealogie. Im Bildprogramm
des deutschen Humanismus dienen sie also der Konstruktion »germani-
scher Indigenitét«: der »Urahnenc.

Die Art und Weise dieser »Urahnen<-Konstruktion ldsst sich an
Cranachs in mehren leicht variierenden Tafelbildern gemalten »Wilden
Leuten« (1530) zeigen. Der bartige Mann — spitze Ohren weisen ihn als
Faun aus — sitzt vor einem diisteren, iiberragenden Wald auf einem
Steinblock. Die Keule, mit der er zuvor den Lowen erschlagen hat, hat
er in seinem Schof3 aufgestellt. Neben ihm rechts steht — ebenso nackt,
aber ziichtig — die Frau, ein Kind auf dem Arm, ein zweites an der Hand,
beide Knaben. Hinter ihr ist der Wald nur noch ein hdochstens kopthohes
Gebiisch, iiber ihr am Horizont ragen eine Burg auf einem Felsen und
der Himmel auf.® Edgar Bierende verweist auf den Zusammenhang
zwischen »dem euhemeristischen Geschichtsverstdndnis der christlichen

81 Vgl. ebda,, S. 27f.

82 Vgl. ebda,, 31.

83 Vgl. Allmann, Joachim: Der Wald in der frithen Neuzeit, S. 2971f.
84 Vgl. Czerwinski, Peter: Gegenwirtigkeit, S. 86.

85 Bierende, a.a.0., S. 239, Abb. 95.
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Humanisten« und den — hier sdchsischen — »fiirstlichen Machtinter
essen«, die eigenen territorialen Anrechte, etwa gegeniiber dem Klerus,
(pri)historisch und mythisch-genealogisch zu legitimieren.*® Und so
rekonstruiert er die Figuren anhand mythologisch-historischer Berichte
zur sdchsisch-merseburgischen Vorzeit in damaligen Chroniken: Der
Mann erscheint allegorisch als Triger von »Stérke, Tapferkeit und Man-
nesruhm (virtus)«, als préhistorischer Sachsenfiirst Hermenn — aus dem
nach euhemeristischem Verstidndnis spéter der Gott Hermenn wird, hin-
ter dem Herkules, Herakles, Hammon stehen — und zugleich als germa-
nisch-vendischer Waldgott Zuttibero. Die Frau représentiert »Mutterlie-
be, caritas«, die sdchsische Ahnherrin und die »Merseburger Jungfrau
(virgo) bzw. die zweite germanisch-vendische Frauenhauptgottheit zu
Merseburg, gleichgesetzt mit Venus.*’

Das aber sind noch nicht alle Zeit- und Sinnebenen, die sich hier
iiberlagern, noch nicht alle Aspekte, die in den Figuren verschmelzen.
Stephan Wyss setzt »Die Wilden Leute« in Beziehung zu anderen
Hauptwerken Cranachs: »Der heilige Hieronymus als Biisser in der
Wildnis« (1525) und »Die Rast auf der Flucht nach Agypten« (1504)
und entdeckt »Der heiligen Familie zweiter Teil« — wobei er eine andere
Variante Cranachs wihlt.® Hier ist der Gesichtsausdruck des Mannes
weniger grimmig, denn gezeichnet von »Anstrengung und Miidigkeit,
auch Trauer«, das Lacheln der Frau — wie auch in der anderen Version —
»[blilligend«, wohl gar »triumphierend«. Zu sehen, so Wyss, ist die »fa-
milidr bezwungene Animalitit«. Der Waldgott, das Mischwesen zwi-
schen Natur und Zivilisation, verwandt mit den »ithyphallische[n] Ge-
stalten« im Gefolge des Dionysos usw., hat das »Tier< erschlagen. Die
Tatwaffe, die Keule, treibt direkt in seinem Schol3 schambedeckend
»SchoBlinge«. »So ist er Vater und Ehemann.«*’ Die Mutter und Ehe-
frau rechts sei »zweifellos, was Brustbild und die Haltung des Séuglings
auf dem rechten Arm betrifft, der heiligen Jungfrau nachempfundenc,
auch, wenn ihre Nacktheit und das zweite Kind das zugleich dementiere.
Und wie in der »Rast« wolbe sich auch hier ein wolkenlos blauer Him-
mel dariiber: »Gott will es s0.«”

86 Vgl. ebda., S. 243f.

87 Vgl. ebda., S. 242f.

88 Wyss, Stephan: AskeSe, S. 162.

89 Ebda., S. 163.

90 Ebda. Vgl. Abb. 1, S. 233. Der asketische Josef stehe hier als alter Mann
unter einer michtigen Fichte, dem Baum, unter dem »der Mann gegen das
Tier« kdmpft, unter dem sich Attis entmannt, um nicht »im Geschlecht
des Ischtar-Weibes unterzugehen«, unter dem sich »Hieronymus die
Brust« schligt (vgl. ebda., S. 162f.).
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Entschieden ist hier der »Kampf um Hell und Dunkel, die symboli-
sche Ambivalenz des Lowen, nichts ist mehr offen im Kampf um die
Macht, »exitus certus est« — erzwungen durch Gewalt.”' »Die Jungfrau
steht im Lichte, das Tier aber liegt im Dunkel« — wenn auch im Wald
dahinter, wohin sich »die Angst eben erst« verzogen hat,”” der Werwolf
lauert. Der ist offenbar etymologischer Verwandter des Fauns. Der Faun
glaube sich durchs Téten des Lowen selbst erlost zu haben, sei der Ver-
blendung erlegen, kein Faun mehr zu sein, habe aber »nur Ruhe fiir sei-
ne Generation« geschaffen, »schon die nichste gebiert den Werwolf« —
der ist unausrottbar, »weil er die Strafe fiir die getotete Bestie selbst
ist«.”

Reformatorische Dialektik. Denn bei Cranach regiert selbstver-
standlich das »reformierte Ethos der Leidenschaftslosigkeit«.” Das dro-
hende »Dunkel der Leidenschaft, [...] wie es die brutale Wehr des Faun-
vaters« verdeutliche,” fordert demnach permanente >Selbstpriifungen.
So wird gerade die »Faunenfamilie« zum Sinnbild einer »Neugeburt as-
ketischer Ehemoral« — auch in der Wiederbelebung von Stoa und Patris-
tik — im Kontext der »Demobilisierung weitgespannter, gesellschaftsii-
bergreifender Sinn- und Ordnungsstrukturen wie Polis oder Reich« und
der geforderten »Aufriistung von Individuen und Kleingruppeny, in der
der gesamte Glaubens- und Sittenapparat dem Einzelnen auferlegt wird,
damit dieser beginnt, »ex cathedra autoritir und unfehlbar den orbis
terrarum in Ordnung zu halten, beginnend mit der Disziplinierung der
Familie, die nahtlos in die der Gesellschaft iibergeht«.”® GemiB des as-
ketischen Eros hat sich im Faunen-Bild »der Sexus ins Symbol zuriick-
gezogen, in die burgbestiickte Feste iiber dem Haupt der Frau, in die
Keule vor dem Leib des Mannes, die hier nicht ihren letzten Lowen er-
schlagen hat; defensive Weiblichkeit, attackierender Mann«.”’

Das lutherische Eheprogramm lésst sich u.a. direkt auf die »asketi-
sche Ehemoral« des anderen (von Cranach thematisierten) Lowenbe-

91 Vgl ebda., S. 163f. Die »christliche Lowensymbolik« ist geprigt von
Ambivalenz, besser: Dualismus: Der Lowe steht fiir Christus und kor-
respondierend fiir Satan, Licht und Dunkelheit, Rettung und Untergang.
»Die Ambivalenz aber ist die Ambivalenz jenes Dritten, fiir die der Lowe
steht: der Macht.« (ebda., S. 20)

92 Vgl. ebda., S. 163.

93 Ebda., S. 167. Vgl. Cranachs Stich »Der Werwolf« (ca. 1512), ebda., S.
250, Abb. 18.

94 Ebda., S. 164.

95 Ebda,, S. 165.

96 Ebda.

97 Ebda., S. 164.
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zwingers, des Eremiten Hieronymus zuriickfiihren: Hieronymus, »Pa-
tron« der Renaissance, der bereit sei, von »fremden Welten« zu lernen,
dessen legendéres Bestiarium nun Signum wissenschaftlicher Entzaube-
rung, Kultivierung, Humanisierung der duBeren Natur, Zdhmung der
Wildnis ist, ist der »Dornauszieher«,”® der den Léwen zihmt, indem er
ihm »den Stachel des todbringenden Begehrens« aus dem Fleisch zieht,
»den sich das siindige Elternpaar im Paradies eingetreten hatte«.”
Hieronymus propagiert zwar die »Josefs-Ehe«, in der Mann und Frau als
Monch und Nonne miteinander leben sollen. Dann zitiert er auch den
Stoiker Seneca, wonach auch eine »allzu brennende Liebe fiir die eigene
Frau« ehebrecherisch sei und der Mann sich »ihr nicht als Geliebter,
sondern als Gatte nihern« solle.'”

»Asket« und >Jungfrauc als Vorbilder des biirgerlichen Familienva-
ters und der biirgerlichen Familienmutter. Die vorgebliche Keimzelle
der Gesellschaft basiert auf der Negation des >Tierischeng, des Stachels
des Begehrens. Dass gerade die Wilden Leute hierfiir stehen sollen, ver-
legt das Postulat ins Vorzeitliche, schafft eine genealogische Legitima-
tion. Die Uberwindung des Animalischen ist wohl auch darin zu erken-
nen, dass die Korperbehaarung der Wilden in diesen Cranach-Bildern
verschwunden ist.

Fiktionalisierung der »Wilden Leute< zu >Urahnen<: Es gibt einen
Unterschied zwischen der jeweiligen Transformation von Wildem Mann
und Wilder Frau. Der Wilde Mann (Waldgott) hat zwar >bdse« Eigen-
schaften (er ist Einzelginger, unfahig zur Vaterverantwortung, tut Un-
aussprechliches mit geraubten Frauen und Kindern), aber er hat ebenso
grundsétzlich geforderte ménnliche Eigenschaften (er ist aktiv, tapfer,
kampfstark, eroberungswillig).

Die Wilde Frau (Waldgéttin) hingegen hat keine erwiinschten weib-
lichen Eigenschaften — auch nicht in roher Form. Sie ist vielmehr ein
Wesen der »verkehrten Welt«. Die Verschmelzung des Wilden Manns
mit dem Germanen zum Ahnherrn ist also eine Uberfithrung des Rohen
ins Beherrschte. Die Totung des Bosen, des >Tiersg, libernimmt er aktiv,
selbst-titig. Die Verschmelzung der Wilden Frau mit der Germanin zur
Ahnherrin dagegen ist ein volliges Umkrempeln (der verkehrten Welt
von »links¢ auf »rechts<), das sie passiv erfihrt: bloBe Sozia des >histo-
rischeng, »epochalen< ménnlichen Schritts. Beide Figuren sind nun Be-
standteil einer Kulturlandschaft. Wéhrend aber die >ménnliche Wildnis¢
transformiert ist in den nun gewollten Wald, ist die >weibliche Wildnis<

98 Ebda,, S. 26.
99 Ebda,, S.29. Vgl. Exkurs 1.
100 Ebda., S. 164.
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abgeschafft, ersetzt durch den Garten. Der Waldgott bleibt im Amt —
nun aber als Beherrscher der Waldes. Die Waldgottin aber hat abge-

dankt.

Abb. 7: Cranach d.A.: Faun mit Familie und erschlagenem Lowen,
um 1530
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Die Junggesellengeburt eines »unvermischten Volkes«

Das >deutsche Urvolk« zeigt nach Celtis eine solche rohe Mannlichkeit
in der Antike und gemaf der »mutatio« eine deutlich zivilisiertere Form
in der Renaissance.

»Diesem Volk verlich die verschwenderische Natur gewaltige Gliedmafen,
die in ihrer Grofe der Brust dhnlich sind und die mit hochgewachsenen Kor-
perteilen ihre weilen Leiber iiber die milchfarbenen Hilse hinaus hochragen
lassen. Blond ist das Haar, hell sind auch die Augen und in heller Farbe wah-
ren ihre Glieder wohlproportioniert die rechte Statur. Stimme und Gebérden
verraten innere Haltung und ihre Gemiitsverfassung; die Stimme klingt nicht
weibisch, sondern durch und durch ménnlich zeugt sie mit grobsprechendem
Gaumen von kriegerischer Gesinnung.«'"'

Noch immer »durch und durch ménnlich« wachse inzwischen aber »ein
sanfteres Volk« heran, »da die wilde Roheit vertrieben ist« — durchs zi-
vilisierende Wirken der Druiden, >Philosophen griechischer Lebenswei-
se¢, von den Romern aus Gallien vertrieben und nach Germanien geflo-
hen, die zunéchst ihre Riten unter Eichen zelebrieren, in abgeschiedenen
Wald-Klostern leben, dann die verstreut lebenden »Germanen< einen,
ihnen Land-, Haus- und Stidtebau beibringen'” —, zugleich ist die

101 Celtis: De situ et moribus Germaniae additiones; zit. n. Miiller, Gernot
Michael, a.a.0., S. 95.

102 Vgl. Miiller, a.a.O., S. 418 u. 422ff. Dass dieser in der »Norimberga« aus-
gebreitete Druiden-Mythos im Widerspruch zur »germanischen< >Indige-
nitdt« und >Autochthonie« steht, muss ebenso »offen bleiben«, wie das
»Griechentum« der Druiden. Wichtig ist Celtis aber, sie unbedingt als » Ar-
chegeten einer von Romern unbeeinflufiten Kultur« darzustellen (ebda., S.
421). Auch Schama (a.a.0., S. 112) bezieht sich auf die »Norimberga«.
Sie feiere »die Vorziige der deutschen Wilder«, inbesondere »die verblie-
benen Teile des Urwalds, des Herkynischen Waldes, eines Ortes voller
Druidenhaine mit ymurmelnden Bléttern< und >dunklen Talern, wo laute
Strome tosen und sich iiber die Felsen ergielen<«. Schama iibersieht, dass
die Druidenhaine nur insofern »gefeiert« werden, als dass sie Ausgangs-
punkte einer Zivilisierung der »Germanen< sein sollen. Ahnlich Eberle
(a.a.0., S. 166), der schreibt, Celtis fordere, »die >druidische Weisheit«
und die »Wald- und Feldreligion< der Germanen fiir die neuere Philoso-
phie zu aktivieren«. Er sieht das in dem Kontext eines »Bemiihen[s] um
eine neue Identitat«, was nachvollziebar »eine immere stiarkere Auseinan-
dersetzung mit der Natur« zur Folge gehabt habe: »Die von Gott geschaf-
fene Natur bot, im Unterschied zu den von Menschen geschaffenen
Dingen und Verhéltnissen, direkteren und unmittelbareren Aufschluf} iiber
das Wesen der Welt. Hatte doch schon der Cusaner darauf hingewiesen,
daB3 der Sinn der Existenz, das Wesen Gottes sich in der Schonheit und
RegelmaBigkeit der Natur offenbare.«

232



YMANNLICHE WILDNIS¢

Wildnis der Barbaren — infolge der nun per »conversio siderum« »neu-
en«, weil niheren Sonne — der Kulturlandschaft gewichen.'” Das ent-
spricht dem humanismustypischen Denken zwischen Wandel und Konti-
nuitdt. Abgesehen von diesem Schluss hat Celtis »Germania¢, den >Her-
kynischen Wald« vollstdndig diaphan aufgebaut. Da sind die >Germa-
nen< nun grundsitzlich (anders, als bei Tacitus) »wohlproportioniert,
wie inzwischen auch die Landschaft, sie kultivieren Wein und bearbei-
ten »die fetten Acker [...] mit vierspinnigem Pflug«'® (die Barbaren
sind andere: Ungarn oder Lappen),'” sind leidenschaftliche und kunst-
fertige Jéger. Gleichzeitig halten sie »es auch nicht fiir Unrecht, auf
Raub auszugehen, wenn sie die wilden Kdmpfe des kriegsbringenden
Mars im Sinne haben, und diesen an den erhabenen Hofen der Konige
suchen«. Sie sind bereit, »wagemutige Risiken einzugehen, nicht trige
und nicht furchtsam zu sein, zu sterben und das rosafarbene Blut im
Kampf fiir Vaterland und die lieben Freunde auszugief3en, zu jeder Blut-
tat bereit, wenn sie irgendein Unrecht verletzt hat«, dabei treu, standhaft
und fromm, lieben Religion, alles Himmlische, Gute, Anstindige und
unfihig zur Liige.'"” >Germania« erndhrt Mensch und Vieh, »bringt auf
fruchtbarer Scholle das dhrentragende Korn mit groem Zins aus« hat
blumentibersite »[flette Weiden«, dazu eine »gewaltige Maschinerie«
von Schmelzéfen und Himmern zur Verarbeitung der groBlen Erzvor-
kommen.'”” Zugleich besteht >Germania< aus »unermeBlich groBe[n]
Haine[n]« voller uralter, als heilig verehrter Eichen, leben Druiden in
den dichten Wildern in »prichtigen« Klostern.'”® All das wird im Pra-
sens erzéhlt.

Celtis konstituiert eine »Volksgemeinschaft« und ein damit untrenn-
bares »RaumbewuBtsein«.'” »>Germaniac (entsinnlichte »Mutter< asketi-
scher Ehemoral, schon ewig Territorialisierte: »Mutter-Land«, gewaltige
»Figurine« einer zur »Urlandschaft« erstarrten Geschichte''®) und >Ger-
mani< werden zur unaufldslichen Einheit, die »seit Anbeginn der Welt«
besteht. Ein »territoriales BewuBtsein«, das nicht politisch-genealogisch,
sondern ethnisch, per ewiger Siedlungskontinuitét, als direkte Abstam-
mung von einem Schépfergott definiert wird.""!

103 Vgl. Celtis: De situ; zit. n. Miiller, a.a.O., S. 109.
104 Ebda.; zit. n. Miiller, a.a.O., S. 95.

105 Vgl. ebda.; zit. n. Miiller, a.a.0., S. 99ft.

106 Vgl. ebda.; zit. n. Miiller, a.a.O., S. 95ff.

107 Vgl. ebda.; zit. n. Miiller, a.a.O., S. 107.

108 Vgl. ebda.; zit. n. Miiller, a.a.O., S. 103.

109 Miiller, a.a.O., S. 349.

110 Vgl. Kap. Zu erobernde Jungfrauen.

111 Vgl. Miiller, a.a.O.
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Die Welt ist eine Junggesellengeburt. Der alte Gott Demogorgon
spiirt einen »Aufruhr« in seinem Bauch — darin trdgt er die ganze Welt
als rohe, chaotische Masse — »der zufillig anschwoll, und er den von der
reifen Last schwangeren Unterleib auseinanderspannte, die empfangen
worden war zu Anbeginn des ewigen Weltalls«. Unwillig, die brodelnde
Materie ldnger zu ertragen, »schiittelte er den Bauch aus. Und bald wa-
ren herausgetreten Erde, Himmel und das wellenspeiende Meer, die kla-
re und stiirmische Luft« etc., sowie die Gestirne. Die geben den Dingen
eine neue und ordnende Kraft. Mit diesem Geburtsakt werden auch di-
rekt die Deutschen/Germanen als »Urvolk¢ erzeugt, auf eigener Erde, gar
»unter seinem eigenen Himmel« mit eigenen Gestirnen.''? Dieses >Ur-
volk¢, das fiir die deutschen Humanisten, so auch den Celtis-Schiiler
Heinrich Bebel (»Germani sunt indigenae«, 1501), allein als »Unbesieg-
tec und »>Unvermischte< Indigenititskriterien erfiille,'"
»Ursprache«< — auch diese »unbefleckt«, »unvermischts, >reinc.

Das dekadente Rom der deutschen Humanisten wie Celtis, Jakob
Wimpheling (bzw. Wimpfeling), Ulrich von Hutten, Bebel ist das >un-
tergegangene Imperium¢, ehedem »Stammland des Humanismus«, in-
zwischen léngst erobert und »vermischt¢, »Heimat von Nachkommen der
Vandalen, Goten oder Langobarden«.'"” Thr dekadentes Rom ist aber
ebenso aktuell das Papsttum, die katholische Kirche — und damit verbun-
den: der Friihkapitalismus. »Celtis betont in seinen Gedichten, etwa in

erhélt daher eine
114

112 Celtis: De situ, zit. n. ebda., S. 91ff.

113 Vgl. Miiller, Gernot, a.a.0., S. 350f.

114 Bebel siedelt das Deutsche zeitlich vor dem Griechischen an. Ein Col-
marer Anonymus (1510) und Johann Goropius Beccanus (1569, »Origines
Antwerpianae«) erkldren es zur »Ursprache< der Menschheit«, hétten
doch Adam und Eva im Paradies deutsch gesprochen. Hat 1534 J. Aven-
tinus »das Deutsche zur »Ur- und Hauptsprache« erhoben, so legt 52 Jah-
re danach der Niederldnder Simon Stevin yempirisches Material« dazu vor.
2170 »Urworter« gebe es im »Niederldndisch-Deutschen«, aber nur 265
im Griechischen und 163 im Lateinischen. Im folgenden Jahrhundert er-
kldren Jacob Bohme Deutsch als von der babylonischen Sprachverwirrung
infolge der Urslinde unbeeintrachtigt, Johann Adam Schill zur »un-
befleckten Jungfrau« und »keuschen Konigin«, Schottel nur »das freie
uralte Deutschland« als »von fremden Sprachen unverworren«, usw. (Vgl.
Best, Otto F.: Die blaue Blume im englischen Garten. Romantik — Ein
MiBverstandnis? Frankfurt/M: Fischer 1998, S. 43.) Best stellt die Frage,
ob hier ein frithes »Zeichen deutscher Sehnsucht nach Ganzheit, Nichtab-
geleitetem, Spontaneme, zu finden sei, »wie sie spéter nicht allein im Ge-
nie- und Heldenkult ihren Niederschlag finden wird«, und sieht zu Fichtes
»Vorstellung von den Deutschen als »Urvolk¢ [...] nur ein[en] Schritt.
Leicht zu gehen im nationalpddagogischen Aufwind« (ebda.).

115 Miiller, a.a.O., S. 352.
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den »Amores¢, die Unverdorbenheit der Urbewohner der deutschen Wil-
der gegeniiber der Verdorbenheit der Monche und Priester der romi-
schen Kirche.«''® Was sich auch direkt auf das Lob des Tacitus beziehe,
die »germanischen Ahnen«< bendtigten keine Tempel, sondern {ibten ihre
Religion in den Wildern aus. »Der in diesem Lob enthaltene Tadel r6-
mischer Sitten war leicht zu verlédngern und gegen die rémische Kirche
und deren Aufwand zu richten.«''” Das ist allerdings nicht als grund-
sétzliche Ablehnung von Sakralarchitektur zu interpretieren, der »nordi-
sche« Baustil, die Gotik wird goutiert. In Wimphelings Schrift » Teutsch-
land« (1501) etwa wird der »kranke[] Stiden« — hier herrschen die
Syphilis, das Romische Imperium und in dessen Architektur der Rund-
bogen — mit »dem gesunden Norden« konfrontiert. Hier zeigten sich —
wenn auch unter lateinischem Einfluss schon deutlich verdorbene —
»Uberreste eines freien und reinen Lebens [...]: germanisches Gewohn-
heitsrecht, Biirgerfreiheit, hdusliche Frommigkeit«, sowie die Architek-
tur des gotischen Spitzbogens, »die Wimpheling als die vollkommenste
und natiirlichste Form des Sakralbaus pries«.'"® Auch in Italien, so im
Brief des »Pseudo-Raphael«, wird die Gotik zeitgleich als Abkdmmling
des Germanischen behauptet, allerdings als Beweis fiir die barbarische
Abscheulichkeit dieser Architektur, eben weil sie aus den barbarischen
Wildern stamme.' "

Nordlich der Alpen entstehen in bildender Kunst, Literatur und Geo-
graphie bereits damals, zum Zeitpunkt ihrer Entdeckung, die »>heimi-
schen Landschaften«< eines »organisch-lebendigen«< deutschen Waldes als
Widerpart >toter< romischer Architektur, eines Waldes, in den sich die
Stddte wie Niirnberg und Wiirzburg (aus gotischer Architektur; auch sie
organische« Gebilde?) einpassen. Hier wird der Wald selbst zu einer Art
»handelndem Subjekt«. Er bringt hervor, er priagt. Dort, schreibt Celtis
etwa, »wo nun Siebenbiirgen liegt mit gepflegten Landschaften, hat er
ein Volk erschaffen mit deutschen Sitten und deutscher Sprache«.'? Sit-
ten, Sprache und Moral: Germania und Germani bilden eine untrennbare
Einheit in ewiger Siedlungskontinuitit. Der rohen, unbeherrschten
Virilitdit — ménnliche Tugenden sind vorhanden, aber noch barbarisch
grundiert — korrespondiert die Wildnis, der beherrschten — infolge der
»mutatio« — der Wald in der Kulturlandschaft.

116 Eschenburg, a.a.0., S. 46.

117 Ebda., S. 34f.

118 Schama, a.a.O., S. 110f.

119 Vgl. Frankl, Paul: The Gothic. Literary Sources and Interpretations
through Eight Centuries. Princeton: Princeton University Press 1960, S.
274f.

120 Celtis: De situ, zit. n. Miiller, a.a.0O., S. 107.
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Im frithneuzeitlichen Prozess der Reorganisation der patriarchalen
Gesellschaft wird der Wald der deutschen Humanisten zum Ort, der die
»Grenzen eines beherrschten Lebens« markiert.'?' Dieser >minnliche
Waldc ist eine Inszenierung der Uberwindung von Wildnis. Insbesonde-
re ihres weiblichen bzw. numinosen Teils (der nun ins Damonische ab-
gedringt wird), denn gemil der diaphanen Konstruktion als Ort der Ur-
ahnen >beweist¢ er die immerwihrende ménnliche Ordnung. Die Uber-
windung des méannlichen Teils ist damit keine Abschaffung (er bleibt als
ewige Legitimierung<), sondern eine Uberfithrung ins >Mafvolle, >Be-
herrschte«.

Damit ist der Wald, genauer: dieser Wald erstmals — auf >hochkultu-
reller« Ebene — »innenc«. Er ist erstmals nicht mehr negativ oder numinos.
Der Wald erscheint so auch nicht mehr als »Handlungsort« des
»Wechsel[s] personaler Zustinde«,'* einer »conversio zum Bestiali-
schen«,'” »Verwilderung«,'** desgleichen nicht mehr als fiir »die frithe
Abstraktion« des hofischen Hochmittelalters notwendiger »natiirli-
che[r]«, »konkrete[r] Ort«, der stets »nur »drauflen¢, abgetrennt vom re-
flexionslosen Gang adeliger Begebenheiten« liegt, wie die Wildnis der
»minneGrotte« Tristans und Isoldes.'” Kein Ort mehr der simultanen
Wirklichkeiten, sondern bereits der systematischen.'?® Er ist jetzt nicht
mehr Gegenwelt zur eigenen Kultur, sondern als deren Bestandteil mit
ihr Gegenwelt zum >dekadenten Romg, zum >ruinierten Imperium«. Glo-
baler heifit das: Gegenwelt zu den Entgrenzungen am Ende des Mit-
telalters.

Entgrenzungen - Begrenzungen:
der Herkynische Wald als Reterritorialisierung

Die Grenzen eines beherrschten Lebens gegen die Entgrenzungen der
»Dekadenz¢. Entgrenzungen der Gesellschaft und ihrer Kérper — inklu-
sive der menschlichen — im spétmittelalterlich beginnenden Prozess der
sozialen Auflosungen und Neuformierungen. Ein »Vorgang« der »histo-
rische[n] Freisetzung der Individuen aus herrschaftlich stratifizierten

121 Celtis, zit. n. Schama, S. 110.

122 Am Beispiel des »Iwein« Hartmanns von Aue: Matejovski, a.a.O., S. 127.

123 Wenzel, Horst: Ze hove und ze holze — offenlich und tougen. Zur Darstel-
lung und Deutung des Unhéfischen in der héfischen Epik und im Niebe-
lungenlied; zit. n. Matejovski, ebda.

124 Matejovski, ebda.

125 Czerwinski: Der Glanz der Abstraktion, S. 325.

126 Vgl. ebda., S. 348.
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und stindisch gegliederten Sozialverbinden« bei gleichzeitiger »Uber-
fiihrung dieser »freigesetzten< Individuen in neue, anonym-institutionelle
Zusammenhinge mit entsprechend sich verdndernden Verhaltensanfor-
derungen«, d.h. neuen Zwingen ebenso wie neuen Moglichkeiten,'”’
wobei in der mittelalterlichen Gesellschaft andere Verhaltensregulie-
rungen und damit auch »andere Formen der Individualitit« existieren'?®
als in biirgerlichen Gesellschaften, also zeitgendssische Formen und
keine Proto-Formen biirgerlicher Individualitit.'*’

Das herrschaftlich organisierte yHaus«< als Basisprinzip, Muster, Mo-
dell von Sozialisation, Machtverteilung, Herrschaftsform und Partizipa-
tion »iiberall da, wo sich Angehdorige unterschiedlichen, aber minderen
Status unter patriarchalisch-hierarchische Fithrung begeben«, die iiber-
wiegende Mehrheit der Bevélkerung also."*’ Der Kérper als Besitzer
von Eigenschaften. Aggregative Herrschaft und parataktische psychi-
sche Ordnung ohne Unterscheidung von >innen< und >auBlen<. Das sind
die Grundlagen der mittelalterlichen Gesellschaft und ihrer Verhaltens-
regulierunft,!en.131 Wenn nun also Klaus Theweleit fiir das endende Mit-
telalter von »Deterritorialisierung« spricht, dann hebt das auf eine be-
ginnende Differenzierung zwischen >Innen< und >Auflenc< ab — und da-
rauf, dass nun ein erstrebenswertes >Drauflen< zu existieren beginnt. Da-
rauf, dass die Fesseln der alten Ordnung reilen — was neue Arten der
Fesselung hervorrufen muss und hervorruft.

Im >deutschen Humanismus«< zeigt sich ein wesentlicher »Reterrito-
rialisierungsversuch«. Auch hier ist das ersehnte Territorium — vorder-
griindig — codiert »mit dem Koérper der unendlichen Frauen« — in diesem
Fall der »Frauen der Herrschenden«.'*> Zunichst also erscheint der fik-
tive Frauenleib als »phantastische[r] Schauplatz getrdumter Deterrito-
rialisierungen«.*® Schnell aber wird klar, der Leib der >Germaniac ist
ein endlicher, begrenzter. So wie nicht allein die geographischen Gren-
zen des Landes strikt feststehen sollen, sondern die Grenzen komplettiert
werden durchs »Autochthone« und >ethnisch Reine« — mit einer Sprache
als »keuscher Konigin«. Hier ist die duere Natur keine »>Amazonex,
»Kannibalin-Hexe¢, keine »Jungfrau< — wie die der yneuen Welt< —, sie ist
schon lange, »ewig« in Besitz gewesen: »Mutter-Land«.'** Hier erhalten

127 Sonntag, Michael: »Das Verborgene des Herzens«, S. 13.

128 Ebda., S. 16.

129 Vgl. ebda., S. 71.

130 Vgl. ebda., S. 52ff.

131 Vgl. Einleitung.

132 Theweleit: Méannerphantasien 1, S. 377.

133 Ebda.

134 Weigel, Sigrid: Topographien der Geschlechter, S. 146, Text zu Abb. 16.
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die Frauen ihren Platz >zuriick< in einer tradierten ménnlichen Ordnung,
die seit »Anbeginn der Welt« besteht. Zwar fungieren (auch) »Wilde
Frauen« in den Rollen der »Urahninnenc, aber eben nicht (mehr) als Bes-
tie oder Verfiihrerin, sondern als treusorgende Familien-Mutter. Fiir die
»Keuschheit« der >realen< Germaninnen biirgt schon Tacitus.

Angesichts des realen frithneuzeitlichen »Mann/Frau-Verhiltnis-
[ses]« als »Angelpunkt der Durchsetzung massiver Reterritorialisierun-
gen schreibt Theweleit: »Die entwickelste und wirksamste Form der Co-
dierung des Korpers der Erde mit dem Korper der unendlichen Frauen
scheint die besonders einschrinkende Ersetzung des Korpers »aller Frau-
en< durch den Kérper der Mutter geworden zu sein.«'*® Sigrid Weigel
verweist auf die hdufige Gestaltung von Landkarten als Frauenkorper.
»Das >Mutter-Land« ist dabei léngst territorialisiert; entsprechend abstra-
hiert die allegorische Personifikation [...] weitgehend vom konkreten,
sinnlichen Leib einer Frau.«'*® Hier fehlt dann alles Verfiihrerische
und/oder Schreckende. Auch >Germania< erscheint als >keusche« Miit-
terlichkeit in den durchscheinenden Konstruktionen des deutschen Hu-
manismus: zwischen trutziger Entbehrungsbereitschaft und beherrschter
Fruchtbarkeit — jenseits jeder dekadenten »Homdostasex.

Reterritorialisierung heif3t aber auch: Der in seiner Ganzheit verlo-
rene, zerstiickelte Besitz, die »zerrissenen [...] Grenzen,"’ soll(en) wie-
der zusammengefiigt werden: Zur >Landschaft< im seit dem frithen 16.
Jahrhundert neuen Sinn, worin der alte Sinn gleichwohl enthalten ist
(s.u.). Zur »Germania<. Die Personifikation »Germaniens< erscheint als
»michtige weibliche Figurine[]«, denn »[ii]berall dort, wo Geschichte
zur yerstarrten Urlandschaft« gerinnt — im Mythos, in der Allegorie —, be-
volkern michtige weibliche Figurinen das kulturelle Panoptikum.'*®
Und sie erstarren »zur stummen Stiitze des Systems«.'> Bovenschen
zeigt — mit Walter Benjamin — weibliche Allegorien als »riickwirtsge-
wandte Geschichtsruinen« und in dieser Weise als Reprisentantinnen

135 Theweleit, a.a.O.

136 Weigel zeigt das am Beispiel der »Allegorie der Europa« (Matthias Quad,
1587), a.a.0.

137 Celltis; zit. n. Schama, a.a.O., S. 109.

138 Bovenschen, Silvia: Die aktuelle Hexe, in: Becker, Gabricle et al.: Aus
der Zeit der Verzweiflung, S. 299.

139 Weigel: »Die Stiadte sind weiblich und nur dem Sieger hold«. Zur
Funktion des Weiblichen in Griindungsmythen und Stédtedarstellungen,
in Anselm, Sigrun/Becker, Barbara (Hg.): Triumph und Scheitern in der
Metropole. Zur Rolle der Weiblichkeit in der Geschichte Berlins. Berlin:
Reimer 1987, S. 215.
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minnlicher Herrschaft.'"* Nach Weigel hat die »Inanspruchnahme des

Frauenbilds als Zeichenkorper fiir eine andere Bedeutung« eine Voraus-
setzung: dass »vom Leib der Frau abstrahiert« wird. Das allegorische
Bild ist entsinnlicht und entlebendigt; es verweist gerade nicht auf ein
weibliches Subjekt, um stattdessen etwas anderes vor- und darzustellen.
Insofern ist die allegorische Personifizierung im Bild der Frau an die
Verdrangung der Frau als Subjekt aus der Geschichte gebunden«. Sigrid
Weigel nennt das einen »Vorgang der Entsinnlichung/Abtdtunge.*!

Germania ist patria: Die Figurine ist das Vaterland? Sie gehdrt dem
Vater, ist sein Land. Der Herkynische Wald — selbst Allegorie des krie-
gerisch-tugendhaften »Germanen< (allen voran >Arminius< (bei Ulrich
von Hutten)), der zudem nun kein Barbar mehr ist — markiert ihre Gren-
zen, bestimmt ihre Ausdehnung. Wald und Figurine sind hier Sehn-
suchtstopoi einer >Eindeutigkeit<, der der »ewigen< Ordnung. »Vaterland<
besitzt >Mutterland¢, bringt ihr Fruchtbarkeit und wacht iiber sie. So, wie
Cranachs »Faunenfamilie« zum Sinnbild einer »Neugeburt asketischer
Ehemoral« wird.

»Ménnliche< Wildnis — »weibliche« Wildnis. Thre Konstruktion iiber die
Figuren des Wilden Manns und der Wilden Frau lésst sich verdeutlichen
mittels des zeitgleich aufkommenden Diskurses iiber die »Wilden< in
Ubersee. Monika Wehrheim-Peuker zeigt die relativ schnelle Aufspal-
tung in rituell bzw. kulturell motiviert handelnde, von ménnlichen »vir-
tutes« wie Ehre, Tapferkeit, Heldenhaftigkeit geleitete Kannibalen und
aus nackter fleischlicher Gier getriebene Kannibalinnen. Die Kannibalen
sind damit sukzessiv Entalterisierte. Zugleich reprisentiert die Kanniba-
lin eine verderbte verkehrte Welt weiblicher Dominanz; contra naturam.

Réume und Personal bedingen sich wechselseitig. Der Dschungel
der neuen Welt ist in diesem Fall ebenso contra naturam, verkehrte
Welt, gierig und verschlingend, bose und/oder triigerisch verfiihrend.
Derartige Rdume der Fremden, Anderen gibt es desgleichen in der alten

140 Bovenschen, a.a.0., S. 296ff. Bovenschen beschreibt die Allegorie der
»Natura< in dieser Weise. »Naturac, seit der Antike Représentantin des
Fruchtbarkeitsprinzips und der Naturbeherrschung, Erndhrerin der Erde,
bleibe bis ins 19. Jahrhundert eine permanent positive Gestalt, stehe aber
bereits wihrend der Aufklarung fiir ménnliche Naturbeherrschung und
Vernunft (ebda.). Allerdings verweist Ernst Robert Curtius darauf, dass
»Natura< sich im 12. Jahrhundert, bei Alan von Lille, schon einmal dem
ménnlichen Gott unterordnet, von der Gebérerin zur ziichtigen Jungfrau
wird (Europdische Literatur und lateinisches Mittelalter, S. 128).

141 Weigel: Zur Weiblichkeit imagindrer Stddte, in: Fuchs, Gotthard et al.
(Hg.): Mythos Metropole. Frankfurt/M: Suhrkamp 1995, S. 40.
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Welt — Hexen-Orte. Hier aber vorherrschen soll der méinnliche Wald.
Auch hierin ist die Wildnis entalterisiert. Daraus folgt: »Minnliche
Wildnisc« ist reformierbar, indem die storenden Anteile gegléttet werden.
Von nichts anderem sprechen Celtis’ kosmische Wende und Druiden-
mythos. yWeibliche Wildnis< hingegen kann nur radikal umgestiirzt wer-
den — erscheint sie doch selbst als ehedem umgestiirzte Ordnung.

Die Indienstnahme der heimischen Wilden Leute soll belegen, dass
die propagierten asketischen Tugenden seit Vorbeginn der Geschichte
gelten. Zudem steckt in diesen Figuren auch etwas von der schon von
Boccaccio verwendeten Prdmisse, tugendhafte Heiden als Ansporn fiir
Christen zu nehmen, diese gefilligst zu iibertreffen.'** Schon gar ange-
sichts neuer Herausforderungen.

Damme

Dédmme sind zu errichten gegen die »gro3e Unruhe [...], die pldtzlich,
gegen Ende des Mittelalters am Horizont der europédischen Kultur auf-
steigt«,143 in einer Zeit, in der ebenso plotzlich, »am Ende des 15. Jahr-
hunderts« die Geschlechtskrankheiten »wie legitime Erben« den Platz
der Lepra einnehmen, so dass etwa Ulrich von Hutten das damals gegen
die Syphilis verwendete »Guajakholz« fiir wertvoller als alles amerika-
nische Gold erachtet — wobei nach Foucault trotz aller anfanglichen Ex-
klusionen »die malafrantzos« (vorriibergehend) eher als medizinisches,
denn als moralisches Problem angesehen wird.'* Die Rolle der Lepra
als traumatische »Heimsuchung« und Objekt der Exklusion, Abtren-
nung, Reinigung iibernehme der Wahnsinn. Das »Narrenschiffs, »ein ei-
genartiges, trunkenes Boot, das die ruhigen Fliisse des Rheinlandes und
die flimischen Kanile hinuntergleitet«, gerdt zum Gegenstand »mit der
groBten Symbolkraft [...] in der imagindren Landschaft der Renaissan-
ce«."” Wahnsinn und Wahnsinnige »werden bedeutendere Gestalten in
ihrer Doppeldeutigkeit: Drohung und Verlachen, schwindelerregende
Unvernunft der Welt und unbedeutende Léacherlichkeit der Men-
146 Rudolf zur Lippe sieht eine Gier der Menschen nach »leibli-
cher Selbsterfahrung« am Ende mittelalterlicher Herrschaftsformen, ge-

schen«.

142 Erfen, Irene/Schmitt, Peter: Nachwort, in: Boccaccio: De claris mulieri-
bus, S. 265f.

143 Foucault: Wahnsinn und Gesellschaft. Eine Geschichte des Wahns im
Zeitalter der Vernunft. Frankfurt/M: Suhrkamp 1977 (Paris 1961), S. 31.

144 Vgl. ebda., S. 23f.

145 Ebda., S. 25.

146 Ebda., S. 31.
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samteuropdische »korperliche Raserei« und »Tanzwut«.'’ Das Lachen
aber wird zunehmend gefahrlich, wie Gerhild Scholz Williams anhand
des »Hexenhammers« zeigt. In dem MaB, wie die »Verbindung von Ma-
gie und [vor allem weiblicher] Sexualitit« seit dem Ende des 15. Jahr-
hunderts »bedrohliche Ziige« annimmt, wird es zum »hilflose[n] Lachen
der Ohnmacht angesichts der Inquisition« oder zum »teuflische[n] Ge-
lachter gemeinsamer Siindhaftigkeit«. Weil »die vollige Umkehrung von
»normalen< menschlichen Gefiihlsduerungen [...] zur Definition der
Hexerei als crimen exeptum« gehore, seien die inquisitorischen Juristen
angehalten, jegliche »Gesichts- oder Kérpererregung« der Ponitenden zu
protokollieren. Und einer der Hauptpropagandisten der Hexenverfol-
gung betont Ende des 16. Jahrhunderts unter Berufung auf die friiheren
Institoris/Sprenger und Danaeus, Hexen diirften nicht aus den Augen ge-
lassen werden, schildert ihre Unféhigkeit zu weinen, dass sie angesichts
der Tortur oder der Hinrichtung des Ofteren »lachen und springen«.'*®
Es ist Jean Bodin, somit spater Cheftheoretiker der Zentralmacht Inqui-
sition, zugleich Begriinder der absolutistischen Staatstheorie, der zentra-
len Staatsmacht, des souverdnen Herrschersubjekts, mithin des »idealen
Selbst«, »das die allgemeinen Gesetze und Normen setzt«. Thm unter-
stehen die vielen Untertanen-Subjekte, deren Unterwerfungs-Akte unter
die Autoritdt des Herrschers »zum iiberh6hten Selbst« sie in die Lage
versetzen soll, den kontrollierenden Blick zu verinnerlichen, ihre vitalen
Bediirfnisse distanziert wahrzunehmen »und sie nach der absolutisti-
schen Staatsréson zu kontrollieren«. '’

Damme werden errichtet gegen die Entgrenzungen durch die Pest,
»die respektlose Vermischung der Korper«, die seit Mitte des 14. Jahr-
hunderts Europa entvdlkert, zu sozialen Desintegrationen, desgleichen
zu den Prototypen der Sozialdisziplinierung fiihrt, gewandelten Einstel-
lungen zu Randgruppen — und Minderheiten-Verhalten.'® Aus der »or-
do« wird die »gute Policey«: Frithe Versuche der Errichtung von »Ord-
nung und Regiment« insbesondere in Stidten, aber auch in Land und
Reich zielen zwar »auf den status quo mittelalterlichen ordos, in den

147 Lippe, Rudolf zur: Naturbeherrschung am Menschen, Bd. 1, S. 109.

148 Williams, Gerhild Scholz: Das Fremde erkennen: Zur Erzidhlfunktion des
Lachens im Mittelalter und in der Frihen Neuzeit, in: Fietz, Lothar et al.
(Hg.): Semiotik, Rhetorik und Soziologie des Lachens. Vergleichende
Studien zum Funktionswandel des Lachens vom Mittelalter bis zur Ge-
genwart. Tiibingen: Niemeyer 1996, S. 911f.

149 Braun/Kremer: Asketischer Eros, S. 83f.

150 Vgl. Foucault: Uberwachen und Strafen. Die Geburt des Gefiingnisses.
Frankfurt/M: Suhrkamp 1989 (Paris 1975), S. 251ff., Sonntag, a.a.O., S.
107.
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auch die neue Dynamik der spétmittelalterlichen Stadt eingebunden wer-
den sollte. Die Herausbildung stédtischer Obrigkeit, das Vordringen lan-
desherrlicher Gewalt und >guter Policey« insgesamt sind aber gerade
Ausdruck dessen, daB die alte Ordnung nicht zu wahren ist«."' Immer
neue Kleider- oder Luxus-Ordnungen werden erlassen gegen die einrei-
Benden Sitten, den Wandel von einer korperverhiillenden zu einer kor-
perbetonenden Kleidung. Diese Ordnungen sind selten vor 1350, seit-
dem nehmen sie rapide zu, insbesondere gegen weibliche, aber auch ge-
gen miannliche textile »Sittenverderbnis<.'”> Die Braguette allerdings, die
modische Abwehr weiblicher Bedrohung des ménnlichen Genitals, wird
trotz vorhandener Widerstidnde das gesamte 16. Jahrhundert hindurch fiir
alle Stainde zum Muss, in dem Jahrhundert, das eine allfdllige »phalli-
sche Bildhaftigkeit« gegen die gewdhnte Gefahrdung durchs Weibliche
ins Feld fiihrt'** — wihrend die anstBige Frauen-Mode lingst wieder auf
den Riickzug gezwungen ist.">* Das Motiv der »verkehrten Welt<, weib-
licher AnmafBung der ménnlichen, der aktiven Rolle, des Oben-Sitzens
und Bestimmens, ist in der spétmittelalterlichen und frithneuzeitlichen
bildenden Kunst und Literatur prigend. Frauen kimpfen um >die Hosex,
schlagen ihre Ménner mit Spinnrocken, zwingen sie zu »Frauenarbeiten<
und iibernehmen statt ihrer die Hausherrschaft, tragen Musketen und las-
sen die Ménner den Sdugling hiiten, reiten auf ihnen (wie immer wieder
Phyllis auf Aristoteles) oder spannen sie als Zugtiere vor Wagen — all
das klagt eine Riickkehr zur >wahren Ordnung« ein."”® Und das rekurriert

151 Sonntag, a.a.0., S. 133f.

152 Vgl. ebda., S. 109; vgl. Wolter, Gundula: Die Verpackung des ménnlichen
Geschlechts. Eine illustrierte Kulturgeschichte der Hose. Marburg: Jonas
1988, S. 30ff.; Duerr, Hans Peter: Traumzeit, S. 72.

153 Vgl. Roper, Lyndal: Odipus und Teufel. Korper und Psyche in der Frithen
Neuzeit. Frankfurt/M: Fischer 1995 (London 1994), S. 144f.; vgl. Wolter,
a.a.0., S. 771f.

154 Vgl. Duerr, a.a.0., S. 73.

155 Denn wenn Frauen sich wie Ménner gebérden, als Soldatinnen eine Fes-
tung bestiirmen, dann ist, als wenn Ochsen den Schlachter schlachten,
Hennen auf Hahnen sitzen, Méuse Katzen fangen, Fische in Bédumen le-
ben, kurz: als wenn die Weltkugel auf dem Kopf steht (vgl. Miiller, Jiir-
gen: Das Paradox als Bildform. Studien zur Ikonologie Pieter Bruegels
d.A. Miinchen: Wilhelm Fink Verlag 1999, Abb. 50: »Verkehrte Welt,
spates 16. Jahrhundert); vgl. Grossinger, Christa: Humour and Folly. In
secular and profane prints of Northern Europe. London, Turnhout: Miller
2002, S. 95, Abb. 103: Meister des Amsterdamer Kabinetts: »Verkehrte
Welt«, S. 115ff., Abb. 130: Hans Baldung Grien: »Phyllis reitet Aris-
toteles«, Abb. 137: Hans Schiufelein: »Frau zwingt Mann zum Windel-
Waschen«, Abb. 138: Eberhard Schon: »Kein edler schatz ist auff der ert,
Dann ein frums weib die ehr begert«; vgl. Borin, Frangoise: Frauenbilder,
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(auch) auf die — iiberwiegend als stddtisch wahrgenommene — Er-
werbstdtigkeit von Frauen im ausgehenden Mittelalter, wobei allerdings
»das breite Spektrum der von Frauen in den Stédten verrichteten Arbei-
ten weniger Ausdruck ihrer Autonomie war als der von Notwendig-
keit,'® vom politischen Handeln etwa bleiben sie ausgeschlossen. Im
Laufe der frilhen Neuzeit dndert sich das, schon infolge der »Zuriick-
drangung der Eigenwirtschaft«, zugunsten eines »Statusiibergewicht[s]
des Mannes«, insbesondere auf bis dahin exklusiv weiblichen Feldern,
denen der »weisen Frauen< und Hebammen. "’

Damme, das heiflt fiir die Reformatoren auch: Damme gegen >Romx.
Die Klage klerikaler Unkeuschheit gehort dabei zum festen ikonogra-
phischen Programm. Diirer ldsst in einer Illustration des Brantschen
»Narrenschiffs« Frau Venus Narren und Monche an sich fesseln,
umstanden von einem Affen und einem Esel als Wollust-Attribute und
vom Tod."® Heinrich Bebel, Verfasser insbesondere satirischer Schrif-
ten, setzt wbereits deutliche antiklerikale Akzente« beim propagierten
»nationale[n] Selbstgeﬁihl«.159 1509 erscheint Bebels Epos »Triumphus
Veneris seu voluptatis contra virtutes« (»Triumph der Venus oder der
Wollust tiber die Tugenden«). Darin geifelt er die zeitgendssische »Sit-
tenverderbnis«, wobei er den Klerus explizit und zuvorderst mit einbe-
zieht: Hier hat die Wollust die Erde, die Menschen aller Stdnde fest im
Griff, sind die Tugenden chancenlos.'®

in Duby, Georges/Perrot, Michelle (Hg.): Geschichte der Frauen. Bd. 3,
Frithe Neuzeit, hg. v. Arlette Farge u. Natalie Zemon Davies. Frank-
furt/M, New York, Paris: Campus 1994, S. 241ff., Abb. 25: »Der Streit
um die Hose«, holzerner Chorstuhl, Hoogstraten, Stiftskirche St. Katha-
rina, 16. Jh., Abb. 26: »Die Frau mit der Muskete«, volkstiimliches Bild,
Paris 17. Jh.; vgl. Hergemoller, Bernd-Ulrich: Masculus et femina, S. 94f.

156 Wunder, Heide: Die »Krise des Spétmittelalters« im Spiegel der Ge-
schlechterbeziehungen — Zum gesellschaftlichen Phasenmodell Ferdinand
Seibts, in: Lundt, Bea/Reimoller, Helma (Hg.): Von Aufbruch und Utopie.
Perspektiven einer neuen Gesellschaftsgeschichte des Mittelalters. Fiir
und mit Ferdinand Seibt aus Anlaf} seines 65. Geburtstags. Koln, Weimar:
Bohlau 1992, S. 80.

157 Vgl. Bauer, Leonhard/Matis, Herbert: Geburt der Neuzeit. Vom Feudal-
system zur Marktgesellschaft. Miinchen: dtv 1988, S. 45.

158 Vgl. Miiller, Jiirgen, a.a.0O., Abb. 41: »Von Buolschaft« (1494).

159 Riedel: Antikerezeption in der deutschen Literatur, S. 42f.

160 Cupido fiihrt Venus, die firchtet, ihr irdisches Reich neige sich dem Ende
zu, ihre Anhénger vor. Es erscheinen die Tiere, dann die Menschen — ganz
nach den giiltigen Hierarchien gestaffelt —, zuvorderst der Klerus vom
Papst bis herunter zu Nonnen und Monchen, danach die weltlichen Stinde
vom Konig bis herunter zu den Landsknechten, zum Schluss die Frauen.
Sie alle présentieren sich als willige Venus-Dienerlnnen, wollen die ersten
in ihrem Gefolge sein. Die Virtus hingegen schafft es nur, ein kleines
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Ausgerechnet das Papsttum, theoretisch eigentlich in klarster Front-
stellung »gegen den Geist des Kapitalismus« und Wahrer der traditio-
nalen Ordnung (der Prinzipien des »gerechten Preises«, der »gerechten
Nahrung«, des »kanonische[n] Zinsverbot[s]«), »hat die Verbreitung der
Kreditwirtschaft immens gefordert. So erhdlt im 14. Jahrhundert sogar
die himmlische Gnade pekuniéren Charakter«. Da erhélt der >himmli-
sche Schatz liberschiissiger guter Werke« per Dogma »seine kapitalisti-
sche Deutung als Reserve, iiber die die Kirche en detail verfiigen« kann.
Es kommt zum »Ablasshandel«: die Lage der Seelen im >Fegefeuer« lasst
sich mit Geld verbessern. Dieser »dritte Ort« wirkt sich, zusammen mit
den im 13. Jahrhundert eingefiihrten >ldsslichen Siinden< zugunsten ge-
rade der stddtischen Biirger, der Geldwirtschaft, der yUnmoral« aus. Zu-
gleich sind der 6konomische Aufstieg der Stddte und die Entstehung des
Biirgertums eine Voraussetzung fiir die Installierung des >Purgatoriums«
und seiner Verheiflung einer »>Zukunft< (im Gegensatz zu >Himmel< und
»Holle<) insbesondere fiir jene Siinder, denen sie fehlt: den Biirgern.
Denn die, die mit Zeit und Wissen handeln — Héndler und Gelehrte als
Hauptvertreter des Biirgertums also —, handeln mit etwas, das nach tra-
ditionell-christlicher Auffassung allein Gott gehort und siindigen damit
per se. »Purgatorium« und »lédssliche Siinden« erlauben nun zu siindigen,
ohne ewiger Verdammnis anheim zu fallen. Das Jenseits wird damit kal-
kulierbar — auch und gerade im Wortsinn. Gleichzeitig macht das neue
BuBpraktiken und neue Praktiken der (Selbst-)Kontrolle notwendig: die
Ohrenbeichte. Somit profitiert auch in dieser Hinsicht die Kirche.'"!

Verdringung weiblicher Produktivitit, brennende Scheiterhaufen ge-
gen eine »sichtbare« Freiheit von Frauen, »neue Sittlichkeit< (die doch ei-
gentlich ein Zuriick sein soll):'> »Aus der Kulisse treten Luther und die
Reformatoren, die Dammbaupléne unter dem Arm; wie so oft erscheint
der Riickschritt in der Gestalt des Aufruhrs gegen die Autoritdten (die,
die sowieso schon sterben) und stellt seine Fallen. Luther, gestiitzt we-
niger auf Paulus, als auf seinen Landesflirsten, bot an: den Gott innen,
dafiir keinen Papst mehr.«'® Dieser »Gott innen« ist zeitgendssisch je-
doch noch kein »Ausdruck einer >Innerlichkeit««. Noch ist nicht das Ich

Heer (Caritas, Constantia, Fides, Patientia, Spes) gegen das der Venus zu
mobilisieren, was prompt in der ersten Auseinandersetzung zerschlagen
wird. Virtus flieht zu Gott, der die Menschheit vernichten will, sich aber
iiberreden lasst, Christus auf die Erde zu senden; vgl. Riedel, ebda.

161 Vgl. Bauer/Matis, a.a.0., S. 41f.; Le Goff, Jacques: Phantasie und Realitét
des Mittelalters. Stuttgart: Klett-Cotta 1990 (Paris 1985), S. 116ff.

162 Vgl. Braun/Kremer, a.a.O., S. 100ff. Ich gehe weiter unten niher darauf
ein.

163 Theweleit, a.a.O., S. 390.
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Wahrnehmungs-Instanz, »jede Wahrnehmung ist immer noch jextra
nos<, wie es bei Luther heifit, auler uns¢, bei Gott«. Es ist eine »hdhere
Wahrheit«, nach deren Kriterien die Person handelt; eine »Wahrheit«
aber, die ebenso wie die nach wie vor elementare »soziale und kognitive
Zugehorigkeit« nicht mehr fraglos-selbstverstindlich, sondern »aus-
legungsbediirftig geworden« ist, »und damit hdngt es potentiell von der
»personlichen Entscheidung« des Einzelnen ab, zu welcher Auslegung er
sich bekennt«. Obwohl das frithneuzeitliche Individuum »ein auf das ei-
gene Ich gerichtetes Selbst-BewuBtsein« noch »als Gruppenmitglied
oder gegriindet in iiberindividuelle Deutungszusammenhénge« entwick-
le, konstituiere sich bereits »eine der Voraussetzungen fiir ein Selbst-
Bewulltsein als SelbstbewuBtsein«, wiirden die Deutungszusammen-
hinge schon »iiber den Spiegel der Beobachtung und der Reflexion
wahrgenommen«.'**

Das neue biirgerliche Subjekt entdeckt die Landschaft

Umbriiche, Bedrohliches erscheinen iiberwiegend stddtisch generiert.
Zugleich wird die »Landschaft< entdeckt. Es ist Hans Sachs, der fiir »den
individuell gesehenen und aus verschiedenen Einzelteilen zusammenge-
setzten Naturausschnitt« 1537 in einem allegorischen Gedicht zum ers-
ten Mal in der deutschen Dichtung den Begriff der >Landschaft< ver-
wendet.'® Sachs, der »Vertreter des handwerklichen Stadtbiirgertums
mit biederen patriarchalischen Moralvorstellungen«,'*® der Warner vor
einer weiblichen Usurpation mannlicher Autoritit."” So modelt er den
dritten Gesang der Ovidschen Metamorphosen« um. Aus der Frage, ob
Mann oder Frau beim Liebsakt mehr Lust verspiirt sowie der Antwort
des Teiresias, die Frau sei tiberlegen, wird hier: »ob weiber oder mender
zum regimentn tiiglicher seyn« und ganz nach biirgerlich-christlichem
Postulat ist die Frau dem Manne »underthan/Mit dem gantzen weib-
lichen stam«.'® Sachs’ Zielpublikum sind » Angehérige der Mittel- und
Unterschicht, die er zu Gehorsam gegen die Obrigkeit und zur Ubung

164 Sonntag, a.a.0., S. 87f.

165 Eberle, Matthias: Individuum und Landschaft, S. 24.

166 Riedel: Antikerezeption in der deutschen Literatur, S. 55.

167 Grossinger, a.a.0., S. 119.

168 »Comedia oder kampfgesprech zwischen Juppiter und Junos« (1534), zit.
n. Riedel, a.a.0. Der »stidtisch-ziinftige« Meistersinger schreibt die hu-
manistisch beliebten Wettstreit-Dramen, so das moralisierende Fast-
nachtsspiel »Das hoffgseindt Veneris« (1517) oder »Comedia darin die
gottin Pallas die tugend und die goéttin Venus die wollust verficht« (1530),
ebda., S. 54.
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christlicher und patriotischer Tugenden erziehen« will, indem er immer
wieder antike Stoffe — so die Odysse — nutzt und zu »moralisierenden
Exempeln« umformt, »bei der die griechischen Sagen aus der Perspek-
tive der biirgerlichen deutschen Stadtkultur des 16. Jahrhunderts als Pré-
figurationen des Christentums aufgefaBt werden«.'®

In Sachs’ allegorischem Gedicht also gibt es eine Passage, in der der
Erzdhler von einer Frau »auff den thurn« gefiihrt wird, »auff dem wir
beyde sahen/die landschafft ferr und nahen«.'”® Und diese »landschafft«
selbst, sagt Eberle, sei nicht »ein nach allegorischen, also inhaltlichen
Gesichtspunkten zusammengesetztes Stiick Welt«, sondern vielmehr die
Oberflache der Erde, wie sie sich dem Blick des Erzdhlers darstelle. Und
der zdhlt die einzelnen Bestandteile auf — »berg, tal und finstren welder,
stett, dorfer und baufelder/obstgerte und weinperg« usw. — formt sie zu
einer »geschlossene[n], rdumlich und stimmungsméBig einheitliche[n],
charakteristische[n] Einheit«."”

»Landschaft« bedeute urspriinglich eine Einheit von duflerer Natur und
vergesellschaftetem Menschen, sagt Eberle. Abgeleitet vom althoch-
deutschen »scaft« (»Beschaffenheit«, »schaffen«), also eine »Ordnung
herstellen, einrichten«, bezeichnet »landscaft« die »besondere Beschaf-
fenheit, die charakteristische Ordnung einer Gegend oder eines Landes,
die gegebene »Natur¢, was »alles Hervorgebrachte« inklusive eines Vol-
kes, das hier »von Natur aus anséssig« oder namensgebend ist. (Zugleich
wird »schaffen« von »der schopferischen Bearbeitung des Holzes« ab-
geleitet, »wie iiberhaupt der gesamte Wortbereich des Schaffens offen-
bar seinen Ursprung in der mit dem Wald verbundenen Titigkeit hat,
»schaffen< und (aus dem Holz) »schaben« seien gleichbedeutend, Herr-
schaft, Gemeinschaft, Wirtschaft, Geschéft, Schopfung 172) »Landscaft«
bezeichnet also die spezifischen Eigenschaften eines Volkes und der von
ihm bewohnten Gegend, »Landessitte und Landesbeschaffenheit« als
untrennbare Einheit, »eine besondere Form der physischen und Volks-
natur«. SchlieBlich werden vom Wortstamm »natus« (geboren) sowohl
Natur als auch Nation abgeleitet.'”” Das heiBt auch: »Land gibt es nicht
an sich, sondern erst durch menschliche Arbeit.« Land ist frithmittelal-
terlich definiert als gerodetes, kultiviertes, bebautes, besiedeltes, im Ge-
gensatz zum Wald, der Mark als >res nullius«. Land und Landschaft ha-

169 Ebda., S. 55f.

170 Zit. n. Eberle, a.a.0., S. 24.

171 Ebda., S. 25.

172 Vgl. Wirz, Ferdinand: Auf den Busch geklopft, S. 11.
173 Vgl. ebda., S. 15.
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ben daher auch Rechtscharakter. »Die Siedler und Bebauer des Landes,
ob Bauern oder Grundherren, bilden einen Verband, eine Rechtsgenos-
senschaft« zur Regelung interner und externer Verhéltnisse. So bilden
»Bodeng, die oft dltere (Landes-))Sitte< und Landrecht eine »untrenn-
bare[] Einheit, die vermittelt und gebildet wird durch die Arbeit und das
soziale und politische Leben der Menschen«. »Landschaft« ist so auch
»Landgemeinde«, »Gerichtsgemeinde«, da »Land«< urspriinglich der »Ge-
richtsbezirk« ist, in dem »Landrecht gesprochen« wird.'”

In der mittelhochdeutschen Bedeutung gehdrt dann der Landes- oder
Grundherr zwingend und untrennbar dazu. »Lantschaft« ist nun die Ein-
heit von Land, Leuten und »sdmmtliche[n] lantherren« als Gerichtsge-
meinde. Im 13. Jahrhundert, unter verdnderten 6konomischen und politi-
schen Bedingungen wird die »lantschaft« so zur Vertretung des Terri-
toriums, des Landes. Die neue »lantschaft« ist ein Stinderat, in dem —
von Ausnahmen abgesehen — Bauern keinen Platz mehr haben, in dem
stattdessen die Vertreter von Adel, Klerus und Biirgern auf den Landta-
gen der sich entwickelnden Territorialstaaten den Fiirsten begegnen. In
dieser Zeit ist die Bestimmung der >Natur< der von den Stindevertre-
tungen gegeniiber dem Herrn vertretenen Landes-Ordnung bereits prekér
geworden. Daher gilt es den Gehalt an »Natur< zu explizieren, ist doch
das »Reprisentativorgan >lantschaft«« als Bestandteil des Fiirstenstaats
»eben nicht mehr naturwiichsig«. Spéter, im 16. Jahrhundert, im Zuge
der territorialstaatlichen Regierung nach positivem, nicht mehr tradier-
tem Recht, bedeutet »lantschaft« kaum noch den Souveridn, wird viel-
mehr zur Bezeichnung des Landvolks, das in der Stadt, zu deren Herr-
schaftsbereich es gehort, seine Waren verkauft. Die Landleute als »lant-
schaft« sind »gleichsam Akzidentien des Bodens, eine Art Naturbasis
der Herrschaft«.'”

Zugleich kommt bereits der neue, dsthetische Landschaftsbegriff in
Gebrauch. Hans Sachs benutzt ihn erstmals literarisch. Urkundlich be-
legt ist »Landschaft« in dieser Bedeutung im deutschen Sprachraum
aber schon fiir 1518, in der bildenden Kunst, im Vetrag eines Basler
Klosters mit dem Maler Hans Herbst. Drei Jahre darauf benutzt Diirer
erstmals den Begriff des »landschafft mahler[s]« fiir den Antwerpener
Meister Joachim Patinir.'’®

»Landschaft« werde bereits »friih als Gegensatz zur Stadt definiert,
etwa in der Bibeliibersetzung Luthers, schreibt Eberle. Hierbei handele
es sich um einen politischen Gegensatz dergestalt, dass das umliegende

174 Vgl. Eberle, a.a.0., S. 15f.
175 Ebda., S. 16f.
176 Vgl. ebda., S. 24.
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Land von der Stadt beherrscht werde.'”” Im deutschen Humanismus aber
wird die >Landschaft< zugleich national homogenisiert und heroisiert.
Landschaft wird nun zur dsthetischen Kategorie, aber die alte Bedeutung
bleibt darin enthalten: Die unabdingbare Einheit von Menschen und
Land, auch, wenn die >Germanen< ebenso Utopie sind, wie die heroische
Landschaft des »Herkynischen Waldes«< (zwangsldufig) nur noch Phan-
tasieprodukt ist.

Das frithe biirgerliche Subjekt (Hans Sachs) schaut herab vom stidti-
schen Turm auf die Landschaft. Es eignet sich diese Landschaft an, in-
dem es sich iiber die Stadt und die von ihm beklagten Eigenschaften er-
hebt. »Landschaft< im &sthetischen Sinn kann nur bzw. erst der Biirger,
der stadtisch vom Agrarischen Distanzierte, vom Léndlichen Separierte
wahrnehmen.'” In der »feudale[n] Gesellschaft«, die »auf scheinbar
nicht von Menschen geschaffenen, sondern natiirlichen Voraussetzungen
ruht, in der die »Ordnung der Gesellschaft also noch als Ausdruck von
Natur bestimmt werden kann« und daher unmittelbar auch die Men-
schen, konnen sich isolierte Individuen noch nicht denken. Hier ist
»lantschaft« noch »Ausdruck von Natur fiir den gesellschaftlichen Men-
schen«, wéchst die Ordnung noch »aus der Natur, das heiit aus der
Grundherrschaft« heraus. »Lantschaft« kann daher noch keine individu-
elle Sehweise auf einen Natur-Ausschnitt bezeichnen.'” Denn, wie
schon mehrfach gesagt, »Individuenc sind in agrarischen, in traditionalen
Gesellschaften, deren Mitglieder sich iiber die Zugehorigkeit zum
»Haus«, zur »familias¢, zur Gruppe definieren (miissen), nicht anzutref-
fen."® Erst die »im strengsten Sinne [...] entwurzelte Klasse« der Hand-
ler und Gewerbetreibenden, die »neuen Ménner«, deren Existenzgrund-
lage freier, selbsterworbener Besitz ist, nicht mehr von Bodeneigentum

177 Vgl. ebda., S. 21.

178 Die Bezeichnung >Biirger« entstammt »dem frithmittelalterlichen Wort
burg, das sich auf Burg und Stadt als befestigte Anlagen bezog. Seit dem
11. Jahrhundert sind Stadtbewohner mit vollem Biirgerrecht cives oder
burgenses, mhd. Burgaere. Als im 12. Jahrhundert das Wort stat, das vor-
dem allgemein eine >Stétte« bezeichnete, zur besonderen Kennzeichnung
der Stadt gegeniiber der Burg in Gebrauch kommt, driickt das bereits den
Ubergang zum rechtlich gefaBten Stadtbegriff aus: Die Stadtmauern um-
schlieBen einen rechtlichen Sonderbezirk«. Der ist gekennzeichnet durch
vier untereinander verbundene Institutionen: den >stddtischen Friedenc,
»stadtbiirgerliche Freiheit¢, Stadtrecht und -verfassung, die von der Biir-
gerschaft »beschworen und bewahrt« wird, was jede >Fehde« verbietet;
Sonntag, a.a.0., S. 64.

179 Vgl. Eberle, a.a.0. , S. 18f.; vgl. Sonntag, a.a.0., S. 67ff.

180 Vgl. Eberle, S. 40ff.; Sonntag, S. 34{f.; Bauer/Matis, S. 43ff.
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und Grundherren abhingig, sondern von »auf eigener Arbeit beruhen-
de[m], industrielle[m], >bewegliche[m]« Eigentum«, schaffen eine sozia-
le Basis von >Individualitdt<. Denn die bedarf der Erkenntnis eigener
Identitdt. Was »Arbeitsteilung« in doppelter Hinsicht voraussetzt. Zu-
néchst ist die Selbst-Erkenntnis »als besonderes Einzelwesen« nur mog-
lich, »wenn man nicht mehr in quasi naturwiichsigen Arbeitsverhéltnis-
sen steht«. Zudem setzt dieses »Selbst-BewulBtsein« voraus, sich »kon-
kret«, in der eigenen »Praxis als von anderen unterschieden« begreifen
zu konnen. Dann, so Eberle, konne »sich der einzelne daranmachen, sein
Verhiltnis zu Natur, Gesellschaft und ihm selbst reflektorisch zu ermit-
teln«. Und die Stadt (und ihre Bewohner) reprisentieren sowohl hin-
sichtlich der Siedlungsform, als auch institutionell die gesellschaftliche
Arbeitsteilung, die sowohl »Grundlage der Stadt«, als auch »aller Wa-
renproduktion« ist.'®"

Dabei sind nach Sonntag zwar schon im 12./13. Jahrhundert vor-
nehmlich »Kaufleute und die Ministerialen (Amtstrdger und Dienst-
mannschaft) des Stadtherrn« fiir die Kommunalisierung verantwortlich,
werden in dieser Zeit die Fernhandler »sefhaft und leiten ihre Geschifte
von den Kontoren aus« und gehdren wegen ihrer Finanzkraft bald zum
Patriziat. Gleichwohl sei es noch kein dezidiert wirtschaftliches Interes-
se, dass »Herrenbiirger, Kaufleute und Gewerbetreibende« trotz aller
stindischen Grenzen (300 Jahre zuvor gehorten die einzelnen Stinde
noch unterschiedlichen Gerichtsgemeinden an) eine. Noch werde » wirt-
schaftliches Handeln« solidarverbandlich und nicht von konkurrierenden
Individuen als Triger abstrakter 6konomischer Funktionen ausgeiibt,
sei »in eine politisch-rechtliche wie religids-sinnhaft integrierte Lebens-
welt eingebunden«. Aber: »Die neuen Formen stddtischen Lebens dréin-
gen [...] auf Selbstverwaltung«, auf die »eigenverantwortliche Ausiibung
von Gerichtsbarkeit, Verwaltung und exekutiver Gewalt«. Es entstehen
Biirgermeisteramter und Ratsverfassungen (»Konsulate«, die als Ablei-
tungen aus der genossenschaftlichen Gemeindeidee zum »Inbegriff biir-
gerlicher Freiheit und Eigenstindigkeit« werden) sowie Biirgerpflichten,
wie der Wachdienst. Stadtische Freiheit ist die von Grundherrschaft und
Leibeigenschaft, wobei unterbiirgerliche Schichten »Inwohner« oder
»Insassen« sind, ohne politische Rechte. Denn die stédtische Gleichheit

181 Eberle, S. 44ff. Eberle zitiert hier Henri Pirenne: Sozial- und Wirtschafts-
geschichte Europas im Mittelalter, S. 45; Leo Kofler: Zur Geschichte der
biirgerlichen Gesellschaft, S. 360; Max Horkheimer: Zur Kritik der in-
strumentellen Vernunft, in: Kritische Theorie der Gesellschaft, S. 229f.;
Karl Marx: Kapital, Bd. 1, S. 371; Jacques Le Goff: Das Hochmittelalter,
S. 52.
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ist die der Biirger (»der Hausherrn mit Muntgewalt iiber die familia«).
Ratsdmter werden von Honoratioren bekleidet, konomisch Unabhén-
gigen qua Besitz und Selbsténdigkeit, was immer wieder zu ziinftischen
Aufstinden um Zugang und Mitspracherecht fiihrt. Spétmittelalterliche
Stddte werden zum »Modell zentralisierter Ordnung« (wie sie sukzes-
sive landesherrlich iibernommen wird), zum Modell forcierter institu-
tioneller Abhdngigkeiten und damit politisch-sozialer >Modernisie-
rung<.'™ Das zeigt sich spiter, seit dem 15./16. Jahrhundert, im strikten
»Regiment« (trotz aller Unruhen und Auflehnungen bis ins 19. Jahr-
hundert): in allerlei Verordnungen, insbesondere den »moralischen Ord-
nungeng, der »fiirsorglichen Gewalt« fiir den »gemeinen Mann« (wobei
es von den Konstellationen der Gruppeninteressen abhéngt, ob diese
Ordnungen real giiltig sind), sowie den zuerst in den Stidten konsequent
angewandten peinlichen Halsgerichtsordnungen."® Der tradierte »Ge-
meinnutz« gerdt ins Zwiespéltige. Einerseits ist er noch im 16. Jahrhun-
dert umfangreicher Legitimationsbegriff einer »guten Ordnung« des Ge-
meinwesens, wird aber schon im Spétmittelalter argumentativ zur Han-
dels-Forderung herangezogen. Diese »dkonomische Farbung« des Ver-
haltensregulativs »Gemeinnutz« konkretisiert sich im 16. Jahrhundert,
was »seine normative Funktion noch verstarkt«. Andererseits wird die-
ser stadtisch geprigte »gemeine Nutz« allmdhlich von seinem obrig-
keitlichen Konkurrenzmodell, der »guten Policey« okkupiert, was »die
Revision stidndischer Ordnung durch die politisch-soziale Dynamik der
Frithen Neuzeit« unter wachsendem landesherrlichem Druck andeutet.
Auch 6konomisch ist die alte stindische Ordnung der Entwicklung
nicht mehr gewachsen (die Bauernkriege sind ein wesentliches Anzei-
chen dieser Krise). Die wachsende Verbindung mit dem Handel fiihrt
auch in der Landwirtschaft zur Ausdehnung der Geldwirtschaft und in
der Folge zu neuen »eigenstindige[n] »sachliche[n]< Dynamiken« anstel-
le tradierter Ordnungen.'®* Unter dem Primat der Geldwirtschaft ver-
schwindet auch das kanonische Zinsverbot. In Norditalien wird das
schon im Hochmittelalter theologisch durchaus positiv diskutiert, insbe-
sondere durch Franziskaner wie Petrus Johannes Olivi, einen »artiku-
lierte[n] Verteidiger des Friihkapitalismus«, der dem Kapital »samenar-
tige Qualitdt« zuspricht, weil es Gewinn erzeugen kénne. Was durchaus
im Sinne der italienischen Stadtstaaten wie Florenz und ihrer Bankiers
ist (die jene Fiirstenhduser, die dem Franziskanerorden Schutz vor der
Inquisition gewihren, wiederum finanzieren). Luther (und vor ihm

182 Vgl. Sonntag, a.a.0., S. 64ff.
183 Vgl. ebda., S. 95ff.
184 Vgl. ebda., S. 103ff.
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Geiler von Kayserberg) wettert in der bisherigen christlich-aristoteli-
schen Tradition, nach der Geld »unproduktiv« und bloBes Tauschmittel
ist, gegen den >Wucher«.'® Der Wunsch zuriick ins Statische hilt die
Dynamik nicht auf — im Gegenteil. Die protestantische Gnadenlehre, die
das »Seelenheil« nicht mehr an Siinde, Reue und Vergebung bindet, son-
dern an »Erwéhltheit¢, riickt das gesamte Leben und Handeln des Men-
schen ins Zentrum der (eigenen) Aufmerksamkeit und Uberpriifung,
iibertrdgt mittels der Lehre vom »ymethodische[n] Leben« die »rationale
Form der Askese [...] aus dem Kloster in die Welt«,'® so dass insbeson-
dere Calvinismus und Puritanismus »nicht nur das duflere Leben, das
Verhalten vor allem in der Gemeinde, einer rigorosen Kontrolle und
Disziplinierung unterzogen, sondern auch das »innere«.'®” Postulat und
Praxis dieser permanenten Selbstkontrolle bzw. Erforschung sind feste
Bestandteile einer »Liebe zu Gott« als »Rationalisierung der Welt«, die
sich verwirklichen kann in Familie, Berufsarbeit, Wissenschaft, Poli-
tik."® Der iiberkommene »Gemeinnutz« schlieBlich kann seinem »hiBli-
che[n] Widersacher«, dem »Eigennutz¢, zumal angesichts des Vordrin-
gens der Geldwirtschaft«'® nicht mehr lange standhalten. 1530 erscheint
erstmals — im Fuggerschen Augsburg — ein »Lob des Eigennutzes«, ver-
fasst vom Juristen und Stadtschreiber Conrad Peutinger, der gegen ge-
plante Gesetze des Reichstags (gegen die Handlungs- und Bewe-
gungsfreiheit, fiir Preiskontrollen und ein Monopolverbot) und fiir den
Eigennutz der Handelshéuser und Monopolgesellschaften argumentiert.
Ohne den Eigennutz, der im Ubrigen zum Vorteil der Untertanen und
des Staates sei, wiirden Handels-Risiken gar nicht in Kauf genommen.
34 Jahre spéter argumentiert der Ulmer Leonhard Fronsperger noch kla-
rer. IThm dient der Eigennutz gar zur Harmonisierung, weil die Interessen
der nach géttlichem Willen Ungleichen zur Kooperation zwingen, da
kein Mensch oder Gemeinwesen allein und ohne Hilfe existieren konne.
Hier kommt der Gemeinnutz praktisch nicht mehr vor, weil jegliches
menschliche Handeln, »von der EheschlieBung iiber das Wirken der
Geistlichkeit bis zur Verfolgung von Handelsinteressen [...] der Trieb-
kraft individuellen Eigennutzens« entspringe.'”

185 Vgl. Bauer/Matis, a.a.O., S. 152ff.

186 Weber, Max: Die protestantische Ethik. Bd. I. Eine Aufsatzsammlung.
Hg. v. Johannes Winckelman. Giitersloh: Siebenstern-Taschenbuch-Ver-
lag 1981, S. 346f.

187 Sonntag, a.a.0., S. 204f.

188 Vgl. Braun/Kremer, a.a.O., S. 104.

189 Sonntag, a.a.0., S. 103f.

190 Ebda., S. 164f.
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Der stédtische Biirger des 16. Jahrhunderts entdeckt also die Land-
schaft, diesen »geistigen Akt«, dessen wichtigste Merkmale das »Gegen-
iiberstehen« und das »Umformen« sind,'' und das »am Angelpunkt
zweier Welten: Einbruch der Mystik, Raserei der Hexenverfolgung, Ver-
vielfachung der Volksaufstdnde und tiefgreifende politische Neuordnun-
gen«, was »iiber die tiefgreifenden und definitiven Verdnderungen der
Beziehungen zwischen den Staatsgewalten und den Subjekten Auf-
schluB« gebe, so Robert Muchembled.'” Der Biirger entdeckt die Land-
schaft mit »individuelle[m] Blick, der die &uBlere Natur auf den Be-
trachter bezieht, es ist die Reflexion und das Werk des Kiinstlers, der
stellvertretend fiir die Gesellschaft der Natur Ordnung und Sinn gibt,
wobei diese Natur »zum Spiegelbild des inneren Widerspruchs im biir-
gerlichen Subjekt« wird: Zum einen »freie Natur, Land auBerhalb der
Mauern«, das zumeist auch »auflerhalb des Produktionsbereichs liegt«,
da Hinweise auf Agrarwirtschaft fehlen. Das ist gegeniiber den Arbeiten
etwa der Briider von Limburg etwas ebenso Neues, wie das Fehlen »der
Zeichen einer iibergreifenden, inhaltlich bestimmten politischen Ord-
nung, welche Subjekt, Natur und Gesellschaft in einem iibergreifenden
System vereinen«. Daher fehlen auch die iiber den Dingen schwebenden
allegorischen Figuren, wie zuvor etwa noch beim »Hausbuchmeister«.
Zum anderen werde der »gesellschaftliche[] Bereich nicht ganz aus[ge]-
klammert, weil Burgen, Schlgsser, Stidte, feste Hauser eben noch keine
romantischen Versatzstiicke abgeben, sondern immer noch einem je be-
stimmten gesellschaftlichen Macht- und Rechtsverhéltnis angehdren«.
Zugleich geraten Burgen, Schlgsser, Stiddte aus dem Zentrum des Be-

191 Und es braucht ja ein Subjekt, das »gegeniiber der Natur« fern, separiert
von ihr in der Stadt, am Hof usw. lebt, und die duBlere Natur als etwas Un-
abhdngiges von diesem Subjekt, um dieses Unabhéngige als Landschaft
zu sehen, als »Teil der sichtbaren Natur«, der »von einem asthetischen
Betrachter wahrgenommen« und zu ihrem Abbild gemacht wird, um ihr
Wesen und sein Verhiltnis zu ihr zu ergriinden, da die Natur »als ganze
nicht sinnlich zu erfahren ist«. Von >Landschaft« zu sprechen, heifle Natur
bewusst zu interpretieren und zugleich sich selbst zu reflektieren. »Ge-
geniiberstehen< und »Umformen« sind denn auch die beiden wichtigsten
Kennzeichen der dsthetischen Naturbetrachtung und der Landschaftsma-
lerei. Landschaft ist nicht einfach eine Wahrnehmung der Erdoberflidche,
sondern ein geistiger Akt, in dem mit Hilfe von Naturbeobachtung,
Selbstreflexion und Stimmung der wahrgenommene Teil zum Abbild der
ganzen Natur umgebaut und erlebt wird.« (Eberle, a.a.0., S. 8f.)

192 Muchembled: Die Erfindung des modernen Menschen, S. 132; zit. n.
Sonntag, S. 142.
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trachters in den Hintergrund, sind »in erster Linie kontrastierende Kuli-
se«.'”

Der Kiinstler, den Eberle hier anspricht, ist Albrecht Diirer, der be-
reits das Subjekt »als Betrachter voraussetzt wie er es selbst ist«.'”* Und
dieses Subjekt erlebt in der Landschaft auBerhalb der Mauern »neue
Sensationen, innere wie dullere«, Voraussetzungen eines »gesteigerten
Selbsterlebnisses«, in dem sich dem Individuum der »innere Wider-
spruch«, die Grundlage seiner Existenz, aktualisiere, in dem die Land-
schaftsdarstellung zum »Spiegel« dieses Widerspruchs zwischen »Natur
und Gesellschaft«, »Angst und Hoffnung, Trieb und Moral« wird.'*®
Dieses neue Subjekt »muB sich drauflen in der freien Natur einen Ort su-
chen«, um sich dort selbst zu finden. Hier finde es jedoch »keine ein-
deutigen Setzungen mehr vor«, es »wird sich seine Mitte aus der Natur-
betrachtung und deren Reflexion selbst setzen miissen. Die tatsdchliche,
reale Ortlichkeit ist nur AnlaB und Anreger, den eigenen geistigen und
inneren Standort zu ermitteln«.'”® So kann die Natur der offenen Land-
schaft zum Ort der Bedrohung durch Siinde werden, wie in Diirers »Spa-
ziergang« (1496/97), wo das Paar auf dem Weg zur »Unzucht« ist, wie
der Tod mit der Sanduhr hinter dem Baumstamm signalisiert. Das »>Las-
ter< kann aber ebenso besiegt sein, wie es die »Madonna mit der Meer-
katze« (1498/99) zeigt, wo eben diese Meerkatze als Attribut des »Las-
ters< an die Leine gelegt ist. »Vor den Mauern, die eng und schiitzend

193 Eberle, a.a.0., S. 156ff.

194 Ebda. Hier soll es also nicht gehen um die Frage Bierendes (Lucas Cra-
nach d.A., S. 26f) nach der »bewuBte[n] oder unbewuBte[n] Bewertung
Diirers als das deutsche Kiinstlergenie des 16. Jahrhunderts«, von dem
alle abhéngen: Cranach wie Altdorfer etc., wie das traditionell in der For-
schung betrieben werde, obwohl Diirer zu Lebzeiten kaum iiber Niirnberg
hinaus gewiirdigt worden sei (und zum >Genie< erst {iber deutsche >Naza-
rener< und Romantiker >wurde<), und als Auftragnehmer von Biirgerlichen
in der vom »Adel dominierten Stdndegesellschaft nur eine eingeschrankte
Bedeutung« gehabt habe. Diirer als Genie ist keine exklusiv deutsche
Passion. So glaubt etwa auch Fedja Anzelewski, seine »Wirkung auf die
zeitgendssischen Kiinstler, insbesondere auf die jiingeren, mufl wahrhaft
iberwiltigend gewesen sein« (Albrecht Altdorfer und das Problem der
Donauschule, in: Guillaud, Jacqueline u. Maurice [Hg.]: Altdorfer und der
fantastische Realismus in der deutschen Kunst. Stuttgart: Klett-Cotta
1985, S. 18). Ebensowenig soll es darum gehen, ob fiirs 16. Jahrhundert
noch von einem Kollektivstil die Rede sein kann (wie das mit der
»Donauschule« behauptet wird), oder von Individualstilen, wie Bierende
das fiir Cranach u.a. herausarbeiten will (ebda., S. 30ff.). Vielmehr geht es
um die gesellschaftlichen Bedingungen ésthetischer Naturerfahrung.

195 Eberle, a.a.O.

196 Ebda., S. 173.
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zugleich sind, wird mdglich, was der Alltag verbietet.« Dass diese Mau-
ern nahezu in allen Landschaftsdarstellungen auftauchen, sei ein »Zei-
chen« fiir die »Selbstreflexion des Individuums«, dass sich nicht unab-
hingig vom sozialen Zusammenhang definiere, »auch noch nicht expli-
zit gegen ihn«.'”’

Gleichwohl seien Diirers Landschaften Zeichen einer » Abkehr von
der Stadt«.'”™ Fehlen in der frithen Phase noch jegliche Hinweise auf
Agrarwirtschaft, sind sie hier offenbar noch >reiner« Ort frithbiirgerlicher
Selbstreflexion, so sind in seinem spéteren graphischen Werk arbeitende
Bauern, Acker usw. sehr wohl vorhanden. Ebenso bei anderen Kiinstlern
dieser Epoche, wie Eberle vor allem mit Hinweis auf die Bauerndarstel-
lungen des dlteren Pieter Brueghel zeigt. Auch dessen Sujet sei geprigt
von dieser Stadt-Abkehr, allerdings sei es bei ihm » — zumindest in sei-
nen Gemadlden — weniger die reine Natur, die der Selbstfindung des biir-
gerlichen Subjekts dient, sondern eher die lebendige, scheinbar noch
nicht der Geldwirtschaft unterliegende Arbeit der Landbevdlkerung,
deren Leben, das teils dorperisch derb, teils eben dadurch auch als freier
angesehen und geschildert wird, Ausdrucksformen zeitigt, die dem des
Stidters als Korrektiv und Entlastung gegeniibergestellt werden«. Es ge-
be deutliche Hinweise darauf, dass Brueghel in seiner Landschafts- und
Naturauffassung geprigt sei von »kleinbiirgerliche[n] Schichten«, also
ziinftigen Handwerkern, in Antwerpen und Briissel, die die friihkapita-
listische Expansion als Bedrohung erlebten.'”

Nach den groflen Pest-Wellen verdoppeln sich im Laufe des 16.
Jahrhunderts in den wichtigen Handelsstddten die Einwohnerzahlen: so
in London, Hamburg, Danzig, Augsburg und in Wien, Niirnberg und
Regensburg.”” In Augsburg, Niirnberg und Ulm (und nicht in England),
im oberdeutschen Knotenpunkt des damaligen Fernhandels mit seiner
Akkumulation von Waren und Kapital (der Fuggers und Welsers etwa)
die zusammen mit »der entsprechenden Bereicherungsgesinnung« die
herkdmmlichen »ziinftisch-stindischen Vorstellungen und Praktiken von
»Ehre und Nahrung«« ldngst domniniert, was hdufig durch die Reichs-
unmittelbarkeit der Stddte begiinstigt wird, liegen auch die Anfénge ei-
ner offensiven Abkehr vom tradierten »Gemeinnutz«-Gedanken zuguns-
ten des Eigennutzes.””' Zugleich zeigen sich die sozial-Skonomischen
Umwiélzungen, die (auch landesherrlich forcierten) Unterhéhlungen der

197 Ebda., S. 156ff.

198 Ebda., S. 158ff.

199 Vgl. ebda.

200 Vgl. Bauer/Matis, a.a.0., S. 130.
201 Vgl. Sonntag, a.a.O., S. 163.
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Standesordnung, die »zunehmende Auflésung« des »Hauses< als »Wirt-
schafts- und Lebenseinheit«, die »Verbreitung der Lohnarbeit durch das
Verlagswesen« in wachsender Armut. In Niirnberg etwa miissen rund 30
Prozent der Bevélkerung als Arme mitversorgt werden.”” Es sind nicht
von Ungeféhr einige dieser oberdeutschen Stiddte — Niirnberg, Regens-
burg —, in denen wichtige Protagonisten des deutschen Humanismus wie
Celtis, Diirer, Wimpheling, Sachs (der als Handwerker allerdings keine
humanistische Bildung besitzt) oder Altdorfer wirken, deren Werke In-
dikatoren des gesellschaftlichen Umbruchs sind.

Hans Sachs, der Handwerker-Dichter ist eine Gegenfigur zu den »hu-
manistischen Wandergelehrten« wie Celtis, Hutten oder auch Erasmus,
deren »Unabhéngigkeit vom Ort, von allen sozialen Ordnungen« sie zu-
gleich aber auch finanziell in Schwierigkeiten bringt. Der Handwerker-
Dichter Sachs ist ortsgebunden, gebunden an die mauerumgrenzte Stadt,
er produziert dezidiert pddagogisch-didaktische Texte, sein Interesse als
selbsternannter Sprecher der ziinftigen Gemeinschaft ist die Schaffung
von Ordnung. Mit Dramen und Belehrungen soll »der Instabilitét des ge-
sellschaftlichen und moralischen Ordnungssystems dauerhaft« entgegen-
gewirkt werden.”” Er schreibt »zu nutz und gut dem nechsten«, zur
»aufferbawung guter sitten und tugent« und zur »ausreutung der las-
ter«.”™* Er schreibt — auch unter den Bedingungen einer recht rigiden
Niirnberger Zensur — Dramen und Meisterlieder, propagiert immer wie-
der die absolute Gewalt des Mannes im Familienverband™” (seine rigide
Ehemoral hindert ihn nicht daran, die »haimlich unehelich lieb« zu be-
singen und eine Reihe von Zoten zu verfassen),”* er preist programma-
tisch angesichts des Zerfalls der tradierten Ordnung »Mediocritas, die
giilden mittelmessigkeyt«, das »rechte mittel-mas«, die Einebnung der
Extreme, eine »vernunftgeleitete Trieb- und Affektregelung«®”’ (im Sin-
ne der protestantisch propagierten permanenten Selbst-Kontrolle), und
thematisiert die Bedrohung der stindischen Gesellschaft und ihrer tra-
dierten Werte durch die Geldwirtschaft: »Wer gelt hat, stelt man an die
spicz,/Man fragt nit, sey er redlich oder frueme,/[...] Der irdisch got ist

202 Vgl. ebda., S. 106.

203 Klein, Dorothea: Bildung und Belehrung. Untersuchungen zum Dramen-
werk des Hans Sachs. Stuttgart: Heinz 1988, S. 236ff.

204 Zit. n. ebda., S. 245.

205 Vgl. Miiller, Maria E.: Der Poet der Moralitdt. Untersuchungen zu Hans
Sachs. Bern, Frankfurt/M, New York: Peter Lang 1985, S. 254.

206 Vgl. ebda., S. 53f.

207 Ebda., S. 213.
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icz das gelt/Auf dieser ganczen erden.«®™ Und er verfasst 1530 ein

»Stadtlob«. Maria E. Miiller zeigt, dass dieser »lobspruch der statt Niirn-
berg«, orientiert am »gemeynen nutz« und »so radikal von den stid-
tischen Lebensbedingungen her gedacht« wie sonst nirgendwo, eine
»Utopia« im Gewand einer vermeintlichen Zustandsbeschreibung ist.”*
In einem allegorischen Traum gelangt der Dichter »zur holden Maien-
zeit« nach seinem Lustwandeln durch Wald und Flur in einen >locus
ameonus<. Die Stadt als >hortus conclususs, als »paradeili« ihrer Biirger,
ein »edel gewerb-haufl«, dessen Friichte »nutz und kurtzweil« sind, Pro-
dukte der Héndler, Handwerker, Kunsthandwerker. Dariiber schwebt ein
wehrhafter, seine Jungen fiitternder Adler: Niirnberger Wappentier und
zugleich Sinnbild des »ersam weysen rat« und der »gemein«. Umringt
ist er von »vier mit allerlei Attributen ausgestattete[n] Fraulein«, den Al-
legorien tugendhafter Herrschaftsausiibung: der »weiheyt« der Politik,
der »streng gerechtigkeyt« einer jeweils standesgemédBen Rechtspre-
chung, der »warheyt« stddtischer Biindnistreue besonders dem Kaiser
gegeniiber und dem »frewlein schutz«, das geharnischt die Verteidi-
gungskraft signalisiert und seinen »stehelen hamer« einsetzt, wenn fried-
liche Mittel versagen.'

Zehn Jahre spéter beklagt Sachs dann, wie wenig diese »Harmonie«
mit der Niirnberger Realtitét zu tun hat. Im replizierenden Spruchgedicht
»Von dem teuffel, dem die hell will zu eng werden« erscheine, so
Miiller, »Niirnberg geradezu als Siindenbabel, das durch die vollige Ab-
wesenheit der ihm zuvor zugesprochenen Tugenden gekennzeichnet
ist«.>!! Hier trifft der Wanderer nachts im Wald plétzlich auf den Teufel,
der »zur Anwerbung kunstreicher Werkleute zum Ausbau seines Rei-
ches« unterwegs ist. Der Wanderer kann ihn nicht daran hindern, denn
parallel zu Sodom und Gomorra findet er keine »zehn fromme[n] und
tugendhafte[n] Niirnberger Seelen«, die das gottgefallige Leben beeiden
konnen, sind die Biirger doch inzwischen bereit, »eygnem nutz« zustre-

208 Ebda., S. 51.

209 Vgl. ebda., S. 148. »Der aktuelle Anlal« der Entstehung des Textes, so
Miiller weiter, »Sachs’ Versuch, sich nach dem strengen Verweis [der
zensierenden stddtischen Obrigkeit, M. T.] von 1527 erneut das Wohl-
wollen des Rats zu sichern, ist bisher sicher tiberbewertet worden, und
letztlich bekennen die Textinterpretationen dies ein: Sie verweisen auf ei-
ne eigenartige Mischung von Realitit und Idealtopographie, als reale
Stadt und ideales Gemeinwesen zugleich. Diese Ambivalenz betrifft den
Gegenstand insgesamt. Der Lobpreis des Seienden ist die Darstellung des-
sen, was sein soll«.

210 Vgl. ebda.

211 Ebda., S. 151.
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bend selbst unsittliche Mittel anzuwenden.”'? In den »Clagspruech der

stat Niirenberg ob der unpillich schweren pelegrung margraff Albrechtz
anno 1552« schlieBlich trifft der Wanderer inzwischen als »alt« erneut
im Mai auf die Lichtung im Wald (wie 1530 im »lobspruch«), am Bach
auf ein dort melancholisch sitzendes »herrlich, scheinparliches weib,
das »frewlein« Niirnberg, einsam und verlassen, hilf- und hoffnungslos,
verraten an die Feinde gar von »Teilen der Biirgerschaft«, hofft nur noch
auf »ain klaine sumb/Meiner kinder ghorsam und frumb/Die helffen mir
noch halten schuez/Und hanthaben gemainen nuetz«.*"’ So sitzt >frew-
lein< Niirnberg allein gelassen am Bach. Die anderen, die vier aktiven
allegorischen »>frewlein< »weisheyt«, »gerechtigkeyt«, »warheyt« und
»schutz« aber sind anscheinend Betriigerinnen.

Bei Sachs, dessen »restaurative Utopie« einer »topographisch wie
moralisch [...] abgeschlossene[n], liberschaubare[n] Welt« entsteht, in-
dem er ein Idealbild abstraktiv von der Gegenwart abzieht »und in die
Vergangenheit reprojiziert bzw. im Lobspruch als existent behauptet,
der eine mittelalterliche Stadtordnung restaurieren will, aber so, dass die
»in ihr angelegten Widerspriiche« — hervorgerufen von den Einzelnen —,
»vom Ansatz her unméglich« gemacht werden,”'* bei Sachs also, dem
sesshaften ziinftigen Stadtbiirger und zugleich literarischen »Entdecker«
der Landschaft (allerdings der ndheren Umgebung) ist die Stadt allego-
rische Frau, damit eigentlich positives Gegenstiick zu >Frau Welt<, der
lasterhaften, mit Evas Erbsiinde korrelierenden. Die Stadt (Niirnberg) als
Frau — das macht ihre positive Erscheinung (zumindest in der Utopie)
aus — ist als ziichtiges »frewlein< der zukiinftig nidhrende, miitterliche
Leib innerhalb der Mauern des >hortus conclususg, sie ist eine abhingige
Frau, die des Schutzes bedarf, die den ihr zugewiesenen Platz im »Haus<
des »pater familias< einnimmt (womit sie der von Sachs selbstverstind-
lich verlangten untergeordneten, reproduktiven Rolle realer Frauen ent-
spricht). Dieser »weibliche Leib« ist eben nicht der lockende des »aben-
thewer[s]« drauBlen vor der Mauer, der des »herrlich weib«, der Frau
Welt, die eigentlich als Braut Gottes erwihlt, begierig und eigenniitzig
ins Jammertal verfallt.”"

212 Vgl. ebda., S. 151f.
213 Ebda., S. 155ff.
214 Vgl. ebda., S. 153.
215 Vgl. ebda.
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Die Hure Babylon

Die Stadt als ziichtiges Fraulein und so als Gegenbild zur gefallenen
Frau Welt (natura lapsa), der abtriinnigen Braut. Was bei Sachs so ein-
deutig als Gegeniiberstellung zweier abhéngiger weiblicher Figuren er-
scheint (und jeweils géngigen Mustern der weiblichen Allegorisierung
entspricht), erscheint in der Sicht des deutschen Humanismus auch an-
ders akzentuiert. Die »Germania< ist weibliche Figurine, der Wald aber
personifiziert ménnliche Ordnung und Tugenden. Er ist nicht mehr
»drauflen¢, sondern >innenc.

Zur ménnlichen Wildnis, die nun zum geordnet-heroischen Wald
mutiert ist, passt der »Panzer gegen die Frau« bzw. seine Entstehung in
»der friihbiirgerlichen Revolution etwa zwischen 1450 und 1550«.*'
Und wo die Ex-»Wildnis< heroisch-méannlich-tugendhaft gedacht und
entworfen wird, gerédt das Gegenteil unweigerlich zur weiblich konno-
tierten Siindhaftigkeit. Wo also die »Landschaft« vorgeblich seit bzw.
schon vor >Urzeiten< als zwar barbarisch, aber méannlich konnotierte
»Wildnis« gilt, zeitgendssich nun die Grenzen eines beherrschten Lebens
reprasentiert, da erscheint die feminisierte Stadt — in der »Imaginations-
geschichte der Stadt«®'” gehort deren »Weiblichkeitc seit relativ langer
Zeit zum festen Programm, zunédchst mythisch, dann allegorisch als Ab-
hingige: tugendhaft oder abtriinnig, Tochter, Braut oder Ehebrecherin,
Hure, geschindet oder lasterhaft und dekadent®™® — in ihrer pejorativen
Funktion womdoglich als potentieller Widerpart. Und so, wie erst der
Biirger die »Landschaft< iiberhaupt entdecken kann (von der Stadt aus
also — und die Humanisten sind in den Stidten), wird diese »Landschaft«
zum Ort der (imaginéren) Stadtflucht?

Luxuria und »Frau Venus« beherrschen die Welt (auch) fiir den
deutschen Humanismus.”" Das betrifft aber programmatisch nicht die
eigenen Stddte, die erscheinen ja als beherrschende Bestandteile der
Kulturlandschaft. Der Widerpart, die »Hure Babylong, ist Rom. Trotz

216 Theweleit: Ménnerphantasien 1, S. 388.

217 Weigel, Sigrid: Topographien der Geschlechter, S. 156.

218 Vgl. Weigel, ebda., S. 157ff., vgl. Hiusl, Maria: Bilder der Not. Weib-
lichkeits- und Geschlechtermetaphorik im Buch Jeremia. Freiburg/Br u.a.:
Herder 2003, Wischnowsky, Marc: Tochter Zion. Aufnahme und Uber-
windung der Stadtklage in den Prophetenschriften des Alten Testaments.
Neukirchen-Vluyn: Neukirchener Verlag 2001, Lorenz, Maren: Leibhaf-
tige Geschichte, S. 110. Um im Zusammenhang des deutschen Humanis-
mus zu bleiben, behandele ich an dieser Stelle zunéchst nur dessen Femi-
nisierung Roms. Ausfiihrlicher beschéftige ich mich mit diesem Aspekt
und seinen historischen Verldufen im Exkurs II.

219 Vgl. Riedel: Antikerezeption in der deutschen Literatur, S. 42f.
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vielfdltiger Klagen iiber »verkehrte Welt« auch in »Teutschland«, trotz
des Rechts von Frauen in hoch- und spétmittelalterlichen (auch deut-
schen) Stddten, nach einer Frist von einem Jahr und einem Tag »frei«
von grundherrlichen Anspriichen zu sein, das Biirgerrecht (wenn sie
denn die finanziellen Mittel aufbringen) zu erwerben (wobei politische
Amter aber verwehrt bleiben), privatrechtlicher Gleichberechtigung (al-
lerdings iiberwiegend nicht vor Gericht), des Rechts auf eigenstindige
Erwerbstitigkeit — Moglichkeiten, die mit der biirgerlichen Konsolidie-
rung am Ende des Mittelalters negiert werden: Allegorisch werden im
deutschen Humanismus die »bdsen Frauen< per Stadtlob-Utopie offenbar
innerhalb der eigenen »patria« neutralisiert und nach Rom verscho-
ben.”’

In den literarischen »teleologische[n] Reise[n]« von Asketen und
Pilgern der frithen Neuzeit ist die Wildnis Sinnbild der »Gegnerschaft
zur Welt, Ort der »geistlichen Anfechtungen«, der Versuchungen und
Priifungen, nicht aber (oder fast nie) die Stadt.”*' Hier erscheint der »lo-
cus terribilis«, die Wildnis als »Realitdt der diesseitigen« Welt, der »lo-
cus amoenus«, die Idylle als »Schatten« einer »zukiinftigen Welt«.??
Was der deutsche Humanismus offenbar in eine vorgebliche Gegenwart
verlegt. »Die frithneuzeitliche Stadt ist mit religiosem Vokabular ohne
weiteres, moglicherweise erschdpfend beschreibbar: Sie hat Heilscha-
rakter, sie ist Heilsinstitut [...], in ihr finden sich der biirgerliche Refor-
mator und der reformierte Biirger, Martin Luther und Lukas Cranach.«
Es leben erst ca. 10 Prozent der Menschen in rund 3000 vergleichsweise
kleinen Stddten im deutschen Raum. Aber, so Stephan Wyss, es beginnt
der »masslose[] Prozess stidtischen Wachstums«, der den Stadt-Land-
Gegensatz sukzessiv aufhebt, den Gegensatz von Wildnis und »Heils-
institut« — so lasse Cranach seinen »Hieronymus« aus der Wildnis ins
»Gehduse« ziehen und »alles, was den ersten noch umgeben hatte«, mit
hineinnehmen. Die Stadt hat Briicken, Sinnbild des >Zivilisationspro-
zessess, ber die/den alles »mit Heilsnotwendigkeit in die Stadt« fiihre.

. . . . 223
Alles ist nun innen: »Domestikation des Raumes«.

220 Uberhaupt muss bei derartigen »Denkbildern« (Weigel: Topographie der
Geschlechter, S. 156) grundsétzlich zwischen Frauen(-alltag) und dem
(schon historisch divergierenden) diskursiven Frauenbild unterschieden
werden. Zwar bestehen hier vielfdltige Wechselwirkungen, aber nicht in
jedem Fall Spiegelungen (Héusl, Maria: Bilder der Not, S. 4).

221 Vgl. Schilken, Dérthe: Die teleologische Reise. Von der christlichen Pil-
gerallegorie zu den Gegenwelten der Fantasyliteratur. Wiirzburg: Konigs-
hausen & Neumann 2002, S. 62f.

222 Ebda., S. 58.

223 Wyss, Stephan, a.a.0., S. 182ff.
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Abb. 8: Albrecht Diirer: Die Einlochung Satans und die Weisung der
HI. Stadt (Apk. 20, 1 3; 21, 1-2 und 9-14), 1496-1498

Die Wahrnehmung der (Grof-)Stadt als Dschungel, Wildnis, femini-
sierte Fremde in scharfem Gegensatz zur geordneten, heimatlichen
Landschaft — jetzt umgekehrter Stadt-Land-Gegensatz — setzt systema-
tisch erst im spéten 19. Jahrhundert ein. Allerdings gibt es hier Vorldu-
fer. Albrecht Diirer 1dsst die Wildnis in die Stadt eindringen, im Schluss-
bild seiner »Johannes-Apokalypse« (1496/98). Das Heilsinstitut kann
auch zugrunde gerichtet sein. Diese Stadt — wahrlich kein »Jerusalem« —

»ist eine ganz und gar irdische, in kunterbuntem Gewirr aus mittelalterlicher
Kirche, Héusern und Tiirmen gewiirfelte Stadt. Weit entfernt, in symmetri-
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scher Vollendung dazustehen, erscheint sie im Gegenteil von Zerstdrung und
lange wihrendem Verfall gezeichnet. Ihre Ausfallstralen enden im Dickicht,
in ihrem Inneren wuchert, durch gewaltige Mauerbreschen eindringend, der
Wald«.?*

Die leblose, aber von Engeln bewachte Stadt — die Stadt versinnbildlicht
nach gingiger Tradition auch den Staat — steht fiir das Heilige Romische
Reich Deutscher Nation in seiner »Verwahrlosung«. Fiir dieses »dama-
lige Gefiihl« sei »Sebastian Brants langatmige Klage im 99. Kapitel sei-
nes Narrenschyffi von 1494 ein »beredtes Zeugnis«.”* Diirer, der 1521
»den Papst als Antichrist und den rémischen Stuhl als der »héllen por-
ten< apostrophierte« und Luther als »Nachfolger« des »wahren christ-
lichen Glaubens« bezeichnet, sich selbst 1524 zu den »Ketzern« zihlt,>*®
der sich 1508 zusammen mit Celtis ins Zentrum des Gemaéldes »Die
Marter der Zehntausend« plaziert, um die notwendige Entscheidung
zwischen den Téatern — hier dem Bischof und seinem Gefolge — und den
Mirtyrern zu dokumentieren,””’ ldsst auch im Schlussbild der Apoka-
lypse keinen Zweifel iiber die Urheberschaft der Reichs-Verlotterung.
Diirers fiir die Johannesapokalypse einmalige Kombination der »Einlo-
chung Satans« (hier kein siebenkdpfiges Monster, sondern »ein echter,
borstiger, hédngebusiger Teufel«) mit der Weisung des Engels an
Johannes, in die Stadt (Jerusalem) zu gehen, impliziert, dass nur iiber
den Weg der Einlochung des Antichristen, der Abschaffung des Papstes
die von Engeln geschiitzte Mission des Staats-Wiederaufbaus gelingen
kénne.

Das Papsttum stellt Diirer im Kupferstich »Das Monsterschwein«
(1496) als »Monstermacht« dar, als doppelziingiges Doppelschwein,
Symbol einer »erd- und himmelsbezogene[n] schweinische[n] Herr-

224 Perrig, Alexander: Albrecht Diirer oder: Die Heimlichkeit der deutschen
Ketzerei, S. 23. Abweichend von der (bis dahin) gédngigen Diirer-For-
schung zeigt Perrig, dass Diirers Apokalypse-Holzschnitte keine getreuen
Illustrationen des biblischen Textes sind, sie weichen signifikant davon
ab, sind Klage gegen die Papstkirche, »implizierte[] Haresien« (ebda., S.
28).

225 Ebda. u. S. 109, Anm. 135.

226 Ebda., S. VIL

227 Vgl. ebda., S. 53f., S. 178, Abb. 26.

228 Vgl. ebda., S. 23. Als Kaiser Maximilian I. 1510 Jakob Wimpheling be-
auftragt, ein Gutachten iiber die kurialen Missstinde und Moglichkeiten
ihrer Abschaffung zu verfassen, reagiert Diirer u.a. mit einer Neuauflage
seiner »Apokalypse«. Diirer muss das »vorsichtige« Gutachten (gedruckt
erst 1517) nicht inhaltlich kennen, schreibt Perrig. Es zéhle das Signal;
vgl. ebda., S. 55
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schaft« und »Ausgeburt der Holle«.”” Das Doppelmonster steht fiir die
geistliche und zugleich weltliche Herrschaft des Pontifex. Schon seit
dem Hochmittelalter, so Perrig, kursieren (bis 1519 jedoch heimlich)
Thesen, die allein dem Kaiser weltliche Herrschaft zubilligen, ihn zu-
gleich als »rechtméBige[n] Stellvertreter auf Erden« sehen, den weltliche
Herrschaft sich anmaflenden Papst als »Monstrum« und somit »des Teu-
fels«, zum Christusverriter aus Machtinteresse, Schuldigem am Tod
Rechtglaubiger und somit zum »Antichristen« erkldren. Aber auch dem
Kaiser werde eine Mitschuld gegeben, da er seine Interessen und Pflich-
ten (und die seines Volkes) dem Klerus opfere. Eine Mitschuld wird seit
ca. 1490 hiufig auch den »deutschen GroBkaufleuten« vorgeworfen, die
den Gemeinnutz missachtend Profite und sich so — wie schon Kaiser und
Adel — »zu Kunden der >Babylonischen Hure«« machten.**

Monster und Hure:**' Der »Papstesel«, diese 1496 in Rom aus dem
Tiber angeschwemmte antike Skulptur, wird — wie 26 Jahre spiter die

229 Diirer wird durch einen Holzschnitt Brants zur Geburt einer »siamesi-
schen Sau« in Lanser inspiriert. Brant informiert damit den Kaiser per
Flugblatt iiber die »godttliche Warnung vor einer durch )sduische Men-
schen¢ bewirkten Spaltung des Reiches«, wie es dies Prodigium zeige.
Vgl. ebda., S. 36f. u. S. 174f., Abb. 22, 23.

230 Ebda., S. 28f. Vgl. Delumeau: Angst im Abendland. Die Geschichte kol-
lektiver Angste im Europa des 14. bis 18. Jahrhunderts. 2 Binde. Reinbek:
Rowohlt 1985 (Paris 1978), S. 330ff. Als Beispiel fiir die Flut von Pu-
blikationen Ulrich von Huttens sei hier sein 1578 in Stralburg gedrucktes
Pamphlet »Clag und vormanung gegen dem iiberméssigen vnchristlichen
gewalt des Bapsts zum Rom vnd der ungeistlichen geistlichen durch Her-
ren Vlrichen von Hutten Poeten vnd Orator der gantzen Christenheit vnd
zuuoran dem vatterland Teutscher Nation zu nutz vnd gut von wegen ge-
meiner beschwernufl vnd auch seiner eigen notturft in Reymens weyf
beschrieben LACTA EST ALEA Ich habs gewagt« genannt. Vgl. Giilpen,
Ilonka van: Der deutsche Humanismus und die frithe Reformations-Pro-
paganda 1520-1526. Das Lutherportrit im Dienst der Bildpublizistik. Hil-
desheim u.a.: Olms 2002, S. 2438.

231 Gemél dieser Auffassungen erscheint der Papst auch in Diirers »Apo-
kalypse« gewissermafien als Hure. Im Bild der apokalyptischen Reiter bil-
de eine reale Dirne »das Bindeglied zwischen Obrigkeit und Volk«. In der
»Racheaktion der vier Windengel« nehme als vorderster Teil des obrig-
keitlichen »moralische[n] Abschaum[s]« ein Papst exakt die Kriechhal-
tung dieser Dirne an. »Ihm gilt der zornigste Hieb.« Perrig, a.a.O., S. 11.
u. S. 158/162, Abb. 6/10. Selbstverstindlich spricht auch Luther in dieser
Weise vom Papsttum: »Es meynen wol etliche, man solle nu aufthoren,
das Bapsttum und geystlichen stand zu spotten [...]. Mit denen halt ichs
nicht, sonder wie die Apocalypsis sagt: Man muf3 der roten huren [...] vol
und wol eynschenken usw. Drumb, liebe freunde, last uns auch auffs new
widder anfahren, schreiben, tichten, singen, malen und zeygen das edle
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Kalbs-»Missgeburt« in Sachsen — zum warnenden Zeichen gegen die
Ubel der romischen Kirche. Hierbei sind offenbar bei den deutschen
Anti-Papisten wie Luther, Melanchton et al. die eschatologischen Angste
besonders groB gewesen.”*? Im von beiden 1523 publizierten und popu-
laren Text zu Holzschnitten aus der Cranach-Werkstatt wird nach seit
1500 géngiger Praxis, derartige Prodegien als eschatologische Zeichen
fiir »die Korruption der Papstkirche« zu lesen,”* der »scheusslich, hif-
lich, grewlich« Anblick, der die »ganze welt sich dafiir entsetze und er-
zittern [lassen] muB«, zum Signum und Beweis des biblisch prophe-
zeiten Antichristen: des Papstes, ebenso der Kleriker, Monche, »die
durch yhr fleyschlich lere den glauben vertilget und die wellt zu kalb-
fleisch gemacht haben«.** So wird das »Ménchskalb« zur »géttliche[n]
MiBfallensduBerung am Monchsstand«. >’

Der »Papstesel« wird bei seinem Auftauchen allgemein als »Zeichen
gottlichen Zorns«, 1497/98 aber schon als Zeichen des »lasterhaften«
Alexander VI., von Waldensern und Hussiten als gottliche Papstkritik
gesehen.® Der einzelne Korper als Analogon zum Staatskorper: So
sieht auch Melanchton im Leib des Monsters den Leib der Kirche und
seine Entartung. Der Widersinn eines menschlichen Oberhaupts der
christlichen Gemeinde sei durch den Eselskopf auf dem menschlichen
Leib sinnbildlich. Die rechte Hand als Elefantenful3 zeige die romische
Unterdriickung der Seelen, die menschliche Linke den weltlichen
Machtanspruch. Der rechte Ochsenfuf stehe fiir die geistliche Unter-
drickung durch Papstdiener, der linke Greifenfufl fiir die Kanoniker.
Fischschuppen bedecken die Figur an Hals, Armen und Beinen, symbo-
lisieren nach Melanchton das »Meer Welt, also die weltlichen Men-
schen, besonders Herrscher, die am Papst hidngen (miissen), auch wenn
sie ihn nicht unterstiitzen. Am Hintern hat der »Esel« einen Altménner-
kopf, was das »nahende Ende« zeige, »da >das Angesicht kommen< oder
»der rucke oder hinderst«« dies ausdriicke. Ebenso der »daraus hervor-

gotzen geschlecht, wie sie verdient und wird sind. Unselig sey, der hier
faul ist.« Zit. n. Giilpen: Der deutsche Humanismus, S. 324.

232 Vgl. Delumeau, a.a.O., S. 336ff.

233 Vgl. Ewinkel, Irene: De monstris, S. 39.

234 Zit. n. Giilpen, a.a.0., S. 325. Zu den Monstrositéten zéhlt fiir die Anti-
Papisten bekanntlich auch die katholische Eucharistie: als Menschen-
fresserei. In Hans Sachs’ Meisterlied »Die pfaffen frassen den doten pau-
ren« etwa wird diesem Bauern ein christliches Begrdbnis verweigert. Sei-
ne Leiche wird den Klerikern vielmehr als schmackhafte Mahlzeiten ser-
viert, damit der Bauer so »ins gweicht pfaffen flaisch pegraben« werde;
vgl. Miiller, Maria E., a.a.0., S. 54.

235 Ewinkel, a.a.0., S. 40.

236 Vgl. ebda.
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gehende Drache« als »letztes Aufbdumen« des Episkopats. Beziiglich
dieser minnlichen Teile verweist Ewinkel auf Achim Aurnhammers
These, dass insbesondere die Androgynie »als Bild der sexuellen Per-
version« eine eminente Rolle »in der antipapstlichen Polemik« spiele.
Die »Mannweiblichkeit« des »Papstesels« ergibt sich daraus, dass sein
Rumpf durch primére und sekundére Geschlechtsmerkmale ausgewiesen
der einer Frau ist. »Der weibliche Bauch und die Brust bildeten den
Korper des Papsttums ab, d.h. jene Kardinéle, Bischofe, Pfaffen, Mon-
che etc., die ihr Leben ganz den sinnlichen Geniissen verschrieben.«*’
Den Pépsten, den Klerikern wird also vorgeworfen, »wie die Weiber« zu
sein, triebgeleitet und unersittlich; was der Eselskopf noch erweitert und
verstérkt, denn der Esel gilt schon in der Antike als Sinnbild der »Geil-
heit«, als »Tier des Priapos und Dionysos«.”**

Die Hure Babylon, die »grosse gemeyne siindering, die »da sitzt auff
viel wassern«, deren Reittier mit den sieben Kdpfen also offenbar eine
lebendige Briicke iiber den Tiber bildet, ist Rom. »Die siben haupt sind
siben berg auff den das weib sitzet« — die zeitgendssische Domitianische
Siebenhiigelstadt in Johannestext, bei Diirer ebenso zeitgendssisch das
pépstliche Rom.”’ Die Hure ist gewandet in prichtige Venezianische
Kleider und trégt einen Niirnberger Agleybecher, was »dem deutschen
Betrachter als Inbegriff raffinierter Verfithrungskunst und Genuf3sucht
erscheinen« muss.*** Zugleich ist in christlicher Auffassung die Akelei
Attribut von Maria, Jesus, heiliger Geist™' — wobei hier der Becher
Hohlheit und bloBen »4uBerlichen Schein« nahelegt.*** Die »Schwanen-
halsfauna« ihres Tiers stattet Diirer mit Gestiken und Mimiken aus, »die
unweigerlich héfisches Milieu signalisieren« und »Sinnbild zeitgends-
sischen kurialen Getriebes« sind. Da gibt es »das keuchende Ohrenbla-
sen gegeniiber dem bedéchtig zuhorenden Oberziegenbock, das katzen-
hafte Schleichen um die Hélse der Hohergestellten herum, das aggressiv
biirokratische Fauchen, das bedenkliche Halsverdrehen und aus dem

237 Ebda., S. 41. Vgl. Abb. 63, S. 351. Monchskalb und Papstesel seien in der
Folge im konfessionellen Streit von beiden Seiten lange rezipiert und je
als »Warnung vor der Reformation« oder Endzeichen des Episkopats ge-
deutet worden (ebda., S. 42).

238 Seligmann, Siegfried: Die magischen Heil- und Schutzmittel aus der
belebten Natur. Bd. 2. Das Tierreich, S. 64.

239 Vgl. Perrig, a.a.0., S. 20. u. S. 168, Abb. 16: »Die Kaufleute vor der Ba-
bylonischen Hure, der Fall von Babylon und der Ansturm des Heeres von
Ritter yTreu und Wahr«.

240 Ebda.

241 Vgl. Beuchert, Marianne: Symbolik der Pflanzen, S. 15.

242 Vgl. Perrig, a.a.0., S. 105, Anm. 122.

264



YMANNLICHE WILDNIS¢

Mundwinkel Reden und das verstindnisvolle Augenzwinkern und
Schlucken«.** Audienz gewihrt dies »Kurienmonster« einem vor ihm
knieenden diirren Dominikaner (einem Vertreter der »Wachhunde des
Herrn« bzw. Papstes, seit 1231 mit der Inquisition betraut***) und vor
allem wohlhabenden Biirgern. Offenbar Vertreter vor allem deutscher
GroBkaufleute, deren intensive Blickkontakte mit den Monsterkdpfen als
Feilschen von Handelspartnern erscheint. Also als »Sinnbild jener Kom-
plizenschaft von Kurie und Kapital, die zu den Machtpfeilern des dama-
ligen Papsttums gehorte«.”* Anders, als in den vorhergehenden Bildern
der »Apokalypse« sind nun die Stunden des Tiers gezihlt, sind Engel
am Himmel und das »getreue und wahre Heer«, das bei Diirer aus den
irdischen Martyrern gebildet wird. Und im Hintergrund brennt schon die
Stadt.>*® Ihr Fall ist Voraussetzung zum Wiederaufbau einer anderen.
Die Art von Wildnis, die Diirer den Verfall dieser »Stadt¢, des Reichs
markieren lésst, hat nichts mit Celtis’ Herkynischem Wald gemein — sie
ist monstrose, gefallene Natur, Produkt der >Hure<. Wobei diese »Hure-
rei« doppeldeutig erscheint. Die friihkapitalistischen deutschen GroB-
kaufleute — aber auch Kaiser und Adel — treiben Handel mit der romi-
schen »Hure«. Sie »huren« selbst. Zwar fithren Fall und Austreibung der
»Hure Babylon« in den eschatologischen Schlachten zum Entstehen des
»neuen Jerusalem, der >heiligens, >reineng, >jungfraulichen«< Stadt (Apk.
17-21). Im AT aber ist das alte >Jerusalem« (bzw. Israel) selbst des
Ehebruchs, der »Buhlschaft« schuldig. Da ziirnt yJHWHc«: statt »dienen«
zu wollen, »legst du dich auf jedem ragenden Hiigel und unter jedem
griinen Baume hin, um zu buhlen. Und ich hatte dich doch als Edelrebe
gepflanzt, als ganz echten Steckling. Wie hast du dich zum Wildling
verwandelt, du entarteter Weinstock?« Eine »Kamelstute« sei sie, die
briinstig in die Wiiste 1duft, hinter den »Baalim« her (Jer. 2,20ff.). Hosea
2 zeigt die Strafe (wenn auch anscheinend fiir Samaria bzw. deren Per-
sonifikation), vollstreckbar durch den yEhemann« (hier JJHWHXx), der sie
»nackt entkleide«, ihr die »Scham« entbléBe und »ihre Torheit aufdecke
vor den Augen ihrer Liebhaber«, den >Baalim«. Er werde sie »wie zur
Wiiste« machen, und »sie sterben lasse[n] an Durst«, »verwisten ihren
Weinstock und ihren Feigenbaume, die sie glaubt, von ihren Liebhabern
erhalten zu haben. »Und ich mache sie zum Gebiisch und die Tiere des
Feldes werden sie fressen.«**” Wegen ihrer >Ziigellosigkeitc, der »leicht-

243 Ebda., S. 20.

244 Vgl. ebda., S. 4.

245 Ebda., S. 21.

246 Vgl. ebda. S. 21f.

247 Zit. n. Wischnowsky, Marc: Tochter Zion, S. 104.
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fertige[n] >Geilheit«« der an ihren Mann gebundenen Ehefrau, entzieht
dieser ihr seine eigentliche Pflicht als Versorger.”*® Spiter, in »nach-
exilischer Zeit« dann wandelt sich das Bild vollig. »Jerusalems Schuld«
ist mit dem »Strafdienst[] in Babel [...] abgegolten« und lasse sich »neu
als Ort der endzeitlichen Theophanie Jahwes in Anspruch nehmen«.**
Nun heifit es: »Komm zuriick, Jungfrau Israel!«, wird — schon wegen der
vorher >endgiiltig gescheiterten Ehe« — eine vollig »neue Metaphorik
notwendig«.”

Ein Perspektivenwechsel, der so vielleicht auch in Diirers Apokalyp-
se(-Schlussbild) steckt. Zumal der zeitgendssischen deutschen Tacitus-
Rezeption die Art zu strafen bekannt vorkommen diirfte. Dessen »Ger-
mania« beschreibt fiir die »Germanen« etwas ganz Ahnliches. Auch hier
vollstrecke der Mann selbst die Strafe an seiner »ehebrecherischen« Frau,
schneide ihr das Haar ab, entblofe sie 6ffentlich und treibe sie per Peit-
sche durchs Dorf. Die so Stigmatisierte werde keinen weiteren Erndhrer
mehr finden.>" Auch bei Diirer geht es um >Buhlschaft¢, »Entartungg,
»Verwilderung« des eigenen »Reichs«. Diirers wieder aufzubauende Stadt
ist »Wiiste<: sowohl leblos, als auch von der Odnis des wilden Waldes
verwiistet. Sie ist groBflachig von ihren Mauern entbl6t. Auch hier soll
vollig neu eine »reine Jungfrau« entstehen.

Durch die explizite Nennung >JHWHs« als Sprecher in Hosea 2 wird
die geschlechtliche Metaphorik »aufgelost und in Richtung kultischem
Abfall vereindeutigt«, werden die »Liebhaber« zu »Baalim«. Es geht al-
so um >Gotzendienst« bzw. »falsch verstandenen Jahwedienst«,>> um
wkultische Perversion«.”> Das entspricht exakt dem Vorwurf der deut-
schen Humanisten, der »Ketzer< und >Reformatoren< gegen die Paps-
tkirche.

Offenbar gibt es hier zwei Ebenen in der Argumentation des deut-
schen Humanismus. Einerseits die zu beendende >Buhlschaft< des »HI.
Romischen Reichs Dt. Nation¢, andererseits die positive Schilderung
Deutschlands, um es »als den rechtméBigen Nachfolger des romischen
Reichs nachzuweisen«.”>* Hier, in der >Germania« gibt es die wuchernde
Wildnis der Unzucht nicht. Alles ist geordnet nach Maf3 und Zahl, schon
wegen der damaligen allegorischen, literarischen, utopischen Stadtkon-
zepte. Hierbei beriihren sich mittelalterlich die »Bildgeschichte der Stadt

248 Vgl. ebda., S. 107.

249 Ebda., S. 270.

250 Héausl, Maria: Bilder der Not, S. 353.

251 Vgl. Tacitus: Germania; iibertr. v. Allan A. Lund, S. 85.
252 Wischnowsky, a.a.O., S. 109.

253 Ebda., S. 111.

254 Miiller, Gernot Michael, a.a.O., S. 390.
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und des Weiblichen«, beide kdnnen eine allegorische Funktion iiber-
nehmen, liegen so »als figiirliche Leitmotive nebeneinander«. >Ecclesiac
verkorpert die Kirche und die mauerumwehrte Stadt das >Gottes
reich«. Die positive weibliche Personifizierung funktioniert per »Ent
sexualisierung ihrer Bilder« zu »Reinheit und Jungfriulichkeit«.”® Das
betrifft ebenfalls noch die Renaissance. »Die Stadt ist ein groes Klos-
ter«, sagt daher Erasmus.”® Asketen aber sind ebenso wie Kaufleute und
Mathematiker

»Agenten der Zahl, handeln im Auftrag, ihre Herrschaft zu errichten iiber den
Markt, iiber die Wissenschaft, iiber den Leib. Gemeinsam ist allen die Ziel-
setzung, unterschieden sind nur die zu besetzenden, die zu beherrschenden
Objekte, weshalb denn der eine ohne viel Umsténde das Geschift des andern
iibernehmen kann, wenn er nicht ohnehin zwei schon oder gar alle drei unter
einen Hut gebracht hat«.”*’

Der ideale Ort, das »Gehduse« fiir dieses »Bezahlen, Zdhlen, Missi-

gen«™® ist die Stadt:

»Die Zahl ist Herrschaft; wen wundert es, dass der hochste Gott mit der Zahl
gekennzeichnet wird, mit der Zahl schlechthin, denn die Drei ist das Eine wie
das Viele, die Einheit der unteilbaren Vielheit. Das Dogma der Drei oder der
Eins, das die Una sancta gestiftet hatte, erlebt im europdischen 15. Jahrhun-
dert eine spektakuldre Neuauflage, indem iiber Stadt und Land, iiber Natur und
Okonomie, iiber den gesamten Erdkreis die Zahl als einzige Herrschaft ein-
gesetzt und verehrt wird, die Zahl, in der endlich »alle eins< sind, wie der
Wunsch im alten Zentrum der Welt, im Rund der Peterskuppel sich duferte:
»yUt unum sint!< In der Zahl findet die wahre Orthodoxie und Okumene der
ganzen Menschheit ihr Ziel, die Objektivitit von Naturwissenschaft und Ka-
pital markiert das Ende aller Religionskriege. Als einzige Ketzerei wird das
Verhalten iibrig bleiben, auf das man nicht zéhlen kann, das man nicht messen
kann, weil es verriickt ist.«

Drei und Eins ist Vier. Die Zahl Vier erscheint als Zeichen von Herr-
schaft und Perfektion. Das gilt fiir den menschlichen und entsprechend
den politischen Korper. Seit dem 15. Jahrhundert ist in Deutschland die
»Quaternionentheorie« verbreitet. So in den Rechtstraktaten Peters von
Andlau und Felix Hemmerlins, ebenso in Hartmann Schedels Weltchro-

255 Weigel: Topographien, S. 162.
256 Zit. n. ebda.

257 Wyss, Stephan: AskeSe, S. 188.
258 Ebda.

259 Ebda., S. 184.
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nik etc.”® Demnach ist »das Reich auf je vier Vertretern von insgesamt
zehn Reichssténden, sieben adligen und drei biirgerlich-bauerlichen, ge-
baut«. Politisch reale Relevanz hat die Theorie nach Miiller aber nicht
gehabt, vielmehr symbolische. Sie entstamme der mittelalterlichen Zah-
lensymbolik — die Vier als Zahl des Kosmos«, vor allem als »Abfolge
der vier Weltreiche. Bei Schedel erhilt letzteres eminente Bedeutung, er
bringt die Quaternionen »mit der Translatio imperii in Verbindung«.
Hier werden »die einzelnen Vierergruppen« (erweitert um sieben Kur-
flirsten zur »Erweiterung der Reichsprdsenz«), »nur noch deutsche Ver-
treter« zu Sdulen des Imperiums, was die zeitgendssisch wachsende
Betonung der »deutschen Nation« des Reiches zeige.*®'

Korperbild und -kunst der Renaissance entstammen »dem Geist der
Geometrie«, der »ideale Korper ist konstruiert als »Konfiguration« seine
Teile »im Verhéltnis absoluter Harmonie«. Da Vinci und Diirer studie-
ren »mit gleichem Eifer« die »vitruvianische Figur«, wie auch Sebastian
Serlio.** Vitruvs Abhandlung iiber Symmetrie bei Menschen und Tem-
peln lauft auf eine wechselseitige Entsprechung hinaus. Da die Natur die
GliedmaBlen des Menschen passend zum Gesamtkdrper proportioniert
habe, habe der Architekt dem nachzueifern, »mittels der Beziehung von
Kreis und Quadrat«. Nach Vitruv ist der Korper »ein Quadrat einem
Kreis eingeschrieben«, Arme und Beine sind verbunden durch den Na-
bel (die »Quelle des Lebens«), in dem sich auch die verldngerten geraden
Linien der Gliedmafen treffen, wihrend Finger- und Zehenspitzen die
Quadrateckpunkte bilden.*®®

»Delikat« nennt Belting Diirers Darstellung des »idealen Menschen,
weil der — jenseits »einer bloB pddagogischen Geometrie« — dafiir Adam
und Eva nimmt, was ihn zwinge, »ihren Siindenfall« zu thematisieren.
Das »wahre Thema« des Doppeltafelbilds (1507) seien »die paradiesisch
schonen Korper, [...] nicht die biblische Geschichte«. Die »Dis-
tanzperspektive des verlorenen Paradieses« setze diese Korper »in das
Licht einer Idealitit, die in einem Leben mit Alter und Tod nach dem
Siindenfall nur mehr als Prinzip erinnert werden kann«.”® Das aber ist
nicht alles. Diirers »neuerliche Erschaffung einer Welt, die nach Ma8,

260 Dies in der Folge von Quaternionenfresken im Kaisersaal des Frankfurter
Romers, die um 1415 im Auftrag Konig Siegmunds angebracht werden.
Vgl. Miiller, Gernot Michael, a.a.0., S. 389.

261 Vgl. ebda., S. 389f.

262 Vgl. Belting, Hans: Bild-Anthropologie. Entwiirfe fiir eine Bildwissen-
schaft. Miinchen: Wilhelm Fink Verlag 2001, S. 100ff.; Sennett, Richard:
Fleisch und Stein, S. 131ff.

263 Vgl. Sennett, a.a.O., S. 135.

264 Belting, a.a.0., S. 102.
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Zahl und Gewicht entstand und deren erste Menschen nach dem Eben-
bild Gottes waren«, strebe — so Christian Schoen — »nach geistiger
Durchdringung von Perspektive und Proportion«.”® Genauer: Er zeige
in seiner Proportionenlehre ein »Bewultsein der eigenen Geschichte und
das Bemiihen, auf die nationale Zukunft prigend zu wirken«, es gehe
ihm darum, sich »allein vnsern Tewczschen jiinglingen« zuzuwenden;**
ebenso jedoch den hiesigen »Weibern«. Seine erste maBstibliche Figur
ist weiblich, die »Gfisyrte Nymphe« (1501). 1502 entsteht der »Neme-
sis«-Akt, kaum »italienisch-antike[m] Ideal« verpflichtet, sondern »viel-
mehr eine >Stellungnahme Diirers fiir das Autochthone, das ‘Heimi-
sche’«.”” Fiir Adam kann Diirer zwischen >herkulischem< und »apolli-
nischem« Typ (fiir den er sich entscheidet) auswéhlen. Fiir Eva hingegen
ist die Suche schwieriger, Vitruv hat schlieflich nur Angaben zu ménn-
lichen Proportionen gemacht. Aus eigenen Umrechnungen von Vitruvs
Angaben und den Uberlegungen Barbaris entsteht ein »stimmige[r]
Venus-Typ«.268

Schoen vergleicht Diirers Doppeltafelbild mit dem Kupferstich von
1504.2%° Der Stich?”® zeigt den >Garten Eden< weder als biblischen >locus
voluptatis¢, noch als >locus amoenus¢, sondern als »dichte[n], finstere[n]
Wald, eine Natur, die man nach Schoen als »ungebéndigte, bedrohliche
und chaotische« empfinden konnte. Er geht dabei von einem Na-
turverhéltnis des »Ersten Paares« aus, das von einem »dialektischen Ge-
gensatz gepréigt zu sein« scheine. Die beiden seien vor dem Wald pla-
ziert, »nicht Teil der Natur« und »von hellem Licht beschienen«.”’”! Was
allerdings bedeuten wiirde, dass Diirer die »natura lapsa< bereits antizi-
piert. Schoen aber betont einen »Gegensatz zwischen vernunftbegabtem
Menschen und negativ konnotiertem Wald«, sei das doch »der Ort, an
dem Luxuria und Ziigellosigkeit regieren«. Er verweist auf Diirers »Sa-
tyrfamilie« und den »Siindenfall« der »Kleinen Holzschnittpassion«

265 Schoen, Christian: Albrecht Diirer: Adam und Eva. Die Gemilde, ihre Ge-
schichte und Rezeption bei Lucas Cranach d.A. und Hans Baldung Grien.
Berlin: Reimer 2001, S. 20.

266 Ebda., S. 59f.

267 Ebda., S. 61 (vgl. ebda., S. 69, Abb. 14). Das Binnenzitat stammt von
Anne-Marie Bonnet, die die »Nemesis« als »eigene deutsche Antwort«
auf die »importierte Klassik« sieht (vgl. Bonnet: »Akt« bei Diirer. Koln:
Konig 2001, S. 144-149).

268 Ebda., S. 61.

269 Vgl. ebda., S. 54.

270 »Der »Adam und Evac¢-Stich ist neben der »Nemesis< das einzige »6f-
fentliche Beispiel, bei dem Diirer den ideal gestalteten Leib so présentiert,
daB} dieser gleichsam als Paradigma stehen soll.« Ebda., S. 69.

271 Ebda., S. 112.
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(1510) und schlieBt aus all dem, dass Diirer ein bereits im Paradies
existierendes Boses thematisiere, oder »den nordalpinen, dichten Wald
als Garten Eden nobilitiert«. Darin bestehe kein Widerspruch, denn so,
wie sich die beiden vorm Siindenfall ihrer — unerkannten — Nacktheit
nicht schdmten, sei auch dieser Wald noch nicht bedrohlich. »Erst fiir
den postlapsaristischen Menschen lauert im Dickicht die Gefahr und in
der Nacktheit die Siinde. Hinter beiden lauert schlieBlich der Tod als pri-
mires Resultat der Ursiinde.«*”* Plausibel ist das so nicht. Laut Genesis
ist auch die duflere Natur (auch wenn Fauna und Flora nach platonischer
und scholastischer Auffassung unter dem Menschen rangieren’”®) nach
MaB und Zahl in Harmonie geschaffen und wird erst per »Urslinde« mit
herabgerissen. Auch Diirers Stich funktioniert als diaphane Konstruk-
tion: Wenn der idealschéne Korper ein »heimischer« sein soll, muss der
Gegensatz zur »antikisch (italienisch) anmutenden« Landschaft sichtbar
werden. Der »wilde« Wald zeigt, es ist der yHerkynische«. Dafiir sorgen —
neben dem allegorischen Gehalt — Eschen oder Elch und Steinbock;
darauf verweist Schoen ja selbst.”™* Erst in dieser Weise kann eine >Ge-
fahrlosigkeit< der Wildnis vor Eintritt des »Stindenfalls< konstruiert wer-
den. Seit dem Siindenfall aber besteht die Notwendigkeit der Zivilisie-
rung.

Der menschliche Korper als »Meisterwerk« der Natur, »als Mal} der
Welt« und damit zugleich »der Mensch in den Grenzen seines Kor-
pers«.”” Das sind auch die »Grenzen des beherrschten Lebens«. Zwar
entspringt Celtis’ Vierstrukturierung der »Germania« nach Miiller nicht
der Quaternionentheorie, da er nirgendwo Aussagen zur politischen
Ordnung mache.””® Dafiir entspricht sie der verbreiteten, mittelalterlich
iiberlieferten »Imago mundi«-Darstellung. Hier bildet das (in der Drauf-
sicht quadratische) Jerusalem »den geographischen und heilsgeschicht-
lichen Mittelpunkt« den »Nabel« der Welt, jener »kreisformigen Schei-
be«.””” Zugleich ist die Vitruvsche Figur erkennbar. >Germaniac hat vier
Seiten, denn Celtis schildert vier Grenzen — Alpen, Rhein, Ostsee,
Weichsel —, die nur hdchst ungenau (schon gar in der behaupteten >eth-
nischen Reinheit<) mit der damaligen Realitét {ibereinstimmen, aber
wegen des Ordnungsschemas konnen die Grenzen nicht verschoben wer-

272 Ebda.

273 Vgl. ebda., S. 113 u. 260, Anm. 233.

274 Vgl. ebda., S. 113.

275 Belting, a.a.0., S. 102.

276 Vgl. Miiller, Gernot Michael, a.a.O., S. 390f.

277 Ebda., S. 373f. Die absolute Perfektion des »neuen Jerusalemc« driickt sich
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2 . .
" Den nimmt in

den, denn dann verschdbe sich auch der Mittelpunkt.
der »Norimberga« gemél der »gebaute[n] Ordnung« die Stadt Niirnberg
ein, in der »Germania generalis« hingegen herrscht die »kosmische
Ordnung« des »Imago mundi«.’” Mittelpunkt ist der »pinifer mons«,
ein zwischen Franken, Thiiringen und Béhmen angesiedelter Berg. Hier
entspringen in dieser Konstruktion vier Fliisse in jede Himmelsrich-
tung.”** Damit »wird ein Mittelpunkt etabliert, der nicht vom Menschen
gesetzt ist, sondern der von Natur aus da ist. Die Ordnung der Germania
ist eine von der Natur, ndherhin von Gott, so geschaffene«.281 Und damit
ist auch die Ordnung des Waldes eine so beschaffene, geordnet nach
MaB und Zahl, ein harmonischer Korper in seinen Grenzen.

Der Wald als >reckenhafter« Ort ist ein spateres Produkt

Der Wald der frithneuzeitlichen »Hochkultur< ist (in Distinktion zur
»Volkskultur¢) fiktionalisiert. Er ist in der geschilderten Weise fiktiona-
lisierter Trager méannlicher Tugenden. Wie beim Wilden Mann wird so
mythisches Grauen aufgeldst und das ehedem bedrohliche AuBere nach
Innen geholt — auf dem Papier, mit dem realen Wald hat das noch nichts
zu tun.

Die direkte Wahrnehmung des realen Waldes selbst als >Reckex,
yHeer« oder »Kirche« entsteht erst spéter. Dazu bedarf es — geméf seiner
Rolle als sozialer Projektionsfliche — seiner yUmwandlung« in eine >ab-
solutistische Gesellschaft«. Strammstehen am vorgegeben Platz, das so-
wohl Vor-Bild als auch Widerspruch der Waldempfindung sein kann —
wobei Vor- und Gegen-Bild sehr wohl ineinander fallen kénnen.”** Und
es bedarf damit in Wechselwirkung der Aneignung des geordneten, nun
als »innen< wahrgenommenen Waldes, der Aneignung als Forschungs-
raum, als Ort der »Schonheit der Schopfung« oder der >Erhabenheit«
bzw. als Ort des Plaisiers, des Wanderns aus Lust. Frithneuzeitlich wird

278 Vgl. Miiller, Gernot Michael, a.a.O., S. 386. Die Bestimmung des Mit-
telpunkts entspringe einem tradierten Modell, das auch die italienischen
Humanisten anwenden; ebda., S. 375.

279 Miiller bezieht sich hier auf Hartmut Kugler: Die Vorstellung der Stadt;
ebda.

280 Vgl. ebda., S. 372f.

281 Ebda., S. 373f.

282 So etwa bei »Heimatschiitzern< und konservativen Naturschiitzern, fiir die
Waldbdume sich als yRecken< im permanenten »Daseinskampf« befinden,
denen eben dies als vorbildliche »Wildnis« gilt, wohingegen der geregelte
Forst in Reih und Glied als >rein rechnerisch« aufgebaute Gebilde einer
»iiberfremdeten< Gesellschaft beklagt wird. Vgl. Kap. Der Wald als kdmp-
ferische Volksgemeinschaft.
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der Wald noch nicht obligatorisch von Gelehrten, Reisenden, gar Spa-
ziergdngern aufgesucht. Er ist noch (Jagd-)Ort der Konige, Fiirsten, aber
auch Ort niederer Berufe, ebenso der Ausgeschlossenen, Vogelfreien
usw. Erst unter Bedingungen der biirgerlichen Gesellschaft kann es zur
Kolonisierung des eigenen Raums kommen, zur >subjektiven< und nicht
mehr teleologischen Beurteilung des »Naturschénen¢, kann der Wald
(die Landschaft) zum Projektionsort idealer Bildkonzeptionen in Reak-
tion auf eine negativ empfundene soziale Realitdt werden, zum Objekt
des zunidchst romantischen, spdter touristischen Blicks, Ort der Ent-
deckungen und neuer Wahrnehmungsformen, spéter der beruhigenden
Selbstversicherung.*

In der Idealisierung »germanischer Wildnis« seit dem 19. Jahrhundert
mischen sich Erhabenheitskonzepte, Malthusianismus/Sozialdarwinis-
mus und andererseits spezifische, in der Romantik >bewahrte< »Natura«-
Konzepte.™ Die Konstruktion einer die »Rasse« und/oder >Volksge-
meinschaft< pragenden >Urlandschaft« beruft sich u.a. auf antike Texte
wie den von Tacitus, aber auch auf Plinius (s.u.). Dabei ist die Ende des
18. Jahrhunderts einsetzende >Selbstversicherung< anhand von Ur-Volk,
-Sprache, -Landschaft usw. weder auf Deutschland beschrénkt (sondern
auch in Skandinavien oder Grofbritannien beheimatet),”*> noch muss sie
zwingend ins Reaktiondre und Nationalistische der Heimatschutzbewe-
gung miinden. »Neuheidentum« findet sich bei Aufklédrern, antiklerikalen
Republikanern, spiter selbst bei der »Naturfreundejugend«.**

Der Wald als »reckenhafter« Ort — der Wald selbst als yRecke«. Die pro-
pagierte bzw. ersehnte >rauhe Sittsamkeit< ldsst sich ebenso als »solda-
tische Tugend« lesen. Der Wald wird zum Symbol des Heeres: unver-
riickbar und festgewurzelt die Baume. Und selbst da, wo sie den festen

283 Vgl. Groh, Ruth u. Dieter: Die AuBlenwelt der Innenwelt. Zur Kulturge-
schichte der Natur 2. Frankfurt/M: Suhrkamp 1996, S. 119; Kleinspehn,
Thomas: Der fliichtige Blick. Sehen und Identitdt in der Kultur der
Neuzeit. Reinbek: Rowohlt 1989, S. 212; Eichberg, Henning: Stimmung
iiber der Heide, in: GroBklaus, Gotz/Oldemeyer, Ernst (Hg.): Natur als
Gegenwelt. Beitrage zur Kulturgeschichte der Natur. Karlsruhe: von Loe-
per 1983, S. 216ft.; GroBklaus, Gotz: Der Naturraum des Kulturbiirgers,
in: Ebda., S. 195.

284 Vgl. Bovenschen, Silvia: Die Hexe: Subjekt der Naturaneignung und
Objekt der Naturbeherrschung, in: Becker Gabriele et al. (Hg.): Aus der
Zeit der Verzweiflung, S. 299f.; Theweleit: Méannerphantasien Bd. 1, S.
458.

285 Vgl. Eichberg, a.a.0., S. 207; Best, Otto F.: Die blaue Blume im eng-
lischen Garten, S. 241f.

286 Eichberg, a.a.0., S. 207f.
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Grund verloren haben, sind sie noch immer verwurzelt und stellen sich
in den Weg. So werden dann in biirgerlich-nationaler Riickschau antike
Texte wie die Schilderung Plinius d.A. vom rémischen Feldzug gegen
die Chauken im Jahr 47 u.Z. zu »Zeugnissen< einer vorgeblichen Konti-
nuitét.

Zwischen Emsmiindung und Elbe, heiflt es bei Plinius, stiinden die
iiberall in Germanien wachsenden und dem Land die »Schatten der
Kaélte« hinzufiigenden Eichenwélder am hochsten: »Die Kiiste besetzt
von mit grofter Uppigkeit wachsenden Eichen« — besetzt wie von den
feindlichen Kriegern, wie es hier aus gegnerischer Position heif3t. Und so
greifen die Eichen auch an, selbst als »Seestreitmacht« (wobei sie trotz-
dem ihre Verwurzelung nicht aufgeben). Denn,

»untersplilt von den Fluten und vom Wind geschoben, nehmen sie grofie In-
seln mit, die sie mit ihren Wurzeln umklammern, und schwimmen so aufrecht
im Gleichgewicht. Riesige Aste, die wie Takelwerk aussehen, haben unsere
Flotten oft erschreckt, wenn die Woge sie wie absichtlich auf den Bug der
nachts vor Anker liegenden Schiffe zuschoben und diese, nicht wissend, wie
sie sich helfen kénnten, eine Seeschlacht gegen die Biume anfingen«.*’

In diesem nordlichen Territorium »iibertreffen die Eichen die des Herzy-
nischen Waldes (im westlichen Germanien)«, die unberiihrt von der Zeit
noch vom Ursprung der Welt stammten, »jede ein Wunder, da sie fast
unsterblich sind«. Zu den unzéhligen Besonderheiten der Bdume gehore
insbesondere, dass die Wurzeln, die einander begegnen und sto3en, rich-
tige kleine Hiigel aufwerfen oder, wenn die Erde ihnen nicht behagt,
sich wie Ringer empor stemmen und Bdgen bilden, die so hoch sind wie
die Aste und aussehen wie riesige Tore, durch die ganze Schwadronen
reiten konnen«.” >Recken« zwar, aber barbarische. Monstrose Monu-
mente der Urzeit. Von einer ungefdhren Gleichheit der Stimme, wie sie
zum Wald als Heeres-Symbol bei Canetti gehort, ist bei Plinius keine
Rede.”® Zumal der ein diszipliniertes Heer auf eigener romischer Seite
und kaum bei den Barbaren verorten sollte. Die Symbolik der Stamm-
Gleichheit entstammt erst der Abstraktion eines »urspriinglichen< Wal-
des, heroisch wie seine Bewohner — die schon bei Caesar neben Wildheit
auch Keuschheit und Gemeineigentum auszeichnet’™ —, dessen tat-

287 Naturalis historia X VI, I, zit. n. Beuchert: Symbolik der Pflanzen, S. 71.
288 Ebda.

289 Vgl. a.a.O.

290 Vgl. Schama, a.a.0., S. 99.
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sdchliches Aussehen nahezu unbekannt ist; der Plinius-Text, schreibt
Beuchert, sei hier der einzige » Augenzeugenbericht«.””’

Eichenwilder: Die Eiche, Attribut von »Donner- und Blitzgottern«
wie Zeus und Wotan, sei »bei fast allen Volkern Sinnbild der Dauer-
haftigkeit, Zahigkeit und kraftvollen Minnlichkeit« (gewesen), wie
Beuchert iibergreifend formuliert.””> Symbol des Schwurs sei die Eiche,
des Sieges und der Treue, »besonders der Fiirstentreue«, schon in der
griechischen Antike. Seit etwa dem 16. Jahrhundert v.u.Z. habe die
Eichenverehrung aus dem Ostseeraum »kommend« Britannien erreicht,
wo dann die »druidische Religion in einem Eichenkult gipfelte«.””* Seit
dem 16. Jahrhundert wird die Eiche als »Nationalsymbol der Englander«
reklamiert. Diese »English Oak« steht in der Folge als »Konig der Béiu-
me« wegen ihrer »Stirke und Erdverbundenheit« und der Haltbarkeit
ihres Holzes beim Schiffsbau fiir den »standhaften britischen National-
charakter.”®* Die »teutsche« Eiche«, schreibt Klaus Lindemann, sei ei-
gentlich »schon zwischen 725 und 731 erledigt« gewesen, und spielt da-
mit auf die Legende vom »hl. Bonifatius« an, der in Fritzlar die Donar-
Eiche fillt und daraus eine Kapelle macht.””” In der mittelalterlichen
Literatur habe der Baum daher nur eine marginale Rolle gespielt.
Lindemann verweist auf die nur »schmalen Belege« in Grimms »Deut-
schem Warterbuch«, nennt die deutsche Ubersetzung der lateinischen
»Emblemata« im 16. Jahundert, worin Eichen als Trager unterschied-
licher Bedeutungen fungieren: »als gefillte oder gefallene repréasentiert«
die Eiche »gefahrliche Biirgerkriege, als aufrecht stehende die Festigkeit
Karls V. im Tiirkenkrieg«.””® Der kimpfende Recke als »Baum« taucht
auf im »Walthari-Lied«, der »erste[n] bedeutende[n] lateinische[n] Bear-

291 Beuchert, a.a.0., S. 71.

292 Ebda., S. 69f. Sie begriindet das damit, dass »man Eichenholz lange Zeit
fiir unverweslich hielt und die Kraft bewunderte, mit der die Baume Stiir-
men widerstanden« und mit den Empfindungen des hohen Alters, »mit
dem die langsam wachsenden Baume das Menschenleben begleiten«.

293 Ebda., S. 70 u. 72.

294 Vgl. Lehmann, Albrecht: Von Menschen und Baumen. Die Deutschen
und ihr Wald. Reinbek: Rowohlt 1999, S. 41.

295 Vgl. Lindemann: In den frischen Eichenhainen webt und rauscht der deut-
sche Gott, in: Semmler, Josef (Hg.): Der Wald in Mittelalter und Renais-
sance, S. 200. Vgl. Schama, a.a.0., S. 239f. Auch Bonifatius selbst ist erst
im 19. Jahrhundert heroisiert, ndmlich »wéhrend des sogenannten Kultur-
kampfes zum Apostel der Deutschen hochstilisiert« worden; Kohler, Joa-
chim: Heilige und unheilige Baume, in: Schweizer, Harald (Hg.): »... Biu-
me braucht man doch!«. Das Symbol des Baumes zwischen Hoffnung und
Zerstorung. Sigmaringen: Thorbecke 1986, S. 150.

296 Lindemann, a.a.O., S. 201ffu. Fn. 7.
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beitung eines germanischen Stoffes« aus dem 9./10. Jahrhundert, die
Ekkehard von St. Gallen zugeschrieben wird.”’ Hier kann der aquita-
nische Koénigssohn Walthari im Kampf gegen den burgundischen Konig
Gunther und dessen »Mannen« seine »Mannheit beweisen«: »Unerschiit-
tert« steht er gegen die Gegner, allerdings »wie der Eschbaum«®”® — der
»Weltenbaum« der germanischen Mythologie, insbesondere der »erste
Mann« und zugleich »der Speer«.””’ Ganze Wilder als kimpfende Heere
gibt es im altkeltischen »Cad Caddeu«, der »Schlacht der Biaumex,
offenbar jedoch in anderem Sinn. Zwar sei meist behauptet worden, das
Versepos schriebe »den Druiden die magische Macht« zu, »Baume in
Krieger zu verzaubern und sie in die Schlacht zu schicken«, kommen-
tiert Ranke-Graves. Aber, wie schon Robert Davies 1809 entdeckt habe,
gehe es hier nicht um »physische Auseinandersetzung«, sondern um
einen »Kampf, der geistig in den K&pfen und in der Sprache der Weisen
gefiihrt wird«.*® Ein srichtig« angreifendes Wald-Heer hingegen mar-
schiert bekanntlich am Ende von »Macbeth« auf. Shakespeares Werke
zeigten, zumindest teilweise resultierend aus der rapiden Umgestaltung
der Landschaft, »eine bemerkenswerte thematische Umkehrung«, sagt
Robert Harrison. Wildheit lauere nicht mehr ldnger in den Wéldern, son-
dern nun »in den Herzen der Menschen — der Stadtmenschen. Die Ge-
fahren liegen innen, nicht auen«. So werde »die Stadt unheimlich«, der
Wald zugleich »unschuldig, pastoral, unterhaltend, komisch« — in den
Komddien Shakespeares (die dann auch weiterhin die traditionellen
Identitdtswechsel und Umkehrungen beinhalten). Die »Dramen stidti-
scher Barbarei« hingegen behandeln diese »als gottlose Auflehnung in
der natiirlichen Auflehnung der Dinge, das heifit der gesetzlichen Ord-

297 Heimann, Sabine: Waltharius, in: Bréauer, Rolf (Hg.): Dichtung des eu-
ropdischen Mittelalters. Ein Fithrer durch die erzdhlende Literatur. Miin-
chen: C.H. Beck 1990, S. 117ff. Vgl. Stichw. »Waltharius« in: Lexikon
Literatur des Mittelalters, Bd. 2: Autoren und Werke. Zusammenstellung
der Artikel und Redaktion: Charlotte Bretscher-Gisiger. Stuttgart, Wei-
mar: Metzler 2002, S. 443f.

298 Zit. n. der Ubersetzung der Grimms von 1813 in: Walthari=Lied — Der
arme Heinrich — Lieder der alten Edda. Hamburg: Gutenberg-Verlag
1905, S. 27. Zur »nationalen Begeisterung« der Grimms vgl. Kap. »Heilige
Hallenc II.

299 Beuchert, a.a.0., S. 85ff.

300 Dafiir spreche schon, »daf} in allen keltischen Sprachen Baume fiir Buch-
staben standen; daf3 die druidischen Akademien in Wéldern oder Hainen
begriindet wurden; dafl es beim Grofiteil der druidischen Mysterien um
verschiedene Arten von Zweigen ging; und dal} das élteste irische Alpha-
bet, das Beth-Luis-Nion (>Birke-Eberesche-Esche«)« sei. Ranke-Graves,
Robert von: Die weille Gottin, S. 41.
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nung der Dinge«. Shakespeare, schreibt Harrison, schildere die allméh-
lichen Aufldsungen der »christlichen Ara« als »grobe Verletzungen des
Naturrechts«.*"'

»Die Gesetzlosigkeit, die [Giambattista] Vico mit den >ruchlosen Wildern<
verband, hat hier in Macbeths stddtischer Barbarei eine Zuflucht gefunden,
aber am Ende des Stiicks symbolisiert dann der wandernde Birnams-Wald die
Krifte des Naturrechts, das seine Gerechtigkeit gegen die moralische Wiiste
von Macbeths Natur mobilisiert. Unter diesem méchtigen Bild erscheint das
Recht in seiner natiirlichen Grundlage.«**

Das Anti-Urbane ist hierbei aber mehrfach ironisch gebrochen. Die
Prophezeiung der drei Hexen im »wiiste[n] Land« — der topographischen
Entsprechung der Verbrechen Macbeths und der »Unfruchtbarkeit« der
Lady Macbeth —, Macbeth werde nie besiegt, bis der Wald zum Schloss
heraufsteige, bezieht »sich auf den optischen Eindruck eines sich
bewegenden Waldes«. Der permanent von Halluzinationen Geplagte
nimmt das wortlich. Tatsdchlich aber riicken Soldaten, die sich mit den
Zweigen des Waldes tarnen, an.>®

Die Auffassung vom Wald als Ort des »Heiligen< und >Heroischenc«
wird zwar in der Malerei des »deutschen Humanismus< und insbesondere
bei Altdorfer bereits sichtbar.’® Erst seit der zweiten Hilfte des 18.
Jahrhunderts — in Deutschland, bei Kloppstock — aber wird dies sys-
tematisch Objekt gesellschaftlicher und kiinstlerischer Beschworung in-
klusive der pathetischen Konstruktion eines historisch-heroischen Natio-
nalcharakters, symbolisiert durch die »deutsche Eiche«. Erst seitdem
gilt: Die Bilder des »Wehrhaften< — prototypisch der Eichenwald — und
des >Transzendenten< — prototypisch der Buchenwald — ergénzen einan-
der. Beide reklamieren eine strikte Ordnung, wobei die »>Wildnis< des
»Wehrhaften« den dezidierten Gegenort zum Urbanen und seiner >De-
kadenz« bezeichnet. Einem Urbanen, das seit dem spéten 19. Jahrhundert
zum Ort des »Chaos¢, zum »Dschungel« erklart werden wird, mit dem
nun als Hort verwurzelter Ordnung reklamierten Wald als Widerpart.
Diese »Wildnis< ist kein »Chaos¢, sondern Enthusiasmus und heroisch-
aggressive Energie. Es geht in diesen Auffassungen darum, »nur inner-
halb der Grenzen eines beherrschten Lebens« zu bleiben, wie schon
Celtis das formuliert hat.

301 Harrison: Wilder, S. 126f.
302 Ebda., S. 130.

303 Vgl. ebda., S. 128ff.

304 Vgl. Schama, a.a.0., S. 116.
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»Deutscher Wald« und >Deutscher Wald«

Aber: der »deutsche Wald« ist auch und vor allem der geordnete. Und so
oszilliert dieser >deutsche Wald« zwischen >germanischem Urort< und
strikter Ordnung, zusammengehalten vom »Wehrhaften< (denn auch der
geregelte Forst bekdmpft unerwiinschten Wildwuchs radikal). Es ist der
Wald als Massen-Symbol nach Canetti, als Symbol der geordneten Mas-
se, des unverriickbaren Heers, der »heiligen Hallen< — mithin Ort »ewiger
Werte«< (auch der geregelte Forst erscheint als »ewig¢, denn hier ist der
Baum-Tod nicht mehr vorgesehen).

Massen und Hallen und steinerner Wald: In der (national-)konser-
vativen Kunstgeschichte in Deutschland — mit flieBenden Grenzen zu
Nazi-Theoretikern — werden romanische Kirchen als Kampfburgen, go-
tische als yWald« aufgefasst. Das geschieht in Reklamation des »Germa-
nischen¢, des Waldes in seiner heroisch-antizivilisatorischen Gestalt,
eines »Ur-Orts< derart ehernen Gefiiges offenbar, dass hier auch Wald-
Ordnung im forstlich-bauerlichen Sinn erwartet wird. So hélt der >groB3-
deutsche« Naturschiitzer Walther Schoenichen die Existenz von Prototy-
pen einer geregelten Forstwirtschaft aus Eichenhainen, gepflanzt in Reih
und Glied, bei den »Germanenc fiir wahrscheinlich.**® Der Wald als Dom
bzw. der Dom als Wald sind allerdings Vorstellungen, die in positiver
Auffassung systematisch im »Sturm und Drang« entstehen (und sich
dabei teils auf Renaissance-Theorien stiitzen). Der Gemeinplatz vom
»Waldesdomy« ist dabei vordergriindig nicht ideologisch festgelegt. »Hei-
lige Hallen« gehoren bis heute zum selbstverstindlichen Wahrneh-
mungsmuster von Wald.**®

Im >miénnlichen Wald¢ erscheinen die Uberginge zwischen >Wild-
nis< und »Ordnung flieBend, da in dieser Konstruktion keine Wider-
spriiche angelegt sein sollen. Entweder diese Ordnung (>rauhs, >harts,
nicht »verweichlicht« usw., kurz: hierarchisch und viril) wird als beste-
hende — als ewige — propagiert, dann erscheint ein Widerspruch zur
Wildnis inexistent, oder die Ordnung ist geschaffen worden bzw. noch
zu schaffen. Der geordnete Wald wird als Forst organisiert, wobei >ge-
ordnet« meint: gesetzlich geregelt. Das Gesetz erscheint zunéchst vor al-
lem als koniglicher Jagdbann. Dieser Wald kann Wildnis sein.

305 Vgl. Kap. Der Wald als kiampferische Volksgemeinschaft.
306 Vgl. Kap. Die Schonheit der Ruinen.
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Forst |I: Der Wald als Korper des Konigs

Forst: Wald, der bereits lange im Besitz des Herrschers und nach dessen
Vorstellungen umgestaltet ist. Das seit der Merowingerzeit verbreitete
»unklare lateinische Verb forestare bedeutete >fernhalten, den Zutritt
verwehren, ausschlieBen«. Der Wald ist »drauflen< (>foris<), denn er
liegt, anders als der konigliche Garten, der manchmal »silva oder Wald«
genannt wird, aullerhalb der Mauern: »forestis silva«. Drauen fiirs ge-
wohnliche Volk, dem der Zutritt verwehrt wird, das hier nichts antasten,
verdandern, nutzen darf bei Androhung gesonderter Strafen von Geldbu-
en bis hin zu Kastration oder Tod. Davor sind im hochmittelalterlichen
England trotz ihres »privilegium canonis« auch Kleriker nicht ge-
schiitzt.*” Bis zum 6. bzw. 7. Jahrhundert »war das Jagen das allgemei-
ne Recht der Bevolkerung«. Dann kommt es zur »Inforestation« durch
die erstarkten kéoniglichen Grundherrn.*® Forst ist also auBerhalb der ge-
wohnlichen Offentlichkeit und normaler Gesetzbarkeit. Innen ist er ex-
klusiv fiir den Konig. Zwar stellt die Jagd eine »bedeutsame Nahrungs-
quelle dar«,’® ihre herrschaftliche Ausiibung aber liuft auf etwas ande-
res hinaus. So werden grof3e Areale zu Bannwéldern erkldrt, zum Schutz
des Wildes, denn das dient einem »fundamentalen koniglichen Ritual[]«,
dem Privileg der Jagd.*"

»Die Wildnis jenseits der Mauern seines Hofes gehorte ganz genauso zu seiner
Natur wie die zivilisierte Welt innerhalb eben dieser Mauern. [...] Die Jagd
ritualisiert und bestitigt die alte Natur des Konigs als Zivilisator und Eroberer
des Landes. Seine Forste sind Schutzgebiete, in denen die konigliche Jagd in
rein symbolischer Weise die historische Eroberung der Wildnis wiederholen
darf. Der Konig kann dieses Symbolismus nicht beraubt werden, denn dieser
gehort ebenso wie seine Souverdnitdt zu seiner Natur. Der Konig verkorpert
und représentiert in seiner Person die zivilisierende Kraft der Geschichte, aber
andererseits hegt er in seiner Souverdnitit eine Wildheit, die groBer und méach-
tiger ist als die Wildnis selbst. Beséd3e er nicht diese urtiimliche Natur, konnte
er weder Beschiitzer noch Herrscher seines Reiches sein. Als Souverdn des
Landes iiberwindet der Konig die Wildnis, weil er von Natur aus der Aller-

307 Vgl. Harrison: Wiélder, S. 90; Semmler, Josef: Der Forst des Konigs, in:
Ders. (Hg.): Der Wald in Mittelalter und Renaissance, S. 133f. u. 143f.
308 Vgl. Bode, Wilhelm/Hohnhorst, Martin v.: Waldwende. Vom Forsterwald
zum Naturwald. Miinchen: C.H. Beck 1994, S. 41, Semmler, a.a.0O., S.
144f.

309 Fumagalli, Vito: Wenn der Himmel sich verdunkelt, S. 60.

310 Vgl. Harrison, a.a.O.
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wildeste ist. Eine Doppelnatur verkniipft daher den Konig mit dem Forst nicht
weniger als mit dem Hof.«*"'

Dieser Wald ist der Ort des Herrschers — iiber Mensch und Natur —, weil
er wild, wiist, weil er die mittelalterliche Wiiste ist (die Rolle des Wal-
des als Rohstofflieferanten ist hier nebensdchlich); und nur der Herr-
scher hat das Recht und die Macht, hier seine Herrschaft auszuiiben.

o . . o P 12
»Der Kénig ist dort — wie der Lowe — bei sich zu Hause.«

Hier, am Ort der »Versuchungen¢, der »Bufle und Offenbarung« muss
die >Heiligkeit< gesucht werden. Haufiger in der mittelalterlichen Litera-
tur suchen Konige >heilige Minner¢, Eremiten in oft flieBendem Uber-
gang zu >wilden Ménnernc< in der »Wiiste< auf, um Rat zu erhalten. Beide
sind sie »Ménner[] des Waldes«, »Herr[en] iliber die Natur«. Auch der
Konig erhdlt den Nimbus, schopft er doch — »durch die Jagd oder den
Umgang mit den Einsiedlern« — aus dem Wald »Heiligkeit und Legiti-
mitit«.*"?

Harrison beschreibt die Entstehung der Konigs-Wilder anhand der
»Abhandlung iiber die Gesetze des Forstes«, die 1592 von einem eng-
lischen Juristen, Richter und Wildhiiter mit dem beredten Namen John
Manwood verfasst worden ist. Dieser Manwood schildert dann auch eine
wesentliche Voraussetzung der koniglichen Jagd: die Ausrottung »réu-
berische[r] Tiere«, der Wolfe vor allem, wie sie Ende des 10. Jahrhun-
derts etwa der sichsische Konig Edgar betrieben habe. Ubrig bleibt das
Jagdwild. Erst kommt die Vernichtung, dann der Schutz.>"* Das gilt be-
sonders flir Hirsche, die zum derart bevorzugten Jagdobjekt nobilitiert
werden, dass mit der Zeit »Tier« europaweit zum Synonym fiir Hirsch
wird.*"> Das rigorose Forstrecht aber fiihren im 11. Jahrhundert die nor-

311 Ebda., S. 96.

312 Le Goff, Jacques: Phantasie und Realitit des Mittelalters, S. 94.

313 Ebda., S. 94ff.

314 Vgl. Harrison, a.a.0., S. 96.

315 »Der sich verdndernde Status der Hirsche schlug sich erstmals um das
Jahr 1000 in neuen Bedeutungen nieder, die verschiedene Tier- und Jagd-
bezeichnungen in mehreren européischen Sprachen annahmen. Im Engli-
schen, Deutschen, Franzosischen und Irischen kam es wihrend dieser Zeit
dazu, dal Worte, die vorher fiir >Tier< oder »wildes Tier< gestanden hatten
(altenglisch deor, althochdeutsch wilt und tior, altirisch fiad, lateinisch
bestia), sich auf die Bedeutung >Hirsch(familie)< (englisch deer, deutsch
Wild, irisch fiadh) oder »Hinde, Dammbhirschkuh« verengten (in der mittel-
hochdeutschen Jagersprache tier, franzdsisch biche). Kurzum fiir Sprecher
dieser Sprachen gewann >Tier< im allgemeinen die Bedeutung von
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mannischen Eroberer unter dem kommenden Kénig Wilhelm ein. »Wil-
helms Passion fiir die Eroberung wurde nur von seiner Passion fiir die
Jagd tibertroffen. »Er liebte die Hirsche so sehr/als ob er ihr Vater wér«,
heif}t es in der Chronik von Petersborough. So erklirt der Herrscher gro-
Be Teile Englands zum Forst. Fiir den »New Forest« werden reihenweise
Darfer »abgerissen und ihre Bewohner vom Land vertrieben«.*'®

Der Souverin bestimmt, welche Lebewesen im Forst existieren diir-
fen. Dazu braucht es auch eine Forstbeamtenschaft. Die entsteht bereits
in den karolingischen Giitern und Pfalzen. Diese Ebene der Forsthierar-
chie ist zundchst zweistufig — die dem Vorsteher unterstellten »foresta-
rii« beschiftigen Forstknechte —, seit dem Spéatmittelalter, mit der Ein-
fiihrung von »Magister forestarii« in groBen Klostergiitern dreistufig.*'’

In seiner »foresta regis« entscheidet der Souverdn iiber Leben und
Tod. Hier

»ist die Privatsphdre der Konige zu suchen; dort empfinden die Herrscher ihre
hochste Wonne. Denn dorthin pflegen sie sich von den Staatsgeschéften zur
Entspannung zuriickzuziehen, um, unbehelligt vom Trubel des Hofes, die freie
Luft des personlich-privaten Bereichs zu atmen,

heif}t es im »Dialogus de scaccario«, den Richard von Ely, bischoflicher
Finanzsachverstdndiger und Schatzmeister Heinrichs II. von England
1178 verfasst. Dieser Konigsforst, fahrt er fort, sei »der sichere Aufent-
haltsort des Wildes«.*'® Die in der Ubersetzung Semmlers anklingende
Trennung in Offentlichkeit (die des Hofes) und Privatheit (im Konigs-
forst) ist missverstdndlich. Denn in einer Gesellschaft, in der »jede
Person Exemplar ihrer Gattung, ihres Standes oder ihrer Gruppe ist«, die
jeweils unterschiedlicher Natur sind,’"’ in der vorbiirgerlichen »Kom-

yHirsch< im besonderen, so dal} die Hirsche zu Tieren schlechthin wurden,
Verkorperungen des Tierseins iiberhaupt.« Cartmill, Matt: Tod im Mor-
gengrauen, S. 88. So wird der Hirsch im gesamten Westeuropa zum be-
gehrtesten und semantisch zum eigentlichen Jagdobjekt, wenn etwa im
modernen Spanisch das Wort fiir Hirsch (venado) eigentlich »der Gejag-
te«, der neuirische Begriff fiir jagen (fiadhachaim) eigentlich »hirschen«,
und im modernen Englisch »vesion« zwar im Ursprung das Fleisch des
gejagten Tieres, das »Wildbret« im allgemeinen, tatsdchlich nun aber ins-
besondere das Fleisch des Hirschs bezeichnet. Vgl. ebda., S. 89. Auch im
heutigen Deutschen bezeichnet »Wildbret« wohl vor allem Hirschfleisch
oder zumindest das Fleisch des Schalenwilds.

316 Harrison, a.a.0., S. 97.

317 Vgl. Bode/Hohnhorst, a.a.O.

318 Zit. n. Semmler, a.a.0., S. 130.

319 Vgl. Sonntag: »Das Verborgene des Herzens«, S. 78.
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munikation eindeutiger Korper«,”™ hier insbesondere >hochadeliger
Kérper¢, kann es diese Trennung (im biirgerlichen Sinn) gar nicht geben.
So zeigt Czerwinski, wie etwa Gottfrieds »Tristan und Isolde« in der
»minneGrotte« inmitten der »Wildnis< kein >privates Liebesnest« gegen
die offentliche Ordnung errichten, sondern sie »sind nach Rang und
Stand einander so unvergleichlich angemessen, da} sie — vom gemeinen
Adel des Hofes dadurch abgetrennt — fiir sich eine eigene soziale
Schicht, einen eigenen Hof bilden«.*!

In dhnlicher Weise ist auch der Konig vom gemeinen Adel ab-
getrennt und nimmt in seinem Forst den seiner »Natur< geméiBen Ort ein.
Zugleich ist hier der »sichere Aufenthaltsort des Wildes«. Der Konig
schiitzt die Tiere in seinem Wald — und er totet sie. Beides als exklusives
Vorrecht. Mit Vorliebe Hirsche. Interessanterweise erinnert das an paga-
ne Mythen. Artemis und Diana als griechische bzw. romische >Herrin
der Tiere« sind deren Jégerin und Beschiitzerin, zugleich »Géttin der Ge-
burt«’* und der Fruchtbarkeit. Thre Kulttiere sind Hirsche (bzw. Stiere,
s.u.). Auch die »Waldungen« dieser »Tierherrinnenc sind »>drauens, >au-
Berhalbg, allerdings in anderen Dimensionen. »[J]enseits der Polis« heift
hier in »unberiihrte[n] Wélder[n]« und dass sie den Menschen »niemals
erscheint«.*”® yHerren, »Beschiitzer< und »Jiger< der Tiere sind auch der
keltisch-gallische und der irische Hirschgott: Cernunnos und Herne.***

In der mittelalterlichen Realitit wird der Herrscher zum »>Beschiitzer<
und »Jager« der Tiere. Mit dem Exklusivrecht iiber »seinen<« Wald wird
auch das Hauptziel seines Jagdrituals, der Hirsch »geadelt«. Der werde
seit dem 9. Jahrhundert zunehmend in der Literatur zur »edlen und nu-
minosen« Figur, zum »mit erotischer und iibernatiirlicher Bedeutung
aufgeladenen vorbildlichen Tier[]«, zum Helden »erotischer Jagden,
gar zum Abbild von Christus oder der katholischen Kirche.’”> Diesen
iiberragenden, vornehmen Status hilt Cartmill fiir das Ergebnis eines
Bedeutungswandels:

»Im mittelalterlichen Deutsch ist edel wilt ein gebrduchlicher Ausdruck fiir
den Hirsch. In ganz Westeuropa kam der Hirsch wihrend des Mittelalters zu
symbolischen Adelsehren. Das war neu. Im klassischen Altertum war der
Hirsch das Symbol der Feigheit gewesen, so wie heute der Hase. Im Altgrie-
chischen war >hirschhaft« (elapheios) gleichbedeutend mit >feige<«. Achilleus

320 Czerwinski: Der Glanz der Abstraktion, S. 318
321 Ebda,, S. 314.

322 Harrison, a.a.0., S. 47.

323 Ebda. u. S. 40.

324 Vgl. Cartmill, a.a.0., S. 76f.

325 Vgl. ebda., S. 96 u. 93.
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verhohnt in der llias Agamemnons Feigheit, indem er ihm das >Herz eines
Hirschs< nachsagt. Gestalten in der klassischen Literatur, die mit Hirschen und
Hinden verglichen werden, sind entweder Feiglinge und Versager (Turnus in
der Aeneis, Penelopes Freier in der Odyssee) oder unschuldige Opfer (Vergils
Dido). Doch in der mittelalterlichen Literatur wurde dem Hirsch erstmals eine
Aura des Adels, ja sogar iibernatiirlicher Hoheit angedichtet.«*2®

Der Hirsch als antiker »Feigling« ist aber nur die halbe Wahrheit.
Cartmill, der dessen >Nobilitierung« zum Teil auch keltischer Vereh-
rungstradition zuschreibt,*?’ referiert zwar die Aktaion-Geschichte,**®
iibersieht aber anscheinend wesentliche Zusammenhinge. Ranke-Graves
zeigt, dass die Geschichte vom Jéger, der in den Hirsch verwandelt und
von seiner eigenen Hundemeute zerrissen wird, weil er Artemis beob-
achtet bei »ihrer jahrlichen Wiederkehr, da sie ihre Jungfraulichkeit er-
neuerte, indem sie nackt in einer heiligen Quelle badete; wonach sie ei-
nen neuen Liebhaber nahmg, in gleicher oder dhnlicher Weise oft im iri-
schen, aber auch keltischen Mythos zu finden ist. Es ist eine Erzdhlung
vom Hirschkonig als betrogenem, »gehdrntem« Konig. Geweih und Ge-
horn aber symbolisieren ebenso die Krone. Der Hirsch ist auch »das ko-
nigliche Tier der irischen Danaer«. Das »Hirschkonig<-Motiv ldsst sich
zurilickverfolgen bis in die Praktiken sibirischer Schamanen, den elysi-
schen Orakelkult, die Hohlenzeichnungen von Catal Hiiyiik, Altamira,
Ariéges usw.’” Zudem ist der Hirsch schon »in vorchristlicher Zeit [...]
Lichtsymbol, Bote eines Sonnengottes [...] des gewaltig ausstrahlenden
Geweihes wegen«.®® Mit der »Konstantinischen Wende« im frithen 4.
Jahrhundert wird daraus die Epiphanie des Christus, so in der Eusta-
chius-Legende, die spéter »auf den frankischen Heiligen Hubertus iiber-
tragen wird«.”*' Der Hirsch ist in paganen Mythen und Kulten Opfertier
»Grofler Gottinnenc, frithchristlich ist er als Gejagter eine Variante des
Gekreuzigten und lasst Eustachius zum »>Martyrer< werden.

Neu ist also nicht der >Hirschkonig«, sondern vielmehr, dass der
Hirsch nun dem Koénig >geopfert« wird. Dazu wird, ab dem 13. Jahrhun-
dert, beginnend offenbar in Frankreich, die Etikette immer bedeutender

326 Ebda., S. 89.

327 Vgl. ebda. u. S. 76.

328 Vgl. ebda., S. 51f.

329 Vgl. Ranke-Graves: Die weille Gottin, S. 254f. Vgl. Burkert, Walter:
Homo Necans. Interpretationen altgriechischer Opferriten. Berlin, New
York: de Gruyter 1972, S. 22f u. 128f. Vgl. Ginzburg: Hexensabbat, S.
140ff.

330 Wyss, Stephan: AskeSe, S. 174.

331 Ebda., S. 208.
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— wichtiger »als das praktische Ziel, Wild zu erlegen«. So wird die Jagd
»zum Zeichen eines hohen Standes, und die Jagdbrduche« — etwa die
komplizierten Details des richtigen »Aufbrechens« und »Zerwirkens«
der erlegten Tiere — »erstarrten in einem hofischen Zeremoniell, das die
Vornehmheit der Teilnehmer [...] demonstrieren (oder ihre Unwiirdig-
keit bloBstellen) sollte«, so wird auch der spezifische Sprachgebrauch —
etwa die korrekte Benennung des Kots der unterschiedlichen Tiere —
zum standesgemifBen Distinktionsinstrument; essentiell ist es hier, dem
Herrscher den Kot der Hirsche zu prisentieren, um deren Qualitéit zu be-
weisen.**? Bereits im Jagdtraktat »La chace dou cerf« (13. Jahrhundert)
ist erwéhnt, wie der hohen Jagdgesellschaft ein ihr geméfler, moglichst
prachtiger (»jagdbarer«) Hirsch anzuzeigen sei. Ein einzelner Jager zu
FuBB begibt sich auf Fihrtensuche und sammelt die »Losung«, deren
»Qualitit« ihm Auskunft »iiber das Alter und den Status des Hirsches«
gibt, in seinem »Horn« oder unter seiner Bluse. Zuriick im Lager, wo die
Herrschaft friihstiickt, legt er sie dem Lehnsherrn zur Feststellung der
Jagdbarkeit des Tieres vor.**

»Die Jagd auf Hochwild erschien wegen des Waffengebrauchs auch in enger
Analogie zum Waffentragen iiberhaupt, d.h. sie wurde von der bloBen Folge
des koniglichen Friedensrechtes zum davon abgeldsten, eigenstdndigen Sym-
bol der politisch-kriegerischen Macht eines Fiirsten oder Kénigs.«334

Der Forst des Konigs (oder Fiirsten) ist der Ort des — abgesehen vom
Krieg — »wichtigste[n] Blutritual[s], durch das die Hierarchie von Status
und Ehre in der Umgebung des Konigs geordnet« wird. Der Forst ist
sozusagen ein »zweite[r] Hof«, an dem die Konkurrenz der einzelnen
»Clans von Adeligen« um Gunst und Néhe des Herrschers »frei von der
Herrschaft der reguliren Verwaltung« stattfindet. Etwa um die Amter
der Ritt- und Jagdmeister. So dient die Jagd auch der Ausbildung junger
Adeliger in »kriegerischer Reitkunst. Seit Xenophons Kynegetikos (>Der
Jager<), der ersten Abhandlung iiber die Jagd, war das Jagen zu Pferde
das empfohlene Verfahren gewesen, mit dem sich angehende Ritter ihre
Sporen verdienten«. Der Forst ist »ein Staat im Staate«, in dem eigene
Beamte jenseits herkdmmlich giiltigen Rechts ein eigenes Recht prak-

332 Vgl. Cartmill, a.a.0., S. 82f., Schama, a.a.0., S. 163f.

333 Vgl. Wolter-von dem Knesebeck, Harald: Aspekte der hofischen Jagd und
ihrer Kritik in Bildzeugnissen des Hochmittelalters, in: Rosener, Werner
(Hg.): Jagd und hofische Kultur im Mittelalter. Gottingen: Vandenhoeck
& Ruprecht 1997, S. 535f.

334 Spehr, Christoph: Jagd nach Natur, S. 61.
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tizieren, in dem komplizierte und detaillierte Initiationsriten und Zere-
monien herrschen.*

»Von Anfang bis Ende war also die Jagd nicht nur ein Téten, das der Aura des
koniglichen Kriegsherrn Macht und Autoritét verlieh, sie war auch eine ritu-
elle Demonstration der Disziplin und Ordnung an seinem Hof. Kein Wunder,

daB es als Verrat betrachtet wurde, dem Kénig das Ziel zu verderben.«**

Die konigliche Hirschjagd ist ein kultisches Ritual: Beim »Zerwirken«
des Opfers muss der dafiir bestimmte Jager dieses »mit einer bestimmten
Anzahl von Schnitten an bestimmten Stellen des Korpers abhdute[n] und
es dann zerleg[en] und bestimmte Stiicke an Personen verteil[en], denen
sie nach dem Brauch« zukommen. Das Ritual scheint in verschiedenen
Jahrhunderten und Gegenden Unterschiede aufzuweisen. »Im England
des 16. Jahrhunderts« etwa »gingen die Zunge, die Hoden, der Mast-
darm und andere hochgeschitzte Leckerbissen an den ranghdchsten
Edelmann«.**” Grundsitzlich stammt das Zeremoniell, wie auch die
wichtigsten Lehrbiicher seit dem Mittelalter, aus Frankreich (wo Louis
XV. in 50 Jahren angeblich »10000 Stiick Rotwild« getdtet hat) und
wird zum Vorbild fiir Westeuropa.”® Der ranghéchste Edelmann erhilt,
neben Zunge und Mastdarm, die Hoden des Opfertiers. Diese Symbole
ménnlicher Potenz gehen nun an den ménnlichen Herrscher. Es sind die
Symbole seiner eigenen Macht und Potenz, derer er sich per Jagd ver-
sichert.

Eines der wichtigsten paganen Blutrituale ist das der Diana von
Ephesos, der »vor allem Stiere, die Ménnlichkeit und Kraft symboli-
sierten und die — soweit sich das nachverfolgen 148t — an vielen Stellen
minnliche Menschenopfer« ersetzen, geopfert werden. »Bei den Feier-
lichkeiten wurden den geopferten Stieren die Hoden abgetrennt und der
Gottin angeheftet«, um sie zu >befruchten<. ™ (Stier- und Hirschkult sind
hierbei konvergent, denn in im Irland, Kreta, Griechenland der Bron-
zezeit sind »sowohl Hirsch als Stier der GroBen Gottin heilig«.’*” Auch

335 Vgl. Schama, a.a.O., S. 163f.

336 Ebda., S. 164.

337 Cartmill, a.a.0., S. 83.

338 Vgl. ebda., S. 87. George Turbeviles elisabethanisches »Booke of Hun-
ting« (1575) sei eine freie Ubersetzung von Jacques du Fouilloux’ »La
Vénerie« (1561).

339 Braun, Christina von: Die zwei Korper der Konigin, in: Schulte, Regina
(Hg.): Der Koérper der Konigin, S. 340. Zu den sich opfernden Ménnern
gehoren die »galloi, Eunuchenpriester, die sich zu Ehren der Muttergottin
selbst entmannten« (ebda.).

340 Ranke-Graves, a.a.0., S. 253.
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Jagd- und Opferbrduche sind in paganen Gesellschaften konvergent, die
Rituale zeigen jeweils klare Ubereinstimmungen.’*') Der Kult weicht
zunehmend den hellenistischen »Stierfotungsritualen« filir die Gotter
Attis und Kybele, wobei Initianden in einer Grube (als »Mutterschof3<)
vom Stierblut iiberstrdmt werden (>Bluttaufe« als »Wiedergeburt<). Ahn-
lich, allerdings gegensitzlich intendiert, verlduft der Mytraskult. Die
»Groflen Miitter« sind hier abgeschafft, Frauen iiberhaupt ausgeschlos-
sen, »kriegerische Mannlichkeit« verdringt »alles Sexuell-Weibliche«.
Die diesbeziiglichen Kultreliefs zeigen einen Samenerguss des ster-
benden, von einem Skorpion kastrierten Stiers in einen Krater, die Ver-
wandlung seines Schwanzes in Ahren, »Metamorphose der Zeugung
nach dem Tode« und »Besessenheit von Sexualitit im Negativbild«.**
Christina von Braun sieht das im Zusammenhang mit »der Durchsetzung
des vollen phonetischen Alphabets im Hellenismus« mit dem »alpha«
bzw. »aleph« — das »in allen semitischen Sprachen« >Stier< oder »Och-
se¢, damit »hochstes Opfertier¢, »Ménnlichkeit<, >Fruchtbarkeit« bedeutet
— als erstem und wichtigstem Buchstaben, mit der beginnenden Gleich-
setzung von »geistige[r] Fruchtbarkeit« und Minnlichkeit bzw. von
Weiblichkeit, Leiblichkeit und Sterblichkeit.**

Die herrschaftliche Hirschjagd seit dem Mittelalter transportiert
fleischliche ménnliche Potenz (die sich ebenso spezifisch umdeuten l&dsst
ins literarische Spiel der »erotischen Jagd¢, in der der Mann zum »Opfer<
werden kann) ebenso wie den rasketischen Eros¢, den Kult >geistiger
Fruchtbarkeit¢, zugleich auch des >T&tens des Tiers¢, der Begierde. Der
Hirsch ist Spiegel des Herrschers, fiir den er sich opfern lassen muss.
Das Opfer bezeichnet die Wiedergeburt des Herrschers, seine Selbst-
Erhijhung.344 Und somit die rituelle aber handgreifliche Selbstvergewis-

341 Vgl. Burkert: Homo Necans, S. 23f. Burkerts Ausfiihrungen zumindest in
diesem Werk von 1972 sind aus anderen Griinden problematisch. Er be-
ruft sich auf die >Jagdhypothese< (in ihrer pessimistischen Grundierung
nach 1945), den Wissenschafts-Mythos, der die »Geburt« des Menschen —
und damit der patriarchalen Gesellschaft — mit der Jagdausiibung erklért.
Vgl. Cartmill, a.a.O., S. 13ff.; Haraway, Donna: Im Streit um die Natur
der Primaten. Auftritt der Tochter im Feld des Jagers 1960-1980, in:
Dies.: Die Neuerfindung der Natur; S. 123-159.

342 Burkert: Antike Mysterien. Funktionen und Gehalt. Miinchen 1990, S. 90;
zit. n. Braun, Christina von, a.a.0., S. 344.

343 Vgl. Braun, Christina von, ebda., S. 342ff.

344 Eine interessante Parallele hierzu zeigt der spanische Stierkampf. In Spa-
nien ist die Christianisierung der »Jungfrau< und >Mutter< Artemis/Diana
zur Maria besonders konsequent. Schon frithneuzeitlich gilt hier das Dog-
ma der »unbefleckten Empfangnis« und damit die Fast-Ebenbiirtigkeit mit
dem Gottes-Sohn. Eine Christianisierung fiihrt zur néchsten: der des Stier-
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serung von >Unsterblichkeit«, denn der Konig ist — als »body politic« —
unsterblich.”* In gewisser Weise fillt dem Hirsch damit ebenso ein »bo-
dy politic< zu, spiegelt sich im Geweih (der »Krone«) des Hirschen, des
christianisierten Sonnengottboten, auch der »Heiligenschein der Ewig-
keit«, der Nimbus, wie ihn der »normannische Anonymus« als Zeichen
des »rex christus«, der »gottlichen Gnade« des Konigs beschreibt (in der
frithmittelalterlichen Legende erhélt auch der Palmsonntags-Esel einen
Heiligenschein, einen »unsterbliche[n] »>politische[n] Kérper«).**

Der Konig selbst ist der Hirsch. Er ist es in der »erotischen Jagd« —
hier im 16. Jahrhundert Heinrich II. von Frankreich — in den »Darstel-
lungen der Diane de Poitiers z.B., auf denen sie ohne Scham als Geliebte
des Konigs verherrlicht wird«,** so in der Statue der »Diane d’Anet«,
die Poitiers »im Hof ihres LandschloBchens« aufstellen ldsst. Sie zeigt
eine »gebieterische Diana mit entspanntem Bogen«, an den Hirsch ge-
lehnt: Sieg »einer géttlichen Jégerin iiber ein edles Tier«.>*® Die »eroti-
sche Jagd« wird auch schon frither dargestellt. Eine Marginalillustration
des »Flamischen Stundenbuchs« aus dem friihen 14. Jahrhundert zeigt
einen jungen Ho6fling, der mit entbléBtem Hintern in eine Schiissel kotet.
Ein anderer Hofling iiberbringt die Schiissel einer hohen Dame, die sie

kampfs, den die Kirche zuerst als heidnisch bekdmpft, der heute aber stets
an Festtagen »Mariens< oder lokaler weiblicher Heiliger stattfindet (Braun,
Christina von, a.a.0., S. 340f.). Die moderne »Corrida« in der Arena be-
ginnt mit einem »effeminiert[en]« Torero und einem »Stier als ménnli-
che[s] Wesen schlechthin. Wahrend der Faena kehrt sich dieses Verhiltnis
um: der Stier endet, seiner Kraft beraubt, mit weiblichen Zuschreibungen,
der Torero triumphiert als der Super-Macho« (Braun, Karl: Der Tod des
Stiers. Fest und Ritual in Spanien. Miinchen 1997, S. 216).

345 Vgl. Kantorowicz: Die zwei Korper des Konigs, S. 3171f.

346 Vgl. ebda., S. 98f. u. 103f.

347 Wind, Edgar: Heidnische Mysterien in der Renaissance, S. 94f. Wind
sieht in dieser Figur allerdings »eine verkleidete Venus«, was fiir die Re-
naissance typisch sei, so auch im Frangois Clouet zugeschriebenen »Bad
der Diana«, das »in eine toilette de Vénus verwandelt« sei, »mit all dem
fiir die Gottin der Liebe typischen Beiwerk, einschlieflich einer Szene im
Hintergrund, die direkt von Tizians Venus von Urbino ibernommen ist«.
Die »Venus-Virgo aus der 4eneis« sei die »bedeutendste« der »zusam-
mengesetzten Figuren«. »In ihr glaubten die Renaissance-Platoniker eine
hervorragende poetische Bestdtigung fiir ihre Theorie der Einheit von
Keuschheit und Liebe gefunden zu haben. Obgleich es durchaus fraglich
ist, ob Vergil mit diesem Bild {iberhaupt ein Mysterium solcher Art ver-
mitteln wollte, entwickelten sie daraus einen halb keuschen, halb wolliis-
tigen Venuskult, in dem die Doppelnatur der Gottin zum hochsten Grad
von Ehrfurcht oder Frivolitdt oder beidem zugleich gesteigert werden
konnte« (ebda., S. 93f.).

348 Cartmill, a.a.0., S. 93.
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gern entgegennimmt.** Wolter-von dem Knesebeck vermutet eine »der-

be Satire« auf die in »La chace dou cerf« gezeigte Jagdzeremonie (s.0.)
bzw. »auf die Minne und ihre Darstellung in Form der Jagdallegorie«.”*’
Denn die Produkte des Hoflings gleichen in Form und Anzahl nicht
menschlichen Ausscheidungen, sondern denen eines Hirsches. Es geht
um die zeremonielle, respektvolle Uberreichung der »Losung« an eine
hohe Dame, in der sich der Absender als >jagdbar< anzeigt. Eine regel-
rechte »Minne-Jagd« ist etwa »Jagd« von Hadamar von Laber, entstan-
den Mitte des 14. Jahrhunderts im Umfeld des bayerischen Hofs. Bei
den Abenteuern des »Minnejéger[s]« werden die Gefiihle der Dame {ib-
licherweise »ausgeblendet«. »[D]as Wild/die Dame« kann »sich freiwil-
lig den Hunden« stellen oder »selbst den Hund Genade« hetzen, oder der
»Jager mit dem Hund Troume auch im Schlaf den Wiedergéngen der
Geliebten« nachspiiren usw.*”'

Andererseits ist der »Hirschkonig« auch eine streng asketische Fi-
gur. »Wie der Hirsch schreit nach frischem Wasser, so schreit meine
Seele, Gott, zu dir«, heiit es im Psalm 42,2.352 Was fiir die christliche
Zeit eindeutige » Taufsymbolik« ist, wie schon der »Physiologus« im 2.
(im griechischen Original) bzw. 4. Jahrhundert (in lateinischer Uber-
setzung) bestitigt. Darin heif3t es,

»der Hirsch stobere Schlangen in ihren Schlupflochern auf — schlangenfeind-
lich sind alle Lichttridger, denn Schlangen lieben das Dunkel —, er ziehe die
Schlangen durch seine Nasenlocher in den Magen, miisse dann aber innert drei
Stunde zu trinken bekommen, ansonsten ihn das Gift tote. [...] Das giftige
Reptil im Magen ist die Stinde in der Seele, die drei Stunden sind die Frist der
Erlésung, drei Tage Grabesruhe Christi, drei Tage Blindheit des Saulus, das
Wasser aber ist die Taufe«.*>

Stephan Wyss hélt es fiir moglich, dass die acht Hirsche auf der Wald-
lichtung (und neun Kraniche am Himmel) in Cranachs d.A. »Heiligem
Hieronymus als Biisser in der Wildnis« (1525) mit der Zahlensymbolik
der Taufe und »Luthers zwei Schwerter[n]« (dem »Reich Gottes auf

349 Vgl. Wolter-von dem Knesebeck, a.a.0., S. 570, Abb. 27.

350 Ebda., S. 535 u. 537.

351 Steckelburg, Ulrich: Hadamars von Laber »Jagd«. Untersuchungen zu
Uberlieferung, Textstruktur und allegorischen Sinnbildungsverfahren. Tii-
bingen: Niemeyer 1998, S. 153ff.

352 Zit. n. Wyss, a.a.0., S. 174.

353 Wyss, a.a.0., S. 174f.
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Erden« und den »himmlische[n] Engelschére[n]«) verbunden sind.*>*
Cranachs Stich »Siindenfall« (1509) zeigt das Paar in Eden umgeben
von zahmen Tieren: einem Lowen, einem Wildschwein, je einem Pfer-
de- und Schafpaar, vor allem einem ganzen Rudel Hirschen. In seiner
Paradieszeichnung von 1530 »sitzt Eva gar auf einem ruhenden Hir-
schen, wihrend sie Adam den Apfel reicht. Zu Fiissen zwei Rebhiihner.
Das sind Mensch und Tier vor dem Fall, zahmes Wild, geniigsamer
Geist«.® Als Attribut christlicher Heiliger ist der Hirsch unter den wil-
den Tieren am héufigsten vertreten (29 mal), unter allen Tieren insge-
samt (276) liegt er an zweiter Stelle hinter der Hauskuh (26) — insbe-
sondere bei Walderemiten. Wilde Hirsche suchen sie,

»angezogen von ihrer Aura der Heiligkeit, [...] in ihren Klausen im Wald [auf].
Hinden geben ihnen Milch oder bringen ihnen Speise (Agidius, Goar), Hirsche
mit wundersam flammendem Geweih leuchten ihnen den Weg durch den
Wald (Ida), und gehetzte Hirsche wenden sich um Rettung an die Heiligen
(Neot, Chat, Agidius und Blasius). Agidius, der Schutzpatron der Bettler wird
traditionell mit pfeildurchbohrter Hand dargestellt, die er vor eine gejagte
Hirschkuh hélt, um sie vor der Verfolgung durch den Gotenkdnig Wamba zu
beschiitzen. Das traditionelle irische Gebet >Faeth Fiada< (Des Rotwilds
Schrei) soll vom hl. Patrick verfaflt worden sein, als er selbst wunderbarer-

c . . 356
weise die Gestalt eines Hirsches annahm«.

Es ist allerdings

»die Fahigkeit des Einsiedlers, die Wildnis zu zahmen — die rebellische Natur
wieder unter menschliche Herrschaft zu bringen —, die seine Heiligkeit bewies.
Die wilden Vogel und Tiere, die in so vielen christlichen Legenden dem Hei-
ligen in seiner Klause Speise bringen, tun dies, weil der Heilige gut ist, nicht
weil die Tiere gut wiren«.”*’

Wenn die »Heiligen und Martyrer — Nachfolger des gemarterten Chris-
tus — « in die Einsamkeit der Wald-Wiiste flichen, »erscheint der innere
Feind, die Phantasien korperlicher Lust«, die »Versuchung« als »Versu-
che, den Heiligen« von seiner inneren Integritdt als Reprisentanz »des
gottlichen Geistes« zu trennen. Die Askesephantasien wimmeln von

354 Denn die Zahl Acht stehe fiir die Taufe, »Christus ist am siebten Tage der
Woche auferstanden; am achten beginnt der neue Aon seiner Kirche. So
wollte es die Patristik, so baute die alte Kirche die Taufkapelle als Okta-
gon«. Ebda. Vgl. Abb. 64.

355 Ebda. Vgl. Abb. 50 u. 51. Zur »Dornauszieherin« Diana vgl. Exkurs I.

356 Cartmill, a.a.O., S. 77.

357 Le Goff, a.a.0., S. 94.
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Verstiimmelungen der »Heiligen«< durch Feinde oder sich selbst und von
zerrissenen und wieder zusammengesetzten Korpern.

»Die Damonen bestehen aus Menschenteilen, die mit Teilen niederer Tiere
zusammengesetzt oder verschmolzen sind. Die tierische, unterhalb des Nabels
angesiedelte Natur des Menschen, die die Heiligen von sich abzutrennen
trachten, wird bei den Ddmonen deutlich sichtbar. Es gibt gewissermallen zwei
Moglichkeiten der Verminderung des menschlichen Korpers, eine heilige und
eine siindige. Der Mirtyrer verstimmelt sich, um von der Begierde nicht mehr
berithrt werden zu kénnen, in welcher Gestalt auch immer. Der Stinder 146t
sich beriihren, gibt der Begierde nach, 148t das Tier in sich zu Fleisch werden.
Das beiden Moglichkeiten Gemeinsame ist die Zertrennung des Korpers, ob er
sich nun in den Geist Gottes auflost oder mit Tierischem neu zusammen-
gestiickt wird.«**®

Der Hirsch ist auch »das gejagte Tier«, und in der mittelalterlichen
Allegorese der Jagd als Kampf Gut gegen Bose sind sich die Patristen
durchaus nicht immer einig, ob Jiger oder Gejagte gut oder bése sind.*>
Dass in der »ziellose[n] Wucherung« der zerrissenen Waldlandschaft
und ihrer Geisterwesen in Mathis »Griinewalds< »Versuchung des HI.
Antonius« (1512/15), in der »das Menschliche ins Tierische« und »das
Tierische ins Pflanzliche« iibergeht, ein Ddmon das Geweih eines »Drei-
enders« trigt, wo sowieso »Klauen [...] zu Wurzeln, Aste zu Geweihen«
werden,*® passt ins Bild. Hieronymus Bosch wird in seinen »Versu-
chungen« noch deutlicher. Da wird im Triptychon (um 1500) der »Ket-
zerbischof, »ein hohenpriesterlicher Magus«, durch Vierfingrigkeit als
Démon ausgewiesen, von einem »kapitale[n] Hirsch« im »Mantel eines
Kardinals« begleitet.%1 In der spdteren (»Madrider<) Version malt er
»Antonius« am Bachufer unter einer notdiirftig strohgedeckten »Baum-
hohle« sitzend, in Kontemplation versunken und so dem » Ansturm« ver-
dringter Begierden ausgesetzt.

»Bosch stellte dieses Grenzerlebnis durch die tiickische Verwandlung dar,
worin der Baumstamm iiberm Haupt des Eremiten sich zu dem Schédel eines
Hirsches auszuwachsen scheint, dessen weit ausgespreitetes Geweih das ganze
Mittelfeld beherrscht.«

358 Gendolla, Peter: Phantasien der Askese, S. 76f.

359 Vgl. Wyss, a.a.0., S. 174.

360 Gendolla, a.a.0., S. 87.

361 Fraenger, Wilhelm: Hieronymus Bosch, S. 405, vgl. Abb. 135.
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Der >innere Feind«: Das »UnbewuBte[]« wird als »Brunst des Hirsches
rege«:

»Ist doch der Hirsch seit alters her Symbol unbéndiger Geschlechtskraft und
Geschlechtsbegierde. Demgegeniiber ist der morsche Baumstamm als vegeta-
tives Gleichnis des Antonius zu betrachten, der durch freiwillentliche Abto-
tung des Trieb- und Sinnenlebens fiir die Welt erstarb, doch nun erlebt, daf3
ihm bei seinem Eintritt in die tiefste geistliche Versenkung ein Unwesen von
Wollust in die Krone steigt.«**

Der Hirsch als »Christus¢, als Attribut der Askese, als Attribut des Déa-
monischen, Symbol der Wollust, Held >erotischer Jagden<, exklusive
Beute des Herrschers und dessen Spiegelung als »Konig der Wélder«.
Was fiir die biirgerliche Wahrnehmung vollkommen widerspriichlich
oder »zerstiickelt« erscheint, entspricht einer »transzendent bestimmten
Ordnung der Welt«.”” Zumal die Zusammenhinge durchaus sichtbar
sind. Die Figur des Herrschers vereint >Potenz< und »Heiligkeit< in sich,
derer sie sich rituell per Jagd versichern kann. Ebenso bedeutet »As-
kesex, das »Tier zu toten«. Fiir diesen Akt braucht es allerdings die Exis-
tenz des >Tieres«.

In gewisser Weise geriert sich der Herrscher in seinem »forestis« als
Herr iiber Fruchtbarkeit und Geburt, als Neuschopfer. Mit der Ausrot-
tung der Raubtiere und der zumindest mittelbaren Vermehrung der be-
vorzugten Beute kommt es zu einer Neuordnung der Fauna. Der Herr-
scher »schafft« sich einen Raum, der seiner »Natur¢, seinem >vollen Kor-
per< gemil ist, mit (wiederkehrenden) Zeremonien, die seiner »Natur<
gemil sind. Die Neuordnung gehorcht nicht irgend gearteten >6kono-
mischen«< oder >rationalen< Grundsdtzen. Auch daraus resultieren sehr
viel spétere Klagen iiber die »Unvollkommenheit< und >Inkonsequenz<
derartiger Neuordnung des Waldes. Aber, der Forst ist die Schaffung
eines spezifischen Herrschaftsraumes (iiber die »duBere Natur<), dessen
sritueller< Zuschnitt spéter >rationalen< und >planerischen< Zugriffen, Re-
Formationen des Waldes, weichen kann.*** Zudem werden im deutsch-
sprachigen Raum, wo zwischen 1350 und 1500 die Fiirsten ein je »ei-
genes Inforestationsrecht bzw. landesherrliches Jagdregal« durchsetzen
und ab 1530 die Volksjagd vollstindig abgeschafft wird*® — offenbar ei-

362 Ebda., S. 304ff.

363 Sonntag, a.a.O., S. 76.

364 Und in dieser Weise werden retrospektiv immer wieder die kéniglichen
und fiirstlichen Bannwiélder als erste Naturschutzgebiete bezeichnet. Vgl.
Ausleitung.

365 Vgl. Spehr, a.a.0., S. 39.
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ne Reaktion auf die Bauernkriege —, in den Jagdordnungen bereits Be-
griffe wie »Schadentiere«, »Schad- und Raubwild«, »schadhafter Vo-
gel« ete. benutzt, also »alle sich vom Fleisch oder den Eiern anderer Tie-
re erndhrende und damit den Jagdertrag [bzw.] Viehbestand mindernde«
Tiere bezeichnet. Dazu zéhlen in Kursachsen Fiichse, Geier (=
Raubvogel), Luchse, und Wolfe, wihrend Baren zeitweise als Hochwild
gelten. In Bayern »sind ausdriicklich Wolfe, Béren, Luchse, Otter, Iltisse
und Wildkatzen genannt, in Tirol und Salzburg Béiren, Luchse, Wélfe,
in Braunschweig Fiichse, Luchse, Wolfe. Praktisch iiberall werden alle
Arten Rabenvogel und — mit Ausnahme von Falken, Habichten, Sper-
bern, wohl als »Jagdgehilfen< — Greifvogel (oft aber auch Sperlinge und
Finken) dazu gezdhlt.**® In den folgenden Jahrhunderten sind zumindest
ansatzweise bewusste Neuordnungen der Flora zu beobachten. Genauer:
Sowohl yErscheinungsbild« als auch Artenzusammensetzung und -anzahl
werden verdndert.

Zum einen gemiB des Hauptzwecks. Uberall dort, wo sie »nicht oh-
nehin vorhanden« sind, lassen schon »die karolingischen Fiirsten Walder
anlegen, um dort zu jagen«.’®’ Viele Forsten werden »so gestaltet, daf
man optimal darin jagen« kann. Es entstehen eingehegte Tiergérten,
»um den Wildbestand besser zu schiitzen«, bzw. um ihn aus anderen
Waldungen zusammenzutreiben, »bevor man ihn im Verlauf der gro3en
Jagdspektakel abschoBB«. Um das Fangen zu erleichtern, werden Hecken-
génge vor allem aus Hainbuchen geschaffen, durch die man die Beute-
tiere in Gruben, Netze, Schlingen oder Weiher treibt. Zunehmend lassen
die Grundherren Jagdschlgsser bauen, die oft Grundlage spéterer absolu-
tistischer GroBanlagen sind.”®®

Im Zusammenhang mit der Ubertragung vieler Forste in stidtischen
Besitz — hier ist der Verbrauch von Holz besonders hoch — kommt es
bereits im 14. Jahrhundert zu bewussten Griindungen von Kunstwildern,
dem »Tannensden«.’® Das als friihbiirgerlicher Akt, zunichst im Niirn-
berger Reichswald, wo 1368 der »Unternehmer« Peter Stromer erfolg-
reich »kiinstlich Kiefernsaat« ausbringt, weshalb dieses Verfahren stin-
dig wiederholt und von hier aus auch in andere Gegenden exportiert
wird. So Anfang des 15. Jahrhunderts in den Frankfurter Stadtwald oder

366 Vgl. Roosen, Rolf: Jagdsprachlicher Sachwortschatz. in gedruckten Lan-
des-, Polizei-, Jagd- und Forstverordnungen des 15. und 16. Jahrhunderts
— eine bibliographische, philologische und jagdhistorische Studie. Frank-
furt/M u.a.: Peter Lang 1993, S. 147ff.

367 Eine »Gewohnheit, die die Gonzaga und Este in Italien bis in die moderne
Zeit hinein und bis heute pflegen«; Fumagalli, a.a.O., S. 60.

368 Vgl. Kiister, Hansjorg: Geschichte des Waldes, S. 128.

369 Vgl. ebda., S. 129.
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im 16. Jahrhundert nach Mecklenburg und Oberschwaben, wo allerdings
Fichtensamen verwendet wird. Auch diese Schonungen werden »ge-
bannt«, die »forestarii« verbieten im Auftrag der Grundherren die Be-
weidung (vor allem durch Schafe und Ziegen) des jeweiligen »Geheges,
Sunders oder Sondergebietes« durch Einzdunen oder »Verkehrszei-
chen«.”” Solche Markierungszeichen, »Hege- oder Jagdsiulen« werden
ebenfalls fiir Jagdgebiete errichtet.””!

»Wie sich das Bild der Forsten wandelte, bestimmte der Grundherr. Die Fors-
ten entwickelten sich unterschiedlich — in Abhédngigkeit von Nutzung und Un-
terschutzstellung. Thr Aussehen wurde immer weniger durch natiirliche Para-
meter wie Klima und Boden bestimmt, sondern mehr und mehr durch die Nut-
zungsinteressen. Ganz allgemein nahm in den Forsten die Bedeutung des
Laubholzes ab. Nadelholz wurde wichtiger, wobei diese Entwicklung durch
Aussaat und Aufforstung unterstiitzt wurde. Forsten wurden immer mehr zu
Nadelwildern, wéahrend die als Niederwilder genutzten béuerlichen Geholze
von Laubbéumen bestanden blieben. Dieser Gegensatz pragte sich immer stir-
ker heraus, so dafl im 19. Jahrhundert sogar dariiber spekuliert wurde, ein
»Waldc« sei aus sprachlicher Sicht ein Laubwald, ein »Forst< ein Nadelwald.«

So stehe es im »Deutschen Worterbuch« der Grimms.*”?

»[KJennzeichnend fiir den Beginn einer Forstwirtschaft« aber ist das
Durchforsten, das Entfernen storenden Unterwuchses und des soge-
nannten »Schwach-« und »Stangenholzes«.’” Ziel ist es, die Wuchsbe-
dingungen der verbleibenden Jungbdume zu optimieren. Schon um 1300
verlangt Petrus de Crescentiis in seinem sich auf antike Grundlagen be-
rufenden Werk, »daB man, wo die Wilder zu dick stehen, die »unge-
schickten< Stamme aushauen solle, damit die anderen >desto bafl< und
yschoner werden zu jrem amptc, wie es in der spiteren deutschen Uber-
setzung heifit. Systematisch werden Durchforstungsmafnahmen im Be-
reich des heutigen Deutschland in den frithen Forstordnungen des 15.
und 16. Jahrhunderts verlangt, die sich auf Crescentiis beziehen.*™*

Wie schon angedeutet, nach spatantikem Verstiandnis ist der »salus,
»der Domanialwald, der in Gallien dem merowingischen Herrscher als
Rechtsnachfolger des romischen Kaisers zufiel«, fiir »jedermann« zur
Jagd und anderen Nutzungen frei. Frilhmittelalterliche »germanische[]

370 Ebda., S. 129ff.

371 Vgl. Roosen, a.a.0., S. 263.

372 Kiister, a.a.0., S. 131f.

373 Mantel, Kurt: Wald und Forst in der Geschichte. Ein Lehr- und Hand-
buch. Alfeld b. Hannover: Schaper 1990, S. 356.

374 Vgl. ebda.
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Rechtsordnungen« fithren dann zur »Patrimonialisierung«, binden diese
Nutzungen an den Besitz. So beim frinkischen und langobardischen
Konig, aber auch bei Fiirsten und anderen Grundherren. Im 8. Jahr-
hundert wird »der karolingische Herrscher der Eigentiimer des ausge-
dehntesten Forstbesitzes«, zum Besitzer »nicht nur des saltus, sondern
auch des herrenlosen, des 6den Landes, das schon die Merowinger sowie
andere Fiirsten innerhalb des Frankenreiches und auBerhalb seiner me-
rowingischen Grenzen einzuforsten begannen«.>”® Forstrecht- und hoheit
der friankischen Herrscher im 8./9. Jahrhundert gleichen denen der nor-
mannischen Herrscher Englands weitgehend (s.o.). Dieser Forstrechts-
import aus der Normandie entstammt zunéchst »expliziter oder implizi-
ter Verleihung seitens des karolingischen Konigs«, besitzen doch zu-
néchst die Herzoge der Normandie oder die Grafen von Anjou »die
Forsthoheit« nicht »als autogenes Recht«. Infolge des »Riickzugs der
Konigsgewalt aus seinem EinfluBbereich« wichst aber dem norman-
nischen Herrscher seit dem 10. Jahrhundert »eine vizekonigliche Stel-
lung zu«.’”® Sowohl hier als auch in Anjou wird eine »Monopolisie-
rung« der Forsthoheit »in der Hand der Fiirsten« durchgesetzt.*”’

In dieser Zeit kommt nicht nur das Lehnwesen, kommen auch die
»Genealogieng, die >Stammb&ume« auf.

»Das sind Abstammungsaufzeichnungen und oft -erfindungen, die sich dem
Ubergang von kognatischen auf agnatische Verwandtschaftskriterien verdan-
ken. Bis zu den Karolingern dominiert das kognatische System mit entspre-
chenden Rechtsformen, wie der Realteilung im Erbgang. Zeitgleich mit dem
Aufkommen des Lehnswesens beginnt im 9. und vor allem 10. Jahrhundert die
agnatische Verschiebung auf den Mannesstamm. Von nun an bilden sich die
»Geschlechter< heraus, meist benannt nach dem an Bedeutung gewinnenden
Zentrum ihrer Herrschaft, einer Burg, eines Guts usw.«*™®

Zwar bedeutet auch zuvor unter kognatischen Bedingungen »eine ge-
schickte Heiratspolitik«, wobei stets die Frau in die Familie der Mannes
»einheiratet«, fiir die »aufnehmende« Sippe einen materiellen und/oder
ideellen Zugewinn, eine Erweiterung des »Verwandtschaftskreises<, da-
mit der politisch enorm wichtigen Unterstlitzung. Zugleich aber bringen
die herkdmmlichen Sippen — konstituiert etwa iiber die »Verehrung vor-
nehmer Ahnen« — im hochmittelalterlichen Prozess von »Herrschafts-
bildung« und »Besitzsicherung« wachsende Probleme aufgrund »unkla-

375 Semmler, a.a.0., S. 144f.
376 Ebda., S. 140ff.

377 Ebda., S. 146f.
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rer Rang- und Erbfolge« und diversifizierter Verpflichtungen eines »ver-
heiratete[n] Mann[es]«, ndmlich mindestens gegeniiber der eigenen Sip-
pe, der seiner Gattin und der seiner Mutter, was hdufig zu Auseinan-
dersetzungen flihrt. Abhilfe soll hier die Herausbildung des »>Ge-
schlechts< bringen. »Das bedeutendste und am schérfsten ausgeprégte
»Geschlecht¢ sind die Karolinger selbst.« Deren »Organisationsmodell«
auf Basis einer »agnatische[n] Zentrierung um das Hausmeieramt« ist
gewissermalien eine Vorwegnahme des Adelsgeschlechts im Hochmit-
telalter und dessen agnatischer Tradierung von Amt und Besitz.’”’

Die Zentrierung auf ein »Geschlecht«, das der ménnlichen Linie,
und die Zentrierung der Waldungen zum Forst sind anscheinend struk-
turell verwandt. Beides schafft einen festgesetzten Rechtsraum, einen
vom jeweiligen »Adelsgeschlecht« genealogisch zuriickverfolg- und re-
klamierbaren Ort. Zudem: »Immer wieder zeigt sich ein enger geogra-
phischer Zusammenhang zwischen einer Burg, einem Schlof« — aber
auch »einem Kloster« — »einerseits und dem Forst andererseits. Manche
Forsten sind wohl erst nach der Errichtung der Bauten ihrer Besitzer
entstanden, doch meist wird das Gegenteil der Fall gewesen sein: Burg
und Kloster wurden im wilden Wald errichtet«, oft als Schenkung des
Konigs oder Kaisers — so habe Friedrich II. »zahlreiche Forsten« Ad-
ligen vermacht —, »ihre Besitzer erhielten auf diese Weise Land, koloni-
sierten und verwalteten, sicherten es«.*®

Christoph Spehr sieht »die Etablierung der Jagd als eigenstéindige[s]
soziale[s] Privileg und Attribut flirstlicher und kéniglicher Macht« um
1200 als »abgeschlossen«. Da im »deutschen Rechtsraum« der Wild-
bann »den Anspruch des Konigs auf Unterordnung und Waffenfolge der
Fiirsten« ausdriicke, betreiben ihrerseits »alle weltlichen und geistlichen
Fiirsten ihre eigene Inforestation«.”® Schon »der karolingische Herr-
scher« im 8. Jahrhundert, so Josef Semmler, habe es nicht vermocht,
seine Forsthoheit »zu exklusiver Jurisdiktion iiber die Forsten zu stei-
gern, noch sie in seiner Hand zu behalten. Seine Stellvertreter im zer-
fallenden Reich zogen sie Kraft ihres Amtes an sich; er selber und seine
Rechtsnachfolger statteten damit Abteien und Hochstifte aus«. Folge sei
die »Zersplitterung der Forsthoheit in einzelne determinierte Nutzungs-
rechte«. Ubrig bleibe im 10./11. Jahrhundert der »Wildbann als Jagd-
recht, Fisch- und Vogelfang, Aufsicht iiber Eichelmast, Weide, Holz-
einschlag und -verarbeitung, Imkerei, Schiirfen und Metallverhiittung
sowie Rodung«. Der Wildbann wird in Deutschland zum letztlich ko-

379 Vgl. ebda. , S. 35f.
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niglich verlichenen »Regal«, das bis zum 13. Jahrhundert »zum territo-
rialen Aufbau« der (geistlichen) Fiirstentiimer beitrdgt, insbesondere
dort, »wo das Hochstift oder das weltliche Lehen eine starke Position als
Grundherr besaen«. Demgegeniiber profitieren die franzdsischen Koni-
ge »als Grund- und Territorialherr[en]« zur gleichen Zeit enorm vom
normannischen Forstrecht.”® »Neben der herrschaftlichen Jagd exis-
tieren« in Westeuropa zundchst zwar auch »weiterhin Elemente der
Volksjagd auf Niederwild und Raubwild«. In England aber fiihrt die
»Charta de foresta« 1217 zur Restauration der alten Jagdrechte der
Grundbesitzer und bindet sie an ein bestimmtes Einkommen,383 1390
verschirft das »Staue Book« diese Bestimmungen unter Verweis auf
Land- und Vermogensbesitz mit dem strengen Verbot des »Gentlemen’s
Game«, »Deer, Hares nor Conies« zu jagen. In Italien beginnen die
»Signori« bzw. »Vollbiirger eine Stadt« das Jagdrecht fiir sich zu mo-
nopolisieren und »die besonders hartnédckigen Volksrechte auf freie Jagd
zurlickzudridngen«. Auch in den deutschen Fiirstentiimern verdridngen
bis Ende des 14. Jahrhunderts die Territorialherren tradierte konigliche
»Vorbehaltsrechte«, andererseits die »Volksjagden«, sichern sich die
Fiirsten die »Jagdhoheit« und verleihen dem niederen Adel das kosten-
pflichtige und vorbehaltliche »Jagdrecht«. Im Umkreis der Hofe entste-
hen die Gruppen der professionalen Jager und Wildhiiter.”

Eine Verwechslung mit modernen Naturschutzvorstellungen und
Zeitkonzepten, moglicherweise auch eine Synchronisierung scheint vor-
zuliegen, wenn Harrison meint, die konigliche Inforestation deklariere
den Wald »als unzuginglich fiir die Ubergriffe der Geschichte. Schon
der Raum der Geschichte muf3 eingeddmmt, beschrinkt, in Schach ge-
halten werden, und die gefraBige Welt der gesellschaftlichen Menschheit
mul} daran gehindert werden, das Land vollig ihren Zielen anzupas-
sen«.”® Herrschaftlicher Wald-Bann in der frithen Neuzeit ist als Ver-
such von Geschichts-Eindimmung nachvollziehbar, da sicher auch Re-
aktion auf gesellschaftliche Umbriiche und >Anmafungen<. Die mittel-
alterliche Inforestation hingegen schafft erst »Geschichte(, indem sie
»Null-Land< und auch das Wild als >res nullius<, als »herrenlose Sa-
che«®® dem >Nichts« entreifit, oder den Besitz niederer Stinde ein-
verleibt und >nobilitiert«. Diese »Geschichte« ist jedoch noch nicht linear,
sie folgt dem zyklischen Ritual. Erst gemif dieses Rituals kommt es zu
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einem >Stillstand< — der in Wiederholungen besteht, die aber nicht »blo-
Bes< Symbol, »kein Verweis auf anderes, sondern die Sache selbst«®’
sind, damit stets erneut »real< —, weil nichts verdndert werden darf; auBler
vom Herrscher oder in seinem Auftrag. Erst der geregelte Forst seit dem
spaten 18. Jahrhundert behauptet das Zugleich einer Transformation in
lineare Zeit — linearen Geschichtsverlauf, »Fortschritt« zur Disziplinie-
rung und exkludierenden »>Normalitdt« des Wuchsverhaltens — und einer
Transformation in »Unsterblichkeit< (das Herausnehmen aus der Ge-
schichte), weil die Bdume nicht mehr >sterbenc, sondern als »schlagreif<
geerntet werden, weil ein einheitliches Forstbild entsteht. >

Diese Disziplinierung und Optimierung entsteht woanders, im Be-
miihen, »den Lauf des [...] Lebens der Zahl zu unterwerfen, der gemein-
samen Wurzel monchischer Askese und kapitalistischer Produktion. Zu-
néchst in den Klostern also, wo die Glocke »achtmal in vierundzwanzig
Stunden« zum Gebet ruft. Askese nach Mall und Zahl unterliegt selbst
der MaBlosigkeit und verlangt eine permanente »Vervollkommnung
ihrer Ubungen«. Seit dem 12. Jahrhundert gibt es erste »Schlaguhren mit
Riderwerk« in Kl8stern, 200 Jahre spiter in Biirgerhaushalten.*® Martin
Burckhardt beschreibt die buchstéblich »dunkle« Herkunft der mecha-
nischen Uhr als »Wechselbalg«, als »Apokryphe der Geschichte« im
wsaeculum obscurum«. Sie wird von der Forschung gleichwohl ver-
suchsweise dem Archidiakon Pacificus von Verona (gest. 846), Gerbert
von Aurillac (ca. 945-1002), schlieflich dem Abt Wilhelm von Hirsau
(gest. 1091) zugeschrieben. Fiir Gerbert, der nach Kontakten mit arabi-
scher Kultur in Spanien arabische Ziffern in die okzidentale Mathematik
brachte, neue Musiknotationen erwirkte und als Silvester II. erster fréin-
kischer Papst wird, sei das denkbar, da der sich mit Uhren und astrono-
mischen Geréten befasst habe — zumal sich diese frithmittelalterlich-un-
typische »faustische« Legende vom Teufelspakt um ihn ranke. Immer-
hin aber sei »die Geburt der Maschine« — in Uhr und Orgel — im Mittel-
alter kein »niichternes Ding«, sondern fast noch in einem »ftrithen, ani-
mistischen Stadium: ein beseeltes Ding. Halb Tier, halb Maschine«.*
Trotzdem ein »Zeitri«,””' denn die »Zeit, die bislang durch die Finger
rann, wird gewissermaflen handgreiflich: zur kleinen Miinze«, damit
aber auch »Zahlenkontinuum[]« und derart abstrahiert und transzendiert
zur »Himmelsuhr«, dem »gigantischen Raderwerk« der Ideen. Was wie-

387 Sonntag, a.a.O., S. 77.

388 Vgl. Kap. Das Verschwinden von Werden und Vergehen.

389 Vgl. Wyss, Stephan, a.a.O., S. 206.

390 Burckhardt, Martin: Metamorphosen von Raum und Zeit, S. 45ff.
391 Ebda,, S. 51.
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derum einen »Wandel der Gestalt« bedeute, sei doch der transzendierte
Zeitbegriff nun nicht mehr »Kreisfigur«, vielmehr »zur reinen Anschau-
ung«, zur »Linie begradigt, genauer, zu einem Vektor, der in die Zukunft
pfeilt«, geworden.*”

»Mechanische Taschenuhren, die dem biirgerlichen Individuum die Verfiigung
iiber die Zeit unmittelbar in die Hand geben, kommen in der Reformationszeit
zu Beginn des 16. Jahrhunderts in Mode. Unmittelbar bevor die Wissenschaft
mit Galileo Galilei erstmals beginnt, von sozialen Bediirfnissen unabhéngig
prozesshaftes Geschehen in der Natur zu messen, [...] um ihrer vermittels einer
Norm habhaft zu werden; [was] in der Behauptung einer absoluten Zeit durch
Isaac Newton gipfelte.«*”

Dieser rein mathematische, homogene und von allem unabhéngige Zeit-
fluss ist im mittelalterlichen Forst noch undenkbar. Hier ist alles abhén-
gig vom Herrscher und seiner »Natur«. Gleichwohl ist der Forst von Be-
ginn an eine >Korporation< (und damit im historischen Prozess »ratio-
nalisierbar<) und in der Renaissance kommt es buchstiblich zur Wieder-
geburt des mathematisch-geometrischen Korperkanons, im Absolutis-
mus zur Zentralisierung/Totalisierung des mathematischen Zugiffs im
»Herrschersubjekt«.

Forst ist offenbar der Wald als Kénigs-Korper.*** Wenn der Staat als
»corpus mysticum« der Leib ist, mit dem der Konig »verméhlt¢, dessen
sHaupt« er ist,™> gehért dann nicht der Forst zu seinem eigenen mys-
tischen Leib, da er (anders als Hof, Staat) allein zu seiner Natur gehort,
was hier exklusiv mit der Souverénitit der Jagd bezeichnet, ritualisiert
wird? Der Forst also als ménnlicher Korper (und ménnliche Korpo-
ration, die schon daher eigenen Gesetzen gehorcht)? Zumal hier das
zweitwichtigste »Blutritual« auch zur Vorbereitung des wichtigsten,
dem Krieg, dient und zugleich der Ordnung der Hierarchien im »Staat
im Staate«,””® wobei das wichtigste Beutetier der Hirsch ist. Zugleich ist
die Jagd rituelle Wiederkehr der Eroberung und Unterwerfung der Wild-
nis durch den »Allerwildeste[n]«, der einzig diese »zivilisierende Kraft«
besitzt.”’ Ist das nicht doch eine gewaltformige >Vermihlungs, die ihn
zum Oberhaupt einer Wildnis macht, die so nicht sein >eigener< Koérper
ist, aber der, den er unumschrinkt besitzt? Das ldsst sich hier letztlich

392 Ebda., S. 60f.

393 Wyss, a.a.0.

394 Bzw. Fiirsten-Korper.

395 Vgl. Kantorowicz, a.a.0., S. 226.
396 Schama, a.a.0., S. 163f.

397 Vgl. Harrison, a.a.O., S. 96.
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nicht entscheiden.®® Schon, weil »der >politische Korper« des Konigs
kein[em] kohérente[n], einheitliche[n] Konzept« im »Abendland« folgt,
sondern in »viele[n] Versionen« auftaucht.* So ist die englische Kons-
truktion des »Fiirsten als corporation sole, als Einmann-Korperschaft,
ein[] hybride[r] Begriff komplizierter Abstammung, der den auch vom
Parlament représentierten >politischen Korper« in sich schloB«, ebenso
»eine[] Reihe von Konigen in der Zeit« bezeichnet, kontinental unbe-
kannt.*”’

Im 16. Jahrhundert ist der Konig in England Queen Elizabeth I. (und
vorher Mary 1.). Dass der Forst auch zu ihrer Natur gehort, entspricht
ihrem unsterblichen, ménnlich definierten >politischen Korper, der un-
trennbar mit ihrem >natiirlichen Koérper< verbunden ist, dessen Schwiche
aber authebt.

Elizabeth erscheint in ihrem Forst als »Herrin der Jagds, portraitiert
als solche in George Turbeviles »Booke of Hunting«, wo ihr ein Jager
die Losung des zu jagenden Hirschen présentiert (S. 95) und ihr spéter
neben dem auf dem Riicken liegenden Hirsch das Weidmesser reicht
(»The Queen at the kill«, S. 133).*"" Thr stehen die besten Stiicke des
Hirsches — Zunge, Hoden, Mastdarm — zu. Zeichen ihrer Macht und Po-
tenz, wie beim ménnlichen Herrscher, zumal dann, wenn sie explizit als
»Jungfrau« regiert? Auch wenn der Ephesos-Kult hier sicher unbekannt
ist, erscheint das doch als eine historische Ironie. Aber, Elizabeth ist,
auch wenn die Konigswiirde ménnlich ist, stets Konig und Konigin in
einer Figur, ihre Weiblichkeit dient oft ideologischem, politischem Kal-
kiil.*”? So im umfangreichen und vielschichtigen Kult um sie als >jung-
frauliche Konigin¢, der in ihren letzten Regierungsjahren bis zur Ent-
wicklung einer »sdkularisierten Jungfrau Maria« geht, deren Gatte das
Kénigreich sei;*™ offenbar eine >Josefs-Ehe<. Was liegt da niher als —
auf der anderen Seite des Zuschreibungsspektrums — die »Herrin der
Jagd« als »Diana< zu verehren? Edgar Wind vermutet dahinter, wie schon

398 Zu den Schwierigkeiten — schon infolge historischer Unterschiede — ein-
deutige Zuschreibung >weiblicher< und »ménnlicher« Eigenschaften vorzu-
finden vgl. Kap. »Weiblicher Wald< — >méannlicher Wald«.

399 Weil, Rachel: Der konigliche Leib, sein Geschlecht und die Konstruktion
der Monarchie, in Schulte, Regina (Hg.): Der Korper der Konigin, S. 103.

400 Vgl. Kantorowicz, a.a.O., S. 44, Weil, a.a.0., S. 102.

401 Vgl. Strong, Roy C.: Portraits of Queen Elizabeth I, S. 122f.

402 Vgl. Weil, Rachel: Der konigliche Leib, sein Geschlecht und die Kons-
truktion der Monarchie, in Schulte, Regina (Hg.): Der Korper der Koni-
gin, S. 104.

403 Vgl. Schulte, Regina: Der Korper der Konigin, in: Ebda., S. 14f.
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bei Diane de Poitiers, einen maskierten Venus-Kult.*** Strong erklirt

zwar ein Portait »Elizabeth as Diana at Hatfield« als falsche Zuschrei-
bung,” hat dafiir aber einen satirischen Stich Pieter van de Heydens
(1585) im Katalog, der Elizabeth als Diana tiber den Papst Gregor XIII.
zu Gericht sitzen lasst.*®

John Manwoods eingangs erwihnte »Abhandlung iiber die Gesetze
des Forstes« erscheint 17 Jahre nach Turbeviles 1575 veroffentlichter
Jagdbuch-Huldigung der Konigin, also in der Endphase ihrer Regent-
schaft. In weiten Teilen ist Manwoods Text die Beschreibung eines Sys-
tems,

»das nur auf dem Papier existierte. Er [...] nahm an, daf} in vergangenen Jahr-
hunderten die Vorschriften der Forstgesetze rigoros durchgesetzt worden und
erst in neuester Zeit in Vergessenheit geraten seien«.

Auch, wenn davon nach Schama keine Rede sein 1<ann,407 stellt sich
doch die Frage, ob Manwoods Auffassung nicht auf den j>natiirlichen
Korper« der Regentin abzielen. So schildert Louis Montrose das »elisa-
bethanische Regime« auch als 40 Jahre wihrende »Herausforderung [...]
zu gewihrleisten, dass das Prestige der Konigin nicht durch ihr Ge-

404 Er verweist dazu auf einen Stich Crispin van de Passes (1592 nach einem
Portrait Isaac Olivers), dessen Inschrift sich »eindeutig auf Vergils Vers«
beziehe: »Virgins os habitumque geris, divina virago«. Desgleichen auf
den Holzschnitt Edmund Spensers im »Shepheardes Calender« (1579),
der anspiele auf die Begegnung des Aeneas mit seiner Mutter Venus, die
ihm als eine »der Jungfrauen Dianas« erscheint, »mit welch gottlicher Er-
scheinung Hobbinoll Elizas Vortrefflichkeit vergleicht«, wie es im »Ca-
lender« heiflit; Wind, a.a.O., S. 94f.; vgl. Strong, a.a.0., S. 125, W. 14 u.
S. 124: »Elizabeth is hymned as Venus-Virgo crowned with flowers and
attended by the Graces, Muses and other nymphs«.

405 A.a.0., S. 48. Vielmehr handele es sich um eine »version of a Nether-
landish allegorical piece attributed to Frans Floris or Martin de Vos«. Die
meisten Falschzuschreibungen stammten aus dem 18. Jahrhundert, »when
almost any elaborately attired sixteenth-century English court lady was re-
named Queen Elizabeth.

406 Vgl. ebda., S. 112, E. 14. Der Stich adaptiere Tizians »Diana und Callis-
to«. Elizabeth-Diana wird flankiert von den Figurinen der Provinzen Hol-
land, Gelderland, Zeeland und Friesland. Die allegorischen Gestalten von
Zeit und Wahrheit entschleiern den Papst, der einige Eier ausbriitet. [hnen
entschliipfen der Drache (sein Wappen), die Inquisition, das St. Bartho-
lomaus-Massaker, das Attentat auf Wilhelm von Oranien. Weil es sich um
einen hollédndischen Druck handele, verkorpere er eine Heftigkeit, die in
englischen Elizabeth-Portraits kaum anzutreffen sei (vgl. ebda., S. 109).

407 Vgl. Schama, a.a.O., S. 165.
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schlecht beeintrichtigt wurde«.*” Das vor allem gegeniiber der auslin-
dischen Konkurrenz, die — nach >salischem Recht< — Regentinnen nur als
Gattinnen oder Miitter zulassen.*” Aber in den letzten 15 Jahren ihrer
sogenannten »zweite[n] Regentschaft« auch innenpolitisch. So zwingen
»potentiell destabilisierende« Faktoren wie politische und religiose Aus-
einandersetzung sowie eine wachsende »sozio-okonomische Unzufrie-
denheit« beim Regime zu Konsolidierungsbemiihungen gegeniiber der
Bevolkerung, so in Darstellungen Elizabeths »als Ausnahme von hin-
derlichen Geschlechternormen [...], deren unverletzliche Sexualitdt und
selbstaufopfernde miitterliche Sorge eine quasi sakramentale Quelle der
nationalen Wohlfahrt« sei.*' Insbesondere nach dem Tod der Monar-
chin kursieren Erzdhlungen, die »sich durch eine ebenso durchgéngige
wie beildufige Misogynie« auszeichnen, iiber die »ziigellose Unkeusch-
heit« der »Jungfrau« und den Verfall hinter den Masken.*"!

Moglich ist demnach, dass Manwood Elizabeth-Diana implizit fiir
den vorgeblichen Verfall der Forst-Ordnung verantwortlich macht. Die
Figur der »Jagdgoéttin« ist anderweitig ldngst — so sie denn nicht fiir in-
quisitorische Zuschreibungen herhélt — ikonographisch in eine dienende
Funktion gepresst.

Exkurs |I: Diana im Blumentopf

Die Béandigung des Schrecknisses der Natur erscheint als Umkehrung ei-
nes Gewaltverhiltnisses. Die Einnahme der unberiihrten bzw. >gefalle-
nen< Natur erschlieft sich tiber den Wechsel des Paradigmas von der un-
gebundenen >Herrin der Natur< zum abhéngigen Ausfithrungsorgan ihrer
Okkupanten.

yDianac¢ ist bei Lucas Cranach d.A. zur »Dornauszieherin« (1530)
geworden.*? Sie sitzt auf einem Hirschen, wie Eva< auf der Zeichnung
aus dem selben Jahr. Was hier Kennzeichen des »>Paradieses< vor dem
yFall< ist, wird bei »Diana« Kennzeichen seiner Reetablierung durch As-
kese. Sie zieht den >tddlichen Stachel des Begehrens¢, den sich das »>siin-
dige Urpaar« eingetreten hatte, aus ihrem eigenen Fleisch. Und das Tier,
der Hirsch liegt unter ihr, »besessen vom Menschen«: Wiederherstellung

408 Montrose, Louis: Elizabeth hinter dem Spiegel: Die Ein-Bildung der zwei
Koérper der Konigin, in Schulte, Regina (Hg.): Der Kérper der Konigin, S.
95.

409 Vgl. Weil, in: Ebda., S. 101.

410 Vgl. Montrose, a.a.0., S. 83f.

411 Vgl. ebda., S. 96f.

412 Vgl. Wyss, a.a.0., S. 175, vgl. Abb. 12, S. 244.
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der »paradiesische[n] Ordnung«, die »das Tier in die Schranken« weist,
»wo es so heisst, wie der Mann es nennen will«.*"® So steht es in Ge-
nesis 2,19. Erst werden die Tiere geschaffen, dann das Weib — als Gehil-
fin.

»Wie Gerasimos/Hironymus« ziehe »>Diana< den Stachel, schreibt
Wyss.*'* Das ist nicht richtig, denn der zieht den Dorn dem Léwen aus,
um das >Tier< zu zdhmen. >Diana< zdhmt sich selbst, indem sie den
Dorn, »der das Fleisch wild gemacht hat« entfernt, sie schafft sich als
aktive Figur ab (und unterwirft das Tier in sich). Selbstdisziplinierung
und Unterordnung der ehedem wilden Jungfrau, die niemandem Unter-
tan ist, zur Jungfrau gemif des reformatorischen Programms. Sie wird
»flankiert vom Schiitzen Apoll« dem »Antitypus zum Siindenfall, d[er]
heidnische[n] Allegorie auf die christliche Erlijsung«,415 der den Pfeil
auf dem gespannten Bogen liegen hat.

»Dianac hat ihre Waffen, »virginis arma, wie Vergil sagt«,*'® — ganz
offensichtlich mit dem Ausziehen des Dorns — an »Apoll« abgetreten.
Der Unterwerfung des Tiers geschieht mittels dieses Dorns. Er

»wird zum Pfeil des Jagers, der Sog des Triebes zum Druck des Asketen auf
das Fleisch. Dem Lowen des Hieronymus ist der Hirsch Cranachs verschwis-
tert. Was der Lowe dem antiken Asketen, ist der Hirsch dem deutschen Jéger;
hatte Herakles sein Haupt mit der leuchtenden Mahne des nemeischen Lowen
geschmiickt, so schmiickt Cranach das Haupt seines Kardinals mit der leuch-

tenden Hirschhorntrophie«.*'’

Dieser Kardinal ist Albrecht von Brandenburg, den Cranach 1526 als
»heilige[n] Hieronymus im Gehduse« malt. Dieser asketische »Hirsch-
konig«, thront im Arbeitszimmer unter einem Leuchter aus Hirschge-
weih, der »im Bild [...] auratisch den Mann« gloriﬁzier‘[,418 der einen
Rehbock, einen Biber, den gezdhmten Lowen, eine Fasanenfamilie, Reb-
hiihner, einen Papagei, einen furchtsamen Hasen unter sich hat. Der Pa-
pagei dient dem Christentum als Sinnbild der »unbefleckten Empfangnis
Mariens«, er kann »Ave« sagen »wie der Engel«, und dieses »Ave« ist
Umkehrung von »Evac, also »die Erlosungstat Mariens«.*'> Die Reb-
hithner sind »iiberwundene Begierde«, nach antikem Verstidndnis emp-

413 Ebda.

414 Vgl. ebda.

415 Ebda.

416 Wind, a.a.0., S. 95.

417 Wyss, a.a.0.

418 Ebda., S. 208, vgl. Abb. 65.
419 Ebda., S. 92.
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fangen sie »durch die Luft«, ebenso Marienvogel, weil die Jungen im-
mer zur Mutter fanden. Der Rehbock gilt — im Gegensatz zum Hirsch —
als »monogam<<.420 Der Biber erscheint als »castratio«, Sinnbild des As-
keten, der sich lieber selbst entmannt, als der Versuchung nachzugeben.
Das anscheinend infolge eines Irrtums im »Physiologus«, der erzéhlt,
ein Biber habe sich selbst die Hoden abgebissen, um den Jégern nach
seinem >Bibergeil« zu entkommen und sei darauthin sanft und friedfertig
geworden.**!

Cranach ist hier Experte — iiber Leben und Tod. Er ist Apotheker und
Jager.*” Leidenschaftlicher Jéger ist auch Kardinal Albrecht. In seinem
»Gehiduse« dient das versammelte Bestiarium als Berufungsinstanz fiir
»die Hierarchie eines christlich gottgewollten Geschlechtslebens«: der
aufopferungsvoll enthaltsame Biber, der monogame Rehbock, die Fasa-
nenfamilie.*”® Hier ist kein Ringen mehr, wie im »Heiligen Hieronymus
als Biisser in der Wildnis« (1525). Der Kampf mit der Wildnis ist ge-
wonnen. Apoll und Diana weisen den Weg:

»Das Fleisch, das den Asketen bedréngt, bringt der Jiger am Tier zum
Schweigen. Nicht die jungfriuliche Diana allein betreibt das Geschift der Er-
16sung, sondern sie im Verband mit dem machtvollen Apoll, der den Dorn in
die Sehne spannt, um ihn gegen die Kreatur zu schiessen, die ihn bedréngt,
ihresgleichen zu sein. Der Pfeil ist die machtvolle und tddliche Penetranz des
jungfraulichen Mannes; der Asket hat Erlésung von seinem quédlenden
Waunsch in der Riistung gegen andere gefunden.«***

Beide halten sich die Natur von Leibe. Fiir »Dianac ist es eine Selbst-
distanzierung.

Distanzierung und Selbstdistanzierung als Maximen einer neuen,
biirgerlichen Gesellschaftsordnung. Bei Francis Bacon fungiert »die
keusche Ehe [...] als Ordnungsfaktor«. Thr Zweck sei »nicht allein die
Fortpflanzung, sondern ebenso die Disziplinierung der Leidenschaften«
und Sinne. Ein Absehen vom Fleisch, »Herrschaft und Kontrolle«, die
desgleichen in der Wissenschaft zu gelten haben, sei doch auch hier das
Streben nach Befriedigung »lasterhaft und unproduktive,* ein derarti-

420 Ebda., S. 201f.

421 Vgl. ebda., S. 46.

422 Vgl. ebda., S. 44f.

423 Vgl. ebda., S. 202.

424 Ebda., S. 175.

425 Braun/Kremer: Asketischer Eros, S. 13f.
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ges Wissen »nichts als eine Kurtisane, die nur dem Vergniigen und nicht
der Fruchtbarkeit und Fortpflanzung diente.**°

»Das unfruchtbare Gliick aus Erkenntnis ist lasziv fiir Bacon wie fiir
Luther«, notieren Horkheimer/Adorno dazu. Thnen komme es »auf >ope-
ration«, das wirksame Verfahren« an — und: »Es soll kein Geheimnis ge-
ben, aber auch nicht den Wunsch nach seiner Offenbarung.«**” Um die
Durchsetzung eines distanzierten Naturverhiltnisses geht es, per Induk-
tion und Experiment, »d.h. sich mit Natur zu befassen, ohne sich darin
zu verlieren oder durch die Beriihrung mit ihr schuldig zu werden«.
Denn die Natur ist weiblich gedacht und das Verhéltnis zu ihr ist wie das
»zur Frau [...] ein Gewaltverhiltnis«. Die Konsequenz ist also eine »Ehe
zwischen Verstand und Natur«.**®

In Bacons Staat »Nova Atlantis« ist das Volk derart keusch, dass es
»Jungfrau der Welt« genannt werden konne.*” Eine »Jungfrau der
Welt«, die im Herrschaftsinstitut der keuschen Ehe diszipliniert und dis-
tanziert zur wohlverstandenen Fruchtbarkeit gebracht wird, prasentiert
ein anderer Grofbdndiger der Natur, Carl von Linné. Damit zuriick zur
ehemaligen »Herrin der Tiere< und »Géttin der Fruchtbarkeit<.

Das Titelbild zu Linnés 1746 erschienener »Fauna Svevica« zeigt
Diana als Frau ohne Unterleib.

»Nicht zufdllig hat Linné als Titelbild fiir seine Fauna Svevica, in der er erst-
mals fiir die Integration des Menschen in die Klasse der VierfiiBller eintritt, das
uralte Fruchtbarkeitssymbol der vielbriistigen Diana von Ephesos gewihlt.«**°

Als des Riétsels Losung, was das Bindeglied zwischen Mensch und Tier
ausmache, erkannte er die weiblichen Briiste. Allerdings {ibersiecht
Schiebinger, dass die jreale« »Diana von Ephesos«, obwohl sie im
17./18. Jahrhundert so dargestellt (und auch spéter so verstanden) wird,
eben nicht vielbriistig ist, sondern mit den Hoden der geopferten Stiere
behingt.**! Darauf aber kommt es an. Zwar geht — so ist anzunehmen —
auch Linné von der Vielbriistigkeit der Diana-Figuren aus, real aber

426 Bacon, Francis: Valerius Terminus. Von der Interpretation der Natur; zit.
n. ebda.

427 Horkheimer/Adorno: Dialektik der Aufklarung, S. 10f.

428 Braun/Kremer, a.a.0., S. 6f.

429 Vgl. ebda., S. 13.

430 Schiebinger, Londa: Am Busen der Natur, S. 90.

431 Dass es sich um Stierhoden handelt, hat Gérard Seiterle nachgewiesen und
das Ritsel ihrer »Vielbriistigkeit« damit gelost. Vgl. Seiterle: Artemis —
Die groBe Gottin von Ephesos, in: Antike Welt, 10 (1979), Heft 3, S. 3-
14.
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wird hier eine »Grole Gotting, der in der Vorzeit fleischliche Zeichen
ménnlicher Kraft und Potenz geopfert werden, zur bloB reproduzie-
renden »Néhrmutter«. Aus den angeeigneten Hoden werden Briiste.

Braun/Kremer zeigen dieselbe Illustration einer stillenden >Frau
Welt« — »Sein Saugmutter ist die Erden«, »Emblema Il« aus Michael
Maiers alchemistischem Lehrbuch »Atalanta Fugiens« (1618) —, wie
Schiebinger,432 sie zeigen aber auch den Zusammenhang, »Emblema I«.
Hier wird der »Alchemist als Erzeuger und Gebérer vorgestellt, woge-
gen die Frau bzw. die Erde zur Nahrmutter reduziert ist«.*”* Schiebinger
zeigt eine weitere zeitgendssische Illustration der Natur als Jungfrau, de-
ren Nacktheit »die Schlichtheit ihres Wesens« dokumentiere, umgeben
von Hirsch und Lowe als »Keuschheitssymbol«, sowie einer vielbriis-
tigen Dianastatue. Aus den Briisten der Jungfrau rinnt Muttermilch.***
Eine Art >Maria lactans< also. »Das ganze Mittelalter hindurch verehrten
die Glaubigen in kleinen Phiolen die Milch der Jungfrau Maria als Heil-
balsam, Symbol der Gnade und ewiges Mysterium.« Das aber wegen der
»Jungfraulichkeit«, wie Schiebinger selbst schreibt, weil »Maria nie die
mit der Geburt assoziierten Liiste und Schmerzen (Menstruation, Se-
xualverkehr, Schwangerschaft oder Wehen) — ausgenommen das Stil-
len« — erlebt habe, weshalb sie auch die »metaphysische Verkorperung
der miitterlich-nihrenden Kirche« sei.**’

Derartige Bildproduktionen geschehen auch in polemischer Absicht,
so in England anldsslich der Verméhlung Marys, der katholischen Toch-
ter Heinrich VIIL., mit dem Habsburgerprinzen Philipp: »Laut David
Loades zirkulierten wiahrend Marys Regentschaft >krude Holzschnitte
[...], die [Mary als] vielbriistige Konigin portraitierten, die Bischofe,
Priester und Spanier siugte<.«*® Sie nihrt die Feinde an ihrem Busen.
Auch die »Sapentia<**’ hat eine entscheidende Eigenschaft: Die weibli-
che Figurine séugt die Philosophen mit Weisheit, aber die Frau selbst
denkt nicht. Thre Personifikation in der Allegorie korreliert mit der Ver-
drangung des weiblichen Subjekts. Die Frau in der Allegorie wird als
bloBer Hilfs-Kérper zur starren Systemstiitze.*® Hier wie da wird nicht
Aktivitdt, sondern passive Reproduktionsleistung thematisiert.

Beim Begriinder der neuzeitlichen botanischen Nomenklatur geht es
noch weiter:

432 Vgl. Schiebinger, a.a.0.., S. 91, Abb. 2.2.

433 Braun/Kremer, a.a.0., S. 8f.

434 Vgl. Schiebinger, a.a.0., S. 92.

435 Ebda., S. 93.

436 Montrose, a.a.0., S. 82 u. 74.

437 Vgl. Schiebinger, a.a.0., S. 96.

438 Vgl. Weigel: Topographie der Geschlechter, S. 168ff.
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»Linnés Diana ragt nur zur Hélfte aus der fruchtbaren Erde und zeigt dem Be-
trachter ihren Mutterleib, das Zentrum des Lebens, und ihre ndhrenden Briiste.
In dieser klassischen Darstellung ist ihre sonderbar eingezwingt untere Kor-
perhélfte umgeben von Symbolen der Fruchtbarkeit (Bienen, Eicheln, Stieren,
Krebsen) und der Keuschheit (Hirschen, Lowen, Rosen). lhre hingenden,
milchgefiillten Briiste versinnbildlichen die lebensspendende Kraft der Natur,
der Mutter und Amme alles Lebenden.«**’

Wo aber befindet sich die »fruchtbare Erde«, in die Diana so »sonderbar
eingezwingt« ist? Sie steckt mitsamt der Goéttin in einem Rokoko-Kii-
bel. Diese Diana ist also mitnichten mit dem tatséchlichen Erdboden
selbst verbunden, sondern ausdriicklich entfernt von ihm in einer Art
kunstvoll verziertem Blumentopf. Sie ist kultiviert wie eine aus der Na-
tur selektierte Pflanze. Aus dem ehedem Ungebundenheit bedeutenden
Begriff »Jungfriulichkeit« ist Keuschheit geworden. Allerdings nicht im
Sinne voélliger Entsagung, sondern als abhingige, lustfreie Reproduk-
tionsrolle innerhalb ménnlich gesteuerter Fortpflanzung. Diana prisen-
tiert ihren fruchtbaren Mutterleib, nicht aber ihren Unterleib. Thr Ge-
schlecht ist verschwunden, dem Blick fiir immer entzogen, verborgen in
der dunklen Erde. Von ihm bleibt nur eine dunkle Ahnung. Aber es ist
(so) auch kultiviert (im Kiibel), und wenn es noch benétigt wird, dann
nur innerhalb dieser Schranken. Paradigmenwechsel auch der patriar-
chalen Auffassung des (Natur-)Geheimnisses: Vom unerkldrlichen, of-
fensiven, abgriindigen Schrecknis zu dem, was man nicht sehen darf und
woriiber man nicht spricht. Das Geschlecht der Diana (der Natur, der
Frau) ist nicht nur den Blicken der Offentlichkeit entzogen, sondern
auch ihrem eigenen Blick, ihrer Handlungskompetenz, dem »Gebrauch«
nach ihrem eigenen Willen. Das Wissen um die vormalige Macht ihres
Geschlechts geraten in Vergessenheit. Sein »Gebrauch« geschieht nur
noch nach den MafBgaben und Wiinschen ihres neuen Herren. Seine
Gedanken werden zu den ihrigen.

Der présentierte fruchtbare Mutterleib ist nur noch eine nach den
Naturgesetzen (denen sich die ehemalige Herrin nun zu beugen hat)
funktionierende Gebdrmaschine: Gefdl zur Aufnahme und Austragung
des befruchtenden ménnlichen Samens. Die zwei Paar Briiste dienen der
ndhrenden Aufzucht der dann in die Welt gebrachten mannlichen Frucht.
Sie ist nun ausfiihrendes Organ des Vaters — zumal des himmlischen,
dessen gottlicher Geist als Stern iiber ihr schwebt, dessen Strahlen sie
treffen, endlich erleuchten.

439 Schiebinger, a.a.0., S. 91.
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Abb. 9: Titelbild zu Linnés ,, Fauna Svevica“, 1746

Die ehemals autonome Natur reproduziert nur noch. Nichts anderes ist
mehr moglich. Die »Herrin der Tiere< und der Vegetation streift nicht
mehr umher nach eigenem Willen. Sie ist gefangen. Im Blumentopf.
Sklavin des kultivierenden Gértners. Des Demiurgen, der vorgefundenes
Material zum Kunstwerk gestaltet. Und nur in dieser Gestalt ist das
vorgefundene Material statthaft, ist Natur akzeptiert. Auch die »Herrin
der Natur< ist vorgefundenes Material; auf der Ebene des zu transfor-
mierenden Sinnbilds. Das gebdndigte Schrecknis wird zum Spiegel der
Erhabenheit des Bindigers. Der hilt sie ebenso gefangen in seiner
Erkenntnis ihrer Gesetze. Indem er so ihr Geheimnis enttarnt, unterwirft
er sie seinem Willen.
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»Die Aufklarung verhélt sich zu den Dingen wie der Diktator zu den Men-
schen. Er kennt sie, insofern er sie manipulieren kann. Der Mann der Wissen-
schaft kennt die Dinge, insofern er sie machen kann. Dadurch wird ihr An sich
Fiir ihn. In der Verwandlung enthiillt sich das Wesen der Dinge immer mehr
als je dasselbe, als Substrat von Herrschaft. Diese Identitdt konstituiert die
Einheit der Natur. Sie so wenig wie die Einheit des Subjekts war von der ma-

gischen Beschwdrung vorausgesetzt.«**’

Francis Bacon dringt tief in den Schof3 der Natur ein, um dort die Ma-
schine zu finden.*"' Der Bindiger Linné geht diesen Weg konsequent
weiter und entdeckt die Herrschaftsmaschinerie Sexualitét. Die Sexuali-
sierung der Pflanzen ist eine Erfiillung des asketischen Eros. Sie bringt
die Ordnung der gesellschaftlichen Geschlechterhierarchie ins zuvor Un-
geordnete, Unbéndige.

Das folgt den von Foucault beschriebenen Transformationen von
Herrschaft und Symbolik, von der Herrschaft iiber den Tod zur Herr-
schaft iiber das Leben, von der Macht des Blutes oder des Gebliites
(vom >Adelsgeschlecht« zum »>biologischen Geschlecht<) zur Analytik
des Sexes. Der Wandel zur >politischen Technologie des Lebens< wird
aber auch an anderer Stelle deutlich: in der Transformation des Straf-
systems. Und hier ist eine strukturelle Ubereinstimmung im Umgang mit
dem Forst nicht zu iibersehen.

Forst Il: Der Wald als absolutistische
Staats-Maschine

»[Die] politische Besetzung des Korpers ist mittels komplexer und wech-
selseitiger Beziehungen an seine 6konomische Nutzung gebunden; zu einem
Gutteil ist der Korper als Produktionskraft von Macht- und Herrschaftsbe-
ziehungen besetzt; auf der anderen Seite ist seine Konstituierung als Arbeits-
kraft nur innerhalb eines Unterwerfungssystems moglich (in welchem das Be-
diirfnis auch ein sorgfiltig gepflegtes, kalkuliertes und ausgenutztes politi-
sches Instrument ist); zu einer ausnutzbaren Kraft wird der Korper nur, wenn
er sowohl produktiver wie unterworfener Kérper ist.«**

Der Forst ist ein Korper, ein Gesellschaftskorper. Die Transformationen
betreffen zwangsldufig auch ihn. Der Forst ist zundchst der Ort des Blut-
rituals, er wird sich wandeln zum Ort der Disziplinierung seiner selbst;

440 Horkheimer/Adorno, a.a.O., S. 15.
441 Vgl. Braun/Kremer, a.a.0., S. 2.
442 Foucault, Michel: Uberwachen und Strafen, S. 37.
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vom Ort der rituellen Einschreibung »voller Korper¢ {iber eine weitge-
hend hohle, gar schadhafte Kulisse im barocken Jagdpomp** zum Ort
der Kalkulation; vom dezidiert exklusiven Hof iiber die absolutistische
Stidnde- zur autoritiren Biirger-Gesellschaft.

»Wir haben jetzt eine Forstwissenschaft, weil es uns am Holze
fehlt«, zitieren Wilhelm Bode und Martin von Hohnhorst Heinrich
Cotta, einen der »forstliche[n] Klassiker am Beginn der Waldbauzeit«
und geben ihm Recht: »Damit hatte er eben so knapp wie treffend die
Aufgabe der Forstleute seiner Zeit beschrieben. Wo keine Baume sind,
also auf Heide-, Od-, Kahlflichen und in verlichteten, verbuschten und
iiberalterten Wéldern, war der Wald durch Saat und Pflanzung aufzu-
bauen. Nichts lag niher.«*** Der geregelte Forst, die »Holzzucht«, wie
sie treffend in der deutschen Forstfachliteratur des 19. Jahrhunderts ge-
nannt werde,*” als Ergebnis rein konomischer Notwendigkeit? Selbst,
wenn das so wire, gehorcht der Aufbau sozialen und ideologischen Be-
dingungen. Der Forst ist von Beginn an eine definierte Korperschaft, ein
spezifischer Bedeutungsraum, eine Spiegelung menschlicher Vergesell-
schaftung in ihrer historischen Verdnderung. Zudem dienen die neuen
Forste explizit dsthetischen Anspriichen. Bode/Hohnhorst iibersehen die
Mehrdeutigkeit von >Zucht¢, und sie iibersehen noch etwas, wenn sie
kritisieren, dass »der Pflanzakt des Forsters bis heute zur >griinen Wohl-
tat< hochstilisiert«, werde, noch immer »Leitmotiv« sei, aber eine vorhe-
rige flachenhafte und griindliche Entwaldung schlicht verdringt wer-
de.**® Die Herrschaft von MaB und Zahl ist das gemeinsame Grund-
prinzip von Askese und Kapitalismus und Naturwissenschaft. Herrschaft
und Ordnung in der Forstlandschaft bedeutet nicht nur Wiederbesto-
ckung devastierter Fliachen, sondern auch, dass noch vorhandener »Wild-
wuchs< ebenso wie nicht mehr geduldete materielle wie mentale Nut-
zung etwa in béuerlichen Waldungen bekdmpft und beseitigt wird. Der
Wald wird behandelt als »gelehrige[r] Korper«, der »>Bauer< wird ihm
ausgetrieben, er wird zum >Soldaten< »fabriziert«*” — und wenigstens in
Deutschland wird der Wald seit dem Ende des 18. Jahrhunderts zum
sstehenden Heer(, werden die Biume >Recken, »Soldaten<**®
zum funktionierenden Untertan.

—, bzw.

443 Vgl. Bode/Hohnhorst: Waldwende, S. 43f.
444 Ebda., S. 54.

445 Vgl. ebda., S. 55.

446 Vgl. ebda.

447 Foucault, a.a.0., S. 173ff.

448 Vgl. Kap. Der Aufmarsch der Soldaten.
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Der Forst ist ein Rechtssystem. Wie im Strafsystem der peinlichen
Halsgerichtsordnungen die Marter- und Hinrichtungsrituale in einem so-
zialen Kontext ablaufen, in dem die »menschliche[n] K&rper nicht die
Niitzlichkeit und den Marktwert haben, wie spéter in einer industriellen
Okonomie«,**’ hat auch der vormoderne Forst mit derartiger Niitz-
lichkeit noch nichts zu tun. Auch im Forst entfaltet sich die »physische,
materielle, furchterregende Gewalt des Souverdns«. Auch hier gibt es
nur »Kampf und Sieg« wie im Krieg und bei der offentlichen Hin-
richtung,™” schreibt sich der Souverdn nach genau fest geschriebenen
Regeln in Kérper ein — die strukturelle Ubereinstimmung wird deutlich.
Der neue Forst der »Waldbauzeit«*' hingegen gleicht dem »Verwal-
tungsapparat« und seiner »Technik des Einzwingens der Individuen,
seiner Arbeit »mit Dressurmethoden, die am Korper nicht Zeichen, son-
dern Spuren hinterlassen: die Gewohnheiten des Verhaltens«.***

Im ausgehenden Mittelalter, so Spehr, weicht der »Optimismus« des
»Glaubens an scholastische Rationalitdt und pragmatische Naturbeherr-
schung« der »Krise des 14. Jahrhunderts«, Entwaldung, Devastierung
der Boden, Agrarkrisen, Hungersndten, der Pest. Habe dies vereinzelt zu
vor allem stddtischen Nutzungsbeschrinkungen etwa bei weiteren Ro-
dungen gefiihrt,*® seien hingegen »Wildtiernutzung« und »kulturelle
Symbolik der Jagd« dem »Haupttrend der Zeitwende zur Neuzeit« ge-
folgt: »dem Revanchismus der herrschenden Gruppen, die ihre Superio-
ritdt durch die dkologische und gesellschaftliche Krise in vielfdltiger
Weise bedroht« sehen. So forciere ein Biindnis aus »alten Zentralge-
walten« und »neuen, dynamischen Sozialschichten« im Bemiihen einer
Reetablierung ihrer Herrschaft den radikalen »Bruch mit einem rege-
nerativen Naturverhiltnis und seinen Spiegelungen in der Volkskultur,
dem »Ausstieg aus dem >6kologischen Haus¢, Aufkiindigung traditio-
neller sozialer Systeme, Militarisierung des ménnlichen Sozialcharak-
ters« zwischen 1450 und 1640.** Spehr spricht dabei von »der kiinst-
lichen Mythologie der herrschaftlichen Jagd« im Gegensatz zum »kultu-
relle[n] Wildbezug«, der in der »béuerlichen Lebenswelt [...] einen be-
deutsamen Platz« einnehme. »Wildtiere waren, wie bejagt oder léstig

449 Foucault, a.a.0O., S. 72.

450 Vgl. ebda., S. 67.

451 Bode/Hohnhorst, a.a.0., S. 44.

452 Foucault, a.a.0., S. 170.

453 Vgl. Spehr, a.a.0., S. 63f. Er beruft sich dabei auf Bowlus, Charles R.:
Die Umweltkrise im Europa des 14. Jahrhunderts, in: Sieferle (Hg.): Fort-
schritte der Naturzerstdrung; S. 13ff.

454 Vgl. ebda., S. 64f.
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auch immer, ein kulturell besetztes Phdnomen, wie es in der Tradition
von Fabeln, Sagen und Bauernregeln zum Ausdruck kommt. Sie spielten
auch eine (medizinische, symbolische, kulturelle) Rolle im Bereich der
weiblich kontrollierten Gesundheits- und Sozialwissenschaft, die von
den Exponenten der neuen patriarchalen Sozialtechnologien als Hexen-
wissen dédmonisiert und vernichtet wurde«.*”> Abgesehen davon, dass
magische oder heilkundliche Praktiken in vorbiirgerlichen Sozialsyste-
men als »Wissenschaften< zu bezeichnen einen Anachronismus darstellt,
nennt Spehr keine Quellen fiir »kulturelle Wildbez[iige]«, obwohl es sie
gibt.**® Wie »regenerativ« diese Praktiken™’ und traditionelle Naturnut-
zungen iiberhaupt sind, wird nicht diskutiert.”*® Von diesen Beziigen
»entkleidet« komme es zur Reduktion auf Schidlingsbeseitigung, der
Ausrottung von Raubtieren, die herrschaftliche Jagdstrecken oder Woll-
schafe, sowie von »Huftieren, die den Anbau« bedrohten. »In allen Un-
tersuchungsldandern verschwanden zwischen 1500 und 1650 Wolf und
Bér nahezu restlos, in England wurden Wildschweine ganz ausgerot-
tet.«™ Kurz zuvor jedoch betont er »die ziigige Ausrottung von Schid-
lingen und Nutzungskonkurrenten« bereits Jahrhunderte zuvor — »Bir,

455 Ebda.,, S. 67.

456 Siegfried Seligmann zdhlt fiir ganz Europa und (andere Kontinente) der-
artige Nutzungen auf. Ich beschrinke mich hier auf die drei grolen Raub-
tiere. Béren schiitzen vorm bdsen Blick oder Behexung, wenn man sie im
Stall hilt oder ihn um den Stall herum oder durchs Dorf fiihrt, auf ihm
neun Schritte reiten hilft gegen neun Krankheiten (Frankreich 15. Jh.);
seine Zdhne sind Amulette usw. (Die magischen Heil- und Schutzmittel
aus der belebten Natur. Das Tierreich, S. 35ff.). Die Asche verbrannter
Luchshaut und -krallen heilt in der Antike Hautjucken. Krallen werden
seit der Bronzezeit als Amulett getragen. Noch im frithen 19. Jahrhundert
wird in Bayern Luchsfleisch gegen Schwindel verordnet (ebda., S. 191).
Der Wolf — oder seine Teile — gelten als Talisman, die dessen Eigen-
schaften (»Stirke, Mut, Verwegenheit usw.«) iibertragen, oder als Amu-
lett gegen bose Tiere, Geister oder Zauber: insbesondere Fell von be-
stimmten Stellen, Haare, Augen dienen diesem Zweck (ebda., S. 304ft.).

457 >Mitgefiihl« zeigen derartige vorbiirgerliche Sinnproduktionen jedenfalls
nicht. Da werden lebende schwarze Katzen verbrannt, um Hexen zu ban-
nen, lebende Kétzchen eingegraben, um Felder zu entzaubern (vgl. Selig-
mann, a.a.0., S. 166f.), lebendige Igel in Topfen verbrannt und das daraus
gemachte Pulver gegen Epilepsie verabreicht (vgl. ebda., S. 162), Fleder-
méuse an Stalltiiren genagelt, um vor Behexung zu schiitzen (vgl. ebda.,
S. 87) etc.

458 Und nur an zwei Stellen belegt, wenn auch ohne Quellenangabe. So fiir
»Murmelgenossenschaften«, in denen in den Alpen Bauern gemeinsam
festlegen, wieviel Murmeltiere erbeutet werden, und fiir die »Urwechsel-
wirtschaft« (vgl. Spehr, a.a.O., S. 62f.).

459 Ebda., S. 68.
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Wolf und Luchs wurden in weiten Gebieten ausgerottet, auf der briti-
schen Insel war bis zum Ende des 12. Jahrhunderts auch der Biber ver-
nichtet« — und schreibt das einem »relativ hemmungslose[n] Pragma-
tismus der Pioniere« zu.** Diese »Pioniere« diirften sich aber wohl ii-
berwiegend aus den bduerlichen Unterschichten rekrutieren, wie das fiir
die gewaltigen Rodungen in dieser Zeit ebenso gilt.**!

Insgesamt argumentiert Spehr zu schlagwortartig. Er spricht vom
»machiavellistischen« und »inquisitorische[n] Naturverhéltnis«. Das
Erste sei charakterisiert durch ein »zweckrationale[s] Unmittelbarkeits-
kalkiil«, das Bodenareale und Lebewesen »gewaltformig« einzig nach
Kriterien des Herrschaftserhalts zu behandelnden »planerische[n] Gro-
Ben« unterwerfe,*®* das Zweite »addiert zum Kalkiil den HaB«. Er beruft
sich auf Hartmut Béhme: »Die Natur ist in diesem Konzept nur noch das
Fremde und Siindige, dessen Macht es zu brechen gilt«, und Carolyn
Merchants Darstellung Baconscher Analogisierung von inquisitorischer
Praxis und wissenschaftlicher Naturerkenntnis. Daraus folge, »Gewalt
und Kontrolle« gegen/iiber >Natur< werde »zur Selbstbestitigung eigener
Identitét, zum Bediirfnis, auch jenseits des direkten rationalen Kalkiils«.
Das »Beherrschte soll sagen, da3 es nicht mehr in der Lage ist, noch
Rache zu nehmen«.*® Das ist richtig, aber nur zur Hilfte. Wenn Bacons
Theorien als wideologischer Uberbau iiber ein gesellschaftliches Pro-
gramm«*® angefiihrt werden, kann dessen Credo einer Reetablierung
menschlicher Naturbeherrschung mittels Befolgung ihrer Gesetze nicht
unerwihnt bleiben. Denn es geht hier zwar um Zerstorung, aber nicht
einfach nur um »ein Ritual der verbrannten Erde«,*®® sondern eben auch
um Herrschaft durch Neuschopfung (selbst, wenn derartige Pldne noch
lange ihrer realen Umsetzung harren sollten).**

Zuriick aber zunichst zum Jagdprimat im Forst.

»An der Schwelle zur Waldbauzeit war der Forster [...] zuallererst Jéger. Ein
Jéger, der vor die Reste und Kulissen eines Waldes gestellt war, der jegliche
Natiirlichkeit seit Menschengenerationen verloren hatte.«*"’

460 Ebda., S. 63.

461 Vgl. Bowlus, a.a.0., S. 18 u. 22.

462 Vgl. Spehr, a.a.0., S. 66.

463 Ebda., S. 69. Das Bohme-Zitat aus: Natur und Subjekt. Frankfurt/M 1988.
464 Ebda.

465 Ebda.

466 Ich gehe weiter unten niher darauf ein.

467 Bode/Hohnhorst, a.a.0O.
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Das — neben den Auswirkungen der Waldweide — offensichtlich auch als
Folge der herrschaftlichen Jagd: der Uberhege des Wilds und der daraus
resultierenden Schdden und der Vernachldssigung der »eigentlichen
Aufgabe« durch Forster, die vollig im »aufgebldhten Jagdbetrieb[]« ein-
gespannt sind, wo Herrenjagden monatelange Vorbereitungen verlangen,
gigantische »Jagdstrecken« erzielt und Kosten verursacht werden, wie et-
wa »eine der letzten groBen Prachtjagden Friedrichs 1.« von Wiirttem-
berg 1812.%%

»Spitestens seit dem 16. Jahrhundert ist bekannt«, schreibt Rolf
Roosen, »daB eine »erddigung vnd auBreutung der Forst vnd anderer Ge-
hiiltz¢, also die iibermdBige Nutzung des Waldes sowohl in forstlicher
als auch in jagdlicher Hinsicht ausgesprochen nachteilig ist«.*® Aber fiir
die frithe Neuzeit gelte in den Forsten noch das Primat der Jagd, fiihren
»iiberhegte[] Wildbestdnde« zu »recht enorm[en]« (FraB3-)Schidden in
den Forsten aber auch den landwirtschaftlichen Flachen. Hier ist

»nicht die geordnete Forstwirtschaft, sondern vielmehr die Jagd vorrangig [ge-
wesen]. Denn die geordnete Forstwirtschaft wurde kurzerhand auf wildarme
Regionen verwiesen. Und das Wild ist nicht so reduziert worden, da3 die
Eicheln ohne Schaden wachsen konnten. Dies ist symptomatisch. Im 15. und
16. Jahrhundert rangierte die Jagd vor der Forstwirtschaft«.*’

Zwar seien den damaligen »Weid- und Forstleute[n]« unter der Bezeich-
nung »Beschiddigung« die »Verbif-, Schil- und Fegeschdden« durch
Wild bekannt, gebe es mitunter Verordnungen zum Schutz »junge[r]
Béaume mithilfe von »Stokken< oder >D6rnen<«,471 mit Wildschutzzaunen
oder »lebendige[n] Hecken, aber alles nur so weit, dass die Jagd nicht
beeintrichtigt wird, oft miissen solche Zdune um Agrarflachen fiir die
Pirsch eigens entfernt werden, andernorts sind sie ganz untersagt und
sollen »Wildwichter« oder -hiiter das Wild von den Ackern und Feldern
vertreiben. Vereinzelt werden auch Entschiddigungen in Aussicht ge-
stellt.*”?

Das ist die géngige Darstellung von >Forstgeschichte«: Schidigun-
gen des Waldes aller Art sind zwar bekannt, Gegenmafinahmen ansatz-
weise auch. Die Basis dafiir, erwiinschte Populationen auch in der
Baumflora hervorzubringen und unerwiinschte (falsche Baumarten, fal-

468 Ebda.

469 Roosen: Jagdsprachlicher Sachwortschatz, S. 277; Binnenzitat aus »Ge-
iaidsordnung der Fiirstenthumben Obern und Nidern Bayrn« von 1616.

470 Ebda., S. 278.

471 Ebda., S. 277f.

472 Vgl. ebda., S. 279ff.
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scher — krummer, zu enger — Wuchs, Unterwuchs usw.) auszusondern,
ist zwar bereits im Spétmittelalter geschaffen. Aber es fehlt an Stringenz
und Konsequenz. Die kiinstliche Aufzucht von Nadelbdumen gerdt in
Vergessenheit — angeblich infolge des Dreiffigjahrigen Kriegs — wird
erst im 18. Jahrhundert wiederentdeckt und von da an systematisch an-
gewandt.'”

Die mittelalterlichen Forsten sind in Aussehen und -dehnung »keine
starren Gebilde«, werden oft im Laufe der Zeit »kleiner und in Einzel-
teile zerrissen«, um spéter wieder zusammenzuwachsen oder grofer zu
werden. Zudem umfassen diese Forstflachen nicht nur »Waldgebiete im
heutigen Sinne«, sondern »mancherlei Freiflichen, Wiesen, Acker und
Dorfer«, so dass die GroBe mittelalterlicher und frithneuzeitlicher Fors-
ten nicht »auf die Gesamtausdehnung der Waldflichen schlieBen«
lasst.’* Aus dieser Sicht herrscht also >Flickwerk<. Der Grunderr allein
setzt die Nutzung fest. Er kann roden lassen, um Kolonien zu griinden —
sozusagen bewegliche »Rodungsinseln«, die sich ausdehnen und wieder
verengen — mit Kolonisten aus anderen Landesteilen, oder aus dem hier
bereits ansissigen »wilde[n] Heer« zur Disziplinierung.*”* Er kann das
Land wieder verwildern lassen, zu »Wiistungen, die aber auch infolge
der Landflucht in die Stidte entstehen und hiufig bewusst nicht wieder
besiedelt werden sollen.’® Es kommt zu enormen Strapazierungen der
Waldungen um die Stddte herum, bis hin zur Abholzung »kompletter
Wilder«, um Nutzholz zu gewinnen: »So lange es noch Wilder zum
Abholzen gab, blieb alles beim alten.«*”” Dauerkonflikte entstehen, wie
schon mehrfach angesprochen, aus der Jagd und den damit verbundenen
Schdaden bzw. dem Verbot der Unterschichten, sich mit Wild zu ver-
sorgen. Aber auch auf den niederen Adel wichst der Druck — von zwei
Seiten: durch das Stddtebiirgertum, den kommunalen Landerwerb und
durch die Territorialfiirsten und deren zunehmende Forsthoheit.*”®

Wald- und Forsthistoriker des 20. Jahrhunderts klagen iiber man-
gelnde Kontinuitdten. Kurt Mantel lobt besonders den Fortschrittscha-
rakter und die »vorbildlichen Formulierungen« in Richtung einer »ech-
ten Bestandspflege« der wiirttembergischen Forstordnungen des frithen
16. Jahrhunderts — die hauptsidchlich auf (von Natur aus weitgehend
ortsfremdes) Nadelholz bezogen sind, und beklagt die Nichtfortsetzung

473 Vgl. Mantel: Wald und Forst in der Geschichte, S. 431f.
474 Kiister, a.a.0., S. 131.

475 Vgl. ebda., S. 125f.

476 Vgl. ebda., S. 129.

477 Ebda., S. 137.

478 Vgl. Sonntag, a.a.O., S. 106.
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dieser »erfreulichen Anfange« im 17. und 18. Jahrhundert als Folge des
DreiBigjéhrigen Krieges:

»Den erstmaligen Hohepunkt einer Bestandspflege im waldbaulichen Sinn
brachten die Forstordnungen, die eine forstliche Begriindung der Waldpflege
geben. Sie forderten, durch die Eingriffe den verbleibenden Stimmen Luft und

479
Raum zum besseren Wachstum zu geben.«

Friedrich Mager betont zwar den »Grundcharakter des raubbaulichen
Forstbetriebes« vom 14. bis in die zweite Hélfte des 18. Jahrhunderts in
»AltpreuBBen«, dem »auch die primitiven Betriebsformen« entsprochen
hitten, wobei zwischen »drei Waldformen unterschieden« worden sei:
dem Nutzwald, der ohne »Riicksicht auf [...] Nachhaltigkeit«, je nach
Bedarf und Willkiir« genutzt worden sei (»fiir Weide, Mast, Holzhieb,
Streugewinnung und die verschiedensten gewerblichen Zwecke«), dem
zu schonenden Hegewald, und der urwaldéhnlichen Wildnis.**® Eine
»eigentliche Waldpflege«, zu deren »Hauptmethoden« die »regelmiaflige
Durchforstung« gehort, sei in »grolerem Mafstab [...] erst seit der
Durchfithrung der Forstreform ausgeiibt worden«. Gleichwohl seien
Durchforstungsmafinahmen hier »schon im 16. Jahrhundert bekannt ge-
wesen«, wie ein Beleg von 1589 zeige. »Die Maflnahme der >Lauterung«
wird [hierin] als bekannt vorausgesetzt und scheint schon lange wenigs-
tens in den reinen Nadelholzbestidnden iiblich gewesen zu sein, diirfte
freilich nur in den Hegerevieren der dichter besiedelten Landesteile An-
wendung gefunden haben.«*'
So scheint Paolo Uccellos Gemélde »Nichtliche Jagd« (1460) einen
bewirtschafteten Wald zu zeigen, in dem die Bdume — alle gleich grof3
und dick — allesamt bis zur Krone herauf per Sige >geldutert< sind.**?
Gleiches gilt auch fiir den Hain in Botticellis »Primavera« (1482).

Die Lduterung ist ein weiteres Hauptmerkmal der Forstwirtschaft.
Hierbei soll fiir moglichst astfreie Stimme gesorgt werden. Zwar wird
die »Léuterung« immer wieder als »scharfe[r] natiirliche[r] Auslesepro-

479 A.a.0., S. 356f.

480 Vgl. Mager, Friedrich: Der Wald in AltpreuBen, Bd. 1., S. 206.

481 Ebda., S. 231.

482 Vgl. Clark, Kenneth: Landschaft wird Kunst. Kéln: Phaidon-Verlag 1962
(Oxford 1949), Abb. 20. Merkwiirdigerweise spricht Clark von »uralte[r]
Stille«, die der Wald ausstrahle, so, als sei er bis zum Einfall der Jager
»unberiihrt« gewesen, ebda., S. 14.
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zeB in der Dickungsphase«™® (also ab dem Zeitpunkt, an dem die Béu-
me beginnen, sich zu beriihren, ein >Dickicht< bilden, in dem durch
Lichtmangel die unteren Aste verkiimmern) bezeichnet; was so aber re-
gelmaBig nur in gepflanzten Bestdnden vorkommt. >Léauterung« bezeich-
net daher auch das Absigen der Aste oder eine Verschirfung der »Aus-
lese< durch yUmmantelung« der Zuchtbdume mit Hilfsbdumen. So werde
die Hainbuche »in Eichen- und Buchenreinsaaten [...] hdufig mit der
Linde zusammen in diese eingepflanzt mit der kiinftigen Aufgabe, durch
die Ummantelung der Eichen oder Buchen deren Astreinigung zu for-
dern«.*

Der systematische Umbau bzw. Bau, die systematische Ordnung von
Wildern verfolgt nicht einfach >rein< 6konomische Zwecke, sondern
desgleichen Strategien der Homogenisierung, der Exklusion des An-
dersartigen, Fremden, der Decodierung und Synthese, der Beherr-
schung/Kanalisierung von >Sinnlichkeit¢, der Universalisierung und der
Asthetisierung.

Schon das Imperium Romanum, zeigt Harrison, erobert die Welt, in-
dem es sozusagen »seine Stadtverwaltung« iiber die Europa bedeckende
»grofle Waldmasse [...] triumphieren« lésst. »Die abweisende Dichte
dieser Wilder« garantiere eine relative »Autonomie und Vielfalt«, den
»Spielraum fiir kulturelle Privatheit« bzw. Differenzierung, »die not-
wendige >Verborgenheit« fiir eine sich selbst erzeugende Identitdt in
Sprache, Sitten, Gottheiten, Traditionen, Stilen [...]. Die Wilder waren
Hindernisse — fiir Eroberung, Hegemonie, Homogenisierung. Sie waren,
mit einem Wort, Asyle kultureller Unabhingigkeit.**> Wobei es offen-
sichtlich schon ausreichen kann, was Harrison hier nicht sieht, dass der
potentielle Hegemon eine derartige Unabhéngigkeit auch nur konstru-
iert.

»In ihrem Trieb, ihr Reich zu universalisieren, fanden die Romer Wege, diese
latente Waldmasse entweder abzuholzen oder zu durchqueren. Sie waren nicht
nur Invasoren, welche pliinderten und brandschatzten und dann weiterzogen;
sie waren Erbauer von Strallen, kaiserlichen Landstraf3en, Institutionen und ei-
nem breiten integrierten >Telekommunikationsnetz«. Durch ihre Verwaltung

483 Arbeitskreis forstliche Landespflege in der Arbeitsgemeinschaft Forst-
einrichtung: Biotop-Pflege im Wald. Ein Leitfaden fiir die forstliche Pra-
xis. Greven: Kild-Verlag 1987, S. 28

484 Eggeling, Friedrich Karl von: Der Jager als Land- und Forstwirt. Ein Leit-
faden fiir Revierpraxis und Jagerpriifung. Hamburg, Berlin: Parey 1991,
S. 58; Hvhbg. v. m.

485 Vgl. Harrison: Wilder, S. 71.
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gliederten sie ihre nahen und fernen Kolonien in die souverdne Ordnung ihrer
Institutionen ein. Man braucht nur zu beobachten, wie der romische Archi-
tekturstil die Welt eroberte. Wenn wir durch Gallien, den Nahen Osten oder
Nordafrika reisen, konnen wir immer noch die erstaunliche Uniformitit der
romischen Stiddte sehen, die alle nach einem einheitlichen Prototyp gebaut
sind, mit denselben Strukturprinzipien und denselben Steinschnitten, derart
dal3 das, was man in den Télern Galliens findet, mit dem identisch ist, was
man auf den Landzungen Kleinasiens antrifft. Das Reich 18schte zahlreiche
Variationen lokaler Kultur aus: eine Vielfalt, die durch die Latenz des Lokalen
gehegt und bewahrt wurde.«*$

Sind in den literarischen Zeugnissen vorbiirgerlicher Gesellschaften die
tiefen wilden Wilder eher Neben- denn Gegenwelt, trotz oder vielleicht
gar wegen aller Irrungen und Wirrungen, allen Labyrinthischen mit Sinn
aufgeladen, so dienen sie seit der »Rekonstruktion der Natur zur Ma-
schine«™’ als Sinnbilder einer zu beseitigenden Unordnung, Behinde-
rung und (sinnlichen) »Abirrung<:

»Die wahre Ordnung der Erfahrung ziindet zuerst ein Licht an, zeigt dann bei
Licht den Weg, indem sie mit einer wohlgeordneten und gegliederten Erfah-
rung beginnt, keineswegs aber mit einer voreiligen und irrenden. Daraus ent-
wickelt sie die Lehrsdtze und aus diesen folgert sie wiederum neue Experi-
mente; denn auch das gottliche Wort hat den Stoff der Dinge nicht ohne Ord-
nung behandelt. Man hére darum auf, sich zu wundern, wenn der Bereich der
Wissenschaften nicht vollendet ist, da man ja vollig vom Wege abgeirrt war.
Vollig verlassen und einsam ist die Erfahrung, sie verwirrt sich im Umher-
laufen wie in einem Labyrinth in sich selbst, wiahrend doch ein wohleinge-
richtetes Verfahren auf festem Pfad durch die Wilder der Erfahrung zu den
Lichtungen der Lehrsitze fiihrt.«*%

Bacons Aphorismus 82 ldsst sich lesen als Text iiber »Wélder von Tra-
ditionens, die es zu iiberwinden gelte. Aber er ist auch in anderer Hin-
sicht programmatisch, denn diese labyrinthischen Wiélder sind nicht ein-
fach metaphorisch, sondern sie stehen fiir eine Natur, iiber die der
Mensch »durch seinen Fall« die Herrschaft verloren hat wie »den Stand
der Unschuld«. Es konne aber beides wbereits in diesem Leben eini-
germallen wiedergewonnen werden, die Unschuld durch Religion und
Glauben, die Herrschaft durch Kiinste und Wissenschaften. Denn die

486 Ebda., S. 71f.

487 Braun/Kremer, im Untertitel

488 Bacon, Francis: Novum Organum. Neues Organon der Wissenschaften.
Hg. v. Wolfgang Krohn. Lateinisch — deutsch. 2. Bde. Hamburg: Felix
Meiner 1990. Bd. I, S. 177.
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Schopfung ist durch den Fluch nicht génzlich und bis ins Mark hinein
widerspenstig gemacht worden«.**

Bacon behauptet, »reinen Tisch« mit bisherigen Traditionen, iiber-
haupt »Tabula rasa« zu machen. »Es wire fiir sich genug, wenn der
menschliche Geist eben und gleich einer Tabula rasa wére«, notiert er in
der »Instauratio Magna«, allein, »die Geister der Menschen sind auf
wunderliche Weise besessen, so dal3 die ebene und reine Oberflache
fehlt, um die Strahlen der Dinge richtig aufzufangen«. Daher bietet er
sich als »einen treuen Priester der Sinne (aus denen alle Kenntnisse in
den Dingen der Natur geschopft werden muf3, wenn man nicht irre wer-
den will)« und »nicht ungeschickten Dolmetscher ihrer Orakel. Und
wihrend andere nur in Worten versprechen, die Sinne zu ehren und zu
pflegen, tue ich es in der Tat. Derart ist das, was ich fiir die Erleuchtung
der Natur, fiir das Anziinden und Eindringen des Lichtes vorbereite«.*”’
Wie ehrt ein solcher Priester die Sinne in der Tat? Die menschlichen
Sinne als »Mal} der Dinge« aufzufassen, sei ein kompletter »lrrtum,
denn »alle Wahrnehmungen der Sinne wie des Geistes geschehen nach
dem Mal} der Natur des Menschen, nicht nach dem des Universums«.
Menschlicher Verstand sei ein Zerrspiegel, der eingefangene Strahlen
der Dinge nicht gerade reflektiert, »sondern seine Natur mit der der Din-
ge vermischt, sie entstellt und schindet«.*' Fiir das »Brautbett des Geis-
tes und der Natur unter dem Beistand der gottlichen Giite,**” jene »keu-
sche Ehe«,*” die Bacon anstrebt, braucht es rationale Distanz, um die
Natur zu beriihren, ohne von ihr beriihrt zu werden.***

Wald (der unbeherrschte) ist der Ort der sinnlichen Ubergriffe, Ma-
nipulator der Einbildungskraft, was fiir die »gefallene<, die so »weiblich
gewordene« Natur insgesamt zutrifft. Weshalb die Trennung von Leib
bzw. schon formiertem Kdorper und Geist zwingend ist. Diese Reinigung
des Verstandes/Geistes von Verstrickungen und Tauschungen durchs
Sinnliche, vom Korperlichen, ist eine mannliche Disposition. Dass Frau-
en derartiges nicht gelingen kann, »zeigen« die frithneuzeitlichen Diskus-
sionen iiber weibliche Pathologie und ungeziigelte Einbildungskraft und
den daraus resultierenden Moglichkeiten, Monster zu gebéren.

Die Verwandlung der »mittelalterliche[n] ordo« in eine »Ordnung
der Dinge«:*” Die Landschaft, die erst der stidtische Biirger in der frii-

489 Novum Organum II, S. 611ff.

490 Novum Organum 1, S. 49.

491 Ebda.,, S. 101.

492 Ebda., S. 51.

493 Braun/Kremer, a.a.O., S. 13.

494 Vgl. ebda., S. 7.

495 Burckhardt: Metamorphosen, a.a.O., S. 175.
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hen Neuzeit entdecken kann, entsteht mit der Zentralperspektive (nach
Burckhardt die Vervollkommnung der Kathedrale*®), »raumliche[s]
Analogon der Mechanischen Uhr«, in der die »>Erste Natur< einen ab-
strakte[n] Tod« erleidet und eine abstrakte Wiedergeburt »zur Zweiten
Natur« erlebt, der »Platzanweiserin¢, in der — im Zusammenhang mit
dem Dualismus Korper-Geist — die Verkehrung des »Subjekts< vom an-
tiken »Unterworfenen« zum Herrschenden, das »Objekt« vom >Gegen-
stand< im &lteren Sinn von >Widerstand« zum »Gegeniiberstehende[n]«
und somit fixier- und feststellbaren wird.*” Die Landschaft entsteht also
in der Zentralperspektive — die »den Korper und seine Sinne iiberfliissig
% und damit einer >Naturverstrickung< entgegen-
wirken soll —, deren stetige Fluchtpunktverlagerung »in die Tiefe des
Raums« eine »Landnahme« ist*”’ — wie sie mit der >Neuen Welt< des-
gleichen vollzogen wird, real und »im Kopf«. Dieser »neue Kontinent
erschlieit [...] neue MaBe«, die Moglichkeit zu messen und vermessen,
»eine Welt nach MaB zu errichten«.””

Der »fiktive Blick«, die »Vereinheitlichung der Wahrnehmung«
schafft eine »neu gefestigte[] Ordnung«’®' — wie Baltasar Gracians »El
Criticon oder Uber die allgemeinen Laster der Menschheit« (1651-57)
mit der Konfrontation des »zivilisierten« mit dem » wilden<, naiven
Blick« propagiert™ —, eine Ordnung, in der die Natur nun »sinnstiftende
Funktion« erhélt, indem sie »in ihrem als gesetzméBig und ewig be-
griffenen Ablauf dem an sich Sinnleeren einen Sinn« sichert,” die »rei-
nen Formen [...] als transzendental begreifbar und damit als Unter-
pfander hoherer unvergénglicher Ordnung giiltig gemacht« werden, ein
»RegreB«, der zugleich Progress ist."** Der »fiktive Blick« ist ein >mess-
barer Blick¢, wie das Johannes Kepler in seiner »Physik des Sehens«
grundlegt;’®> Nach Kepler, der auch die »Himmelsuhr« gegen vitalisti-
sche Renaissance-Vorstellungen vom Kosmos als »grofie[m] Tier« stellt,
sei doch die »Himmelsmaschine« kein »gottliches Lebewesen«, sondern
eben Uhr, nach Mall und Zahl analysierbar. Descartes bleibt es »vorbe-
halten, den Rest von Natur zu denaturieren und die Uhr als Zentralme-

zu machen scheint«

496 Vgl. ebda., S. 164.

497 Vgl. ebda., S. 152ff.

498 Kleinspehn, Thomas: Der fliichtige Blick, S. 53.

499 Burckhardt, a.a.O., S. 157.

500 Ebda., S. 175.

501 Braun/Kremer, a.a.O., S. 86f.

502 Vgl. Kleinspehn, a.a.O., S. 81ff.

503 Braun/Kremer, a.a.O.

504 Vgl. Lippe, Rudolf zur: Naturbeherrschung am Menschen II, S. 210.
505 Kleinspehn, a.a.0., S. 83.
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tapher zu inaugurieren«.’®® Franz Borkenau sicht in Descartes Denken
den »ersten Hohepunkt« eine »doppelte kopernikanische Wende«, eine
»Umkehrung der Scholastik«, das Bemiihen,

»den Sinn und die Gesetze des menschlichen Daseins aus der dufleren »Natur<
abzulesen. Doch diese Umkehrung ist [...] eine bloB formelle. In Wahrheit
wird das Naturbild der gesellschaftlich bedingten Auffassung des Menschen
nachgebildet und diese letztere dann, im Zirkel, wiederum aus dem Naturbild
erschlossen. Je stiarker diese Auffassung ausgeprigt wird [...], desto mehr ers-
cheint das Verstindnis des Menschen als ein blofles Resultat des Naturver-
stdndnisses, das menschliche Dasein als ein gesetzmiBig ablaufendes, dem

Menschen selbst duBerliches Stiick >Natur««.>”’

Lippe widerspricht der zeitlichen Verortung. Er sehe bereits in Theorie
und Praxis »des spateren 16. Jahrhunderts eine intensive Phase dieser
Entwicklung und suche den Zusammenhang dieser »Verdinglichung« mit
der »kapitalistischen Gesellschaft«.’®

Der unordentliche Wald Bacons verlangt nach »Lichtungen der
Lehrsétze«, zu denen man durch »ein wohleingerichtetes Verfahren auf
festem Pfad« gelangt, wenn man das »Licht« besitzt, den Pfad zu erken-
nen. Auch hier geht es um Homogenisierung, innerhalb eines klaren
Baconschen Programms, der »méannlichen Geburt der Zeit«. Mit ihr soll
offenbar die >wirkliche«, >urspriinglich gottliche Natur< wieder wahr-
nehmbar werden. So ist der Satz, dass man Natur nur beherrscht, wenn
man ihr gehorcht,”® zu verstehen. Erst die Zergliederung und Atomisie-
rung, »die Auflésung und Trennung der Eigenschaften« durchs »gottli-
che Feuer des Geistes«,”'” mithin erst die Disziplinierung und Reinigung
von Verstand und Sinnlichkeit »durch den Gebrauch der >Instrumente«
[...] ermoglicht das Wissen iiber regelhafte, objektive Strukturen in der
Natur«, was »die Voraussetzung der technischen Rekonstruktion der
Natur durch die Mechanik ist«. Und hier wird die sonst von Francis
Bacon »durchgehend mit weiblichen Metaphern belegt[e]« Natur »zum
Minnlichen«.’'! Und damit weicht die chaotische Wildnis, der >weibli-

506 Burckhardt, a.a.O., S. 177. Zu Himmel und Erde als »iiberaus schone ma-
china« Gottes s. Kap. Monstrose Leiber zu idealschonen Korpern.

507 Borkenau, Franz: Der Ubergang vom feudalen zum biirgerlichen Welt-
bild. Darmstadt 1973 (Paris 1934); zit. n. Lippe, a.a.0., S. 210f.

508 Ebda.

509 Vgl. Bacon: Novum Organum I, S. 271.

510 Novum Organum II, S. 351.

511 Braun/Kremer, a.a.O., S. 16.
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che Wald« — wie ein weggezogener Schleier — dem >ménnlichen¢, geord-
neten; und dies ist die Natur, der man gehorcht.

»Insofern Natur als Materialisierung des gottlichen Willens begriffen wird, ist
sie geordnet und ménnlich, nicht mehr das undurchschaubare, zu unterwer-
fende Chaos. Indem der Mensch die Natur unterwirft, versetzt er nicht nur
sich, sondern auch sie in den Stand vor dem Siindenfall und sie verliert ihren
weiblich-bedrohlichen Charakter. Ist Natur solchermaflen >verniinftig« gewor-
den — ein Ausdruck, den Bacon selbst nicht verwendet, der sich hier aber vor-
bereitet — so wandelt sie sich im Verhdltnis zum Subjekt vom zu unterwer-
fenden Objekt zum Gegenspieler im sportlichen Spiel.«’'

So sei es, »als wenn die gottliche Natur sich an dem unschuldigen und
harmlosen Spiel der Knaben ergétze, die sich verstecken, um gefunden
zu werden, und als ob sie in ihrer Nachsicht und Giite gegeniiber den
Menschen den menschlichen Geist zu ihrem Mitspieler in diesem Spiel
auserwihlt hitte«, schreibt Bacon.’"® Die Verstecken spielenden Knaben
sind die »ménnlichen« Strukturen, die von einer Wissenschaft gefunden
werden wollen, von der Salomon sage, »die Ehre Gottes« sei die Ver-
hiillung des Werks, »die Ehre des Konigs« seine Entdeckung.’'* »Eins
mit dem gottlichen Willen und dem Konig ist das ménnliche Subjekt
befdhigt, ein einheitliches System des Wissens zu errichten, die Ein-
heitswissenschaft.« Bei Bacon wandele sich die »Liebe zum Identi-
schenc [...] von der Liebe zu Gott zum Formungsproze von Natur«.”"?
Der Wald Bacons mag vorerst »metaphorisch« sein, er soll es nicht
lange bleiben, denn »es ist ratsam, die Wege nicht nur anzuzeigen und
zu befestigen, sondern sie auch zu betreten«.’'® Im Insel-Staat Bensalem
des »Nova Atlantis«, wo das »keusches[te] Volk« [...] unter der Sonne«
lebt, regiert von Wissenschaftlern und Technikern — den »>Vitern des
Hauses Salomon«, was »den patriarchalischen Charakter dieser Utopie
unterstreicht«’'’—, wo »die zweckorientierte Wissensproduktion das
Prinzip, nach dem alle Bereiche des gesellschaftlichen Lebens struktu-
riert« sind, ist und »die Ehe ein Mittel der dort im wahrsten Sinne >herr-
schenden« Rationalitiit«,’'® 14sst Bacon den miénnlichen Neubau der Na-
tur >wahr« werden. Hier werden »alle mdglichen Tiere und Vogel« ge-

512 Ebda., S. 17.

513 Bacon: Novum Organum I, S. 33.
514 Ebda.

515 Braun/Kremer, a.a.O., S. 17.

516 Bacon, a.a.0., S. 51.

517 Merchant: Der Tod der Natur, 183.
518 Braun/Kremer, a.a.O., S. 13.
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halten, um durch »Sektionen und anatomische[] Untersuchungen« und
Versuchen mit Giften weitest moglich »Aufkldrung liber den menschli-
chen Korper zu erlangen« — mit »zahlreiche[n] wunderbare[n] Wirkun-
gen«. Ebenso bei der kiinstlichen Neuzucht von Tieren in GroBe, Kor-
perumfang und -form, Farbe oder Fruchtbarkeit, oder der Neukreation
von Reptilien, Insekten, Fischen »unter Zuhilfenahme von Verwesungs-
Vorgéingen«.519

»Wir haben auch Verfahren, mittels derer wir Pflanzen nicht aus Samen,
sondern nur durch eine bestimmte Zusammensetzung des Bodens entstehen
und wachsen lassen konnen. Ferner erzeugen wir neue Pflanzen, die von den
gewohnlichen verschieden sind, und kdnnen Pflanzen einer Art in eine andere

verwandeln.«**°

Derartige antizipierte >Biotechnologien< stellen zugleich den Versuch
dar, »ethische[] Bedenken gegen manipulative Magie auszurdumen« (die
Beispiele sind offenbar aus Giambattista della Portas »Naturmagie« von
1558 entnommen).**! Bacon will an die Tradition des Alchimismus an-
kniipfen, sich und seine propagierten Experimente aber zugleich vehe-
ment von dieser inquisitorisch verrufenen Praxis distanzieren, desglei-
chen die Konkurrenz heilkundiger Frauen fiir akademische Mediziner
abschaffen.”** In »Bensalem« ist weibliches Wissen inexistent — so wie
in der 1662 real von Bacon gegriindeten Royal Society Frauen ausge-
schlossen sind — und weibliche Produktivitidt per Ehe wird derart fiir
Staat und Wissenschaft ausgebeutet, dass »der Patriarch 6ffentlich fiir
seine zahlreiche Nachkommenschaft geehrt wird«. Die Mutter nur dann,
»wenn die gesamte Nachkommenschaft des Patriarchen von einer ein-
zigen Frau, von einem Korper abstammt«. In ein »Gestiithl« gesperrt
»wird es ihr gestattet, mit den Augen der Ehrung ihres Gatten beizu-
wohnen, wihrend ihr Korper, der von den Spuren der Schwangerschaf-
ten und des Stillens und der Arbeit gezeichnet ist, vor den Gésten
verborgen wird«.”* Vielleicht ist dieser weibliche Kérper aber auch jen-

519 Zit. n. Glaser, Horst Albert: Utopische Inseln. Beitrdge zu ihrer Geschich-
te und Theorie. Frankfurt/M uv.a.: Peter Lang 1996 S. 62.

520 Zit. n. Merchant, a.a.O., S. 187.

521 A.a.0., S. 186f.

522 Vgl. Braun/Kremer, a.a.0., S. 5.

523 Ebda., S. 17. Hier zeigt sich moglicherweise eine utopische Verschérfung
der spétmittelalterlichen Kirchenpraxis und ihrer strengen Trennung nach
Geschlecht und Stand. Demnach gibt es bis zum Ende des 15. Jahrhun-
derts »oben offene, seitlich geschlossene Sitzbénke oder in sich geschlos-
sene Einzelstiihle mit Sichtluken«, damit »bestimmte Personen« den Riten
von der Allgemeinheit unbeobachtet folgen konnen. Diese Kabinen wer-
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seits von »Gebrauchsspuren< — wie die Uhr — zur Mechanik im Gehéduse
geworden, als endgiiltige Entstérung ménnlich-asketischer Wahrneh-
mung. Hier herrscht demnach wieder »jene reine und unbefleckte Natur-
erkenntnis, kraft welcher Adam den Dingen, ihren Eigentiimlichkeiten
entsprechend, die Namen gab«.’** Eine ungeziigelte und ungeregelte
Vermehrung, Geilwuchs, wie im »wilden Wald« wird es hier nicht mehr
geben. Auch der Wald ldsst sich dem Ticken der (Himmels-)Uhr un-
terwerfen.
Ein Waldgleichnis hat bekanntlich auch René Descartes aufgestellt:

»Mein zweiter Grundsatz war, in meinen Handlungen so fest und entschlossen
zu sein wie moglich und den zweifelhaftesten Ansichten, wenn ich mich ein-
mal fiir sie entschieden hétte, nicht weniger beharrlich zu folgen, als wéren sie
ganz gewif3. Hierin ahmte ich die Reisenden nach, die, wenn sie sich im Walde
verirrt finden, nicht umherlaufen und sich bald in diese, bald in jene Richtung
wenden, noch weniger an einer Stelle stehen bleiben, sondern so geradewegs
wie moglich immer in der selben Richtung marschieren und davon nicht aus
unbedeutenden Griinden abweichen sollten, obschon es vielleicht am Anfang
bloB der Zufall gewesen ist, der ihre Wahl bestimmt hat; denn so werden sie,
wenn sie nicht genau dahin kommen, wohin sie wollten, wenigstens am Ende
irgendeine Gegend erreichen, wo sie sich wahrscheinlich besser befinden als

mitten im Wald.«**

Uberall ist es »wahrscheinlich besser« als im Wald der tradierten Irr-
tiimer. Dahinter aber liegt »das gelobte Land der Vernunft«, von dem
aus, einmal erreicht, das denkende Subjekt, die »res cogitans«, seine Be-
ziehung »zur Tradition« neu definiert, ebenso »zur Natur in ihrer Tota-
litdt«, sie zur »res extensa«, zur »verkorperten Substanz« erklirt.>* Um
dahin zu gelangen ist es zwingend, »so geradewegs wie moglich« den
Wald zu durchqueren, sagt Descartes, selbst, wenn der Weg anfanglich
zufallig gewahlt wird. Linearitdt ist das Zauberwort: unendlicher Flucht-
punkt der Perspektive, stetiges Fort-Schreiten, das ebenso ein Herauslo-
sen aus dem Bestehenden ist. Das heifit, zuerst gilt es, sich herauszu-
16sen aus den »Erdichtungen« korperlicher Handlungen, Wahrnehmun-
gen, Empfindungen, Bediirfnissen und Begierden; den bloBen »Trdu-

den von den nutzenden Familien selbst errichtet und vererbt. Zwar gibt es
solche Stiihle fir Frauen und Mainner, klar scheint aber zu sein, dass die
Zahl der Frauenstiihle deutlich iiberwiegt. Vgl. Hergemdller: Masculus et
femina, S. 91.

524 Novum Organum [, S. 33.

525 Descartes, René: Discours de la méthode; in: Philosophische Schriften in
einem Band. Hamburg: Felix Meiner 1996, 2. Teil, S. 41.

526 Harrison, a.a.0., S. 133.
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men, denn das, »was sich nur auf die Natur des Korpers bezieht« sei
nichts anderes.””’” Geist und Kérper sind »substanziell verschiedene Din-
ge«, »in gewisser Weise gegensitzlich«, schon, weil »wir einen Korper
nur teilbar, im Gegensatz dazu den Geist aber nur unteilbar denken kon-
nen«. Zwar sei alles von Gott Geschaffene seiner »Natur nach unzer-
storbar«, auBler durch den Schopfer selbst, weshalb der (menschliche)
Korper »allgemein genommen Substanz ist und darum auch niemals un-
tergehen kann«.**® Kérper, Materie aber erscheinen bei Descartes grund-
sétzlich atomar geformt. Die Atome sind offenbar die letztliche Subs-
tanz, von deren Bewegung allein die unterschiedlichen Formen abhén-
gen.”” So unterscheide sich der menschliche Korper von anderen ledig-
lich durch die Anordnung seiner Glieder und anderen >Zufalligkeitens, er
sei »zusammengewiirfelt« und eine Andemng seiner Teile, der Verlust
von Gliedern bewirke bereits eine Anderung des gesamten Korpers,
wihrend »der menschliche Geist nicht so in irgendwelchen zufélligen
Bestimmungen besteht, sondern reine Substanz ist«. Was belege, »dal3
der Korper zwar duflerst leicht untergeht, der Geist aber seiner Natur
nach unsterblich ist« und »daf} aus der Zerstorung des Korpers nicht die
Vernichtung des Geistes folgt«.”*

»lch erkenne also, daB nichts von dem, was ich mit Hilfe der Einbildungskraft
erfassen kann, zu der Kenntnis gehort, die ich von mir habe, daB ich vielmehr
meinen Geist sehr sorgfiltig davon abwenden muf}, wenn ich seine Natur recht
deutlich begreifen will.«*!

Nichts ist sicher, alles zu bezweifeln — es miisste demnach eigentlich
heiBen: »ich zweifle, also bin ich«**? —, alles Kérperliche des Menschen
und der Welt nichts als Schein, Vorurteil, ja Betrug, solange Korper und
Geist, Imagination und Verstand, Wachen und Trdumen verschmolzen
seien. Ursache ist die menschliche Unvollkommenheit: »Denn wir sind
nichts als ein Mittelding zwischen dem Vollkommenen und dem
Nichts.«’*® Descartes will annehmen, dass nicht der allgiitige und -weise

527 Descartes: Meditationen iiber die Grundlagen der Philosophie, in: A.a.O.,
3. Teil, S. 49.

528 Ebda., S. 25.

529 Vgl. Schmidt-Biggemann, Wilhelm: Maschine und Teufel. Jean Pauls Ju-
gendsatiren nach ihrer Modellgeschichte. Freiburg, Miinchen: Alber 1975,
S. 32f.

530 Descartes, a.a.O., S. 25f.

531 Ebda., S. 49ff.

532 Braun/Kremer, a.a.O., S. 22.

533 Ebda.
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Gott, »die Quelle der Wahrheit«, sondern ein méchtiger, boser und ver-
schlagener Betriiger »allen seinen Fleifl daran gewendet habe, mich zu
tduschen«. So grof} sei die Ungewissheit dadurch, dass selbst solch
zweifelsfreie Gewissheiten wie die Mathematik nicht mehr zweifelsfrei
erschienen. Zumal die Dinge und Phénomene der Welt, sein eigenes
Fleisch, Blut, seine Sinne. Er will glauben, nichts davon zu besitzen,
dass alles nur Tauschung des Damons sei.”** In dessen Werk, in dem
»die Bedrohlichkeit der duBeren [zu der] der inneren Natur wird, griindet
sich die Mdglichkeit der Téauschung und die Notwendigkeit des Zwei-
fels«. Descartes’ anschliefende Meditationen dienen der Eliminierung
dieses »groBen Betriiger[s]«.>*

Um sich herauszuldsen aus der Welt der ddmonischen Trugbilder,
will er den Fixpunkt des denkenden Ich finden, um von hier aus »die
ganze Erde von ihrer Stelle zu bewegen«. Dieser »Punkt [des]
Archimedes«”*® sei der Beweis der Eigen-Existenz, da das denkende Ich
die Macht hat, alles, was nicht es selbst ist, alles sinnlich Erfahrene,
auch den eigenen Korper, zu negieren. Eine »Unabhéngigkeitserkla-
rung«”™’ des Ich, »eine Form des weiflen Exorzismus, eine Geisteraus-
treibung«.” Der »Autismus als Philosophie«’” dient zwar der Aus-
schaltung des >groflen Betriigers¢, aber die »Selbstreflexivitit«, in der
das Ich sich als »Identisches« wahrnimmt, weil es jegliche Denktatigkeit
als allein eigene erféhrt, sich in Einheit und Identitdt des Geistes kons-
tituiert, macht zugleich alle Welt auBerhalb des cogito zur Imagina-
tion.**® Um also auf ein »iuBeres Sein« schlieBen zu kdnnen, sicher zu
sein, »dal} ich nicht allein in der Welt bin«, braucht es »eine Substanz,
die unendlich, unabhéngig, allwissend und allméichtig ist und von der
ich selbst geschaffen bin«,*"' die »Idee Gottes«, die allein [...] eine der-
art vollkommene Realitét« enthalte, dass sie nicht vom Ich erzeugt sein
konne.** Die Gottes-Idee ist dem Menschen »eingeboren« ebenso, wie
die »mathematischen Ideen« — beides ewige, unverdnderliche, »univer-

selle »Wahrheiten«.>*

534 Vgl. Descartes, a.a.0., S. 37ff.
535 Braun/Kremer, a.a.O.

536 Descartes, a.a.O., S. 43.

537 Burckhardt, a.a.O., S. 177f.

538 Ebda.

539 Ebda., S. 174.

540 Vgl. Braun/Kremer, a.a.O., S. 22f.
541 Descartes, a.a.O., S. 83.

542 Vgl. Braun/Kremer, a.a.O., S. 24.
543 Ebda., S. 32.
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Verflechtungen

Der »groBe Betriiger« hat seinen Ursprung in mittelalterlicher Ddémono-
logie, etwa bei Thomas von Aquin, im Dualismus von gutem Schopfer-
gott und »Satan, dem allgegenwértigen Bosen, der in alle natiirlichen
Zeugungsvorginge eindringen kann und so die gottliche Ordnung in der
Natur bedroht«.** Diese Damonologie entfaltet ihre volle Wirkung, in-
dem sie »das Verhéltnis des Menschen zur Natur einer entsetzlichen Un-
sicherheit« unterwirft, allerdings erst in der Zeit der Hexenverfolgung,
deren Kulmination zu Zeiten Descartes’ stattfindet.* Der setzt einer
»sich auflosenden GewilBheit der gottlich-natiirlichen Ordnung [...] sein
cogito entgegen, die Einheit des auf sich reflektierenden Denkens«.**
Diese >Einheit< ist Reaktion auf den Verlust einer anderen, der »von
Gott, Mensch und Natur, die die Kirche mit dem Verlust ihrer Macht
nicht mehr legitimieren konnte und durch die Ddmonisierung der Sinn-
lichkeit, der Natur und der Frau in der Hexenverfolgung wiederherzu-
stellen trachtete. Dem Einzelnen verblieb nur noch der Riickzug in seine
Innerlichkeit«.>*’ Dieser Riickzug ist genauer eigentlich die Entstehung
des neuzeitlichen Ich. Dieses Ich zieht sich dementsprechend auf einen
herrschenden Bedeutungsraum zuriick, in den ebenso die >duBere Natur«
verwiesen wird.

Zu beobachten ist eine sich steigernde Verflechtung von (entste-
henden) Individuen und Gesellschaft, die man mit Norbert Elias zeigen
kann — aber auch gegen ihn, insofern es sich um Briiche und qualitative
Verdnderungen handelt. »Diese fundamentale Verflechtung der einzel-
nen, menschlichen Pline und Handlungen kann Wandlungen und Ge-
staltungen herbeifiihren, die kein einzelner Mensch geplant oder ge-
schaffen hat. Aus [...] der Interdependenz der Menschen ergibt sich eine
Ordnung, die zwingender und stérker ist, als Wille und Vernunft der ein-
zelnen Menschen, die sie bilden.« Diese »Verflechtungsordnung« bilde
die Grundlage des Zivilisationsprozesses.”** Der verlduft nach Elias be-
kanntlich von relativ weitgehender sozialer Desintegration zu wach-
sender Integration. Qualitativ andere Sozialordnungen existieren fiir ihn
nicht (und damit auch keine qualitativen Wechsel). Zugleich fiihre eine

544 Ebda., S. 22. Vgl. Delumeau: Angst im Abendland, S. 380ft.

545 Vgl. Ebda., vgl. Authier, Michel: Die Geschichte der Brechung und Des-
cartes’ »vergessene Quellen«, in: Serres, Michel (Hg.): Elemente einer
Geschichte der Wissenschaften, S. 474, Honegger: Die Hexen der Neu-
zeit, S. 107ff.

546 Braun/Kremer, a.a.O.

547 Ebda., S. 33f.

548 Vgl. Elias, Norbert: PDZ 2, S. 314.
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deutliche Abnahme #uBerer Angste seit dem Ende des Mittelalters zu ha-
bituellen Verdnderungen. Infolge der »Bildung von Gewaltmonopolen«
werde die Bedrohung von Menschen durch Menschen »berechenbarer.
Der Alltag wird freier von Wendungen, die schockartig hereinbre-
chen«.*® Er spricht von der Herstellung einer »Gesellschaftsapparatur«,
die infolge der »Interdependenz groBerer Menschengruppen voneinan-
der« sowie der »Aussonderung physikalischer Gewalt innerhalb ihrer«
die andauernden Zwinge untereinander in teils automatische, teils be-
wusste »Selbstzwinge« umsetze.”*’

Dass enorm gesteigerte Angste und Unsicherheiten an diesen Ver-
flechtungen beteiligt sind, oder dass neue Freiheiten neue Zwinge nach
sich ziehen, findet sich bei Elias nicht. Gerade das 17. Jahrhundert ist
geprigt von »schockartig« hereinbrechenden Angsten und physischer
Gewalt, den Verheerungen und Traumatisierungen des 30jéhrigen Krie-
ges, den »Hohepunkten< der Inquisition. Elias schenkt der staatlichen
Monopolisierung, dem Absolutismus grole Aufmerksamkeit. Die Inter-
dependenz von Inklusion und Exklusion findet sich bei ihm aber eben-
falls nicht. Dabei ist es nur folgerichtig, dass sich in der Arbeit Jean
Bodins mit den »Six livres de la République« und der »Demonomanie«
die Theorie des absoluten Souverdns und ein theoretisches Hauptwerk
der Hexenverfolgung biindeln. »Bodin dndert an den zentralen >generati-
ven< Annahmen des paradigmatischen Hexenmusters wenig«, unterzieht
diese Inhalte aber einer »Modernisierung¢, so im Begriff der »Zweck-
Mittel-geregelte[n], schuldhafte[n] Missetat«. Seine »voraussetzungs-
volle[n] Annahmen vom freien Willen und von der Verantwortlichkeit
der Subjekte« und »die in den Prozessen gleich angewandten logischen
Schluflfolgerungen aus wissentlich begangenen Maleficien zurechnungs-
fahiger Straftiter« sind, so Claudia Honegger, »auf dem Leib der Weiber
ausgetragene Real-Experimente zum modernen Bild des handlungs-
fahigen, weltverindernden biirgerlichen Subjekts«.”' Sonntag zitiert
Muchembled, wonach »die Hexenverfolgung »mit einer ersten Phase des
Eindringens geschriebener Gesetze in die Dorfer« zusammenfallt«.”** In
der Folge geraten damit auch immaterielle »volkskulturellec Waldnut-
zungen, magische Wahrnehmungen und Praktiken ins Visier, auch sie

549 Ebda., S. 325.

550 Ebda., S. 331.

551 Honegger, a.a.0., S. 102f. Zwar argumentiert Honegger beziiglich der Ge-
nese der hofischen Gesellschaft im Mittelalter mit Elias, spiter aber ei-
gentlich — unausgesprochen — gegen ihn; schon, weil in seinem »Prozef3
der Zivilisation« die Hexenverfolgungen iiberhaupt nicht vorkommen.

552 Sonntag, a.a.O., S. 139.
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werden spiter mit der Homogenisierung der Wilder ausgetrieben.’>
Sonntag spricht vom Zusammenfallen des »Aufbau[s] zentraler Staat-
lichkeit und [der] epidemische Ausmafle annehmenden Verfolgungenc,
verschérfter Hierarchisierung »zwischen >oben< und j>unten<«, abge-
stuften ZwangsmafBnahmen der Ein- und AusschlieBung, kurz: von einer
»systematisch und in groem Umfang betriebene[n] gewaltsame[n] Ein-
iibung neuer Verhaltensformen« fiir den grofiten Teil der Bevdlke-
rung. 5

Angste und systematische Gewaltstrukturen einerseits, neue Mog-
lichkeiten andererseits. Die >Entdeckung« Amerikas ist auch die Ent-
deckung eines »Geisteskontinents«, dessen »bereits vollzogene Erschlie-
Bung« [...] Newton die Absolutsetzung von Zeit und Raum iiberhaupt
erst ermdglicht«. Seine »Philosophiae Naturalis Principia« erscheinen
1687, »zu einem Zeitpunkt«, zu dem »von einer Entdeckung eines neuen
Geisteskontinents nicht mehr die Rede sein kann. Eher gewinnt Geset-
zeskraft, was untergriindig, wie das SelbstbewuBltsein des Amerikaners,
sich herausgeformt hat«.”>> Burckhardt beschreibt den »Ubergang zwi-
schen Mittelalter und Neuzeit« als »Bild zweier Denk-Kontinente, die
durch einen Ozean der Zeit voneinander getrennt sind«, eine gdahnende
Kluft. Kein leicht angestoener Sprung iiber Schwellen, analog zur On-
togenese, von Kindheit iiber Pubertit zum Erwachsensein. Die »Uber-
gangszeit« seit dem »Herbst des Mittelalters« sei »eher eine Uberset-
zungszeit, eine geistige Passage, eine transatlantische Fahrt — und wirk-
lich [...] gibt es doch keine drgere Erschiitterung des Fundaments als
eben dies: keinen festen Boden mehr unter den Fiilien zu haben«.’>
Allerdings, muss man ergénzen, findet auf diesen »auf schaukelnden
Planken«”™’ nicht nur eine »geistige«, sondern desgleichen korperliche
Passage statt.

Auch Descartes behauptet, >reinen Tisch« zu machen. Michel Au-
thier erweckt den Eindruck einer Art »dunklen Genies<, das mit der Me-
thode der Tabula Rasa, hier bei der »Wissenschaft der Optik«, riick-
sichtslos Vorldufer wie al-Haitam, Kepler, Witelo, de Dominicis oder
den Zeitgenossen Willebrord van Snel benutzt, aber verschweigt. »Mit
Descartes vollzieht sich keine wissenschaftliche Revolution, allenfalls
eine Revolution in der Darstellungsweise wissenschaftlicher Resultate«.

553 Vgl. Allmann, Joachim: Der Wald in der frithen Neuzeit.
554 Vgl. Sonntag, a.a.0., S. 138ff.

555 Burckhardt, a.a.O., S. 166.

556 Ebda., S. 166f.

557 Ebda.
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Zugleich erfinde er einen neuen Menschen, den »Wissenschaftler,*® der
sich als »Folge des Descartesschen Diskurses«” durchsetze. Die Um-
wilzung aber ist eine soziale und in der Philosophie, der Wissenschaft
wird formuliert und umgesetzt, was gesellschaftlich bereits existiert.
Und daraus ergeben sich in der Folge Wechselwirkungen. Descartes
wird »zum Titular eines Weltbildes«, weil er das, »was in praxi langst
fait accompli ist, zum Prinzip zusammenfalt«, eine »Ratio, die sich
langst in der Kultur verwurzelt hat«:*®® Die konsequente Mechanisierung
der Philosophie folgt der Mechanisierung der Gesellschaft, dem Ticken
der Uhr, das sich ldngst als »urbane, 6konomische Zeit«, der Bezahlung
nach geleisteten Arbeitsstunden etwa, durchgesetzt hat. Die 6konomi-
sche Zeit steht im Gegensatz zur noch in der Landwirtschaft herrschen-
den zyklischen Zeit (den Jahreszeiten und Witterungsbedingungen). Sie
wird spéter auch in der Landschaft sichtbar werden, mit dem geregelten
Forstwesen die zyklische Zeit des Waldes und der Waldnutzung erset-
zen. Sie hat die »Kraft zu definieren und zu zerstéren«.”®' Sie kann Men-
schen tatsdchlich in so etwas wie austauschbare »Maschinen< verwan-
deln, indem sie die vorbiirgerlich geltende unabénderliche »Natur< des
jeweiligen Menschen als »Bauer¢, yHandwerker¢, »Unehrlicher< usw. ten-
denziell zum >Lohnarbeiter< nivelliert. Desgleichen entkoppelt sie ten-
denziell Besitz und gesellschaftliche Macht von Stand und Gebliit. Ver-
Korperungen: Der vorbiirgerliche Mensch verkorpert nicht, er ist, was er
ist. Der Korper wird in der Neuzeit zum Ding, zum dienst- und ver-
fiigbaren Objekt. Als Reduktion des Leibes (der als numinoser Rest zu-

558 »Mit seiner Verachtung fiir die Genese der Resultate erfindet Descartes
einen neuen Gelehrtentyp, der seine Wissenschaft, in Unkenntnis ihrer
Geschichte, als logisches Puzzle behandeln kann, dessen Stiicke von der
Natur hervorgebracht werden, iiber deren Anordnung jedoch allein die
Vernunft entscheidet. Dieser neue Mensch, oft eher ignorant und arrogant
als gelehrt, unterwirft sich seiner Praxis so sehr, daB3 er sich ihren Namen
gibt: Von nun an nennt er sich »Wissenschaftler<.« Authier, a.a.O., S.
473f.

559 Ebda., S. 474. Zwar rdumt Authier hier ein, dass die Umwilzungen wis-
senschaftlicher Praxis auch »Folge neuer Institutionen, die fiir mehr Geld,
Sicherheit und Informationen sorgen, seien, schreibt {iber den Untergang
der wperipatetische[n] Universitit« durch ihre Beteiligung »an den
intensiven Hexenjagden [...] — niemals loderten die Scheiterhaufen so
zahlreich — « liber die gleichzeitige Ausbildung »junge[r] Wissenschaftler
bei den Jesuiten« und die Entstehung »eines der ersten wissenschaftlichen
Kommunikationsnetze Europas« um den Pater Marin Mersenne (1588-
1648), schlieBlich, dass die »Sprache des Biirgertums« die der Kleriker er-
setze — am Primat Descartes soll das alles aber nicht riitteln.

560 Burckhardt, a.a.O., S. 177.

561 Sennett, Richard: Fleisch und Stein, S. 257f.
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riickbleibt) entsteht der Korper (indogerm. fiir Leichnam) sprachlich im
17. Jahrhundert.’** Die Geometrisierung des Leibes zum Kérper beginnt
aber bekanntlich in der Renaissance. Die Philosophie der Korper-Geist-
Spaltung ist Nachvollzug sowohl der biirgerlichen Trennung von 6ffent-
lich und privat, als auch der »Trennung von Hand- und Kopfarbeit im
Produktionsprozef, die sich mit der Manufakturperiode im 17. Jahrhun-
dert anbahnt«.’®” Descartes ist kein radikaler Neuerer, »begriindet keine
Zisur, sondern er vollzieht sie«.*®*

Tatige Geometrie

Descartes” methodisches Zweifeln »ist ein asketischer Reinigungspro-
zeB, indem die Ichwerdung mit Entsagung und Verzicht verbunden
wird«, eine Selbstabspaltung des Subjekts von den Bildern des Begeh-
rens, »die auf Entduferung und Erfiillung dringen, die es als lebendiges
Besonderes auszeichnen, die jedoch auch abhidngig sind von der kor-
perlichen Sinnlichkeit und der uBeren Natur«.’®® Descartes trennt »tie-
rische« (korperliche) von »geistigen Freuden« (der Seele). »Dem Men-
schen wird in dieser Konstruktion zur Natur, was erst Resultat seiner Re-
formation ist.« Ein vorgeschaltetes Bewusstsein bringt nach Descartes
Empfindungen aus sich heraus erst nachtréglich hervor. Aktiv und vital
ist die Seele, der Korper hingegen passiv und mechanisch. Nur die will-
lentliche Ausiibung kann Triebe zu Selbsterhaltungsakten machen. Die
seelische Kontrolle gewihrleistet eine feste Grenzzichung »gegeniiber
Natur und anderen Menschen«. Unreflektierte Grenziiberschreitungen
durch »leidenschaftliche Hinwendung« fithren zum Autonomieverlust
des Subjekts, da es dann »vom >Objekt« des Begehrens besessen« wer-
de.’®® Das AusmaB der »Absage an die Leiblichkeit« schildert Walter
Kutschmann anhand der »Dioptrique«. Hier postuliere Descartes die
»Arbitraritdt der Sinne« und die »systematische Blindheit des Men-
schen, hier seien Wahrnehmungen von natiirlichen Dingen und Phéno-
menen bloe »Metaphern fiir nackt mechanische Mafverhidltnisse,
seien Sehende »gegeniiber dem eigentlichen Sein« der Dinge — »den
Qualitdten ihrer geometrischen und kinematischen VerfaBtheit« — eben-
s0>blind¢, wie Blinde »gegeniiber ihrem AuBeren«.”®’

562 Vgl. Kutschmann, Werner: Der Naturwissenschaftler und sein Korper, S.
344T.

563 Braun/Kremer, a.a.O., S. 27.

564 Burckhardt, a.a.O., S. 178.

565 Braun/Kremer, a.a.O., S. 23.

566 Ebda., S. 29f.

567 Kutschmann, a.a.O., S. 245ff.
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Die Methode ist der Weg, dem nachgegangen werden muss. Sie ist
das Gegenteil jeder sinnlichen Hinwendung zur Natur. Zurecht stellt
Harrison eine Verbindung zwischen Descartes’ Waldgleichnis und der
geregelten Forstwirtschaft her.

»Descartes’ Vergleich mit geradlinigem Laufen durch den Wald ist, wie
Michel Serres bemerkt hat, >isomorph< mit der Methode der algebraischen
Geometrie selbst. Die mathematische Analyse folgt dem Weg von Zahlen und
noch mehr Zahlen in linearer Folge, bis sie zu ihrem Endergebnis kommt. Der
Triumph der Methode in einem Wald von Zweifeln bedeutet die Fahigkeit, an
der geraden Linie mathematischer Deduktion festzuhalten.«*%®

Der ungeordnete Wald ist Chimére, Trugbild des >groflen Betriigers<. Er
ist das, was sich den Sinnen mitteilt. Er ist Leib,”®® von dem abzusehen
ist, wie vom eigenen, menschlichen Leib. Er beherbergt Lockungen und
Schrecknisse bzw. Regungen, die beides gleichzeitig sind. Er fihrt vom
Weg ab, schlimmer noch, es gibt keinen Weg in ihm — zumindest keinen
geraden, unbeirrten. Die Methode besteht in unbeirrtem Geradeauslau-
fen. Genaugenommen ist das nur im geregelten Forst moglich, in dem
die Bdume in geraden, geometrischen Linien angepflanzt sind, in dem es
kein Unterholz und sonstigen storenden Wuchs gibt. Hier kann nichts
beirren. Hier ist das Gesetz nicht abstrakt, sondern wahrnehmbar, im
wahrsten Sinn des Wortes. Hier présentieren sich die Bdume (anné-
hernd) in den logischen Formen der >Friichte des géttlichen Samens«<:
Mathematik und Geometrie.

Descartes schlieit jede »vorbewulite Erfahrung, jede pré-reflexive
Erkenntnis aufgrund einer leiblichen Regung« aus, weil Erkenntnis nur
per »Distinktion und intellektueller Distanz zwischen der reflektierenden
»Substanz« des Subjekts und der intendierten >Substanz< des Objekts
moglich« sei und »die eigene Natur«« als Instrument »nur das lehren«
kann, »was der Geist vorher klar und deutlich hat einsehen und in
Vorstellungen der geometrisch-kinematischen Verfafitheit des Objekts
hat zusammenstellen kénnen«.”™ Bei der Erkenntnis allein aber kann es
nicht bleiben. Der Geist als »Ebenbild Gottes« ist »Ausdruck der Liebe
zum Identischen«, die »Reinigung des Erkenntnissuchenden in der Be-
ziehung auf Gott« ist eine »Initiation der Naturbeherrschung«.””’ Das
ganz praktisch: Da Descartes den »Willen Gottes< als unendlich und in-

568 Harrison: Wilder, S. 137.

569 Vgl. Kap. Monstrose Leiber.
570 Kutschmann, a.a.O., S. 210.
571 Braun/Kremer, a.a.O., S. 34.
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different postuliert, kann die Natur nicht mehr als »Offenbarung gottli-
cher Zwecke« begriffen werden. Diese Befreiung »von der Zweckbe-
stimmung durch Natur« ermdglicht dem Subjekt selbst die Bestimmung
und Formung der Natur »nach den mechanischen GesetzméBigkeiten,
die Realisierung eigener Zwecke.”"

»Algebra und Geometrie, die als Grundlage fiir die Methode dienten, mit der
Descartes zu unbezweifelbarer Wahrheit gelangen wollte, werden zur Grund-
lage der neuen Wissenschaft des Forstwesens. Dank solcher Methode hort der
Wald auf, Ort des zufélligen Umbherirrens zu sein, und wird ein ordentliches
Schachbrett. Da er eine kalkulierbare Quantitit wird, wird er auch geome-
trisch. Wie wandert man in gerader Linie durch den Wald? Zunéchst pflanzt
man seine Bdume in geradlinigen Reihen, wie es deutsche Forster taten. Die
algebraische Geometrie duldet keine Hindernisse.«’”

Der »richtige[] Gebrauch der Vernunft« gleicht »der rationalen, geome-
trischen Planung«. Der »yWald«< im Gleichnis Descartes’ steht fiir »alles,
was im Laufe der Zeit nicht nach rationalem Plan, sondern nach Ge-
wohnheit gewachsen ist«. Harrison fiihlt sich hier »deutlich« an eine an-
dere Stelle im »Discours« erinnert, das Stidtegleichnis.”’* Darin schil-
dert Descartes »jene alten Stidte«, die er »in Deutschland, wohin mich
der Krieg, der dort noch nicht beendet ist, gerufen hatte« gesehen habe.
Stidte, »die — anfénglich nur Burgflecken — erst im Laufe der Zeit zu
Grofstiadten geworden sind, verglichen mit jenen regelméafligen Plitzen,
die ein Ingenieur nach freiem Entwurf auf einer Ebene absteckt, fiir ge-
wohnlich ganz unproportioniert; zwar findet man oft ihre Hauser — be-
trachtet man jedes fiir sich — ebenso kunstvoll oder gar kunstvoller als in
anderen Stddten —, wenn man jedoch sieht, wie sie nebeneinanderstehen,
hier ein groBes, dort ein kleines, und wie sie die Stralen krumm und un-
eben machen, so mufl man sagen, da} sie eher der Zufall so verteilt hat
und nicht die Absicht verniinftiger Menschen«. Diese plan- und ver-
nunftlose Unordnung soll offenbar die unerhdrte Schwierigkeit zeigen,
planvoll und verniinftig vorzugehen. Bedenke man, dass immer schon
Beamte beauftragt worden seien, »die Bauten von Privatleuten zu iiber-
wachen, um sie in den Dienst der Verschonerung des Stadtbildes zu
stellen, so wird man wohl einsehen, daB3 es schwierig ist, etwas hochst
Vollkommenes zu schaffen, wenn man nur an fremden Werken herum-
arbeitet«.’” Bei bloBen Gedankenspielen aber bleibt es gar nicht. Geo-

572 Ebda., S. 32.

573 Harrison, a.a.0., S. 151.

574 Vgl. ebda., S. 138.

575 Descartes: Discours de la Methode, in: A.a.O. S. 19ff.
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metrische Stidte aus einer Hand werden im 16./17. Jahrhundert nicht nur
geplant (als Idealstiddte bzw. Utopiae), sondern als Residenzstidte auch
gebaut, wie etwa Mannheim. Mit »der Geometrisierung des Raumes«
scheine sich »die Wahrnehmung selbst instrumentell auszurichten,
schreibt Kleinspehn. »Was sich mit der Zentralperspektive in der Re-
naissance bereits angedeutet hat, setzt sich im Absolutismus in vielen
gesellschaftlichen Bereichen durch: Der Blick wird neutral, objektiv.«
Werde in den Bildern der Renaissance mittels Perspektive der Blick
»gerichtet«, der Betrachter so ins Bild »einbezogen«, iibe nun insbe-
sondere die stiddtische Architektur »eine dhnliche Wirkung aus. Mit der
»Mechanisierung des Weltbildes< (Dijksterhuis) und dem Durchsetzen
abstrakt-mathematischen Denkens werden die neu gegriindeten absolu-
tistischen Hofe und Stddte nach streng geometrischen Vorstellungen
errichtet«.”’® Oder es werden bestehende Stidte planmiBig verwandelt,
wie ab Mitte des 17. Jahrhunderts unter Papst Alexander VII. Rom, das
mit der Zeit »zu der Art von »wuchernder Stadt< geworden war, iiber die
sich Descartes« beklagt habe, nun aber von zwei »triumphalen Lich-
tung[en]« beherrscht werde: der Piazza del Popolo und der Piazza Vene-
zia, verbunden durch die »radikal lineare[] Hauptstrae[]« (daneben
zwel ebensolche), die »Via del Corso: der Weg der Wege; die Tautolo-
gie der Methode; der Kurs des Diskurses«.””’ Derartige planméfige Be-
seitigungen und Neugriindungen sind auch fiir den Forst relevant. Denn
es geht Descartes nicht um bloBe Spekulation, sondern um Herrschaft
iiber die Natur. »Vernunft, Methode und technische Handwerkskunst
kommen am Ende des Diskurses in einem sdkularen Bekenntnis des
Willens zur Macht zusammen.« Daher: » Wie geht man in gerader Linie
durch den Wald?< Antwort: >Methodische Abholzung.««’”™® Beim
Abholzen aber kann es nicht bleiben, wenn es um die Reform geht.

Im Spannungsfeld neuer gesicherter Messbarkeit von Zeit und Raum
sowie sozialer Homogenisierung kommt es seit dem spiten 18. Jahrhun-
dert zur wissenschaftlichen Neudefinition des Waldes, seiner geometri-
schen Reproduktion zu Zwecken des grofStmoglichen Ertrags, was aber
nicht trennbar ist von der Schaffung bzw. Konsolidierung neuer >Ge-

576 Kleinspehn: Der fliichtige Blick, S. 84ff. Vgl. Kluge, Walter: Die Stadt in
der Utopie, in: Mahler (Hg.): Stadt-Bilder, S. 69ff. u. 72ff.

577 Harrison, a.a.O., S. 140. Wenn Harrison allerdings an dieser Stelle vom
»Rétsel« einer papstlichen »Ansteckung durch den cartesianischen Ratio-
nalismus« spricht, scheint auch hier die hdufig zu beobachtende Verdre-
hung vorzuliegen. Nicht der >grofle Denker< beeinflusst den >Gang der
Geschichtes, er formuliert vielmehr das, was sich ldngst im gesellschaft-
lichen >Klimac &uf3ert.

578 Ebda., S. 139f.
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setze« der Alltagsbewiltigung, Sinnstiftung und Asthetik im >lindlichen
Raumc. Im Zeichen der Maschine.
Descartes setzt an anderer Stelle Baum und Uhr gleich:

»Es gibt wahrhaftig keine Grundsétze in der Mechanik, die sich nicht auch auf
die Physik erstrecken, deren Teil bzw. Spezies die Mechanik ist: Eine Uhr, die
aus diesen und jenen Réddern zusammengesetzt ist, um die Stunden anzuzei-
gen, ist nicht weniger natiirlich als ein Baum, der aus diesen und jenen Samen
hervorgebracht ist, um bestimmte Friichte hervorzubringen. [...] Und es ist si-
cher, daf alle Regeln der Mechanik zur Physik gehoren, dergestalt, daf3 alle
Dinge, die kiinstlich sind, damit natiirlich sind.«*"

Unter den Begriff »Physik« fallen hier auch »Physiologie«, »Biologie< und
»>Chemie<«.”® Baum und Uhr »folgen dem gleichen Gesetz«. Das ist der
Kern, das »cartesianische Paradox«, denn das, »was — nach der Analogie
der Maschine geschaut — zuvor schon zur »Sache der Natur< hatte wer-
den konnen, wird hier zur Natur der Sache«. Jede dieser Sachen ist da-
bei nichts, als eine »bloBe Widerspiegelung, ein Ausdruck jenes mecha-
nischen Regelwerks, das ihr, als eine gedankliche Blaupause, voraus-
geht«. Hier liege die »cartesianische Inversion«. Als »Sprache der Na-
tur, als »vorgéngige« gesehen wird »die immaterielle Sprache der Me-
chanik«, die »Himmelsuhr«, die »doch nichts anderes ist, als die Ab-
straktion [...] des je konkreten Riderwerks«. '

Alles Kiinstliche ist natiirlich. Alle Materie ist Maschine. Die Me-
chanik hat »so einen Erklarungswert fiir alle Phdnomene der res exten-
sa«. Damit wird sowohl eine Differenz zwischen belebter und unbelebter
Materie »als Rest von Hylemorphismus, als auch eine qualitative Dif-
ferenz von tierischer und pflanzlicher Substanz negiert.”® Jegliche Na-
turerscheinung ist also mathematisch und aus einem Prinzip heraus er-
klarbar. »Weltmaschine«: In den »Principia Philosophiae« erklart Des-
cartes die »Homogenitdt der res extensa«, weshalb die »gesamte sicht-
bare Welt, »instar machinae««, der der Mechanik bekannte Makrokos-
mos den Analogieschluss auf die unsichtbaren Teile, den Mikrokosmos
zulasse.”® Alle Natur unterliegt demnach dem Prinzip einer perma-
nenten, homogenen »Bewegung von Materie«, aufgebaut »aus unendlich
vielen kleinen Partikeln«, die durch Transmission »kausal miteinander

579 Principia IV, Kap. CCIII, bzw. Principes AT IX, zit. n. Schmidt-Bigge-
mann, a.a.0., S. 33f.

580 Vgl. Schmidt-Biggemann, a.a.O., Burckhardt, a.a.O., S. 180.

581 Burckhardt, a.a.O., S. 180f.

582 Vgl. Schmidt-Biggemann, a.a.O., S. 33.

583 Vgl. ebda., S. 34.
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verkniipft sind«. Aber Natur ist damit auch »blo3 tote Materie, vom
formwirkenden Geist nach bestimmten Gesetzen in Bewegung ge-
setzt«.”™ Folglich ist der menschliche Kérper nur »eine Gliedermaschi-
ne [...], die man auch an einem Leichnam wahrnimmt«.”® Zum »Tri-
umph iiber den Korper: die gelungene Dekonstruktion«, gereicht Des-
cartes der >Beweis« »in der Vivisektion«: Das menschliche Herz wird als
»Antriebsmechanismus« vorgestellt, als »ein mechanisch dekonstruierter
Mechanismus: eine snatiirliche Uhr¢< sozusagen«.”® Die Entsprechung
von Mikro- und Makrokosmos, im Neuplatonismus reetabliert, steht
zundchst »noch ganz im Banne der Analogie des Differenten, in der der
Mensch »als Welt im kleinen« das >Ganzec, >Wahre< enthilt.”’
Zunehmend wird die Analogie »einseitig« zur Bestimmung des Mikro-
durch den Makrokosmos verwendet, so im Entwurf des Blutkreislaufs
entsprechend dem »astronomischen Kreislauf der Erde um die Sonne«
durch William Harvey zwischen 1616 und 1628.%*® Von ihm iibernimmt
Descartes das Bild des Blutkreislaufs, allerdings wéhlt er im »Traité de
I’Homme« konkret wahrnehmbare Vorbilder: »hydro-pneumatische Ma-
schinen« wie Orgel mit Blasebalg und hydraulische Brunnen in Gér-
ten.” Wenn in der Illustration des »Compendium anatomicum« von
1696 »BlutgefdBe als Zweige [...] aus dem menschlichen« — dem ménn-
lichen — »Korper herauswachsen«,’*® und Wurzeln aus den Fiiien, dann
ist dieser Korper offenbar nicht einfach das Modell fiir den Baum (oder
die Séule a la Vitruv), sondern Bestandteil der res extensa. Nach Har-
veys Entdeckung wird von Botanikern mittels der »Verkniipfung der
analogischen Methode mit der experimentellen« auf »das Vorhanden-
sein eines Saftkreislaufs bei der Pflanze« geschlossen. Schon, weil die
Tierphysiologie der Pflanzenphysiologie »ein Intelligibilitdtsmodell
liefert«.' Der Triumph iiber den menschlichen Kérper besteht also da-

584 Braun/Kremer, a.a.O., S. 32.

585 Descartes: Meditationes, S. 45.

586 Burckhardt, a.a.O., S. 179.

587 Vgl. Kutschmann, a.a.O., S. 80.

588 Vgl. Kutschmann, a.a.O., S. 80f., Sennett: Fleisch und Stein, S. 323ff.,
Schmidt-Biggemann, a.a.O., S. 36.

589 Vgl. Schmidt-Biggemann, a.a.O.

590 Sennett, a.a.0. S. 325.

591 Delaporte, Frangois: Das zweite Naturreich, S. 10f. Zwar habe Stephen
Hales diese Annahme 1727 widerlegt, auf eine »lineare Geschichte ohne
Zufall noch Bruch« lasse das aber nicht schlieen, weil die Widerlegung
gar nicht Hales’ Intention gewesen sei, vor allem aber, weil die Saftkreis-
lauf-Theorie durchs gesamte 18. Jahrhundert Anhénger gehabt habe (vgl.
ebda.).
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rin, das Herz — mittelalterlich noch »das Organ des Mitleidens«,”** im
frithen 14. Jahrhundert von Henri de Mondeville im Anschluss an Galen
zum mit dem Kopf »edlen Bereich« gezihlt™ — wie bei Tieren zur blo-
en Antriebsmaschine zu erklaren.

Es gibt also nur noch »natiirliche[] Automata«, die die Wissenschaft
ganz »naturgemiB« animieren, »sich ihrer mit der ihnen gemiBen Me-
thode, das heifit: der Mechanik anzunehmen. Die Mechanik usurpiert die
Natur, sie denaturiert sie zur Maschine; so vermag sich der Geist zum
»Herren und Eigentiimer der Natur< aufzuschwingen«.”* SchlieBlich ist
da noch die Gott-Maschine. Die »Vorstellung eines hochst vollkomme-
nen Wesens, die in uns ist«, muss »von einer hochst vollkommenen Ur-
sache herriihren«. Verglichen wird das »mit einer sehr vollkommenen
Maschine, deren Plan im Geiste eines Erfinders ist«. Und weil ein
solcher Plan eine Ursache haben muss, ist bewiesen, dass die Gottes-
Idee »Gott selbst zum Urheber hat«.’”® Die Idee gleicht also einer un-
libertroffenen, sich selbst und alles andere erzeugenden Maschine; reiner
Geist, »reine schopferische Kraft«, korperlos, nicht zusammengesetzt,
eine ganze, »unteilbare Einheit, reine Identitdt von Denken und Seing,
die Endgiiltigkeit und »Kontinuitét der kausalen GesetzméBigkeiten« der
gesamten Materie gewihrt. ™ Gottesebenbildlichkeit heiBt danach, dass
die >reine Substanz< Geist Ebenbild dieser >reinsten Substanz< sei.

Der Baum (oder das Tier, der menschliche Korper), die Natur als
Uhrwerk ist nicht bloBe Neubetrachtung, sondern ein ganz spezielles
»Genesisprojekt«: der »Tod durch Vernunft« in der »Idee der Weltver-
nichtung«, wie sie auch Hobbes in »Vom Korper« beziiglich der Na-
turphilosophie duBlert, und die »Wiederauferstehung durch die Ver-
nunft«.”” »Kopfgeburten« als »Totgeburten«: In den »natiirlichen Auto-
mata« vollzieht sich etwas, was zuvor nur gedacht oder im »memento
mori« »>gefiihlt« werden konnte. »Natur hat sich, in die Denkmaschine
eingespeist, zur natura morta verwandelt.« In spezifischer Weise: »nicht
mehr die unmittelbare Natur« ist die Erste, »sondern jene zweite Natur,
wie sie in den Maschinen von Raum und Zeit ihren Niederschlag gefun-
den hat«.””® Die Gewinnung von Autonomie vollzieht sich in der Selbst-
reduktion des ménnlichen Subjekts auf »reinen Geist« und der Zuord-
nung des Vitalen zur »Welt des Scheins«.

592 Sennett, a.a.0., S. 323.

593 Vgl. ebda., S. 208 u. 326.

594 Burckhardt, a.a.O., S. 181.

595 Descartes, a.a.O., S. 27.

596 Vgl. Braun/Kremer, a.a.O., S. 24.
597 Burckhardt, a.a.O., S. 182f.

598 Ebda., S. 181f.
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Zuriick bleibt das Nicht-Identische, verfallt der » Vernichtung« bzw.
Entwirklichung. Was fiir »[w]eibliche Produktivitdt in ihrer zweifachen
Bestimmung als Fortpflanzung und Arbeit«’ gilt, gilt (gerade unter
dem Diktum der res extensa) ebenso fiir die »duflere Natur<. >Frau Welt«
und ihre Schwestern haben ausgedient, ihre sterblichen Hervorbringun-
gen sind ausradiert und entstehen nach der »Blaupause« des »Unsterb-
lichen«< neu:

»In der Ubereinstimmung von Vernunft und Wille ist es uns mdglich, Gott
nachzuahmen und die géttliche Schopfung nachzuvollziehen indem Natur zur
Maschine rekonstruiert wird, also aus dem Geist neu hervorgebracht wird.«®®

Der Geist ist unsterblich. Die Natur kann einzig vom Geist erkannt und
so zur Naturgesetzlichkeit (neu) geordnet werden. Diese geordnete Na-
tur erhilt so etwas von der Unsterblichkeit des Geistes. Zumal alles in
ihr Uhrwerk ist.

»Bei einer Uhr kann nicht von >Werden und Vergehen« gesprochen werden.
Gerade das aber ist es, was das mechanistische Regierungsideal auszeichnet
und fiir Friedrich so attraktiv macht. Dem unliebsamen BewuBtsein des Wan-
dels setzt er ein Ideal entgegen, das groBBtmogliche Gleichformigkeit, ja Statik
impliziert, denn die Bewegung einer Maschine ist in sich geschlossen; eine
Uhr erhélt ihren Sinn iiberhaupt erst aus unauthorlichem, keiner Veranderung
unterworfenem Gleichmaf.«*!

Barbara Stollberg-Rilinger skizziert das Regierungsideal des obersten
preuBBischen Maschinisten. Die »mechanistischen Metaphern des Ratio-
nalismus«®®? betreffen desgleichen den Forst; nicht nur, weil der Mo-
narch »sich oft selbst um die Ausbringung von Baumsaat« kiimmert und
zum Béumepflanzen auffordert.’” Der Forst wird konstruiert, gebaut
und funktioniert wie eine Maschine, wie eine Uhr. Das heif3t, im Forst
als geregeltem >Altersklassenwald« — »schlagweise(, immer gleich alt
und arm an Baumarten — sind »Werden und Vergehen< abgeschafft,
herrscht permanentes GleichmaB, zugleich Fortschritt. Der Forst ist nicht
Natur, sondern Kultur (s.u.).

599 Braun/Kremer, a.a.O., S. 27.

600 Ebda., S. 26.

601 Stollberg-Rilinger, Barbara: Der Staat als Maschine. Zur politischen Me-
taphorik des absoluten Fiirstenstaats. Berlin: Duncker & Humblot 1986, S.
69.

602 Ebda.

603 Vgl. Kiister: Geschichte des Waldes, S. 177.
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Zwar soll alles Uhrwerk sein, aber wenn das stetige, gleichformige
Ticken der Zeit »beweisbar« ist, dann in der Zurichtung von Pflanzenfor-
mationen in Wald und Garten. Mag das Schreien von Tieren bei der Vi-
visektion >cartesianisch¢ als »Kreischen kaputtgehender Maschinen«®*
betrachtet werden; diese Maschinen lassen sich jedoch nicht mehr re-
parieren. Allzu anfillige, instabile Uhrwerke demnach. Hier versagt der
»formende Geist« offenbar. Die tote Materie 1a8t sich nicht mehr in
Bewegung setzen. Auch, wenn das der autistischen res cogitans als wei-
terer Trug erscheinen soll: das >cartesianische Weltbild« steckt in einem
Dilemma (das geméf der Inversion aber eigentlich keines ist; s.0.). Das
mechanische und geometrische Grundmuster der Natur bedarf der —
moglichst weit gereinigten — Wahrnehmung, um sich zu erschlieen.
Der einzige hierfiir in Frage kommende Sinn ist der Gesichtssinn. Beim
Sehen geht es nach Descartes um die Wahrnehmung von Distanz, damit
geht es aber auch um Distanz und damit die Vermeidung direkter Be-
rithrung. Descartes setzt hier, wie hiufig, den Sehenden mit dem Blin-
den gleich. Der nimmt in der Zeichnung in »De I’Homme« die Objekte
nicht direkt taktil, mit der Haut seiner Fingerspitzen wahr, sondern
»itbersetzt« durch die benutzten Stdcke. Die »Ubersetzung« macht das
Objekt instrumentell zum Unterworfenen. Die Stocke bilden ein Drei-
eck, so wie sich beim Sehen zwischen den Augen und dem Objekt diese
fiir auch Descartes offenbar so wichtige Triangulierung — als Signum der
Okkupation von Sinnlichkeit — einstellt.*”> Der Mensch baue, ausgehend

604 Cartmill: Tod im Morgengrauen, S. 121.

605 Vgl. Abb. in Kutschmann, a.a.0O., S. 237. Bei Descartes ist auch die »Drei-
faltigkeit< streng mathematisch, schlie8t er doch in seinem Gottesbeweis
vom Summensatz des Dreiecks, »als logische Relation betrachtet«, auf die
Existenz Gottes, die zu seiner »Wesenheit« gehore, wie zur » Wesenheit
des Dreiecks [...], da3 die Summe seiner Winkel gleich zwei rechte ist«
(Meditation, a.a.O., S. 119). Mit Theweleit kann man das von Lippe un-
tersuchte konigliche »Circeballett« des 16. Jahrhunderts als méchtiges
Wachsen von Odipus beschreiben, tanze doch Kénigin Louise an der Spit-
ze des Najadendreiecks »die Unterwerfung der einzelnen Frau unter den
Mann als Ehefrau [...]. Das Herrscherpaar selbst propagiert so im ho-
fischen Ritual die biirgerliche Kleinfamilie, so weit ist die Unterwan-
derung des Absolutismus durch das Biirgertum schon fortgeschritten, ehe
er sich voll entfaltet hat« (Ménnerphantasien 1, S. 402f.; vgl. Lippe: Na-
turbeherrschung am Menschen 11, S. 441). Bodin jedenfalls wird in seinen
»Six livres« die Familie zum »wahre[n] Ebenbild des Staates« erkléren.
Beide konnten — das wiesen schon die Naturgesetze — nur ein Oberhaupt
haben. So habe der Ehemann die Gewalt, im »sittliche[n] Sinn heifle das:
»Gewalt der Seele tiber den Leib, der Vernunft {iber die Begierde«. Letz-
tere sei schon biblisch »das Weib«. Und gliicklich sei die »Republik, in
welcher der Konig dem Gesetz Gottes und der Natur gehorcht, die Be-
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vom Raum seines Korpers, »einen fiktiven geometrischen Raum auf,
innerhalb dessen sich jeder sichtbare Gegenstand lokalisieren und in
seiner Lage relativ zum Beobachter erfassen l1af3t«. Expliziert wird diese
»natiirliche Geometrie« vom »Problem der Distanzwahrnehmung«. Die
hinge »nicht von irgendwelchen vom Objekt ausgehenden Bildern ab,
vielmehr von der je nach der Entfernung des Objekts verdnderten Gestalt
des Auges, dem »Verhiltnis der beiden Augen zueinander« und von der
»Klarheit oder Verschwommenheit des Objekts und seiner Konturen«.
Die Augen sind dabei blofles Instrument, denn es sei die Seele, die sicht.
Und so entstiinden »Irrtiimer« auch dadurch, dass »das Gehirn auch
autonome Bilder erzeugen kann«.®®

Diesem distanzierten Auge schlieBlich lassen sich in Garten und
Forst unverinderliche Bilder schaffen. Hier versetzt der »formende
Geist« vermeintlich tote Materie in stetige, gleichformige Bewegung.
Aus Buchs, Taxus, Hainbuche usw. lassen sich gartenarchitektonisch
Mauern, Skulpturen, Kabinette, Labyrinthe schaffen. Im Forst sind die
Béaume durchgehend gleich alt, gro3, dick und in regelméfigen Abstén-
den angepflanzt. Erst dieser Forst besitzt eine Perspektive — im wahrsten
Sinn des Wortes. Bei einem zufillig gewachsenen Wald ist nicht oder
kaum mdglich, ihn >mit Blicken zu durchdringenc.

Der Eindruck des unverdnderlichen Bildes ist zwar real Trompe
I’ceil, aber darauf kommt es an. In ihrer Logik ist der » Augenpunkt mit
dem Fluchtpunkt« verbunden. Es entsteht der Eindruck einer stupenden
rdumlichen Homogenitét, des Einheitlichen«.*”” Es wird deutlich, das
Trompe I’ceil ist keineswegs »bloBer Augenschein [...]. Hier materiali-
siert sich das Gesetz der Enteignung«. Die »Verlandschaftlichung des
Fluchtpunktgeriists« ist synonym »mit einer Denaturierung der Na-
tur«.®”® Franzésischer Park und geregelter Forst haben also Gemeinsam-
keiten, aber sie unterscheiden sich auch. Die »Fluchtpunktkonstruktion«
des Parks fokussiert in der einen Richtung das Zentrum des herrscher-
lichen Schlosses, in der anderen das Unendliche.®” Im Forst besteht sie
aus einer Viel-, wenn nicht Unzahl paralleler Geraden. Dieser Unter-
schied ist offenbar mitverantwortlich fiir das weitere »Schicksal« beider
Landschaftszurichtungen, wie sich im Folgenden zeigt.

amten dem Konige, die Einzelnen den Beamten, die Kinder den Eltern,
die Diener dem Herrn [...J«. Zit. n. Braun/Kremer, a.a.O., S. 82 u. Lippe,
a.a.0., S. 383.

606 Kutschmann, a.a.O., S. 236ff.

607 Burckhardt, a.a.O., S. 187.

608 Ebda., S. 199.

609 Vgl. ebda., S. 187.
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»In der Identitdt von Natiirlichkeit und Kiinstlichkeit wurde der Wert
eines Artefaktes, wie es Descartes zur Erkldrung diente, ungeheuer ge-
steigert.«®'® Der Forst ist Artefakt. »Cartesianisch¢ betrachtet gibt es kei-
ne Unterscheidung. Aber selbst, wenn man die Unterscheidung macht,
die Bdume als Lebewesen betrachtet, bleibt der Forst Artefakt. Pflanz-
liches »Eigenlebenc ist hier ausgeschaltet. Er ist eine Maschine aus Lebe-
wesen, die bestimmte Produktionsvorgaben erfiillen. Dass ein einheitlich
gebauter Kunstwald, obwohl Plidne und ansatzweise Umsetzungen schon
Jahrhunderte zuvor existieren, jetzt obligatorisch wird, diirfte nicht zu-
letzt auch der herrschenden Maschinenlogik, die eine derartige Repro-
duktion geradezu zur Pflicht macht, entstammen.

Die Logik der Maschine

Der geregelte Forst ist Produkt des Absolutismus, wie der (barocke)
geometrische Garten. Aber der architektonische Garten hat auch noch
eine andere zeitgendssische Ausprigung: die biirgerliche. Beide, Forst
und architektonischer Garten sind Maschinen der Herrschaft iiber die
»dulere Natur«. Beide negieren das »Werden und Vergehenx.

Abb. 10: Stich aus: William Boutcher: A Treatise on Forest-Trees, 1775

Der Forst ist »ménnliche« Maschine, dient der Produktion und repra-
sentiert sie, ist schmucklos, aber monumental, der Garten »weibliche«
Maschine, dient der >bloBen< Représentation, dem Schmuck, dem Plai-

610 Schmidt-Biggemann, a.a.O., S. 35.
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sier, der Gesellschaft. Mit dem Ende des Absolutismus kommt der >fran-
zosische« Garten aus der Mode, seine Reprisentation trifft nicht mehr
zu. Der geregelte Forst hingegen bleibt bestehen, beginnt einen >Sieges-
zugc. Er représentiert auch folgende, biirgerliche Gesellschaften. Die un-
terschiedliche geometrische Zurichtung zeigt zum Vergleich der Plan
der 1606 gebauten Stadt Mannheim. Die Festung Friedrichsburg und die
befestigte Stadt sind je beide duBerlich sternformig angelegt. Die Stadt
erscheint duBerlich als groBere Kopie der Festung, die wiederum die
Stadt okkupiert, aus der Draufsicht sitzt sie wie ein Haupt auf dem Kor-
per. Wiahrend auch das Festungsinnere in seiner Bebauung sternférmig
auf ein Zentrum ausgerichtet ist, sind die Stralen- und Hauserziige der
Stadt als rechtwinkliges Netz angelegt.®’’ Architektur biirgerlichen
Wohnens, der Dienstbarkeit. Auch der geregelte Forst unterliegt einer
solchen Architektur der Dienstbarkeit, denn wenn der menschliche Kor-
per »dienstbar< geworden ist, dann ist dieser »Wald« die entsprechende
ideale »duBere Natur< — entsprechend dazu eine weitere Form des geo-
metrischen Gartens: Neben dem >franzdsischen«

»entstand, aus biirgerlichen Voraussetzungen hervortretend, der hollédndische
Garten, der zwar — stérker auf Niitzlichkeit ausgerichtet — Obst- und Gemiise-
quartiere in den Lustgarten integrierte, aber doch vergleichbare geometrisch-
architektonische Strukturen aufwies: quadratische Quartiere, parallele Achsen,
klarere Abgrenzungen gegen das Umland (durch Kanile oder Hecken). Die
Rationalitdt und Naturbeherrschung des biirgerlichen Utilitarismus und des
fiirstlichen Absolutismus unterscheiden sich in dieser Beziehung — am Garten
und seiner Geometrie — nicht so wesentlich. (Und wohl nicht nur am Garten:
beide gemeinsam brachten die ebenso zentralistische und disziplinierende Ma-
nufaktur und Protofabrik hervor — Naturbeherrschung am Menschen.)«*'

Der Unterschied ist sehr wohl wesentlich, liegt in den strikt »quadrati-
sche[n] Quartiere[n]« und »parallele[n] Achsen«. Und in der Abgren-
zung zur Umgebung. Der absolutistische Garten ist oft eigentlich kein
Garten, weil nicht umfriedet, er ufert aus, er okkupiert, »frisst< die Land-
schaft, anstatt von ihr abgesetzt, abgegrenzt zu sein — er ist Park (diese
Strukturen weist desgleichen der >englische« Landschaftsgarten auf).
Und hier sind die integrierten Waldungen auch nicht »dienstbar¢, son-
dern aufs absolute Zentrum komponiert, sternférmig etwa. Der geregelte
Forst weist Strukturmerkmale des »holléndischen Gartens< auf. Nicht nur
beziiglich der Parallelitdt und Rechtwinkligkeit, sondern auch der Ab-

611 Vgl. Kleinspehn, a.a.0., S. 85.
612 Eichberg, Henning: Stimmung iiber der Heide, in: Grofiklaus, Gotz/Olde-
meyer, Ernst (Hg.): Natur als Gegenwelt, S. 202
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grenzung, denn mit ihm entsteht, im Unterschied zu vorherigen Nutzun-
gen zur Viehweide und -mast usw., eine »scharfe[] Grenze zwischen
Wald und Feld«.®"

Das bei Bacon und Descartes exemplarisch formulierte gesellschaft-
liche Naturverhéltnis, das >operativ-konzeptionelle« Verhéltnis, das Na-
turerkenntnis zwingend an Experiment, Kontrolle, Manipulation bindet,
zeigt sich notwendig auch bei anderen Autoren, bei Thomas Hobbes,
»der die erste durchformulierte Theorie des Operativismus entwickelt
hat«, auch bei Giovanni Battista Vico in dessen »Spruch, dal Menschen
eigentlich nur das richtig verstehen konnen, was sie machen, herstellen,
konstruieren«.®'* Dazu werden — sozusagen an der Basis — vermeintliche
oder reale geometrische Muster in der Landschaft gefunden und gou-
tiert; in der Kulturlandschaft, wie in der afrikanischen »Wildnis<. Martin
Kempe vermerkt in seinen »Poetischen Lustgedanken«, eine »erwiinsch-
te Gegend, da die Bdume in ihrer richtigen Ordnung stunden«. Albrecht
von Haller sieht in den Niederlanden nur Dorfer und »sonderlich
Marschy, die »eitel Gérten und prichtige Lusthéuser« seien. »Das Land
ist aufs Schonste angebaut. Kein Baum in diesem Lande auBler der
Schnur wichst.« Und Gottfried Kirchen erfihrt 1724 die Gegend um
Mailand als »schonste« in der Lombardei, verlaufen doch »Wege und
LandstraB3en [...] fast alle schnurgerade, zu beiden Seiten mit flieBendem
Wasser eingefasset und mit Bdumen besetzt, als wenn es lauter Spazier-
génger wiren«. Bereits im 17. Jahrhundert notiert ein anonymer Reisen-
der seine Freude tiber diec Wilder in Guinea, »welche oben aus also eben
sind, als wéren sie mit einer Schere geebnet und verschnitten wor-
den«.®”® Um 1800 herum werden im Zuge der Industrialisierung und
Verstidterung die Mauern der Stiddte gesprengt, »man zog aus der Stadt
aufs Land, die groBe Vervorstddterung der mitteleuropdischen Land-
schaft« beginnt. »Die geometrischen Bastionskridnze der Stadtfestungen
wurden gleichzeitig in der »neupreuBischen< Befestigungsart aufgeldst
oder ersatzlos geschleift.« Mit dem Mauerfall werden auch Planung und
Aufbau »geometrische[r] Idealstddte« obsolet; abgesehen von »allenfalls
parzellierte[n] Stadtteilregulierungen«.®'®

Folgende ablehnend-programmatische AuBerungen wie: »Die Natur
pflanzt nichts nach der Schnur«, die Rousseau seine »Julie« tun lésst,
oder Saint-Simons Charakterisierung, der Barockgarten sei das »arro-

613 Radkau, Joachim/Schéfer, Ingrid: Holz, S. 146f.

614 Lenk, Hans: Der Macher der Natur? Uber operativistische Fehldeutungen
von Naturbegriffen der Neuzeit, in: Gro3klaus/Oldemeyer, a.a.0., S. 61.

615 Zit. n. Eichberg, a.a.O.

616 Ebda., S. 208f.
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gante Vergniigen, der Natur seinen Willen aufzuzwingen«,”” betreffen
ausdriicklich die Gérten. Thre geometrische Zurichtung wird ebenfalls
fiir obsolet erklédrt. Und auch deren »>Befreiung« ist eigentlich nur eine
Verlegung des »Panzers< nach >inneng, ins Unsichtbare — so, wie bei der
»Zivilisierung« des >Justaucorps< der Hoflinge zum Frack Ende des 18.
Jahrhunderts.

Wenn Rousseau die »sogenannte[n] Leute von Geschmack« ver-
spottet, sie forderten »iiberall Kunst« und seien »nie zufrieden [...],
wenn sie nicht in Erscheinung tritt« und dem entgegen hilt, »wahrer Ge-
schmack« bestehe darin, »die Kunst zu verbergen, zumal wenn es sich
um Werke der Natur handelt«,’'® dann ist »Kunst« auch weiterhin mit
»Gewalt« gleichzusetzen. Sdge und Axt bleiben unbedingte Basiswerk-
zeuge des Landschaftsgartens. Sie werden nun allerdings wie in der mo-
dernen Schoénheitschirurgie angewandt. Der geregelte Forst bleibt von
derartigen Anmutungen unberiihrt — dass es immer wieder Kritik am Er-
scheinungsbild gegeben hat, kann seinem enormen Aufkommen gerade
seit der »grofle[n] und ausgebreitete[n] Revolution in Ansehung der Gér-
ten«, wie Hirschfeldt 1785 in seiner »Theorie der Gartenkunst« formu-
liert,*" nichts entgegensetzen. Dass das nicht >rein 6konomisch< begriin-
det ist, ldsst sich zeigen. Ebenso (auch widerspriichliche) Zusammen-
hinge mit der (proto-)stouristischen< und/oder romantischen Eroberung
der Landschaft oder Projekten der »Landschaftsverschonerung«. >

Nun, so Eichberg, ufere die »gebaute Gesellschaft [...] aus ins Griine
und transportierte dorthin ihre Mauern und ihre Parzellierungen«. Der

617 Zit. n. Mayer-Tasch, Peter Cornelius/Mayerhofer, Bernd: Hinter Mauern
ein Paradies, S. 60ff.

618 Rousseau, Jean-Jacques: »Julie ou la Nouvelle Heloise«; zit. n. ebda., S.
62.

619 Zit. n. Eichberg, a.a.0., S. 208.

620 Eichberg beschreibt die »Entdeckung« der Heide; exemplarisch zu diesen
Formen der >Landnahme«: Corbin, Alain: Meereslust. Das Abendland und
die Entdeckung der Kiiste. Frankfurt/M: Fischer 1994 (Paris 1988), hierin
auch einiges zum Gebirge. Damit beschiftigen sich desgleichen Groh,
Ruth/Groh, Dieter: Weltbild und Naturaneignung. Zur Kulturgeschichte
der Natur. Frankfurt/M: Suhrkamp 1991, Schama, a.a.O., der vor allem
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Duesberg, Peter: Idylle und Freiheit. Ein Entwicklungsmodell der friihro-
mantischen Landschaft in der Wechselwirkung von duferer und innerer
Natur. Frankfurt/M: Peter Lang 1996. Zur dezidiert biirgerlichen Aneig-
nungspraxis: Konig, Gudrun M.: Eine Kulturgeschichte des Spaziergangs.
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Herders, Schlegels et al. und dem Vorfinden von Wildern als »Domex« s.
Kap. »Heilige Hallen< I.

342



YMANNLICHE WILDNIS¢

Auslagerung der Toten auf auflerértliche, ummauerte Friedhofe folge
der »Massenexodus der Lebenden im 19. Jahrhundert«. Bis zu dessen
Mitte entstehen nicht nur private Landhéuser, sondern auch offentliche
Anlagen und Anstalten: Landschaftsparks, Badeanstalten, Turnhallen
und -pldtze, Schutzhiitten und kiinstliche Aufstiegsmdglichkeiten in den
Alpen, Aussichtstiirme und kiinstliche Wasserfille im Harz.**'

Wenn sich die Gesellschaft »ihrer geometrischen Begrenztheit«,
der »Geometrie als barocke[r] Verhaltensnorm«®® entledigt, bleibt also
die Frage: wie? Im absolutistischen Park wird »die Grammatik des Bil-
des zur unmittelbaren Erfahrung«, wird »Bildraum« zum »Erfahrungs-
raum« (und vice versa), der Betrachter ist zugleich im Bild und ist sich
seiner selbst als Betrachter bewusst.*** Diese »Grammatik« verschwin-
det mit dem Ende der Geometrisierung nicht, sie wandelt sich, und
bleibt doch Grammatik. Was fiir den Landschaftsgarten gilt, gilt ebenso
fiir die »freie Landschaftc im Moment ihrer Aneignung. Am Beispiel des
Turnens, das sich vom »freien Spielen zum Formaldrill« wandele, zeigt
Eichberg selbst, »dal3 die Kolonisierung des Raums mit einer Kolonisie-
rung des menschlichen Korpers einherging«.’”” Eine Kolonisierung
allerdings, die nicht erst beginnt, sondern eine Fortsetzung ist. Eine Fort-
setzung, die sich oft als Befreiung versteht, aber letztlich im hermeti-
schen Raum stattfindet.

Der geregelte Forst bleibt als Bild- und Erfahrungsraum der Maschi-
nengrammatik unterworfen. Schon weil seine Prédsentation auch die von
Drill ist. Er ist das >stehende Heer« aus Canettis Massen-Symbolik. Er
entspricht biirgerlicher, kapitalistischer Arbeitsethik, ist erfahrbarer »as-
ketischer Eros« (Leo Kofler), titige Abwesenheit von Wildwuchs par
excellence. Dieser Wald braucht weiterhin eine sichtbare Grammatik.
Wiirde diese eine verschleiernde sein, wére er Park. Hier zeigen sich die
beiden prototypischen Existenz-Formen des Waldes als gesetzlich defi-
niertem und reguliertem Raum. Beide haben eine Grammatik, beide un-
terliegen gesetzlichen Bestimmungen, Raumordnungen. Was fiir den
Nutzwald bereits explizit zutrifft, gilt fiir den Erholungswald (die Er-
holungslandschaft insgesamt) zunédchst tiberwiegend noch informell. Na-
turschutzgebiete entstehen erst um die Wende zum/im 20. Jahrhundert.
Nichtsdestotrotz ist die Erholungslandschaft von Beginn an »Park<. Die
Uberginge zwischen Nutz- und Erholungswald sind flieBend, denn es ist

621 Vgl. Eichberg, a.a.0., S. 219.
622 Ebda., S. 209.

623 Ebda., S. 202.
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625 Eichberg, a.a.O.
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in jedem Fall eine beherrschte, »befriedete«, geordnete Natur, die aufge-
sucht wird.®*

Die wechselseitige Entsprechung von Mikro- und Makrokosmos seit
dem Mittelalter hat eine Konsequenz: Es »wird, was im Kosmologi-
schen gilt, zu einer Technik der Selbstbeherrschung, der MaBigung. Fol-
gerichtig wird die Tugend, Mal3 zu halten, die temperantia, im Verlauf
des 13. und 14. Jahrhunderts zu einer Kardinaltugend«. Christine de
Pizan erklért die »MéBigkeit« zur »Gotting, den menschlichen Kérper
bereits zur »Uhr«, die nur arbeite, wenn sie reguliert sei. »Wo der Geist
der MiBigkeit zum Personlichkeitsideal wird, wo der Takt, die mesure,
zum Ethos wird, da ist es nur eine Frage der Zeit, daB3 sich dies auch in
einem breiteren, gesellschaftlichen Diskurs niederschligt.« Und in der
politischen Literatur. Was zunéchst, »duferlich wenigstens, noch einen
feudalen Anstrich« hat, wird zunehmend »der Ratio iiberantwortet«, um
dann im »Leviathan seine Einlosung« zu finden. Verwoben ist dieser
»unmerklich« ablaufende Prozess mit der Entwicklung der »Okonomie
der Zeit«, worin sich die scharfe Zasur, der »Epochenri3« zeigt, werden
doch in rund 200 Jahren die »Todsiinden des Mittelalters, Geiz und
Habsucht [...] invertiert und zu Tugenden umgemodelt«, was dann »im
Protestantismus schlieBlich sein geistiges Habit findet«.®”” Der tradierte
Forst koniglicher Jagd ist ein Ort der UnméBigkeit. Seine Maschinen-
Rekonstruktion {iberfiihrt ihn nicht nur in Mall und Zahl. Er totalisiert
ihn auch, indem nicht mehr bestimmte Areale beansprucht werden, son-
dern die flichendeckende Umgestaltung und Vereinheitlichung zumin-
dest angestrebt, aber auch weitgehend umgesetzt wird. Genau genom-
men bestehen beide Arten des gesetzlich geregelten Waldes seit dem
Beginn der »Waldbauzeit« nebeneinander, der Begriff des Forstes aller-
dings geht auf die »Holzzucht« iiber.

Seit Mitte des 18. Jahrhunderts »dnderten sich die gesellschaftlichen
Normen. Der Vorrang der Jagd wurde als >Hundephilosophie« verspot-
tet; »Okonomie« wurde die Parole der Zeit«. Selbst »regierungsfromme
Okonomen geiBelten die Jagdleidenschaft« wegen der Wildschiden und
der Hemmnisse fiir die Holznutzung. »Friedrich II. von Preuflen und
Kaiserin Maria Theresia — die beiden michtigsten deutschen Fiirsten
ihrer Zeit — waren erklarte Gegner der Jagd; von nun an wuflten sich alle
Jagdfeinde von hochster Stelle gedeckt.«**® Der PreuBen-Herrscher wird
zum »Virtuosen der mechanischen Staatskunst« und »ersten und grofiten

626 Vgl. Ausleitung.
627 Burckhardt, a.a.O., S. 175f.
628 Radkau/Schifer, a.a.0., S. 176.
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Staatsmechaniker[]« ernannt. Seine »Staatsmaschine«, von Mirabeau ge-
wiirdigt, dient zeitgendssisch als Vorbild fiir andere deutsche Territo-
rien, fiir die »Osterreichischen Reformen« und »allgemein als Muster«.
Grundgelegt und elaboriert worden ist der Maschinenstaat bekanntlich
woanders.

»Die Natur (das ist die Kunst, mit der Gott die Welt gemacht hat und lenkt)
wird durch die Kunst des Menschen wie in vielen anderen Dingen so auch
darin nachgeahmt, daB sie ein kiinstliches Tier herstellen kann. Denn da das
Leben nur eine Bewegung der Glieder ist, die innerhalb eines besonders
wichtigen Teils beginnt — warum sollten wir dann nicht sagen, alle Automaten
(Maschinen, die sich selbst durch Federn und Rader bewegen, wie eine Uhr)

hitten ein kiinstliches Leben?«®?

Hobbes’ Einleitung des »Leviathan« setzt das Herz mit einer Uhrfeder
gleich, die Nerven mit Stringen, Gelenke mit »Réder[n], die den ganzen
Korper so in Bewegung setzen, wie es vom Kiinstler beabsichtigt wur-
de«. Aber er bleibt nicht beim Tier:

»Die Kunst geht noch weiter, indem sie auch jenes verniinftigste, hervorra-
gendste Werk der Natur nachahmt, den Menschen. Denn durch Kunst wird je-
ner grole Leviathan geschaffen, genannt Gemeinwesen oder Staat [...], der
nichts anderes ist, als ein kiinstlicher Mensch, wenn auch von groflerer Gestalt
und Stérke als der natiirliche, zu dessen Schutz und Verteidigung er ersonnen
wurde. Die Souverdnitdt stellt darin eine kiinstliche Seele dar, die dem ganzen
Korper Leben und Bewegung gibt, die Beamten und anderen Bediensteten der
Jurisdiktion und Exekutive kiinstliche Gelenke, Belohnung und Strafe, die mit
dem Sitz der Souverénitdt verkniipft sind und durch die jedes Gelenk und
Glied zur Verrichtung seines Dienstes veranlaft wird, sind die Nerven, die in
dem natiirlichen Korper die gleiche Aufgabe erfiillen.«

Dieser Korper besitzt Eigenschaften wie »Stérke«, hier »Wohlstand und
Reichtum der einzelnen Glieder«, eine »Aufgabe« (die »Sicherheit des
Volkes«), er hat ein »Gedachtnis« (»die Ratgeber«), »kiinstliche Ver-
nunft und kiinstliche[n] Wille[n]« (»Billigkeit und Gesetz«), seine »Ge-
sundheit« ist »Eintracht«, » Aufruhr« seine »Krankheit«, »Biirgerkrieg«
sein »Tod«. Die »Vertrige und Ubereinkommeng, durch die die Kérper-
teile erst »geschaffen, zusammengesetzt und vereint« worden seien, gli-

629 Hobbes, Thomas: Leviathan oder Stoff, Form und Gewalt eines biirgerli-
chen und kirchlichen Staates. Hg. von Iring Fetscher. Frankfurt/M, Berlin,
Wien: Ullstein 1976, S. 5.
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chen »jenem >Fiat< oder »LaBt uns Menschen machen¢, das Gott bei der
Schépfung aussprache

Hobbes gelinge es, schreibt Stollberg-Rilinger »in verbliiffender
Weise, Tradition und Traditionsbruch in einem Bild erscheinen zu las-
sen«.”®! GemiB des »kausal-mechanischen Gesamtzusammenhangs« der
»Weltmaschine« sind natiirlicher und politischer Korper »aus Teilen zu-
sammengesetzte, bewegte Ganze«, nicht mehr zwei (gleichwohl un-
trennbar verbundene) verschiedene Sphéren; vielmehr geht die politi-
sche Bewegung aus der physikalischen hervor.”** Anders ausgedriickt:
Es geht um eine vertraglich geschlossene »wirkliche Einheit aller in ein
und derselben Person«. Das sei »die Erzeugung jenes groflen Leviathan
[...], jenes sterblichen Gottes«, des Staats. »Wer diese Person verkorpert,
wird Souverdn genannt und besitzt [...] hdchste Gewalt, und jeder andere
daneben ist sein Untertan«, der »willentlich« unterwerfe, um Schutz zu
erhalten.* Diese »kollektive Preisgabe des Rechtes aller einzelnen Biir-
ger an die eine Instanz des Staates«, so Horst Bredekamp, zeige sich im
Frontispiz des Buches, in der » Ausrichtung aller Menscheng, die sich in
seinem Korper befinden, »auf den Kopf des Leviathan«. Dies sei der
Moment der Staatsgriindung, eine »verewigte Momentaufnahme dieses
Schopfungsaktes, in dem die multitudo ein Gesicht bekommt, wenn sie
sich aus der Verfangenheit im natiirlichen Recht in [eine] vertragliche
Schépfung des Leviathan befreit haben«.”** Bei Hobbes ist der mensch-
liche »Naturzustand« ein »Kriegszustand«. Da die Natur die Menschen
»hinsichtlich ihrer korperlichen und geistigen Féhigkeiten« relativ
»gleich geschaffen« habe, woraus eine »Gleichheit der Hoffnungen,
Ziele zu erreichen, folge, entstiinden bestindig Konflikte, als deren
Hauptursachen »Konkurrenz«, »MiBtrauen« und »Ruhmsucht« in der
»menschlichen Natur« ldgen. Hieraus ergebe sich »klar, dal die Men-
schen wihrend der Zeit, in der sie ohne eine allgemeine, sie alle im
Zaum haltende Macht leben, sich [...] in einem Krieg eines jeden gegen
jeden« befinden.**

Bredekamp rekonstruiert die Herkunft des »Leviathan« iiber die
Betrachtung des koniglichen Doppeldeckergrabs, das den sterblichen na-
tiirlichen und den ewigen politischen Korper materialisiert, und des ko-
niglichen »Scheinleib[s]« (»effigie«), mit dem das »Bild zum authen-

630 Ebda.

631 Stollberg-Rilinger, a.a.O., S. 49.

632 Ebda., S. 50f.

633 Hobbes, a.a.0., S. 134f.

634 Bredekamp, Horst: Die zwei Korper von Thomas Hobbes’ Leviathan, in:
Emnst, Wolfgang/Vismann, Cornelia (Hg.): Geschichtskorper, S. 116f.
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tischen Stellvertreter des Herrschers gemacht wurde«.*® Bei Hobbes
werde der »Automat« zur »ldealform der koniglichen, bewegungsfahi-
gen effigies«, sein Begriff der »Kiinstlichen Ewigkeit« schlage eine
»Briicke von der Inkarnation des kiinstlichen Lebens, den effigies, zum
kiinstlichen Menschen«.”” So werde der »Leviathan« zu einem »Pro-
dukt der Zeitverschiebung«. Die recht kurze Zeitspanne zwischen Tod
des alten und Inthronisierung des neuen Herrschers — das Interregnum,
in dem gemil des menschlichen »Naturzustands« potentiell Terror
herrsche — wird zum »Dauerzustand« ausgedehnt, der »herrschaftslose
Zustand« wird zur »Grundbestimmung der menschlichen Existenz,
»Leviathan« verharrt »dauerhaft im Moment [seiner] Griindung«. Die
»zeremonielle Bewéltigung des Interregnums« wird zur »Essenz des
Staates«.***

Auch der Forst muss in gewisser Weise den Wandel, zugleich Tradi-
tionsbewahrung und -bruch, vom Kérper des Konigs zur Maschine, zum
»kiinstliche[n] politische[n] Korper als Gegenstand exakter Erkenntnis-
se«, der »mechanistischen Naturwissenschaft«®*® vollziehen. Seine Re-
konstruktion zur Maschine wandelt ihn vom rituellen Ort blutiger Ein-
schreibungen zum Objekt mechanistischer Naturwissenschaft, vom »vol-
len Korper< zur reproduzierbaren letztlich toten Materie, die der Geist in
Bewegung setzt. Zwar wird die herrschaftliche Jagd zumindest bis zur
ersten Hélfte des 19. Jahrhunderts auch weiterhin exzessiv betrieben,
aber sie ist ldngst kein Hauptzweck mehr.

Die »epistemische Uberschreibung[]«** kommt nicht unvorbereitet.
Relativ frith dient Forst auch zu Profitzwecken, nicht nur zur herrschaft-
lichen Jagd. So nehme schon im England des 14. Jahrhundert »der Wald
im juristischen und topographischen Sinne [...] zwei Bedeutungen« an,
»die in krassem Widerspruch zueinander standen. Als griiner Forst des
Konigs wurde er streng, aber unparteiisch fiir die Jagd verwaltet. [...]
Doch der Wald im juristischen Sinne war auch ein Ort des Profits fiir
adelige Unternehmer«, ausbeuterischer Holznutzung unter Verbot tra-
dierter Sammelmethoden der ansdssigen Bevolkerung. Die jeweilige
Entscheidung dieser Unternehmer zur Zusammenarbeit mit dem System
des Konigs ist, begiinstigt durch dessen Geldknappheit, »im Wesentli-
chen eine Sache harter Kalkulation«.**!

636 Bredekamp, a.a.0., S. 107.

637 Ebda., S. 111.

638 Ebda., S. 117f.

639 Stollberg-Rilinger, a.a.O., S. 54f.
640 Kutschmann, a.a.O., S. 322.

641 Schama, a.a.0., S. 167f.
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Der Forst ldsst sich nun als eine Verkniipfung mehrerer Ebenen be-
greifen: Der Entsprechung von Mensch-Maschine und Wald-Maschine,
der jeweiligen Reinigung von allem Irritierenden, Bedrohlichen, Untie-
fem, Schwankendem, ungeregelt Wachsendem. Einer projektierten bzw.
ausgefithrten Homogenisierung der Gesellschaft, in der noch bestehende
Nischen lindlicher Okonomie und Lebenspraxis ausgeschaltet werden.
Daraus folgt eine (vermeintliche) Profitmaximierung in der Ausbeute
der Ressource Holz/Wald. Angestrebt wird ein dauerhaftes, dauerhaft
prisentes Regiment, in dem >Interregnien< ausgeschlossen werden, ver-
traglich festgezurrte Bedingungen herrschen.

Der Staat als Maschine, der Forst als Maschine: Es bestimmt der
Souverdn. Der »Naturzustand« gesetzloser Konkurrenz, des »Krieges
eines jeden gegen jeden« soll hier nicht mehr stattfinden. Das wendet
sich gegen »Waldfrevler< und »Wilderer<«. Das wendet sich gegen andere
Wirtschaftsformen als den Altersklassenwald, tradierte bduerliche For-
men, Nieder- oder Plenterwald, schlieBlich gegen alle nicht (mehr) ge-
duldeten Baume (was Art oder Wuchs angeht) und andere Pflanzen und
Tiere.

Der Aufmarsch der »Stande«

Dass im geregelten Forstwesen zur absolutistischen Staatsmaschine ana-
loge Prinzipien und Muster der Ordnungspolitik und deren Kategorien —
auch beziiglich einer gewaltférmigen Exklusion sozialer Minderheiten
und Randgruppen — herrschen, zeigt Jean-Baptiste Colbert. Der zustén-
dige Minister Ludwigs XIV. ldsst mit seiner »Holzreformation« die
Béume in Reih und Glied zum Staatsdienst antreten:

»Wie immer im cartesianischen Frankreich ging es darum, Ordnung in das
Chaos zu bringen. Colbert dachte sich das Konigreich der Bdume ganz dhnlich
wie das Konigreich der Menschen: in unterschiedliche Stinde geteilt, von de-
nen jeder seine eigene Rangstellung und Verwendung hatte. An der Spitze
standen die edlen Bdume Eiche und Buche, auf deren Stirke und Langlebig-
keit die Verteidigung des Reiches ruhte. Unter ihnen rangierten die Weich-
holz-Nadelbdume, die Bourgeoisie des Pflanzenreichs, monoton in ihrem An-
bau, aber fiir gewisse Aufgaben unentbehrlich. Selbst die Handwerker des
Waldes — Esche und Linde, Weillbuche und Kastanie — hatten ihre besondere
Funktion. Doch genau, wie ein ungepflegter Wald alle moglichen menschli-
chen Kanaillen — Banditen und Schmuggler und Vagabunden — barg, beher-
bergte er auch die knochigen, ungestalten, nichtsnutzigen Gewéchse wie Wei-
de und Sumpferle sowie WeiBbirke.«**

642 Ebda., S. 199.
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Und so sieht der groB3e Erlass zur Abwendung der Holznot von 1669 —
»Bibel des franzosischen Forstwesens bis zur Revolution und sogar noch
dariiber hinaus« — vor, was an die Stelle bisherigen Wald-Chaos und ei-
ner Holznutzung je nach Bedarf zu treten hat; von Colbert in 500 Ar-
tikeln auf 100 Seiten niedergelegt: Der Wald soll in zwei rigoros sepa-
rierte Bereiche aufgeteilt werden, den »gemischten Bestand« — taillis
composé —, gepflanzt zum kontinuierlichen Einschlag, und die »grofen
Bestinde« — grande futaie —, in denen Nutzholz in Altersklassen wach-
sen. »Der Raum fiir diese Regimenter wurde geschaffen, indem man
alles bis auf den Stumpf rodete und die SchoBlinge dann mit Palisaden,
Erdwillen und Zaunen, die einem Vauban, dem Festungsbaumeister
Ludwigs XIV., Ehre gemacht hitten, vor Tieren (und Menschen) schiitz-
te.«**

Der Wald als absolutistischer Staat, der keine »Kanaillen« mehr dul-
det. 1798 bezeichnet J.A. Cramer in seiner »Anleitung zum Forst
wesen« einheimische Weichlaubhdlzer als »forstliches Unkraut« und
»Schanddeckel der Forstbediensteten«.*** Als Weichlaubhélzer definiert
werden Birke, Eberesche, Zitterpappel, Salweide und Faulbaum.**® Der
Begriff Weichlaubhdlzer bezeichnet die Feinde jedes geregelten Forst-
wesens, egal wie weich oder hart die Holzer tatséchlich sind, egal wie
intensiv oder extensiv Wald und Forst wirtschaftlich genutzt werden.**®

»Weichlaubholzer« sind vom Standpunkt des Forstwesens her ge-
sehen Relikte einer iiberwundenen ersten Natur, die sich iiberall ansie-
deln konnen, selbsttitig, autonom und vor allem ungeregelt. Der Forst
ist dem Willen des Herrschers unterworfen — was sich spater »demokra-
tisieren< ldsst. Der Forst ist ein »Walds, der herrschenden Regeln unter-
liegt. Regeln, die Aufenthaltsgenehmigungen aussprechen. » Weichlaub-
holzer« haben kein Aufenthaltsrecht und erschleichen es sich doch im-

643 Ebda. Dass der Plan Colberts in der Realitét spitestens nach seinem Tod
weitgehend »papierenes Denkmal eines Waldpaternalismus« blieb, sagt
Schama allerdings auch. Er sei gescheitert an der »menschlichen Wirk-
lichkeit« eines auch weiterhin betriebenen illegalen Holzeinschlags (was
hatten die notleidenden Waldbauern mit dem koniglichen Schiffbau zu
tun, sie brauchten Brennholz oder Eicheln und Eckern als Viehfutter). Das
andert aber nichts an der analogen Auffassung vom »Konigreich« der
Menschen und Baume.

644 Zit. n. Leder, Bertram: Bisherige Beurteilung des Begriffs » Weichlaubho-
Izer, in: LOBF (Hg.): Weichlaubholzer, S. 9.

645 Vgl. ebda., S. 10.

646 Vgl. dazu Klose, Franz/Orf, Siegfried: Forstrecht. Kommentar zum Wald-
recht des Bundes und der Lander. Miinster, Koln: Aschendorff u.a. 19982,
S. 89f.: Wald im Sinne des deutschen Bundeswaldgesetzes ist nur der, der
mit »Forstpflanzen, also genutzten und geduldeten Pflanzen bestockt ist.
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mer wieder, gegen die Ordnung. Sie werden des Waldes verwiesen, sind
vogelfrei. »Weichlaubholzer« verstolen permanent gegen die Regeln im
beherrschten, inkulturierten Wald: Sie neigen eher als andere Badume
und Gehdlze zum >Wildwuchs¢, zur Mehrstimmigkeit, zu Krummwuchs
und starker Verzweigung, zu Stockausschldgen, Wurzelbrut und vege-
tativer Vermehrung. Thre »frithzeitige, reichliche und fast alljéhrliche
Samenproduktion«, ihre »Mechanismen fiir eine weite Samenverbrei-
tung, die sie »zunéchst gegeniiber anderen« forstlich genutzten »Baum-
arten begiinstigen«,*”’ machen sie zur listigen Plage, ja Bedrohung der
Forsten und ordentlichen Wilder: minderwertige »Rassen¢, die sich un-
geziigelt und unkontrolliert vermehren und den Lebensraum hochwerti-
ger Baumgesellschaften invasionér bedrohen.

Die auszuweisenden »Kanaillen< sind aber nicht nur Vaganten, sie
»repréasentieren< frithneuzeitlich eher noch zwei andere Bevdlkerungs-
gruppen: Hexen und Bauern. Insbesondere Weiden, Erlen, Faulbaum
gelten traditionell als »Hexenbdumes, jene Gehdlze also, die nach tra-
dierten Vorstellungen besonders gern von Hexen oder dem Teufel auf-
gesucht werden, unter denen Schlangen und Kréten hausen, die aber zu-
gleich sozusagen als Inversion gegen Hexen und Schadenszauber einge-
setzt werden. Diese >Inversion« liegt eigentlich in der Sache selbst.

Verrufene Orte und ihr Personal, die in ihnen lebenden Dinge blei-
ben verrufen — wenn auch die Begriindungen andere sind. Aggregative
Residuen, »Magie« (schwarze und weille) etc. verschwinden unter der
einen Erzdhlebene der wissenschaftlichen Deutung. Das ehedem ddmo-
nische kann nun gebannt werden durch messbare Erkenntnisse, in der
Folge durch Pathologisierung und >Kriminalisierung« (»Schanddeckel,
»Unkraut«), durch Exklusion. Das Heterogene ist ersetzt durch Eindeu-
tigkeit.

Forstwissenschaft und Forstwirtschaft arbeiten im Gefolge von
rexakter Wissenschaft« und absolutistischem Staatskonzept praktisch am
Tod durch >Vernunft« der alten Natur und ihrer Wiederauferstehung
durch Vernunft. Die geregelte Forstwissenschaft ist der gewaltformige
Ersatz »weiblicher Produktivitit< der »duBeren Natur« — Zyklizitdt, »Wer-
den und Vergehen< — durch »ménnliche<. Es gibt den Tod nicht mehr im
Forst. Parallel zur Biologisierung/Sexualisierung der Geschlechterhie-
rarchie in der menschlichen Gesellschaft erfolgt die Sexualisierung der
Pflanzen, unterwirft sic dem »Prinzip der Regulierungen«.*** Der Forst
ist reguliert, weil er ungeregelte vegetative Fortpflanzung bekdmpft, aus-
schlieft. Vereindeutigung und Abgrenzung der Sphéiren: Grenzen ver-

647 Leder, in: LOBF (Hg.): Weichlaubholzer, S. 9.
648 Foucault, Michel: Der Wille zum Wissen, S. 173ff.
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schwimmen nicht mehr (zwischen Wasser und Erde), das Flieen (auch
der Orte) wird zum Stillstand, zur Erstarrung gebracht: Waldbau, Ent-
wisserung, Gewdsserbegradigung, Architektur, Statik.

Bédume, die eine »gute vegetative Regenerationsfahigkeit nach me-
chanischer Beschiddigung (Eisanhang, Wildverbi3, Auf-den-Stock-set-
zen)«649 aufweisen — Weichlaubholzer, daneben Hainbuchen, Linden,
Ahorn, Eschen und Hasel, teils auch Eichen, Ulmen u.a.%*
der >Forstreforme traditionell in béuerlicher Niederwaldwirtschaft ge-
nutzt. Diese Form der Kahlschlagwirtschaft verwandelt das Holz in
»nachwachsende Rohstoffe«. Hierbei werden die Bdume »auf den Stock
gesetzt«, d.h., in geringer Hohe iiber dem Boden abgeségt. In relativ
kurzer Zeit (etwa fiinf bis zehn Jahren) bilden sich per »Stockausschlag«
neue Aste und Nebenstimme, die ihrerseits nach und nach abgeerntet
werden kdnnen, um neuen Stockausschldgen Platz zu machen. Die Wil-
der konnen dabei in »Schlagsektoren« aufgeteilt sein, die zu unter-
schiedlichen Zeiten geerntet werden. Diese alte Technik, die sich bis
heute nur noch aus landschaftsbildnerischen oder »dkologischen< Griin-
den erhalten hat, ist auf Nadelbdume nicht anwendbar. Eine gefillte
Kiefer etwa bleibt ein toter Baumstumpf und kann nur durch eine Jung-
pflanze ersetzt werden. Gleiches gilt fiir Rotbuchen.

Wihrend der Niederwald der Brennholz- und Futterlaubgewinnung
dient, wird Bau- und Nutzholz im Plenterwald gewonnen, einer »beson-
ders alte[n] Form der Waldwirtschaft«, die hauptsidchlich zum Eigenbe-
darf betrieben wird (und heute fast verschwunden ist). Hierbei werden
jeweils nur einzelne Stdimme entnommen, auf den so entstandenen Lich-
tungen »kann sich der Wald auf natiirliche Weise verjlingen«, zugleich
bleibt der Boden durch ein bestdndiges Kronendach geschiitzt, was aller-
dings »Schattbaumarten« (Buche, Linde, Tanne, Fichte) bevorzugt und
»Lichtbaumarten« benachteiligt. »Seit dem 16. Jahrhundert war die
Plenterwirtschaft das Angriffsobjekt vieler landesherrlicher Forsterlasse:
Sie galt als »unordentliche«, der kommerziellen Nutzung [...] entgegen-
stehende Wirtschaftsweise.« Ahnliches gilt fiir den Niederwald. Hute-
wilder, die dritte bauerliche Wirtschaftsform, »war in den Augen der
Forstwissenschaft keine Waldformation, da er nicht der Holzproduktion
diente«. Ziel der Forstwissenschaft ist — mit der spéteren »logische[n]
Konsequenz« der »kiinstliche[n] Aufforstung durch Saat oder Pflan-
zung« — die »Verbindung von Hochwald- Kahlschlagwirtschaft«.®'

— werden vor

649 Leder, in: LOBF (Hg.): Weichlaubholzer, S. 10.
650 Vgl. Scherzinger, Wolfgang: Naturschutz im Wald, S. 343.
651 Radkau/Schiéfer, a.a.0O., S. 30ff.

351



VERKORPERUNGEN DES WALDES

yHochwaldc ist das alles iiberragende Ziel. Dieser Hochwald aber be-
ndétigt Nachhilfe, um jrein< entstehen zu kénnen: Sduberungen per Lau-
terung und Durchforstung: In »AltpreuBen« scheint »die Aufdstung zur
Unterstiitzung des Hohenwuchses [...] schon um 1700 und wahrschein-
lich noch frither ein bekanntes Verfahren« gewesen zu sein, »jedenfalls
enthdlt die >Renovatio Edicti wegen Pflanzung der Eichen und Obst-
Béume« vom 21. Juni 1719 in § IV die Bestimmung: >So sollen auch an
Orten, wo in Unsern Heiden junge Eichen oder Buchen vorhanden, die-
selben zur Beforderung des Wachstums von den iiberfliissigen Zweigen
und anderem dabei ausschlagenden untiichtigen jungen Holze, welches
die Eichen insgemein zu ersticken pflegt, fleiBig gesdubert und ausge-
putzt« werden. Ebenso ordnete der Oberjagermeister v. Hertefeld in sei-
nen Anmerkungen zur Einrichtung des preuflischen Forstwesens vom
18. September 1725 (§7) an, auf den Schlidgen sollten beim Hieb des
Brennholzes »>alle geraden jungen Eichen stehen gelassen und von den
Asten gesdubert« werden«.*>

Auch im Frankreich des 17. Jahrhunderts kann

Abb. 11 Minister Colbert fiir seine »Holzreformation« auf ei-
nen tradierten »arborealen Klassizismus zuriickgrei-
fen«. Schon 1567 »hatte der Architekt Philibert de

I’Orme dessen Axiom formuliert, indem er eine klas-

sische Sdule in ihrer elementaren Form als Baum-
stamm zeichnete«. Zwar handele es sich nur um eine
Illustration zu den »Urspriingen des Bauens« im
zweiten Buch von Vitruvs »De architectura«. Aber
die Abhandlung de 1’Ormes sei »vom Grundsatz des
franzosischen Klassizismus gepridgt, dal man die
Natur ordentlich und funktional machen sollte und

daf3 die Wélder Frankreichs in Reih und Glied anzu-
treten hatten, um auf ihren richtigen Dienst am Staat
zu warten«.”” Der Staatsdienst der Wilder nimmt

offenbar einen wesentlichen symbolischen Platz ein.

»In der traditionellen Waldwirtschaft war die Spannweite der Umtriebszeiten
enorm. Sie reichte von Niederwéldern mit finfjihrigem Umtrieb, die in den
Augen der Forstleute nicht viel besser als Gestriipp waren, bis zu Renom-
mierwéldern mit 250jdhrigen Eichen. Der »>Kult des Hochwaldes< war [...] »die
Staatsreligion des Ancien Régimes, die in einem letztlich irrationalen Ahnen-

652 Mager, Friedrich: Der Wald in Altpreuflen, Bd. I, S. 231f.
653 Schama, a.a.0., S. 197.
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kult wurzelte; kein Wunder, dall die Revolution die Umtriebszeiten drastisch
senkte.®*

Spétestens mit Colberts »Holzreformation« 1660 soll das Ritual der
»martelage« obligatorisch werden, wobei an diesem Tag »eine kleine
Prozession« den Forst betritt, angefiihrt von den »Beamten des konig-
lichen Forstercorps, der maitrise, in surout-Récken aus blauem Samt mit
goldenen Westen und Dreispitzen auf den sorgféltig unter Periicken ver-
steckten Kopfen«, gefolgt von Waldhiitern, die zuvorderst die »grande
futaie«, die koniglich reservierten Nutzholzbaume (vor Holzdieben) zu
schiitzen haben, damit sie »das richtige Alter von 100 Jahren« erreichen.
Hinter den Hiitern marschieren lokale Verwaltungshonoratioren und
schlieBlich als Tagelohner bezahlte Holzfdller. »Auf der Grundlage
eines Katasterplans markierte der garde-marteau den auserwihlten jun-
gen Stamm mit dem kdniglichen Zeichen« — wofiir ein Silberbeil mit ei-
ner Klinge in Lilienform (»marteau«) verwendet wird — »und erklért ihn
zum Schiitzling der Krone, bis er als groer Hundertjéhriger seinen Bei-
trag zum Ruhm des franzosischen Reiches leisten wiirde. Diesen Riten
der Adoption folgte dann ein Festessen im Walde fiir die Beamten und
ihre Damen«.” Offenbar besteht die »eindrucksvolle« franzdsische
»konigliche Forstverwaltung« bis zu dieser Zeit weitgehend »auf dem
Papier«, werden zwar die groBen koniglichen Jagdwélder von Com-
piegne und Fontainebleau »sorgfiltig [...] geschiitzt«, gleichzeitig »Ei-
chen- und Buchenwilder im ganzen Land« von den koniglichen Beam-
ten selbst »gepliindert«.®*®

Ende des 17. Jahrhunderts »startete der Minister [Colbert] seine In-
quisition«. Es kommt zu »erbarmungslose[n] Sduberungen« in der Forst-
verwaltung, Sondergerichten, die Schand- und Todesstrafen ausspre-
chen. Der Wald als Colbertscher Stindestaat, »in Kolonnaden« ge-
pflanzt, »sduberlich nach Rang und Bestimmung geordnet, war der
Traum eines Biirokraten«. Nach seinem Tod blieb der Code Colbert in
der Realitét »papierenes Denkmal eines Waldpaternalismus«, gescheitert
am »Ortlichen Widerstand«, an der realen Holznot der Bevdlkerung in
»den bitteren Wintern der »kleinen Eiszeit< zu Anfang des 18. Jahrhun-
derts, an forsterlicher Korruption und der durch die Industrialisierung
explodierenden Nachfrage nach Brenn- und Bauholz. Mit der Revolu-
tion werden die Staatsforste zunéchst »praktisch offen fiir alle«, wird

654 Radkau/Schéfer, a.a.0., S. 164. Binnenzitat v. Corvol, Andrée: L’Homme
et L’ Arbre dans I’Ancien Régime. Paris 1984, S. 178 u. 117.

655 Schama, a.a.O., S. 195f.

656 Ebda., S. 196.
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»das Wild fréhlich abgeschlachtet«, werden die Waldungen zur Hute ge-
nutzt und enorme Mengen Brennholz geschlagen. Noch vor dem Krieg
mit GroBbritannien (1793) beschlieft die Revolutionsregierung die Wie-
dereinrichtung der zusammengebrochenen Staatsaufsicht.®’

Ordnung ist berechenbar. In dem »bahnbrechenden Werk von Duhamel
du Monceau iiber die Waldarbeit (deutsch 1766/1767)«**® findet sich die
lustration der Volumenberechnung von Bédumen. Der linke Baum: ge-
radschaftig und mit Asten erst in der Krone.®” Sein Rauminhalt »laBt
sich vom Boden aus mit einfachen geometrischen Figuren berechnen«.
Rechts sieht man einen »krumme[n] und stark dstige[n] Baum«. Der »ist
zur Abschreckung danebengestellt. Fiir den Forstmathematiker waren
krumme Béume eine Horror, obwohl diese u.U. fiir den Schiftbau gut zu
gebrauchen waren«.*® Berechenbarkeit ist dabei keine rein dkonomi-
sche Grofle, sondern desgleichen sozialer Ordnungsfaktor. Der gerade
und astfrei gewachsene Baum ist »gut erzogen.

In Foucaults »Uberwachen und Strafen« findet sich eine Radierung
N. Andrys von 1749. Sie zeigt einen jungen Baum, dessen Krumm-
wuchs nach und nach durch seine Fesselung an einen geraden Pfahl kor-
rigiert werden soll: »L’orthopédie ou ’art de prévenir et de corriger dans
les enfants les difformités du corps«.®®' Hier wie da: Krumm- und Wild-
wuchs sind strengstens zu korrigieren — »Polizei des Korpers«. Der
Baum ist nun »gelehrige[r] Korper«, wird vom >Bauern< zum »>Soldaten¢
erzogen.®” Und nicht nur der Baum. Zumindest in PreuBen und Wiirt-
temberg wird in dieser Zeit die militdrische Ausbildung der Forster obli-
gatorisch (s.u.). Gleichzeitig gelangt die Aufforstung in ihre Verantwor-
tung und Praxis. Eine »tiefgreifende Verdnderung des Berufsbildes,
verlangen doch bisherige Forstordnungen derartige Pflanzungen von
Bauern; »an den Nachweis von Eichenpflanzungen« kann hier eine Hei-
ratserlaubnis gebunden sein.*®

657 Vgl. ebda., S. 198ff. Zur géngigen Korruption unter den schlecht bezahl-
ten Forstbeamten in den deutschen Staaten, dem System der »Akziden-
tien«, den »Gebiihren, mit denen amtliche Genehmigungen zu bezahlen
waren, die oft kassiert werden, obwohl das per Forstordnung Verbotene
real gestattet wird vgl. Radkau/Schéfer, a.a.O., S. 178.

658 Radkau/Schéfer, a.a.0., S. 163.

659 Abgesehen von einem Zweiglein im unteren Drittel, vielleicht zur opti-
schen Auflockerung, jedenfalls in der Praxis leicht zu entfernen. Vgl.
ebda.

660 Ebda.

661 Foucault: Uberwachen und Strafen, Abb. 30.

662 Vgl. ebda., S. 173ff.

663 Vgl. Radkau/Schifer, a.a.O., 172.

354



YMANNLICHE WILDNIS¢

Nach 1800 werden die »deutschen Forstwirte« zunehmend »»Fanati-
ker des Hochwaldbetriebs< mit hohen Umtriebszeiten«. Die dkonomi-
sche »Rationalitdt« einer derartigen »Vorliebe« ist allerdings zweifel-
haft. Denn »bis weit in das 19. Jahrhundert hinein wurde der groBte Teil
des Holzes als Brennstoff verbraucht«.®® Hier sind also Nieder- und
Mittelwilder eigentlich wirtschaftlicher. Zudem ist das Holz aus Mittel-
und Hutewidldern gerade wegen des hiufigen Krummwuchses noch
lange »bei Schiffbauern begehrt«. Und zumindest bis in die frithe
Neuzeit erhalten Fachwerkhduser eine »immer groflere Bedeutung.
Hier sind gerade Stimme nur als Eckpfosten, als liegende Balken und im
Dachstuhl notwendig, lassen sich krumm gewachsene Stimme und Aste
etwa in Fassaden vielfach verwenden.®” Auch Eichenwilder zur »Lohe-
gewinnung«, also zur Ernte der Rinde fiir Gerbstoffe, »brachte[n] im
frithen 19. Jahrhundert Verwirrung in die »Forstokonomie««, weil »da-
mals hohe Ertrage«. Selbst die Waldweide bringt um 1830 »in manchen
Gebieten mehr ein als alle anderen Waldnutzungen«.*®

Vormoderne Okonomie scheint desgleichen »&kologisch relativ sta-
bil[e]«, unterholzreiche Mischwélder mit guter Bodenqualitét erhalten
zu haben, was »bei entsprechender Regelung« selbst auf Mast- und Wei-
dewilder zutreffe. Zum stindigen Unmut der Forstherren, die versu
chen, »die >Schlagriumung¢ durchzusetzen«, also Holzabfille, Aste,
Wurzelstocke, die auf kahl geschlagenen Flachen liegen bleiben, argu-
mentieren die Bauern, dass damit der Boden gediingt werde, was zumin-
dest aus ackerbauerlicher Sicht naheliegend erscheint (und heute boden-
okologisch erwiesen ist).*” Wenn Radkau/Schifer anfiihren, »die Forst-
reformer dagegen neigten zur Vernachlédssigung des Bodens« und in die-
sem Kontext erwdhnen, dass »sich die Bodenkunde einem wissen-
schaftlichen Zugang bis zum 19. Jahrhundert« entzogen habe,**® dann
entsteht allerdings ein schiefes Bild. So schreibt Wolfgang Scherzinger
1996: »Obwohl zahlreiche Beobachtungen fiir die hohe Bedeutung des
Tot- bzw. Moderholzes am Waldboden fiir Wachstum und Verjiingung
des Naturwaldes vorliegen, wird die Behauptung, die nutzungsbedingte
Holzentnahme sei fiir die Néhrstoffbilanz im Walde irrelevant, hart-
ndckig aufrechterhalten.« Das ist nicht bloBe Ignoranz, sondern Pro-
gramm: »Totholz galt bis vor kurzem als Quelle allen Ubels. Aus Angst
vor Ausbruch von Baumkrankheiten, Pilzbefall oder Massenvermehrung
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der Schadinsekten haben Generationen von Forstleuten den Wald
sentriimpelt«.«*® Andererseits zeigt sich die 6kologische Instabilitit der
neuen Nadelholzmonokulturen schon sehr frith: »Erschrocken und ratlos
muBte man zusehen, wie ab 1776 weite Wilder Norddeutschlands auf
diese Weise verheert wurden; und das war nur der Beginn einer ganzen
Serie solcher Katastrophen in den Nadelwéldern.« Sogar der Forstpro-
fessor Leopold Pfeil (1783-1859), »der sonst iiber die Angst vor Holznot
spottete, stellte fest, im Harz habe der Borkenkifer die Fichtenwalder
derart ruiniert, dal der Bergbau an manchen Orten habe eingestellt
werden miissen«.*”

Das fiir die Einfiihrung der Altersklassenforste, hauptséchlich als
Nadelholzmonokultur, immer wieder vorgebrachte Kardinal-Argument
ist die »Holznot«. Diese »Holznot< muss offenbar viel dif